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INTRODUZIONE



Un’opera che presenta alcuni testi gnostici provenienti direttamente
dai seguaci dello gnosticismo, non pud entrare in questioni aperte e
dibattute, sempre che non sia necessario né, tanto meno, puo
procedere a ipotetiche ricostruzioni di scuole gnostiche: gia sono
numerose quelle che conosciamo dai testi dell’antica letteratura
cristiana. Opportuna appare invece una rassegna di quanto scrissero
antichi scrittori cristiani sulle scuole gnostiche da essi conosciute, sui
maestri gnostici e sui loro scritti.

E vero che questi scrittori cristiani considerarono e trattarono gli
gnostici come eretici, come nemici pericolosi del Cristianesimo, ai
quali molto volentieri rivolgono sarcasmi e irrisioni, quindi sia la loro
scelta dei testi sia i loro giudizi non sono soddisfacenti per lo storico —
come apparira dalle pagine seguenti —, dettati come erano non dal
desiderio di comprendere, ma di confutare. Tuttavia € anche vero che
la conoscenza dei loro scritti € tuttora, per noi, una indispensabile
introduzione orientativa ai testi gnostici di recente scoperta, e che la

loro fondamentale attendibilita & inalteratal.

1. Cfr. H.-M. SCHENKE, Relevanz deir Kirchenvdter fiir die nag Hammadi-Texte, in
Das Korpus der Griechischen Christlichen Schrifsteller. Historie, Gegenwart, Zukunft,
herausg. von J. Irmscher und K. Tren, Berlin, 1977, pp. 209-18.

Fonti patristiche

Scritta essenzialmente per la conoscenza dello gnosticismo e in
particolare della scuola gnostica di Valentino ¢ l'opera di Ireneo di

Lione (m. nel 200 circa)’.

A Clemente Alessandrino (m. poco prima del 215) risalgono
pressoché tutti i frammenti di opere di Valentino, di Basilide, di Isidoro
e di Carpocrate, contenuti nella sua opera Stromata allorché polemizza
contro gli gnostici, e nella raccolta Estratti dalle opere di Teo-doto: frasi

prese da un’opera dello gnostico Teodoto alle quali Clemente intercala,

qua e 13, sue personali riflessioni?.

Ippolito Romano (m. nel 235) nell’opera in dieci libri (ma a noi non
giunsero i libri II e III) descrive e confuta 33 eresie quasi tutte

gnostiche?; dipende a volte da Ireneo, ma piu spesso ha fonti proprie
che riporta a grandi tratti o parafrasa: sono sempre di insostituibile
importanza. E interessante che Ippolito cerchi di istituire un
collegamento tra le scuole gnostiche e la cultura ellenica, partendo dal



principio che esse sono una deviazione della dottrina cristiana
derivante dalla filosofia e mitologia greca.

Dal grande maestro di Alessandria e di Cesarea, Origene (m. nel
253-254), abbiamo gli importantissimi testi dello gnostico valenti-niano
Eracleone: nel suo Commento a Giovanni egli riporta una cinquantina
di testi esegetici di Eracleone permettendoci cosi di conoscere il
pensiero e il metodo di esegesi neotestamentaria del piu illustre

discepolo di Valentino®.
IT Panarion («Cassetta dei medicinali») di Epifanio di Salamina

(Cipro) & un’opera vasta che descrive e confuta ben 80 eresie °: attinge
alle opere antieretiche dei suoi predecessori, ma anche a esperienze
personali e, soprattutto, riporta volentieri testualmente le sue fonti; a
lui risale la nostra conoscenza della Lettera a Flora di Tolomeo, che
riproduce integralmente, e il testo greco della «Grande Notizia» di

Ireneo (giunta a noi solo in latino)®.

1. Vedi i quattro volumi editi nella collezione Sources Chrériennes: per la nostra
trattazione sono interessati quasi esclusivamente i voll. 263-64 curati da A. Rousseau e L.
Doutreleau contenenti il testo e le note del I libro. Cito con l'abbreviazione usuale
Adv.haer. (Adversus haeres). In versione italiana si ha ora: IRENEO, Contro le eresie e gli
altri scritti. Introduzione, traduzione, note e indici a cura di E. Bellini, Milano, Jaca Book,
1979.

2. Nella Patrologia greca del Migne le opere di Clemente sono nei voll. 8-9; ma il testo
fondamentale e quello curato da O. Stahlin, per la collezione di Berlino GCS voll. 12; 15;
17; 39. Per gli Estratti (o Excerpta ex Theodoto) seguo il vol. 23 delle Sources Chrétiennes,
Extraits de Théodote, texte grec, introduction, traduction et notes de F. SAGNARD, Paris,
1970 (ristampa).

3. Si tratta di Philosophumena o Confutazione di tutte le eresie, opera fondamentale per
la sua concezione dello gnosticismo. Nella Patrologia greca del Migne ¢é tra le opere di
Origene (vol. 16); 'edizione critica & di P. Wendland nella collezione di Berlino, GCS, vol.
26. La cito sempre con una delle abbreviazioni usuali Refut (Refu-tatio omnium
haeresium).

4. Per ogni informazione su quest’opera di Origene e per il testo rinvio al Commento al
Vangelo di Giovanni di Origene, a cura di E. CORSINI, Torino, Utet, 1968.

5. Nella Patrologia greca del Migne, voll. 41-42; edizione critica curata da K. Holl nella
collezione di Berlino, GCS, voll., 25; 31; 37.

6. Gran parte dei testi interessati nella breve sintesi delle pagine seguenti si puo
leggere in versione italiana con note nel volume a cura di M. SIMONETTI, Testi gnostici
cristiani, Bari, Laterza, 1970: in genere mi attengo a questa versione; condotta con diversi
criteri e con una ampiezza maggiore si puo vedere il primo volume dell’opera curata da
W. FOERSTER, Gnosis. A Selection of Gn ostie Textsl.Patristic Evidence, English
translation edited by R. Me L. Wilson, Oxford, 1972 (I’edizione tedesca Die Gnosis. Erster
Band. Zeugnisse der Kirchenvdter, & del 1969).



Correnti gnostiche
SIMONE MAGO.

I cosi detti «eresiologi», cioe gli scrittori cristiani su menzionati, sono
tutti concordi nelPadditare Simone Mago come il padre delle eresie e il
primo maestro gnostico.

Simone Mago era gia famoso nell’epoca apostolica fin dalla prima
diffusione del Cristianesimo, come attesta Luca che, nel libro degli Atti
degli Apostoli gli dedica uno spazio notevole. Allorché il diacono
Filippo predicava Cristo in Samaria «nella citta c’era un certo Simone,
che esercitava la magia, sbalordiva il popolo della Samaria e si
spacciava per un gran personaggio. A lui aderivano tutti, grandi e
piccoli, dicendo: “Costui é la Potenza di Dio, quella chiamata Grande"
(..1) dOvopig tod deod B kalobpevny Meydin)». Aderivano a lui
perché da molto tempo li aveva storditi con le sue magie. Ma quando
presero a credere a Filippo che evangelizzava il Regno di Dio e il
nome di Gesu Cristo, si battezzarono 'uno dopo l'altro, uomini e
donne. Anche Simone abbraccio la fede: fattosi battezzare si teneva
continuamente a fianco di Filippo e, osservando i segni e i miracoli
grandi che si compivano, rimaneva stupefatto (Atti, 8, 9-13). Gli
apostoli, che si trovavano a Gerusalemme, inviarono Pietro e Giovanni
affinché i nuovi credenti di Samaria ricevessero lo Spirito santo: «...
imposero le mani a uno a uno e cosi essi ricevevano lo Spirito santo.
Simone, quando vide che mediante I'imposizione delle mani degli
apostoli veniva dato lo Spirito santo, offri loro del denaro, dicendo: -
Date anche a me questo potere di conferire lo Spirito santo a chiunque
imporro le mani —. Pietro gli rispose: — Alla perdizione tu e il tuo
denaro! poiché hai creduto di ottenere il dono di Dio con il denaro.
Non c’¢ per te porzione né parte in questa materia, dal momento che il
tuo cuore non ¢ retto davanti a Dio. Péntiti del tuo malvagio progetto
e prega il Signore Gesu che perdoni possibilmente il pensiero della tua
mente, perché io ti vedo nell’amarezza del fiele e nei lacci d’iniquita-.
Rispose Simone: — Pregate vol per me il Signore che nulla mi accada di
quanto mi avete detto —». (Atti, 8, 17-24).

Lo spazio che Luca ha riservato a Simone & inusuale®. Il filosofo e
martire Giustino (m. nel 165 circa), conterraneo di Simone, ci
tramando altre informazioni: questo era samaritano (non greco come
Giustino), nativo del villaggio di Ghitton; fu ritenuto dio anche a
Roma, dopo che «tutti i Samaritani» lo avevano adorato riconoscendo
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in lui «il primo dio». Non v’¢ dubbio che la statua (che gli sarebbe stata
eretta in Roma) e l'iscrizione, cui si riferisce Giustino, in questo stesso
testo, non si riferivano a Simone Mago; tra I’altro, di questa statua non
parla neppure il testo Vercellese degli Atti di Pietro, scritti intorno al
180-90; a una statua di lui e di Elena si riferisce Ireneo, ma non in
Roma bensi come venerata dai seguaci (Adv, haer., 1, 23, 4).

A Simone é invece congiunta «una certa Elena che allora lo
accompagnava sempre nei suoi viaggi e che prima stava in un bordello
e che i Samaritani chiamavano primo pensiero (¢vvoia) emesso da lui»
(Apolog., 1, 26, 1-3).

Ireneo specifica meglio la figura di Elena: Simone affermava che lei
«era il primo pensiero della sua mente, la madre di tutti», pensiero per
mezzo del quale aveva deliberato la creazione di angeli e arcangeli.
«Infatti, questo pensiero, venendo fuori da lui e conoscendo il volere di
suo padre, ¢ sceso in basso e ha generato gli angeli e le potenze» dai
quali, secondo Simone, ¢ «stato creato questo mondo» ; dopo avere
proceduto alla generazione di questi esseri, che a loro volta crearono il
mondo, il primo pensiero (évvoia — Elena) «per invidia» fu trattenuto
quaggiu non volendo essi essere considerati «progenie di alcun altro»:
ignoravano lesistenza della «Grande Potenza», cioe di Simone. Le
potenze emesse dal primo pensiero non solo lo trattennero quaggiu,
ma gli inflissero «ogni genere di offese, affinché non tornasse su da suo
padre», fino al punto da rinchiuderlo «in un corpo umano e durante i
secoli trasmigro da un involucro all’altro in diversi corpi femminili»;
soffrendo e trasmigrando di corpo in corpo, fini per fare «la prostituta
in un bordello» (I, 23, 2). Percio la «Grande Potenza» discese per
assumere a sé lei (’En-noia — Elena = «primo pensiero» ¢ femminile)
per prima e liberarla dalle catene; e agli uomini egli accordo la
conoscenza di se stessi.

«Gli angeli governavano male il mondo perché ognuno voleva la
supremazia, percio egli venne per ristabilire le cose in ordine. Discese
trasfigurato, fattosi simile alle virtu, alle potenze, e agli angeli, per
potere apparire tra gli uomini come un uomo, sebbene egli non fosse
un uomo; si € creduto che egli abbia patito in Giudea, mentre egli non
ha patito», (I, 23, 3).

Le profezie enunciate dai profeti erano ispirate dagli angeli creatori
del mondo. Percio tutti coloro che hanno posto la propria speranza in
lui (Simone) e in Elena (Ennoia) non si danno piu cura di loro (angeli e
profeti): sono liberi e fanno cio che vogliono.

Gli uomini sono salvati dalla sua grazia, non per le opere giuste; non
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ci sono opere giuste per natura, ma soltanto (opere giuste)
accidentalmente, cioé in quanto conformi a quanto avevano stabilito
gli angeli creatori che con i loro precetti ridussero gli uomini in
schiaviti. I1 mondo sara distrutto, ma quanti sono in esso saranno
liberati dal potere di coloro che lo hanno fatto (I, 23, 3).

Ireneo passa poi a parlare della vita scostumata dei sacerdoti e dei
seguaci di Simone: sono dediti alla magia, incantesimi, filtri e canti
erotici, ecc. (I, 23, 4).

Simone non era un pagano, ma un Samaritano e le sue radici erano
dunque ebraiche. Gia all’epoca apostolica godeva di grande fama
religiosa nella sua regione; la denominazione di «Grande Potenza»
divina lo caratterizza bene nell’ambiente sincretista nel quale é
inquadrato. Che il suo pensiero fosse gnostico lo attestano i passi su
riferiti, ad es.:

1. Lo sdoppiamento della «Grande Potenza» con il suo pensiero
(Ennoia - Elena);

2. L’involontaria caduta o decadenza (seppure senza colpa)
dell’Ennoia, principio divino nel mondo;

3. La creazione del mondo a opera degli angeli che poi
trattengono, incatenano, il principio divino che li aveva generati;

4. L’ignoranza e l'orgoglio di questi creatori del mondo;

5. La lotta degli angeli tra loro per la supremazia sul mondo;

6. 11 tema della discesa del salvatore dal cielo mediante
trasfigurazioni per non venire riconosciuto lungo il tragitto;

7. La apparenza delle sofferenze del salvatore; ma v’e di piu:

8. La vicenda di Ennoia — Elena (facile argomento di discredito) ¢
in realta un chiaro preludio della scintilla divina degradata e
prigioniera, e di Sofia (cfr., ad es., il «Canto della Perla»);

9. Il mondo, creazione degli angeli (cattivi), sara distrutto mentre
gli uomini, che credono in Simone, saranno liberati dal potere di quelli
che lo hanno creato;

10. In fine, 'affermazione di Ireneo (I, 23, 1) secondo la quale
Simone asseriva di essere «la Grandissima Potenza, cio¢ il padre che ¢
al di sopra di tutto, colui che ¢ invocato dagli uvomini, qualunque siano
i nomi sotto i quali lo invocano», € un altro chiaro aspetto del
sincretismo gnostico.

Il testo secondo il quale Simone avrebbe insegnato che fra i Giudei
egli apparve come Figlio, in Samaria come Padre, e alle altre genti
come Spirito santo (IRENEO, I, 23, 1) desta il sospetto di una aggiunta
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cristiana, anche se gli fa eco Cirillo di Gerusalemme secondo il quale
Simone avrebbe insegnato che «egli apparve sul monte Sinai come
Padre, in seguito apparve ai Giudei, non in carne — ma in apparenza —,
come Cristo Gesu, poi fu mandato come Spirito santo, il Paraclito che
era stato promesso dal Cristo» (Catech., VI, 14). Se cio fosse vero,
avremmo in Simone anche la piu antica attestazione di una dottrina
trinitaria da parte gnostica, dottrina sulla quale si cimentarono poi
varie scuole gnostiche; non solo, ma avremmo un incontro con la
triplice incarnazione del cosiddetto «Hermes Tri-ghenethlios»
prototipo dello gnostico; in un testo gnostico (il Trattato gnostico
senza titolo del codice Brucianus, c. 14) leggiamo: la madre invoco la
potenza infinita (in gr. aperantos dynamis) che sta con 'edne nascosto
del padre e appartiene alle potenze della gloria, e dalle glorie ¢ detta
trighénethlos (tpiyévelog), cioe generata tre volte, ed € pure detta
trighenes (tpiyevr)g) (nata tre volte) e ancora ¢ detta Hermes
(Gppeg)»®.

Dato questo singolare accordo (colui che sta, potenza infinita,
triplice manifestazione), non sarebbe improbabile Papplicazione a
Simone della triplice manifestazione di Hermes, e considerare tardive
le colorazioni cristiane, né pitt né meno del cenno di Ireneo (I, 23, 2)
che addita in Elena 'evangelica «pecora smarrita» (Lc, 15, 4).

Nella dottrina gnostica di Simone, non si riscontra nulla di cristiano,

tutto & piuttosto giudaico ed ellenistico®.

Quanto Ireneo e Ippolito affermano a proposito delle relazioni
sessuali e condotta sessuale indiscriminata di Simone, additando
proprio «I’amore perfetto e il santo dei santi» (Refut., VI, 19, 5), & tutto
soggetto a cauzione.

Sulla fine di Simone e sulle sue relazioni con I’apostolo Pietro, oltre
alla letteratura delle Pseudo-Clementine, abbiamo i gia citati Atti di
Vercelli che sono leggendari; qui tuttavia leggiamo un testo
interessante in quanto per certe espressioni si collega a quanto gia
visto e a cio che seguira, confermando cosi una tradizione che si puo
ritenere sicura. Simone si rivolge alla folla con queste parole: «<Uomini
romani, sembra che vol attribuiate a Pietro una superiorita su di me,
quasi che sia potente e gli prestate maggiore attenzione. Vol vi
ingannate. Domani vi abbandonero, uomini atei ed empi, e volero
verso Dio del quale sono la forza, sebbene sia diventato debole.
Mentre vol siete caduti, io sto dritto e ritorno verso mio padre e gli
diro: — Hanno tentato di fare cadere anche me, tuo figlio che stavo
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dritto, ma non mi sono lasciato travolgere da loro, e sono ritornato in
me stesso» (Atti Verc, 31, 3)%.

A parte la persona e l'attivita di Dositeo (vedi p. 251 e sgg.), Me-
nandro ¢ presentato come il successore di Simone; anch’egli
«samaritano di razza» condivideva le idee del maestro, ma se ne
discostava su tre punti:

1. La «prima potenza» €& sconosciuta a tutti (tema molto
sviluppato, come si vedra, nello gnosticismo);

2. Egli era il «salvatore» mandato per la salvezza degli uomini;

3. I «battesimo conferito nel suo nome» preservava I'uomo dalla
vecchiaia e dalla morte (cfr. GIUSTINO, Apolog., 1, 26, 1 e 4; IRENEO, I,
23, 5).

Negli anni 244-49, quando Origene, a Cesarea di Palestina,
componeva il Contro Celso, i seguaci di Simone erano pochissimi: «...
non si riuscirebbe a racimolare un numero di Simoniani maggiore di
una trentina...» Contro C, I, 57); ma le idee di Simone non erano
estranee al tempo e all’ambiente dei quali egli era figlio e, anche
indipendentemente da lui, ne constatiamo sviluppi e specificazioni di
ogni genere.

Ippolito tratta con notevole estensione di Simone Mago: nella prima
parte riproduce, senza originalita, la leggenda di Simone ; nella
seconda parte Ippolito riferisce alla lettera (a quanto pare) un certo
numero di passi piuttosto estesi e da un’ampia sintesi del restante testo
di un’opera dal titolo Apdéphasis megale (o Grande Rivelazione) che

egli attribuisce espressamente a Simone Mago (Refut., VL, 9, 3 — 18, 7).
Si tratta sostanzialmente di una cosmogonia rivolta a una soteriologia
(creazione del mondo, creazione dell'uomo, dio prima della creazione);
siccome le due creazioni si esplicano per opera dell’azione dello spirito,
lo scritto potrebbe intitolarsi «I’evoluzione creatrice dello spirito».

Il testo cosi come lo ha tramandato Ippolito € per noi troppo monco,
disordinato e discusso; in particolare non ¢ chiaro a tutti gli studiosi il
metodo seguito da Ippolito nel riferire il contenuto dell’'opera: aveva
sotto gli occhi la stessa opera o piuttosto una parafrasi, un commento
su di essa? Estraendo da Ippolito le linee essenziali del testo che
riferisce, o sul quale si basa, e riducendo al minimo il sincretismo
filosofico e Pallegorismo biblico (soprattutto dei primi capitoli della
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Genesi), i dati caratteristici si possono sintetizzare come segue:

1. Principio di tutte le cose ¢ il fuoco la cui natura ¢ duplice: una
visibile, I’altra invisibile; questo fuoco ¢ la Potenza infinita, cioé «colui
che sta che stette e che stara dritto» (é0T0C - 6T4&G - oTN- GOpEVOQ): «il
mondo generato proviene dal fuoco ingenerato» (9, 4-5). Dal fuoco
trassero origine sei «radici» congiunte in tre coppie (cvlvyio):
intelletto e pensiero (voig - emivola), voce e nome (v - ovopw),
ragione e riflessione (hoylopog - évdvunolg), che sono diverse
manifestazioni dell’'unico principio; «in queste sei radici si trova la
Potenza infinita, ma si trova in potenza, non in atto» ; se dalla potenza
passa all’atto e «diventa immagine», diverra «identica alla Potenza
ingenerata» ; se «resta soltanto in potenza e non diventa immagine,
viene distrutta e scompare» (12, 1-4);

2. Con evidente relazione alla creazione del mondo, le sei radici
sono identificate cosi: intelletto e pensiero = cielo e terra (nello spazio
intermedio c’é il «padre che tiene tutto e nutre gli esseri che hanno
inizio e fine: 18, 4); voce e nome = sole e luna; ragione e riflessione =
aria e acqua: «in tutti... ¢ mescolata e combinata insieme la grande
Potenza, I'infinita, colui che sta dritto» (13, 1). Tutto, infatti, nel mondo
¢ diretto alla maturazione del «frutto» (cioé dell'immagine) ed € in sua
funzione: «il tronco (di un albero come corteccia e foglie) non ¢ nato
per sé ma per il frutto» il quale «allorché diventa immagine e prende
la sua forma, € collocato nel deposito» (9, 9-10);

3. Una settimana «radice» o Potenza «si trova nella Potenza
infinita ed € nata prima di tutti i tempi»: € il Logos-Io Spirito; planava
sulle acque primordiali, e a sua immagine fu fatto 'uvomo; Dio col
fango, preso dalla terra, non ha creato 'nvomo semplice, ma duplice:
secondo I'immagine ( = aspetto divino) e la somiglianza ( = aspetto
corporeo); ma se egli «<non diventa immagine, sara annientato insieme
col mondo, essendo rimasto soltanto in potenza, e non essendo
diventato in atto;... se invece diventa immagine e nasce da un punto
indivisibile, il piccolo diventera grande, e il grande esistera per
I'infinita e immutabile eternita, non piu soggetto al divenire» (14, 1-6);

4. La settima Potenza ¢ il principio divino immanente nel mondo:
«elemento beato e incorruttibile, si trova nascosto in ogni uomo in
potenza, non in atto; € «colui che sta stette e stara beato; sta dritto in
alto nella Potenza ingenerata; sta dritto in basso nello scorrere delle
acque, generato in immagine; stara dritto in alto presso la Potenza
beata infinita, se diventera immagine» (17, 1-2); l'elemento divino
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immanente nell'uvomo ¢ cosi presentato a wun triplice livello:
nell'immanenza della Potenza divina (colui che sta), nella sua
condizione terrestre (colui che stette), nella sua condizione perfetta
(colui che stara). Si realizza in tal modo Iidentificazione, la
consustanziali ta dello gnostico con la settima Potenza sicché egli puo
asserire: «— Io e tu ( = settima Potenza) siamo una cosa sola. Tu davanti
a me, io dopo di te —; unica Potenza divisa in alto e in basso, che
genera se stessa, aumenta se stessa, trova se stessa, che di se stessa €
madre padre... unita, radice del tutto» (17, 3).

Nonostante alcune difficolta di interpretazione (dovute, a mio
parere, al modo con cui € riportato questo importante testo), si sente
molto piu di una eco del pensiero gnostico di Simone e — di fronte ai
molti testi gnostici che oggi conosciamo - si ha la netta impressione di
trovarci davanti a un testo antichissimo. Chiari influssi di ermetismo,
di Filone Alessandrino, di correnti filosofiche e di poeti greci (dei quali
sono riportati tratti) sono dati piuttosto comuni ad altri testi gnostici.
Sono invece da rilevare alcuni aspetti che lo distinguono da questi:

1. Una serie di temi gnostici spesso solo abbozzati e incompleti,
ma che vedremo sviluppati nelle pagine seguenti da altre scuole;

2. La sottile e singolare allegoria sui primi capitoli della Genesi e
sui“titoli" degli altri libri del Pentateuco; 'interpretazione allegorica
molto elaborata dei primi capitoli della Genesi € un luogo comune di
molti testi gnostici (vedi Nat. Are.), ma da essi il nostro testo si
differenzia in tutto; ’allegoria sui "titoli" gli € esclusiva;

3. Il modo col quale € presentato il divino nell’'uomo (potenza —
atto) e il valore assoluto che ¢ dato a «immagine» che equivale —se
realizzata — a «uguaglianza — identita», non a un riflesso del prototipo
(come, ad es., nelle scuole di Valentino);

4. L’assenza di ogni degradazione dell’elemento divino nel
mondo: in esso si trova, invece, in uno stato potenziale dal quale ¢
possibile che non passi all’alto, che non diventi immagine, che non si
realizzi, «e perisca con 'uomo che muore» (12, 4); ma se «diventa
immagine, sara in essenza potenza perfezione una sola e identica
potenza con la Potenza ingenerata immutabile infinita (12, 3); «avendo
cominciato da piccolissima scintilla diventera grande immediatamente,
crescera e sara potenza infinita immutabile...» (17, 7);

5. Non si parla mai di una «colpa», di «reintegrazione»;

6. Non si scorgono tratti cristiani; le citazioni neotestamentarie
sono aggiunte di Ippolito;
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7. Non vi ¢ alcun deprezzamento dell’Antico Testamento, questo
anzi costituisce il filo direzionale del testo;

8. Prettamente gnostiche, ma anche originali rispetto ad altri testi,
sono le parole iniziali: «Questo ¢ il testo della Rivelazione (dwdépoaotc)
della voce e del nome che proviene dal pensiero della Grande infinita
Potenza. Percio sara sigillato, celato, nascosto, riposto nella dimora ove
ha fondamento la radice del tutto», cio¢ nell'uvomo, in ogni uomo, che
¢ la dimora nella quale «abita la Potenza infinita, radice del tutto» (9,
4-5). Qui lo «scritto» € visto interiorizzato, mentre in altri testi &
relegato lontano in attesa degli ultimi tempi (vedi p. 118).

1. 11 filosofo pagano Celso, intorno alla fine del 11 secolo descrive brevemente la
situazione religiosa della Siria-Palestina — da lui direttamente constatata — con un quadro
che doveva essere molto simile al periodo che ci interessa: «Vi sono parecchi uomini...
che molto facilmente... nei templi e fuori dei templi... si agitano come se pronunciassero
oracoli. Per ciascuno di costoro la frase piu alla mano e ripetuta € questa: lo sono dio, o il
figlio di dio, o lo Spirito divino. Ecco, io sono venuto: il mondo, infatti, si avvia alla
distruzione, e vol, o uomini, per le vostre ingiustizie andate alla perdizione. Ma io ho
intenzione di salvarvi; e vol mi vedrete di nuovo tornare con la potenza celeste. Beato
colui che mi venera quest’oggi! A tutti gli altri inviero il fuoco eterno, e alle loro citta e
alle loro campagne...; ... quelli che saranno da me persuasi, io li proteggero per
Ieternita» (ORIGENE, Contro Celso, VII, 9: versione italiana di A. COLONNA, Torino,
Utet, 1971, p. 588).

2. Cfr. 'ediz. di C. Schmidt e W. C. Till, p. 355, righe 37-38 e p. 356 righe 1-3; nell’ediz.
di V. Macdermot, p. 254 e seg.

3. Su Simone mago si veda anche la trattazione di G. QUISPEL, Gnosis als Weltreligion,
Ziirich, 1951, pp. 51-70; e W. FOERSTER, Der «ersten Gnostikers Simon und Menander, in
Le Origini dello Gnosticismo, Colloquio di Messina 13-18 aprile 1966, testi e discussioni
pubblicati a cura di U. BIANCH]I, Leiden, 1970, pp. 190-96.

4. Ho sottolineato termini ed espressioni che appaiono chiaramente evocativi. Per
questi Atti di Pietro, cfr. L. MORALDI, Apocrifi del Nuovo Testamento, vol. II, Torino,
Utet, 1971, p. 981 e segg.

5. Su quest’opera si veda, Recherches sur Simon le Mage. 1. L’apophasis megale, par ].
M. A. SALLES-DABADIE, Paris, 1969; J. H. FRICKEL, Die Apodphasis Megale, eine
Grundschrift der Gnosis?, in Le Origini dello Gnosticismo, cit., pp. 197-202 e, dello stesso
autore, Die «Apophasis Megale» in Hippolyt’s Refutatio, Roma, 1968.

SATURNINO

L’antiocheno Saturnino (o Saturnilo) era un asceta e fu maestro di
una dottrina dalla quale emergono dati interessanti (IRENEO,Adv.
haer., 24, 1-2); il Padre € da tutti sconosciuto (incognitum omnibus); &
lui che ha fatto gli angeli, gli arcangeli, le potenze e le dominazioni (...
virtutes et potestates); da sette angeli fu fatto il mondo.
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L’uvomo fu fatto dagli angeli, cosi: dal potere supremo (a summa
potestate) apparve un’immagine luminosa che gli angeli non poterono
trattenere perché se ne ritorno subito in alto (eo quod statim recurrerit
sursum); gli angeli allora si dissero: «Facciamo un uomo a immagine e
somiglianza» (Gen., 1, 26); a causa dell’incapacita degli angeli (propter
imbecillitatem angelorum) la loro opera si muoveva come un verme
(vermiculus): il potere dall’alto — dato che 'uvomo era stato fatto a sua
immagine — ne ebbe pieta: emise una scintilla di vita (scintillam vitae)
che lo fece stare eretto, lo articolo e lo fece vivere (articui’avit et
vivere fecit).

Il dio dei Giudei ¢ uno dei sette angeli che fecero il mondo; questi
angeli volevano eliminare il loro padre, percido Cristo venne a
distruggere il dio dei Giudei e a salvare i credenti, cioé coloro che
hanno la scintilla di vita; all’inizio, infatti, furono fatti due generi di
uomini, 'uno cattivo, ’altro buono; siccome i demoni aiutavano solo i
piu cattivi (pessimos adiuvabant), venne il salvatore per distruggere i
cattivi e aiutare i buoni.

Questo salvatore €& ingenerato, incorporeo e senza figura (sine
figura), solo in apparenza (putative) fu visto come uomo; le profezie
anticotestamentarie furono pronunciate, in parte, dagli angeli, in parte
da Satana, angelo nemico dei creatori del mondo e soprattutto del dio
dei Giudei (maxime autem ludaeorum Deo).

Sposarsi e generare figli € un’opera di Satana; bisogna astenersi
dalle carni (ab animalibus abstinent); dopo la morte, la scintilla di vita
risale alle realta che sono dello stesso genere, mentre il resto
dell’'uomo si dissolve.

NICOLA, CERINTO, CARPOCRATE, EPIFANE

E interessante raccogliere voci e testimonianze di epoca apostolica e
di poco posteriori che si riallaccino sia a quanto precede sia a quanto
segue di tendenza cristiana. L’Apocalisse di Giovanni ascrive a merito
del vescovo di Efeso 'avere questi in odio «le opere dei Nicolaiti, che
anch’io odio» (Ap., 2, 6) mentre mette in guardia il vescovo di
Pergamo contro «alcuni che seguono la dottrina dei Nicolaiti» (Ap., 2,
15); ma di costoro e del loro maestro Nicola sappiamo troppo poco:
che fosse uno dei primi sette diaconi (Atti, 6, 5) lo affermano Ireneo (I,
26, 3), Clemente Alessandrino (Strom., 111, 52-53) e da essi dipende
Eusebio (Stor. eccles., 111, XXIX, 1-4), dai quali si puo, forse, dedurre
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che insegnava «a combattere la carne», a non darle importanza e a «far
crescere la propria anima per mezzo della fede e della conoscenza»
(dla... yvwoeog).

Elementi troppo scarsi — e tuttavia di un certo significato per il
nostro tema — ci furono tramandati su Cerinto. Oltre alla riprovazione
di amare e diffondere i piaceri sensuali (che — come si vedra —é un
tema ricorrente degli eresiologi contro gli gnostici), ¢ detto che
secondo Cerinto: il mondo non fu creato dalla Potenza suprema che
sovrasta l'universo, ma da una forza ignorante, molto lontana e
separata da essa; Gesu non nacque da una vergine, ma da Giuseppe e
Maria come tutti gli altri vomini (ut reliqui omnes homines); Gesu
supero gli altri vomini per giustizia, prudenza e sapienza; dopo il
battesimo, dalla Potenza suprema, su Gesu discese Cristo sotto forma
di colomba (figura columbae); di qui in poi, Gesu annunzio il Padre
sconosciuto, e compi miracoli; ma alla fine, Cristo si allontano da Gesu,
il quale poi pati e risorse; Cristo, invece, rimase impassibile nella sua
esistenza spirituale (IRENEO, I, 26, 1; EUSEBIO, Stor. eccles., 111, XXVIII,
1-5).

Si hanno qui alcuni tratti tipici dello gnosticismo cristiano, e
sarebbero maggiori se fosse piu chiara I'espressione riferita da Eusebio
(1. c.) secondo la quale Cerinto «era nemico delle Scritture di Dio»
(¢x0pog... Taig ypopaig), cioé dell’Antico Testamento. Si comprende
anche la verosomiglianza di una tradizione che, secondo Ireneo (III, 3,
4; cfr. EUSEBIO, Stor. eccles., IlI, XXVIII, 6 e IV, XVI, 6), risale a
Policarpo: 'apostolo Giovanni fuggi un giorno dai bagni dopo avere
saputo che vi si trovava anche Cerinto: «C’¢ Cerinto, il nemico della
verita!».

E molto probabile che sia da collegare alla dottrina di Cerinto
I'insistenza con la quale Giovanni ritorna sulla realta dell’incarnazione:
«Chi ¢ il mentitore se non colui che nega che Gesu ¢ il Cristo?... Ogni
spirito che confessa Gesu Cristo venuto in carne, ¢ da Dio... Chiunque
confessa che Gesu ¢ il Figlio di Dio, Dio dimora in lui...» (I Gv., 2, 22; 4,
2.15) e: «Uscirono nel mondo molti seduttori i quali non professano la
venuta di Gesu Cristo in carne» (2 Gv., 7).

E intorno all’epoca dell’imperatore Adriano (117-38) che visse
Carpocrate, la cui dottrina ripete, in parte, quella di suoi predecessori
aggiungendo pero alcuni aspetti nuovi (IRENEO, I, 25, 1-6). Anche per
lui il mondo fu creato dagli angeli, di molto inferiori al Padre
ingenerato, e Gesu nacque come tutti gli altri vomini, non da una
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vergine.

1. Tuttavia 'anima di Gesu, «stabile e pura», ricordava le cose
viste nelle «regioni del Dio ingenerato» e percio gli fu mandata una
forza (dvvayuv) affinché, per mezzo di essa, potesse sfuggire ai creatori
del mondo, passare attraverso di loro, rendersi libero e ritornare a Dio;

2. L’anima di Gesu fu educata secondo le leggi e i costumi
giudaici, ma li disprezzo, vanificando cosi le passioni «che per
punizione sono immesse negli uomini» (evaquavit quae fuerunt in
poenis passiones, quae inerant hominibus);

3. Ogni anima che viene dalla potenza superiore ha il potere di *
disprezzare gli arconti creatori del mondo» e la forza di agire come
Gesu, e anche di superarlo «se piu di lui avra disprezzato le cose di
quaggiu» ;

4. 1 carpocraziani praticano arti magiche di ogni genere,
affermano che il bene e il male sono tali soltanto nell’opinione degli
uomini, percio compiono anche azioni irreligiose ed empie;

5. In merito alla trasmigrazione delle anime affermano che in
ogni vita devono sperimentare tutto, affinché quando le anime escono
dal corpo non ne abbino piu bisogno; se non mancano di nulla, non
saranno piu immesse nei corpi: le anime trasmigrano fino a quando
esauriscono tutti i peccati, quindi se un’anima li esaurisce in una sola
venuta, paga in una sola volta tutti i suoi debiti e non si reincorporera
piw;

6. Ai suoi discepoli e apostoli, Gesu disse queste cose in modo
segreto e ordino di affidarle soltanto a persone degne; I'uomo, infatti, ¢
salvato esclusivamente dalla fede e dall’amore: ogni altra cosa &
indifferente, non c’e nulla che — per sua natura - sia cattivo;

7. Venerano le immagini di filosofi (Pitagora, Platone, Aristotile,
ecc.) e anche I'immagine di Cristo che ritengono fatta fare da Pilato;
segnano col fuoco la parte posteriore dell’'orecchio destro dei loro
discepoli; una certa Marcellina, fedele di questa setta, venne a Roma
sotto Aniceto (154-65 ca.), e travido molti. Costoro «si dicono gnostici»
(gnosticos se autem vocant).

Clemente Alessandrino ci tramando alcune informazioni su di uno
scritto di Epifane — figlio di Carpocrate — Sulla giustizia (Strom., 111, 5,
2; 6, 1-4; 7, 1-3; 8, 1-3; 9, 3; 10, 1). «La giustizia di Dio € comunione con
uguaglianza» ; come il sole splende per tutti senza discriminazione
alcuna, cosi ogni natura ha in se stessa le sue leggi; ogni legge scritta ¢
una deviazione dalla connaturale comunanza dei beni: «il mio e il tuo
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si sono introdotti nel mondo per mezzo delle leggi, e noi non possiamo
pit usufruire in comune della terra, delle greggi e neppure del
matrimonio» ; il precetto: Non desidererai (Es., 20, 17) é ridicolo e
«ancor piu ridicolo é il precetto di non desiderare la donna del vicino,
in quanto costringe a diventare proprieta privata cido che € comune».
Anche Clemente sottolinea I'amoralita dei seguaci di Carpocrate e di
suo figlio (vedi pag. 94 e seg.).

BASILIDE

Sotto Adriano (117-38) e Antonio Pio (138-61) ad Alessandria
diffuse la sua dottrina Basilide, seguito da suo figlio Isidoro; le notizie
che abbiamo su di lui provengono da Ireneo, Clemente Alessandrino,
Origene, Ippolito, Eusebio. Basilide fu, verosimilmente, il primo
grande maestro gnostico cristiano aggiungendo alle sue idee gnostiche
alcune dottrine cristiane nell’intento di dare a queste pieno diritto di
cittadinanza in correnti ellenistiche, dotte e popolari, del tempo. La sua
attivita letteraria fu notevole: scrisse un «vangelo», salmi, odi (dei quali
non ci giunse nulla) e 24 libri di Exe-getica, ove probabilmente
spiegava il suo Vangelo, dei quali abbiamo pochi frammenti del
ventesimo libro, citati da Clemente Alessandrino, e un frammento del
tredicesimo, citato da Egemonio; Eusebio, in una brevissima notizia, ci
informa ancora che Basilide inventava profeti, mai esistiti, ai quali
dava nomi «barbari» (ad es., Barcabbas, Barkof) per fare impressione
sui suoi seguaci; che a questi imponeva il silenzio per cinque anni,
come Pitagora, e qualche altra notizia, che si vedra qui appresso; ma
soprattutto Eusebio tramanda il nome del maestro cristiano che per
primo confutd Basilide, cioé Agrippa Castore «uno scrittore allora
molto noto» (Str. eccles., IV, VII, 6-7).

Scrittore non meno fecondo del padre, fu il figlio Isidoro, del quale
si conoscono i titoli di tre opere: Etica, Sull’anima avventizia,
Interpretazione del profeta Parchor, delle quali sappiamo soltanto cio
che ci ha tramandato Clemente Alessandrino il quale, succeduto a
Panteno nella direzione della scuola catechetica di Alessandria intorno
all’anno 200, dimostra di essere molto bene informato su Basilide e su

Isidoro!. Tuttavia sulla loro dottrina generale abbiamo solo due fonti,
Ireneo e Ippolito, molto diverse 'una dall’altra.

Ireneo su Basilide e i basilidiani (Adv. haer., 1, 24, 3-7) ci ha
trasmesso una notizia sintetica e incompleta, e questo si deve
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probabilmente al contesto nel quale ha inquadrato Basilide.
Comunque, secondo Ireneo, questo ¢ il sistema di Basilide:

1. Dal Padre ingenerato ¢ sorto I'Intelletto (voug), da questo il
Logos, da esso il Pensiero (ppovnoig), da esso Sofia (cweio «Sa
pienza») , «Sapienza») e Forza (d0voyig), da questi le Virtu, gli
Arconti, gli angeli, dai quali ¢ stato fatto il primo cielo e altri angeli, in
una successione a catena, cieli e angeli, fino a 365 cieli, donde il
numero dei giorni dell’anno; I'ultimo cielo ¢ quello che noi vediamo, e
i suoi angeli sono i creatori del mondo e i suoi reggitori;

2. 1l capo di questi angeli creatori e il Dio dei Giudei; ogni angelo
aveva il dominio di una regione e del suo popolo, pero I'angelo (il Dio)
dei Giudei volle sottomettere al suo popolo tutti gli altri popoli percio
a lui si opposero tutti gli altri angeli, e i loro popoli si eressero contro il
Suo;

3. Per ovviare alla rovina di tutti, il Padre mando il primogenito,
cioe I'Intelletto (voig), che e chiamato Cristo; chi crede in lui é liberato
dal potere degli angeli creatori: egli apparve sulla terra come un uomo
e compi prodigi, ma non ha patito: trasformo Simone di Cirene (cfr.
Mt., 27, 32) di modo che fosse creduto Gesu, ed egli assunse I’aspetto di
Simone: derideva i crocifissori convinti che fosse Gesu a portare la
croce e a essere crocifisso; Gesu quindi, invisibile a tutti, risali,
«deridendoli», a colui che lo aveva mandato;

4. La conoscenza di tutto cio ¢ liberatrice dagli arconti creatori;
non la fede in colui che fu crocifisso, ma la fede in colui che fu creduto
crocifisso ed € venuto in aspetto umano; percio chi crede nel crocifisso,
¢ ancora schiavo e sotto il potere dei creatori del mondo (vedi pag.
311);

5. Il xorpo € per natura votato alla corruzione, la salvezza ¢ solo
per 'anima;

6. Le profezie dell’Antico Testamento sono opera degli arconti,
mentre la Legge deriva dal loro capo che trasse gli Ebrei dall’Egitto;

7. Distinguono le posizioni dei 365 cieli, cercano ed espongono i

nomi dei loro angeli?; il capo dei cieli ¢ Abrasax (il significato
numerico del nome ¢ 365:a=1,8=2,e=100,0=1,06=200,0t=1,&=
60); il nome del mondo nel quale venne e dal quale sali il Salvatore ¢
Kaulakau (= «speranza su speranza»);

8. I seguaci di Basilide sono inafferrabili da tutti gli angeli, non
debbono essere conosciuti: «Tu abbi conoscenza di tutti, ma nessuno ti
conosca» ; i loro segreti debbono essere custoditi dal silenzio;
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«affermano di non essere pitt Giudei, ma non ancora Cristiani» >

Anche per i basilidiani, Ireneo rileva 'amoralita, la magia, il culto
delle immagini.

La notizia di Ippolito (Refut., VII, 20, 1 — 27, 13) su Basilide ¢ molto
piu lunga, complessa, e posta in relazione con la filosofia di Aristotele
(aspetto, questo che caratterizza la prospettiva di Ippolito secondo la
quale leresia cristiana € frutto di un influsso deformante di una
particolare corrente del pensiero greco).

1. All'inizio non c’era nulla, assolutamente nulla; il Dio «non
esistente» (oOx V), cioé inafferrabile, assolutamente trascendente, al
di la di ogni determinazione umana, volle — per cosi dire — creare il
mondo, naturalmente, dal nulla nulla (¢ o0x ovtwv) , nel senso di
consostanziale a se stesso; non il mondo che noi vediamo, bensi depose
un seme che aveva in se stesso tutto il mondo (come un chicco di
grano o un uovo contiene tutta la pianta o tutto 'uccello);

2. Da questo seme emand una triplice filialita (viotng)
consostanziale al Dio non esistente: una parte, cioe¢ la prima filialita,
era sottile e se ne ando subito «al non esistente» poiché tutta la natura
¢ presa dal desiderio di lui (questa filialita e identificata con il Figlio);
la seconda filialita (cioé il Cristo pleromatico o Cristo superiore) era
piu greve e tardava a uscire e, uscita, non riusci a salire, percio ebbe
bisogno delle «ali» dello Spirito santo; ma giunta vicino alla prima
filialita e al Dio non esistente, non pote tenere con sé lo Spirito perché
non consostanziale alla filialita e di natura diversa;

3. Pur nella sua singolarita, questa concezione dello Spirito (che lo
assimila all’elemento psichico), mantiene due dati fondamentali
comuni ad altre correnti gnostiche: il rapporto col Cristo Salvatore (=la
seconda filialita) e con la colomba del battesimo di Gesu, e la funzione
di collegamento tra la seconda filialita e la terza, come si vedra. Lo
Spirito, allontanatosi dalla seconda filialita, non le restd totalmente
estraneo: come un profumo (la seconda filialita) separato dal vaso (= lo
Spirito) lascia in esso qualcosa di se stesso, cosi lo Spirito — «privo della
filialita e separato da lei» — conserva ancora 'aroma della filialita,
aroma che tende verso l'alto; lo Spirito, disceso dalla seconda filialita,
rimase in una posizione mediana, restd qual «firmamento» (ctepéwpn)
(uepudopl) «posto tra le regioni sopramondane e il mondo»
conservando sempre in se stesso I’aroma della filialita;

4. Prosegue, allora, 'evoluzione del seme primitivo generando il
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grande arconte: questi si innalzo fino al firmamento (credendo che
fosse I'altezza massima), procedette alla creazione del suo mondo, cioe
i cieli delle stelle fisse e dei pianeti (=ogdoade), e di un figlio «piu
sapiente e potente di lui», cioé 'anima di quel mondo etereo, che pose
alla sua destra: questo demiurgo portdo a compimento la creazione del
mondo etereo, o celeste (inferiore);

5. Una volta ordinate le realta eteree (= l'ogdoade), dal seme
primitivo scaturi un altro arconte, minore del primo, creatore e
ordinatore di tutto il mondo sublunare (= 'ebdomade) fino alla terra;
anche questo genera un figlio piu saggio di lui (= 'anima di questa
parte del mondo).

Si noti che ognuno dei due arconti rappresenta un aspetto del Dio
del’Antico Testamento a un diverso livello, e che ¢ ripetutamente
sottolineato come tutto cio che compiono i due demiurghi era stato
preordinato dal «Dio non esistente», quando aveva posto il seme del
tutto: «tali esseri nessuno li crea, li governa, li cura; a loro basta il
pensiero del non esistente...» (cfr. 23, 6; 24, 5);

6. Nel seme primitivo («nella deformita dell’ammasso») vi era
ancora la terza filialita: era ignorata dagli arconti, eppure era in una
situazione di dolore e di ardente attesa di risalire al di sopra dello
Spirito, dolore e attesa condivisa da tutto il creato (Rom., 8, 19-22);
regnava il peccato (= lignoranza), «tutta la verita era custodita in
segreto silenzio», mistero celato a tutte le «generazioni precedenti»,
regnavano i grandi arconti e da loro provenivano le profezie
dell’Antico Testamento; quaggiu, a reciproco vantaggio si trovano gli
spirituali (i pneumatici) e gli psichici;

7. Come la benzina («la nafta dell'India») attira il fuoco, cosi «dal
basso, dalla deformita dell’ammasso», le «potenze» (gli aneliti, i
pensieri) della terza filialita erano protesi verso l'alto alla seconda
filialita; e, dall’alto, dalla seconda filialita, discesero verso il basso altri
pensieri, cioé¢ la rivelazione: ambedue questi movimenti passano
attraverso lo Spirito e questo come trasmette alla seconda filialita gli
aneliti provenienti dal basso, cosi trasmette «i pensieri della filialita» al
piu vicino a lui, cioe al figlio del grande arconte e, gradatamente,
«l’istruzione, la luce, la voce, il vangelo, la rivelazione del mistero»
discese, istrui, illumind l'ogdoade, 'ebdomade e tutti 1 loro spazi, le
loro creature e i 365 cieli col loro capo Abrasax; «il vangelo venne nel
mondo e passo attraverso ogni principato, potesta, signoria e ogni
nome che viene nominato» (Efes., 1, 21) sicché tutto collaboro, tutto
essendo pronto a collaborare, alla salvezza, primi fra tutti il grande
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arconte e suo figlio;

8. Restava ancora esclusa dalla luce la filialita rimasta «nella
deformita come un aborto» ; allora la luce discesa dall’alto scese
dall’ebdomade «su Gesu figlio di Maria», «lo Spirito santo scendera su
di te, cioé dalla (seconda) filialita passando attraverso lo Spirito
intermedio sull'ogdoade e sull'ebdomade fino a Maria, e la potenza
dell’ Altissimo ti adombrera (Le, 1, 35), cioe la potenza della
separazione...» (26, 9); il mondo restera cosi fino a quando tutta la
filialita (i pneumatici o spirituali) lasciata quaggit a beneficare le
anime della deformita (gli psichici) e a essere da loro beneficata, avra
ricevuto la sua formazione, seguira Gesu, sara purificata dallo Spirito
santo, «diventera sottilissima, tanto da salire in alto da sé come la
prima filialita», cioe fino che si verifichi per essa (per i pneumatici)
quanto si realizzo per la seconda filialita; i pneumatici sono avvolti,
quaggiu, da un rivestimento psichico e, nel momento della loro
reintegrazione, la filialita (seme divino) ritorna al mondo divino,
mentre l'anima, cioé la parte psichica, resta quaggit nel mondo
psichico (come la seconda filialita lascio dietro di sé lo Spirito santo);

9. Il vangelo € la conoscenza delle realta sopramondane (il dio
supremo, le filialita, lo Spirito santo limite) che col doppio movimento
dall’alto in basso e dal basso in alto furono rivelate al massimo
arconte, all'ogdoade, a 'ebdomade, e a questa estensione che ¢ da noi,
dove c’¢ deformita; Gesu, dunque, venne per separare, principio di
separazione, principio della distinzione: occorreva che «gli elementi
confusi insieme fossero separati secondo la loro specie, dalla divisione
di Gesu; in Gesu pati la sua parte corporea» proveniente dalla
deformita e ritorno alla deformita, cioe alla terra; risorse la parte
psichica proveniente dall’ebdomade andando distintamente in ogni
parte dei tre livelli nei quali ¢ ripartito il mondo psichico (o celeste)
parti che assunse Gesu nella sua discesa per operare la redenzione:
questi livelli psichici sovrapposti sono, dall’alto, «lo Spirito santo,
I'ogdoade, I'ebdomade»; I'elemento divino di Gesu (la terza filialita)
ritorno nel mondo divino.

La reintegrazione comporta la completa separazione degli elementi
che si erano mescolati nel mondo; questa separazione avvenne in Gesu
dopo la passione quando ogni parte ritorno alla sua sede naturale; il
vangelo «venne realmente, eppure nulla discese dall’alto, né la beata
filialita si allontano dall’incomprensibile Dio beato non esistente» (25,
6);

10. Gesu ¢ il primo frutto della divisione tra specie e specie, e la
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sua passione ebbe luogo allo scopo di distinguere, secondo la loro
specie, gli elementi confusi ; € cosi che «tutta la filialita, lasciata giu
nella deformita per dare e ricevere benefici, deve essere distinta in
specie diverse allo stesso modo in cui fu distinto Gesu» (27, 12).

E il resto della creazione (ogdoade, ebdomade, il mondo) che fine
avra, dopo essere stato strumento della rivelazione ? «Allorché tutta la
filialita sara giunta e si trovera al di sopra del limite, cioé dello Spirito,
allora la creazione trovera compassione» ; prima, infatti, gemeva, si
angustiava, era in estenuante attesa, ma appena si sara realizzato il
ritorno dei «figli di Dio», degli «uomini della filialita», allora il Dio
supremo stendera su tutto l'universo «la grande ignoranza»: ogni
essere rimarra nella sua condizione naturale, non avra conoscenza
delle realta sopramondane, non vi sara alcun desiderio di cio che é al
di la della propria natura, nulla conosceranno di superiore e migliore
del loro spazio; tutte le anime degli uomini psichici — privi cioé della
terza filialita o seme divino -, «destinate per natura a essere
immortali» soltanto quaggiu, «rimarranno quaggiu», nulla conoscendo
di superiore e migliore del loro spazio.

Dunque, dopo la grande rivelazione operata dall’alto, dallo Spirito
ecc. per mezzo di Gesu, il grande oblio si stendera sull’'universo per
volere del Dio supremo; oblio che da una parte reintegra al loro posto
tutti gli esseri conforme alla loro natura, dall’altra elimina il tormento,
i desideri di cose impossibili, il dolore e I’angoscia: non vi saranno
desideri impossibili come se «un pesce volesse pascolare sui monti con
le pecore: tale desiderio sarebbe la loro rovinax.

Gli psichici (uomini, arconti, ecc. ecc.) resteranno nel mondo di
quaggiu secondo la loro natura, paghi delle conoscenze della loro
natura, ignari di tutto cido che li sovrasta. «Cosi avra luogo la
reintegrazione di tutte le cose stabilite secondo natura in principio nel
seme dell'universo, reintegrate nei momenti che loro competono...
ogni cosa ha il suo momento...» (27, 4-5).

Molti sono gli aspetti singolari di questa dottrina; qui ci interessano
in particolare: la concezione dell'universo come sviluppo di un seme
iniziale, la consustanzialita degli spirituali (i pneumatici) col divino e
quindi la loro naturale sofferenza (se lontani) e I’attrazione, l'interesse
che é accordato non solo alla sostanza spirituale (filialita), ma anche
alla psichica (compresi gli arconti di ogni grado), la singolarita degli
arconti — ignari ma non ribelli — illuminati e attori della redenzione,
ma poi ritornati nel loro oblio conforme alla loro natura, gli aspetti
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della redenzione operata dal Cristo e la persona di Gesu, il senso della
reintegrazione di tutto, il gemito e I’anelito dei pneumatici verso il
divino, 'oblio che dopo la redenzione si stende su tutti eliminando cosi
(con I'ignoranza) ogni motivo di dolore, ecc.

Tutta la seconda parte di questa notizia di Ippolito ¢ presentata da
Basilide come un commento allegorico a molti testi biblici dell’Antico,
ma soprattutto del Nuovo Testamento, mentre la prima e, in modo
pressoché esclusivo, incorniciata da riferimenti alla filosofia greca.

1. Su Basilide, Isidoro e i basilidiani abbiamo anche una quindicina di brevi testi che ci
illuminano non sul sistema, ma su punti particolari. Eccoli: Egemonio, Acta Archelai, 67,
4-12; CLEMENTE ALESS., Strom, 1, 21 (146, 1-4); II, 3 (10, 1.3); IL, 6 (27, 2); 1L, 8 (36, 1); I,
20 (112, 1 e 113, 3 — 114, 1); II, 1 (1, 1 - 3, 3); IV, 12 (81, 1 — 83, 2 e anche 86, 1); IV, 24
(153, 3); IV, 26 (165, 3); V, 1 (3, 2-3); VI, 6 (53, 2-5); VII, 17 (106, 4); ORIGENE, In Rom., V, 1.

2. 1l corpo umano avrebbe 365 parti corporee a ognuna delle quali presiede uno di
questi angeli (cfr. EPIFANIO, Panar., XXIV, 7, 6).

3. Espressione che in EPIFANIO (pp. cit., XXIV, 5, 5) suona: «non piu Giudei e non piu
cristiani», probabilmente per un errore dell’amanuense.

OFITI — NAASSENI

L’atteggiamento polemico degli gnostici verso ’Antico Testamento
e il suo Dio creatore non ha sempre lo stesso grado negativo, ma va
dalla negazione assoluta a un certo accoglimento interpretando i testi
biblici in modo gnostico. In varii sistemi gnostici incontriamo una
radicalizzazione singolare come, ad es., € negli scritti gnostici che
svalorizzano quanto I’Antico Testamento presenta in modo positivo e
additano un valore segreto a quanto ’Antico Testamento propone in
modo negativo (ad es., il serpente, Caino, Esau, Gomorra, Sodoma,
ecc.); ed € appunto dal serpente (in greco image 30 in ebraico nahas)
che trae il nome la setta gnostica degli oriti e naas-seni.

Un’interesse particolare € riconosciuto a un lungo testo di Ireneo
(Adv. haer., 1, 30, 1-15), anche perché la sua lettura lascia 'impressione
che si tratti dei primi stadi di una lunga speculazione:

1. All’inizio c’era la luce beata, incorruttibile e infinita, 'Abisso,
cioe il «Padre di tutto» o primo Uomo, dal quale procedette il Pensiero
(Ennoia) suo Figlio, cio¢ il Figlio dell'Uomo-secondo Uomo; sotto di
loro due c’era lo Spirito santo, che é detto la «prima Donna» (cftr., Gen.,
1, 2); si noti che Ennoia = Pensiero in greco e un termine femminile e
quindi, per sé, partner femminile dell’Essere supremo, percio il primo e
il secondo uomo si possono considerare due modi di essere di una sola
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entita; il carattere femminile attribuito allo Spirito deriva dal fatto che
in ebraico «spirito» = ruah € femminile ;

2. Sotto la «prima Donna» cerano quattro elementi: acqua,
tenebre, abisso, caos; dall'unione del primo e del secondo Uomo con la
prima Donna nasce il Figlio, cio¢ il Cristo, il terzo Uomo, che - con la
Madre - va subito nell’eone incorruttibile del Padre, cioé nella «vera e
santa Chiesa» che ¢ il nome, ’accordo e 'unione «del Padre di tutto,
primo Uomo, del Figlio, secondo Uomo, del Cristo, loro figlio, e della
Donnay;

3. La Donna «madre dei viventi» (Gen., 3, 20) non pote reggere e
sostenere la grandezza delle luci e, satura di luci, le fece traboccare a
sinistra; questa potenza traboccata, conservante una rugiada luminosa
(humectationem lucis) € chiamata «Sinistra», Prunico ( = lasciva), Sofia,
Bisessuata; questa si precipito nelle acque, diede loro movimento, e si
spinse fino agli abissi e da essi prese un corpo; ma appesantita e
aggravata dal corpo, si penti: se non avesse avuto «la rugiada
luminosa» sarebbe stata assorbita e sommersa dalla materia; tento di
elevarsi in alto, sfuggendo dall’acqua, ma il corpo la impedi; liberatasi
dal corpo e fortificata dalla luce, si slancio in alto: del suo corpo fece il
cielo visibile e le acque del firmamento;

4. Prunico, Sofia ebbe anche un figlio al quale lascio «un soffio di
immortalita», divenne potente, ma non conobbe la sua madre; questo
figlio ne genero altri sei (cieli, potenze, autorita, angeli) costituendo
cosl una ebdomade, e una ogdoade annoverando tra essi la madre
Sofia; i nomi di costoro sono: Jaldabaoth, che procedette dalla madre,
lao, Sabaoth, Adonai, Elohim, Hor, Astafeos che amministrano le cose
del cielo e della terra (aspetti del Dio creatore dell’Antico Testamento,
cioé di Jaldabaoth);

5. Vedendosi circondato da figli e nipoti, si erge contro la madre
Prunicos-Sofia, ma sorge una lite tra lui e le sue creature «per il
dominio» ; Jaldabaoth volge allora lo sguardo e il desiderio alla
materia sottostante dalla quale trae una altra ogdoade: l'intelletto
(tortuoso come un serpente), lo spirito (cioe il «soffio di immortalita» e
seme divino nel mondo), anima, l'oblio, la malvagita, I'invidia, la
gelosia, la morte; ingannato dal tortuoso serpente (intelletto) si
credette e si proclamo Dio: «io sono Padre e Dio...»;

6. La madre, Prunicos, gli grido: «<Non mentire, Jaldabaoth ! Su di
te c’e il Padre di tutti, il primo Uomo, e il figlio del'Uomo»; turbato
del nome e dal grido, ignaro d’onde venissero, raduno tutti attorno a
sé, e disse: «Venite, facciamo l'uomo a nostra immagines» (Gen., 1, 26);
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la madre, Prunicos-Sofia, immise nelle potenze I'idea dell'uomo per
privarle della loro potenza (prevedendo che l'avrebbero insuflata
nell’'uomo); le sei potenze crearono l'uomo, «un uomo di smisurata
larghezza e lunghezza», incapace di camminare eretto e abile soltanto
di strisciare; lo portarono a Jaldabaoth il quale «in-suflo nell'uvomo il
soffio di vita» (spiritum vitae: Gen., 2, 7): si realizzo cosi il volere di
Sofia in quanto Jaldabaoth si privo della rugiada luminosa
(humectatione luminis), e 'uvomo acquistd lintelletto e il pensiero
(nun et enthymesin): ricevuta la conoscenza del primo Uomo, I'uomo
non si curo pit né degli angeli creatori né del demiurgo-Jaldabaoth —,
ma ringrazio il primo Uomo;

7. L’invidia di Jaldabaoth lo spinse a «derubare 'uomo per mezzo
della donnax: dall’enthymesi (pensiero) dell'uomo estrae la donna, e -
attratti dalla sua bellezza — gli arconti commettono adulterio con lei
che chiamarono Eva; ma Sofia sedusse Eva e Adamo per mezzo del
serpente inducendoli a trasgredire l'ordine di Jaldabaoth (il dio della
legge = dell’Antico Testamento) mangiando i frutti dell’albero;
«mangiando vennero a conoscenza della potenza che ¢ al di sopra di
tutto» e Jaldabaoth li espulse dal paradiso, cioe dal cielo nel quale
ebbero luogo gli eventi fin qui narrati.

Jaldabaoth voleva che Adamo ed Eva avessero dei figli (che
sarebbero stati anch’essi servi del demiurgo), ma Sofia li privo della
«rugiada luminosa» affinché lo Spirito della somma Potenza non fosse
partecipe della maledizione: ¢, infatti, solo dopo che Sofia li privo della
sostanza divina che i due furono maledetti da Jaldabaoth e cacciati dal
cielo;

8. Dal cielo fu cacciato anche il serpente il quale soggiogo al suo
potere gli angeli nati dall’'unione di Eva con gli arconti, e genero sei
demoni che con lui formano una seconda ebdomade caratterizzata
dall’inimicizia contro il genere umano motivata dal fatto che il loro
padre, il serpente, fu scacciato dal cielo a motivo della coppia umanay; il
serpente gettato quaggiu ha due nomi: Michele (angelo protettore del
popolo ebraico) e Samaele ( = il diavolo, vedi p. 178 e segg.);

9. In cielo, i corpi di Adamo ed Eva erano leggeri e splendenti,
cosi come erano stati creati, ma giunti quaggiu divennero oscuri,
pesanti, spessi, corrispondenti alla terra, e la loro anima rimase
illanguidita dotata soltanto del «soffio mondano» (insufflationem
mun-didietri) del demiurgo. Sofia ne ebbe compassione e restitui loro
«il  profumo della rugiada luminosa» (odorem  suavitatis
humectationem luminis): Adamo ed Eva si ricordarono, allora, di loro
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stessi, conobbero la materia del loro corpo, si accorsero di essere nudi,
conobbero anche di portare in se stessi la morte, capirono tuttavia che
la materia del corpo aveva un limite di tempo ed era destinata a
dissolversi;

10. Non piu sotto il dominio del demiurgo, Adamo ed Eva si
unirono e generarono Caino, che fu subito soggiogato dal serpente, lo

annovero tra i suoi figli, lo riempi di oblio, lo spinse al fratricidio e cosi

riveld, per primo, I'invidia e la morte; dopo generarono Seth e Norea !

; da questi due ebbe origine la moltitudine degli uomini che,
soggiogata dall’ebdomade inferiore (cioé quella del serpente), visse
nella malvagita, nella superbia, nell’idolatria, e nell’apostasia
dall’ebdomade superiore (costituita da Jaldabaoth e dai suoi, cioe dai
sette cieli planetari, superiori al diavolo e ai suoi caratterizzati dalla
malvagita del diavolo-serpente).

Jaldabaoth adirato perché gli uomini non lo veneravano come Dio e
Padre scateno il diluvio per distruggere I'umanita, ma intervenne Sofia
— cosciente della rugiada luminosa nell'umanita destinata a prendere
coscienza di sé e ad essere reintegrata nell’eone incorruttibile — pose in
salvo Noe e i suoi, e per il di lei intervento il mondo si riempie di
uomini;

11. Allora Jaldabaoth si scelse una categoria di devoti con i quali
strinse un patto promettendo loro «l’eredita della terra»: fu cosi che fu
scelto Abramo, i suoi discendenti, Moseé che li trasse dall’Egitto e diede
la legge, scelse sette giorni per la «santa ebdomade» ; i profeti ebrei
provengono da arconti, diversi: da Jaldabaoth, vennero Mose, Giosue,
Amos, Abacuc; da Jao, Samuele, Nathan, Giona, Michea; da Sabaoth,
Elia, Gioele, Zaccaria; da Adonai, Isai, Ezechiele, Geremia, Daniele; da
Elohim, Tobia e Aggeo; da Hor, Michea e Nahum; da Astapheus, Esdra
e Sofonia; per mezzo dei profeti anche Sofia disse molte cose sul primo
Uomo, sull’eone incorruttibile, sul Cristo superiore e sulla sua discesa,
lasciando stupiti e atterriti quanti udivano gli annunzi dei profeti;

12. Ma Sofia fece molto di piu. Per mezzo di Jaldabaoth, ignorante
di quanto faceva, suscito due uomini: uno dalla sterile Elisabetta, I’altro

dalla vergine Maria, preparando cosi il ritorno della luce; ma la stessa

Sofia ebbe una crisi’? — cooperando cosi ancor pitl alla redenzione -:

non trovava piu pace né in cielo né in terra, e chiese aiuto alla sua
madre, lo Spirito, che le mando il Cristo, suo fratello; per mezzo di
Giovanni Battista ne annunzio larrivo, preparo il battesimo di
penitenza, adatto Gesu, affinché Cristo — discendendo — trovasse un
involucro puro (vas mundum), e per mezzo del figlio di Jaldabaoth,
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cioe Gesu (generato quaggiu nel mondo e percio sotto il ominio del
demiurgo), il Cristo annunziasse Sofia;

13. IT Cristo, dunque, discese: attraverso i sette cieli, cambiando
aspetto di volta in volta, e cosi non fu riconosciuto; prima si rivesti di
sua sorella, Sofia («per questo li chiamano lo sposo e la sposa»), poi —
unito con la sorella Sofia-discese (nel battesimo) su Gesu, e cosi «fu
fatto Gesu Cristo»: il quale operd prodigi, annunzio il Padre
sconosciuto e si proclamo figlio del primo Uomo; percio principi e
demiurgo vollero ucciderlo: «ma mentre (Gesu Cristo) era condotto a
morte, Cristo e Sofia si trasferirono nell’eone incorruttibile, Gesu
invece fu crocifisso» (30, 13);

14. Cristo non dimentico cio che era suo: mandd una potenza
(virtutem quandam) «che lo risuscitd nel corpo», ma in un corpo
psichico e spirituale, in quanto il corpo terreno e materiale lo aveva
restituito; per questo gli apostoli non lo riconobbero: «credettero che
fosse risorto in un corpo materiale, ignorando che la carne e il sangue
non conseguono il regno di Dio» (1 Cor., 15, 50); in realta gli apostoli
non avevano conosciuto la vera natura di Gesu, la sua componente
divina e la sua componente psichica, eppure é proprio dalla sua unione
con Cristo che si realizzo la salvezza dell’elemento psichico (insuflato
dal demiurgo);

15. Dopo la risurrezione, Gesu rimase 18 mesi con gli apostoli e,
presa coscienza di sé e, conosciuta la verita (solo allora), fu in grado di
insegnare i grandi misteri riservati ai pochi che potevano
comprenderli; indi fu assunto in cielo, siede temporaneamente alla
destra di Jaldabaoth per accogliere le anime che quaggiu ebbero la
conoscenza di Gesu Cristo e deposero il loro corpo materiale: Gesu
cosi si arricchisce per le anime sante (quelle dotate di seme divino) che
a lui giungono, mentre il demiurgo (che resta sempre ignorante e
neppure si avvede della presenza di Gesu) viene sempre piu
impoverito e diminuito dalle anime sante che manda giu nel mondo,
fino a quando non avra pil anime sante, ma soltanto anime
provenienti dal suo soffio, cioé¢ anime di uomini ilici o materiali; allora
tutta la «rugiada luminosa» dello spirito della luce sara raccolta e
assunta in cielo, e ci sara la fine:

Molto importante questa notizia di Ireneo sugli Ofiti sia per la
chiarezza sia per gli accostamenti che ci ¢ dato intravedere con
Saturnino, con Valentino e con i testi che qui seguiranno.

Di tutt’altro genere € quanto ci ha tramandato Ippolito (Refut., V, 6,
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3 — 11, 1) in un testo il cui scopo sembra piu adatto a immergere la
dottrina dei Naasseni in un contesto di vastissimo sincretismo e di
ampia interpretazione allegorica di passi dell’Antico Testamento e
Neotestamentari che ad esporre le caratteristiche del loro sistema,
anche se € posto sulle labbra di Giacomo, fratello del Signore, rivolto a
Mariamne (7, 1). Ecco qualche spunto per noi pil interessante.

Il primo uomo, Adamo, fu prodotto dalla terra e giaceva per terra
senza respiro, senza movimento, immobile come una statua, era
I'immagine dell’essere celeste (da loro) cantato, — dell'Uomo Ada-
mos... «Affinché il grande Uomo dall’alto, dal quale trasse origine ogni
paternita... (Efes., 3, 15) — fosse completamente asservito gli fu data
anche un’anima cosicché per mezzo dell’anima soffrisse e fosse punito
in servitu l'essere che era stato creato dal grande, nobilissimo Uomo
perfetto...» (7, 7) si tratta del figlio del’'Uomo, cioé dell’ele mento
divino che nel suo aspetto inferiore (’aspetto superiore ¢ il Dio
immortale salvatore) ¢ immanente nel mondo della materia alla quale
da movimento e vita, e — immesso nel corpo di Adamo - si trova
come in prigione, nell’oblio, in un sepolcro anelando a congiungersi
con la sua origine (il che si verifichera per mezzo del Logos).

Questa forza divina immanente nel mondo, sotto nomi diversi, &
venerata dagli uomini senza conoscerla: «Questo figlio ha mille nomi,
mille occhi... dal desiderio di lui & presa tutta la natura...» (9, 4). Ma
«I’anima ¢ assolutamente difficile da trovare e da comprendere» (7, 8);
I'uvomo primordiale ¢ additato come bisessuato, «per questo essi (i
Naasseni) dimostrano cosa turpe e proibita... 'unione della donna con
I'uomo... dicono che opera dei porci e dei cani € I'unione della donna
con I'uomo» (7, 14; 8, 33).

Non meno interessante ¢ la dottrina secondo la quale tutte le cose
derivano da tre principi: I'uno superiore (o spirito o Kaukalau = 'uomo
superiore), l'altro inferiore (materia o Saulasau = 'uvtomo mortale di
quaggin), il terzo, il seme divino, distingue quelli che lo comprendono
(i superiori) da quelli che non lo intendono: ma, per il momento,
costoro sentono la prigionia di quaggiu (il suo nome simbolico &

Zeesar)>.

Meno poetica e immaginosa del «canto della Perla» ma, come esso,
sintetizzante una profonda concezione gnostica dell’anima, connessa
con la dottrina dei Naasseni (anche per quei tratti fin qui riferiti) ¢ al
termine della notizia di Ippolito. Il testo, soprattutto all’inizio, non ¢
sempre sicuro; l'insieme, tuttavia, € sufficientemente chiaro e ricrea
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con illuminante chiarezza la sorte dell’anima nel complesso dei sistemi
gnostici; non a caso Ippolito scrive dei Naasseni: «... si chiamano
gnostici, affermando che solo essi "conoscono le cose profonde"...»; e,
dopo l'inno: «Questi sono gli sforzi dei Naasseni che si chiamano

gnostici» (6, 4; 11, 1)*: «Principio generatore dell’universo fu la mente
primogenita, il secondo fu il caos diffuso del primogenito, terza,
’anima, accolse nel suo agire, questo prin- cipio: per questo, rivestita
la forma di cervo (inseguito), e travagliata, dominata dalla morte, nella
sua azione.

Ora con onore (regale) guarda la luce,

ora precipitata nelle miserie piange.

Ora piange e si rallegra,

ora piange ed ¢ giudicata,

ora ¢ giudicata e muore,

ora nasce

e, infelice — non avendo scampo dai mali -

vagando entra nel labirinto.

Allora Gesu disse: — Osserva, Padre,

essa cercando il male sulla terra

si allontana dal tuo soffio,

cerca di sfuggire il caos amaro,

e non sa dove passare.

Per lei mandami, Padre!

Con i sigilli scendero,

traversero tutti gli eoni,

rivelero tutti i misteri,

mostrero le figure degli dei.

L’arcano della santa via,

chiamandola gnosi, rivelero» (10, 2).

Con questo inno, osserva Ippolito, «celebrano tutti i misteri del loro

errore,

1. Vedi p. 50.

2. Vedi Pistis Sophia, p. 589 e segg.

3. Kaulakau (vedi p. 25) «speranza su speranza»; Saulasau «tribolazione su
tribolazione»; Zeesar «aspetta ancora un po’»: su questi termini cfr. Is., 28, 10.

4. La versione seguente riproduce, con qualche ritocco, quella di M. SIMONETTI, op.
cit., pp. 50-51.

VALENTINO E LE SUE SCUOLE!
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«Valentino dice di aver visto un piccolo bambino nato da poco e di
avergli chiesto chi fosse; quello rispose di essere il Logos» (IPPOLITO,
Refut., V1, 42, 2).

«Valentino... dice cosi: — Dall’inizio siete immortali e figli della vita
eterna, avete voluto che la morte fosse divisa fra vol per conservarla e
dissolverla: e la morte ¢ morta in vol e per vol —» (CLEMENTE ALESS,
Strom., 1V, 89, 1-3).

Valentino in una lettera scrive: «— Tutto sopportando, Gesu era
padrone di sé: agiva in maniera divina, mangiava e beveva in maniera
particolare poiché non evacuava gli alimenti. Tale era la forza e
padronanza di sé che il nutrimento dentro di lui non si corrompeva,
poiché egli non tollerava la corruzione -» (CLEMENTE ALESS.,
Strom.,., 111, 59,3).

«Valentino... cosi si esprime...: — Uno solo € buono, la cui liberta é la
rivelazione per mezzo del Figlio e solo per opera sua il cuore puo
diventare puro, dopo che da lui ¢ stato cacciato ogni spirito malvagio...
Mi sembra che al cuore accada qualcosa di simile a cio che succede a
un albergo; questo, infatti, viene rovinato, sforacchiato, spesso riempito
di sterco, perché gli avventori si comportano in maniera sconveniente
e non hanno cura del luogo, in quanto ¢ di altri. Nello stesso modo
anche il cuore, finché non ¢ oggetto di cura...; ma allorché il Padre, il
solo buono... viene santificato e risplende di luce... —» (CLEMENTE
ALESS., Strom., 11, 114, 3-6).

Chi ¢ mai questo Valentino dalle espressioni cosi geniali, chiare,
immediate, profonde e sottili? Di lui sappiamo pochissimo. Da
Epifanio si sa che nacque in Egitto, completo la sua istruzione ad
Alessandria, diffuse la sua dottrina in patria, in seguito ando a Roma e,
dopo le vicende romane, si reco a Cipro (Panar., XXXI, 7-12), ma non
v’e qui nulla di storicamente certo.

Ben altro valore hanno le notizie trasmesse da Ireneo (Adi/, haer.,
I11, 4, 3): Valentino ando a Roma sotto il vescovo Igino (136-40), ebbe il
suo apogeo sotto il vescovo Pio (140-55) e lascio Roma sotto Aniceto
(155-66). La sua attivita romana si puo collocare tra il 140 e il 160. A
motivo della fama e del prestigio intellettuale di cui godeva non ¢
inverosimile quanto narra Tertulliano: «Valentino aveva sperato
I'episcopato (dopo la morte di Pio): ne era all’altezza per ingegno ed
eloquenza, ma sdegnato perché altri (cioé Aniceto) ottenne quel posto
per titolo preferenziale di martirio, usci dalla chiesa di genuina

osservanza...» (Adv. Valent, IV, 1)°. In questo periodo la chiesa di
Roma era singolarmente vivace, attraversava anni molto combattuti in
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quanto proprio in essa erano confluiti alcuni maestri gia affermati che
avrebbero fatto parlare di sé per secoli e conducevano una vasta
campagna di approfondimento e ripensamento del messaggio cristiano
con raffinate speculazioni che vertevano su argomenti di vitale
importanza per la dottrina cristiana. Tertulliano anche nei momenti piu
aspri della sua polemica non pone mai in dubbio lingegno e
I'eloquenza di Valentino; e san Gerolamo scrisse: «Nessuno puo far
sorgere un’eresia e mantenerla in vita se non ha dalla natura uno
straordinario intelletto e non comuni doni divini. Una persona del
genere fu Valentino» (In Hos., 11, 10).

Fu uno dei piu grandi maestri dello gnosticismo cristiano: il suo
influsso fu vasto e profondo, e da lui sorsero due scuole: la scuola
italica e la scuola orientale. Motivo della divisione al dire di Ippolito
(Refut., V1, 35, 5-7) fu il giudizio sul corpo di Gesu nato da Maria: era
un corpo psichico sul quale nel battesimo discese lo Spirito (scuola
italica) oppure — dato che la materia ¢ per sua natura cattiva — era un
corpo pneumatico (scuola orientale) passato attraverso Maria senza
assumere da lei la carne ilica, corruttibile, votata alla distruzione?

I discepoli piu celebri della scuola italica sono Eracleone e Tolomeo,
della scuola orientale Assionico (del quale non abbiamo notizie
particolari), Marco, Teodoto e, forse il siro Bardesane.

Valentino scrisse molto, ma ci giunsero soltanto brevi tratti
insufficienti per trarne una informazione sufficiente della sua dottrina;
conosciamo invece molto meglio quella dei suoi discepoli. Tra le opere
scoperte a Nag Hammadi ve ne sono tuttavia alcune che da qualche
studioso, sono attribuite a lui e che comunque provengono dalla sua
scuola; cosi il Vangelo di Verita, il Vangelo di Filippo, il Trattato
tripartito, la Lettera a Regino (o «Trattato sulla Risurrezione»).

Nelle pagine seguenti si dara anzitutto la «Grande Notizia» di Ireneo
su Valentino, (Adv. haer., I, 1, 1 — 8, 6) notizia che tutti gli studiosi
riconoscono come fondamentale e la cui utilita apparira anche nei testi
che seguiranno; si dara appresso le linee fondamentali di Eracleone, di
Tolomeo, e qualche tratto di Teodoto e Marco.

Come s’¢ detto [’Adversus haereses di Ireneo é diretta soprattutto
contro i Valentiniani ed € normale che il vescovo di Lione ne dia la piu
ampia notizia con la quale concordano Ippolito (Refut., VI, 29, 1 - 36,
4) ed Epifanio (Panar., XXXI, 9, 1 — 27, 16) che ci trasmise, almeno in

parte, il testo greco di Ireneo®.

Il pleroma o «pienezza » (1, 1-3). La Divinita assolutamente
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trascendente ci si presenta come una «pienezza» (o, con termine
paolino, pléroma = A pwpa), detta Preprincipio (tpoopy)), Prepadre
(tpomdtwp) Abisso (P0dog), invisibile, incomprensibile, eterno,
ingenerato; con lui cera il Pensiero (¢vvoi) — la Grazia (képrg) — il
Silenzio (ouwyn}), dunque la controparte femminile (come femminile
sono, in greco, questi tre termini); si susseguono coppie gerarchiz-zate
in una gerarchia decrescente, espressione — per noi — della Divinita;
riflettendo su se stesso, il Preprincipio Prepadre Abisso — Ennoia
Charis Sighe genera I'Intelletto (voug), Unigenito — Padre-Principio di
ogni cosa, il solo che comprenda la grandezza del Prepadre, e con lui ¢
emanata la Verita (aAndewa): si hanno cosi le prime quattro coppie
(ovluyion - sing, cvlvyog), la prima tetrade; I'Intelletto-Unigenito —
ecc. conscio del motivo della sua emanazione, a sua volta emano il
Logos (AOyocg) e con lui la Vita (Cwn)), dai quali emana la coppia
composta dall’'Uomo (&vdpwmog) e dalla Chiesa (éxxAnoic). Si giunge
cosi alla grande ogdoade primordiale, fondamentale.

Le coppie maschio-femmina (qui come appresso) rappresentano una
allegoria nella quale l'elemento femminile esprime una qualita
inerente all’elemento maschile, e viceversa, onde risulta un unico
essere bisessuato, allegoricamente; I'Intelletto-Unigenito (o Figlio) &
detto pure Padre perché rivolto a lui e prodotto della sua riflessione, o
ripiegamento, su se stesso in quanto Pensiero (Ennoia) e quindi I'unico
che conosce il Preprincipio; anche il Logos e detto Padre, in quanto
impegna la Divinita verso l'esterno di cui ¢ manifestazione e in quanto
presiede l'organizzazione del pleroma (pienezza) degli eoni o mondo
divino (in seguito presiedera anche il mondo della creazione);
I'Intelletto-Unigenito si pud concepire come Logos immanente (¢vdié-
Jetog), e il Logos (secondo) come Logos profferito (mpo@optidg).

Logos e Vita, dopo avere emanato Uomo e Chiesa, emanano altri
dieci eoni (formanti la decade) e, a sua volta, Uomo e Chiesa emanano
altri dodici eoni, la dodecade, sempre in coppia, l'ultimo dei quali ¢
Sofia (cwelia). Si giunge cosi al numero di 30 eoni (4+4+10+12=30).
Tutti questi 30 edni sono emanazioni che si richiamano e fondono
reciprocamente formando la grande unita luminosa dell’Oceano
divino.

Non ¢ chiaro il motivo di questi numeri: vedi anche Basilide ove
sono date le motivazioni. In Valentino si pud ancora pensare: per
dodici ai segni dello zodiaco, ai dodici apostoli (I'ultimo dei quali,
Giuda, venne meno); per trenta agli anni della vita oscura di Gesu, e
alla parabola degli operai inviati nella vigna (Mt., 20, 116): «...dicono
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che il Salvatore... per 30 anni non fece nulla di manifesto, volendo
mostrare il mistero di questi eoni» ; e alla originale spiegazione data
alla parabola evangelica degli operai inviati nella vigna: «...alcuni
(operai) vengono inviati all'ora prima, altri alla terza, altri alla sesta,
altri alla nona, altri infine all’'undicesima. Queste ore messe insieme
formano il numero 30» (1, 3).

Dopo Sofia, ultimo eone, il pleroma ¢é chiuso dal Limite (opog) che

ha pure il nome Croce (cTovpdg) .

Perturbazione nel pleroma e restaurazione (2, 1-6). Il mito di Sofia.
L’Unigenito & l'unico a conoscere il Prepadre incomprensibile,
comprensione radicalmente impossibile a tutti gli altri eoni;
I'Unigenito pensava di notificare agli altri eoni la grandezza del
Prepadre, ma lo trattenne il Silenzio (oiyn)) perché voleva condurre
tutti gli eoni al pensiero e al desiderio di ricevere il loro Prepadre.
«Cosi tutti gli eoni in serenita e solo in una certa misura desideravano
contemplare... e avere notizia della radice senza principio» (2, 1). Ma
questa aspirazione cresce e diventa esasperante a misura che gli eoni
sono lontani dal Prepadre; cosi l'ultimo eone, la femmina Sofia
(Sapienza) dimentica del suo posto, volle comprendere I'Infinito e,
nella sua passione e nel suo amore, si slancio verso di lui: sarebbe stata
«inghiottita dalla "dolcezza del Prepadre's, si sarebbe dissolta
nell’infinita dell’Abisso primordiale, se non fosse intervenuto il
Limite— «Croce» ; il Limite-Croce la trattiene e la consolida, e lei,
compiuto un penoso ritorno a se stessa, persuasa ormai che il Padre ¢
incomprensibile, depose la sua Enthymesis (évOpeoilg «pensiero,
desiderio, tendenza, intenzione»); arrestata dal Limite, espulsa la sua
«tendenza, intenzione», fuori del pleroma, Sofia é reintegrata al suo
posto, ma una parte di lei — I'Enthymesis «tendenza, intenzione,
desiderio» di vedere il Prepadre — resta e viene espulsa dal pleroma;
Enthymesis € cosi un riflesso, un raddoppiamento di Sofia (in quanto
«tendenza, desiderio», ecc.); questa «tendenza» disordinata diventa una
realta autonoma, una specie di sostanza pronta a diventare un’entita
personale: in quanto tale e per distinguerla dall’eone del pie-roma dal
quale ebbe origine, € detta appunto Enthymesis e, con termine ebraico,

Achamoth («Sapienza»)’: proprio da questa «tendenza» disordinata
avra origine il mondo, e percio il male, l'ignoranza, la tristezza, la
paura, lo stupore (2, 3). «L’Enthymesis era una sostanza pneumatica, in
quanto slancio naturale di un edne, ma sostanza senza forma né figura,
perché Sofia non aveva afferrato nulla» percio ¢ considerata «un frutto
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debole e femminile» (2, 4).

Il Cristo, lo Spirito santo, il Salvatore. Bandita Enthymesis dal
pleroma e restaurata nel pleroma Sofia, reintegrata nella sua coppia (o
sizighia ovCuyia), per volere del Padre, 'Unigenito emise un’altra
coppia «affinché nessuno degli edni subisca pit una tale passione», cioé
il «Cristo» e lo «Spirito santo» (mveOpo &ylov) emessi per consolidare
il pleroma. Il Cristo adempie due compiti: insegna agli eoni la natura
della coppia, cioé insegna loro a restarsene al loro posto senza la
pretesa di giungere al Padre; manifesta agli eoni 'incomprensibilita e
inafferrabilita del Padre, e percio il fatto che nessuno lo puo vedere e
comprendere se non attraverso 'Unigenito. Lo Spirito santo armonizza
gli eoni, insegna loro a ringraziare, e introduce il vero riposo: ristabiliti
nell'uguaglianza, gli eoni maschili diventano tutti Intelletti, tutti Logos,
tutti Uomini, tutti Cristi, e i femminili tutti Verita, tutti Vite, tutti
Spiriti, tutti Chiese.

Con la ratifica del Padre e I’assenso del Cristo e dello Spirito, tutti
gli eoni si accordarono per mettere in comune il fior fiore della propria
sostanza e, a onore e gloria dell’Abisso, emisero «una bellezza perfetta,
come stella del pleroma, un frutto perfetto, frutto comune del
pleroma», Gesu, il Salvatore, il quale — concentrando in se stesso tutte
le potenze del pleroma — puo legittimamente portare il nome di tutte,
cioe: Logos, Figlio, Unigenito, Vita, Verita, Uomo o figlio dell'Uomo,
Chiesa, Cristo o Spirito: «e anche Tutto, poiché proviene da tutti» ;
furono emesse anche le sue «guardie del corpo», cioé gli angeli della
sua stessa stirpe (2, 6). E il Gesti superiore, ancora invisibile.

Passione e guarigione di Enthymesis-Achamoth (4, 1-5).
Enthymesis-Achamoth (o Sofia inferiore, fuori del pleroma dei 30
eoni) girava con la sua passione nell’oscurita e nel vuoto, senza forma
e senza aspetto, alla maniera di un aborto; il Cristo ebbe pieta di lei, si
distese sulla Croce, le diede «la formazione secondo la sostanza, ma
non secondo la gnosi» ; poi Cristo 'abbandond e se ne risali con la
propria potenza, affinché essa «presa coscienza della passione che
'affliggeva a motivo della separazione dal pleroma, aspirasse alle
realta superiori» ; il Cristo e lo Spirito santo avevano lasciato in lei «un
aroma di immortalita» ; cosi formata e divenuta cosciente, ma priva
del Logos (= Cristo), si mosse alla ricerca della luce ma ne fu impedita
dal Limite. «Non potendo varcare il Limite, perché mescolata con la
passione..., cadde in preda a ogni genere di passione...: dolore...,

38



timore..., disagio... e tutto questo nell’ignoranza».

Sopravvenne allora su di lei un’altra disposizione, cioé «la
conversione (image42) verso colui che l'aveva vivificata» (cioé il
Cristo); di qui si costitul la materia (06%) dalla quale & sorto questo
mondo, in quanto dalla conversione trasse origine 'anima del mondo e
del demiurgo, dal timore e dal dolore trasse origine tutto il resto;
«infatti dalle lacrime di Achamoth deriva tutta la sostanza umida, dal
suo riso la sostanza luminosa, dalla tristezza e dalla costernazione gli
elementi corporali del mondo...: a volte piangeva perché abbandonata
sola nelle tenebre e nel vuoto; a volte pensando alla luce che 'aveva
abbandonata si riprendeva e rideva; a volte ancora si addolorava; a

volte, in fine, provava angoscia e smarrimento...» (4,2)°.

Passata attraverso tutte queste peripezie, Achamoth (che i
Valentiniani chiamano loro Madre), volse una supplica al Cristo; ma
egli — nel pleroma - esitava a ridiscendere, e cosi le mando «il
Paraclito, cio¢ il Salvatore» ; egli venne con i suoi angeli e le diede «la
formazione secondo la gnosi», la guari dalle passioni dividendole da
lei, ma non poté farle sparire come quelle della prima Sofia in quanto
si erano «consolidate e rese vigorose», percio le mescolo, le consolido e
le trasformo da incorporali «in materia incorporea», diede loro
I'attitudine a comporsi e formare dei corpi; ne trasse cosi due sostanze:
una cattiva derivante dalle passioni, una derivante dalla conversione e
mescolata con la passione.

Achamoth, libera dalle passioni, difronte alla gioia derivante dalle
luci degli angeli che erano col Salvatore, genera dei semi spirituali
«simili agli accompagnatori del Salvatore» (si tratta dei pneumatici, o
spirituali, che dovranno maturare e perfezionarsi quaggiu nel mondo,
fino a quando entreranno nel pleroma - come elementi femminili - e
si uniranno con gli angeli — elementi maschili).

Il demiurgo (5, 1). Vi erano dunque tre sostanze: la materia (OXr))
derivante dalla passione; la sostanza psichica (¥*1) derivante dalla
conversione; la sostanza spirituale (%»1) derivante da Achamoth. Questa
si accinge a dare forma alle tre sostanze: fuori del suo potere era dare
forma alla sostanza pneumatica (spirituale) perché uguale alla sua (le
era consostanziale), con lo stesso grado di imperfezione e lo stesso
bisogno di maturazione graduale, cio¢ secondo la sostanza e secondo la
gnosi; si volse allora alla sostanza psichica, derivante dalla conversione:
da una parte di questa lei fece il demiurgo «il dio, il padre, il re di tutti
gli esseri» sia psichici (o di destra) sia ilici derivanti dalla passione e
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dalla materia (o di sinistra), conferendogli cosi potere universale sulla
sostanza psichica e sulla ilica; al demiurgo risale tutto cid mosso da sua
madre: ma a sua insaputa Enthymesis-Achamoth fece ogni cosa
secondo le direttive ricevute dal Salvatore o, meglio, il Salvatore opero
per mezzo di lei.

La genesi dell’'universo (5, 2-4). Il Dio e padre degli esseri psichici ed
ilici, cioe degli esseri fuori del pleroma, il demiurgo, ¢ il Dio
del’Antico Testamento, autore della legge del timore, piena di
ingiustizie, Dio degli Ebrei e dei cristiani ordinari (cioe gli psichici); egli
intraprende la sua opera, ignorando tutto il mondo superiore, sua
madre compresa. La parte psichica rimasta la separo dalla sostanza
ilica, e da incorporee, quali erano, le fece corporee, creo le cose celesti
e le cose terrene, quelle che tendono all’alto e quelle che tendono al
basso, quelle di destra e quelle di sinistra. Il demiurgo creo sette cieli e
si sistemo al di sopra di essi (percio i Valentiniani gli danno il nome di
«ebdomade»), mentre sua madre — Enthymesis Achamoth - ¢é al di
sopra di lui nella regione intermedia (pecdrtng) tra lui e il pleroma
(essa & chiamata «ogdoade» in quanto rappresenta «il numero della
fondamentale e primitiva ogdoade del pie-roma»).

Nella sua ignoranza, il demiurgo pensa di agire da solo; in realta era
sua madre che agiva per mezzo suo: «egli fece un cielo, senza
conoscere il Cielo; plasmo un uomo, senza conoscere 'Uomo; fece
apparire una terra, senza conoscere la Terra...» (5, 3); ... il demiurgo,
troppo debole per conoscere le realta spirituali, si credette il solo Dio, e
dalla bocca dei profeti, disse: — Io sono Dio... —» (Is. , 45> 5)

L’uomo (5, 5-6). Dopo aver fatto il mondo, il demiurgo fece I'uomo
«terreno» (xoxss) da una sostanza ilica nella quale, con il suo soffio,
immette un’anima psichica di modo che l'uvomo ¢ a sua «immagine»
con il corpo ilico, e a sua «rassomiglianza» con I’anima psichica (Gen.,
1, 26; 27); 'uomo fu poi rivestito di «una tunica di pelle» (Gen., 3, 21),
cio¢ di «carne sensibile» vale a dire «la corporeita». Ma prima aveva
avuto luogo un fatto singolare: a sua insaputa, il demiurgo aveva in se
stesso (immessigli da sua madre) quei semi spirituali generati da
Achamoth e «simili agli accompagnatori del Salvatore»: sicché quando
il demiurgo soffio l'anima - sempre a sua insaputa — immise
nell'uvomo anche quei semi pneumatici; semi pero che non si trovano
in tutti gli uomini, ma soltanto in alcuni (nei pneumatici o spirituali);
percio questi semi sono detti «Chiesa», «figura della Chiesa superiore».
L’'uomo dotato di questi semi e lo gnostico: egli ha «l’anima dal
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demiurgo, il corpo dalla terra, la carne dalla materia, 'uomo
pneumatico dalla madre Achamoth» ; portato da questi elementi come
da un utero materno, I'uvomo pneumatico cresce fino alla maturita e si
prepara ad accogliere il Logos e a ritornare nel pleroma: I'involucro,
cioe gli altri elementi, & provvisorio e destinato alla dissoluzione.

La missione del Salvatore nel mondo (6, 1-2). Quaggiu vi ¢ dunque
I'eterogeneita di tre nature: l'elemento (o natura) ilico incapace di
qualsiasi salvezza, 'elemento psichico capace di scegliere tra I'ilico e il
pneumatico e — a secondo della scelta — di beneficiare di una certa
quale salvezza, I'elemento pneumatico la cui salvezza ¢ infallibilmente
assicurata. Questa la triplice distinzione: ma nulla accade
automaticamente, in quanto sia gli psichici sia i pneumatici necessitano
di insegnamenti e di formazione.

La natura di questi tre elementi determina il modo con cui il
Salvatore discendera in questo mondo: quali elementi assumera?
L’elemento ilico €, per sua stessa natura escluso, dato che é corruttibile
e votato alla distruzione; il Salvatore prende da Achamoth la natura
pneumatica, primizia di quanto deve essere salvato, e si riveste del
Cristo psichico formato dal demiurgo; ma tutti gli elementi finora
assunti sono invisibili: allora il demiurgo — con un’arte indicibile -
rivesti il Cristo psichico «di un corpo che é di sostanza psichica, ma
fatto... per essere visibile, percepibile e passibile. Nulla assunse di ilico,
perché la materia non puo accogliere la salvezza» (6, 1).

Ai pneumatici il Salvatore apporta la gnosi o conoscenza dell’Essere
supremo, del pleroma, della origine e natura, e con tale conoscenza
cresceranno fino alla maturazione perfetta; agli psichici, cioé¢ ai cristiani
ordinari costituenti la Chiesa psichica, insegna a seguire la via modesta
della fede e delle opere buone, e se si attengono a questa via avranno
la salvezza psichica col demiurgo, fuori del pleroma; per i pneumatici
ogni legge di quaggiu ¢ indifferente, per natura sono destinati alla
salvezza: «come l'oro posto nel fango non perde la sua bellezza, ma
conserva la propria natura, perché il fango non puo... danneggiare
I'oro, cosi... quali che siano le azioni iliche nelle quali si trovano
implicati» non ricevono danno alcuno e non perdono il fondamento
spirituale (6, 2).

Sorte finale delle tre sostanze, o escatologia (7, 1). Quando tutti i
semi pneumatici derivanti da Achamoth avranno raggiunto il numero
completo previsto per gli eletti, allora avra luogo la consumazione
finale: Achamoth lascera il luogo intermedio, entrera nel pleroma, e
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accogliera il Salvatore quale suo sposo; i pneumatici, abbandonato
I'elemento ilico (il corpo) nel momento della morte, si spoglieranno
dell’elemento psichico, ed entreranno nel pleroma ove li attendono gli
angeli del Salvatore, cioé i loro sposi.

Dall’ebdomade il demiurgo passera nel luogo intermedio, lasciato
vuoto dalla madre, e quivi si installera con gli psichici che avranno
praticato la giustizia.

L’elemento ilico perira interamente: «... il fuoco celato nel mondo
deflaghera, si appicchera e consumera tutta la materia, sara consumato
con essa e se ne andra nel nulla» (7,1). Ma il demiurgo non sa nulla di
tutto cio.

Varianti e specificazioni (7, 2-5). Ireneo sapeva bene che al di la di
queste linee fondamentali vi erano, tra i Valentiniani, dei punti di
dissenso di non poca importanza: ne espone dunque alcuni:

1. Secondo certuni il demiurgo avrebbe emesso anche il Cristo
psichico, in possesso dei semi pneumatici (provenienti da Achamoth) e
I'avrebbe rivestito di un «corpo» psichico, e tuttavia «visibile e
palpabile»: e questo sarebbe passato «attraverso Maria come I'acqua
passa attraverso un tubo; su di lui, nel battesimo, discese il Salvatore
nato da tutti gli eoni del pleroma, in forma di colomba» (7, 2); a
immagine della prima tetrade anche il Salvatore constava di quattro
parti: dal seme spirituale di Achamoth, dalla parte psichica derivante
dal demiurgo, dalla «parte dell’economia» (cioe il corpo psichico
speciale) derivante dal demiurgo, dal Salvatore disceso come colomba.

2. La parte discesa come colomba non poteva essere né vista né
dominata né patire; la parte ricevuta da Achamoth, essendo
pneumatica e invisibile, non poteva soffrire; patirono, invece, il Cristo
psichico e il Cristo dell’economia «fatto misteriosamentex.

3. Le anime che ricevettero il seme di Achamoth sono migliori e
piu amate dal demiurgo, anche se ne ignora il motivo («percio le ha
ripartite in profeti, sacerdoti, re»); pensano — questi Valentiniani — che
alcune cose siano state rivelate da questo seme per mezzo dei profeti,
altre dalla madre, cioé da Achamoth, e altre dal demiurgo e dalle
anime nate da lui; come Gesu deriva parte dal Salvatore, parte dalla
madre e parte dal demiurgo, cosi I’Antico Testamento non ¢ tutto
riducibile al demiurgo: per suo tramite e a sua insaputa operava sia
Enthymesis-Achamoth-Sofia, sia il seme spirituale da lei inserito in
alcuni uomini psichici; una divisione analoga vale pure per le parole di
Gesu: alcune derivano dal Salvatore, altre da Achamoth, altre dal
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demiurgo (7,3).

4. Lungo tutto il periodo dell’Antico Testamento, il demiurgo
ignorava interamente il mondo superiore e disprezzava le diverse
profezie: ma quando il Salvatore venne e glielo ha rivelato, egli
'accolse con gioia, e ormai ha cura della Chiesa, porta a compimento
I'economia per tutto il tempo necessario, lieto della promessa di
prendere poi il posto di sua madre (7,4).

5. I tre generi di uomini «terreno — psichico — spirituale» si
distinguono dalla loro natura come Caino — Abele — Seth; il primo ¢
votato alla distruzione; il secondo ha la possibilita di scelta tra il male e
il bene (e secondo la scelta avra la sua fine); il terzo € allevato ed
educato quaggiu essendo stato mandato in uno stadio di imperfezione,
e quando sara giudicato degno della perfezione andra nel pleroma con
gli angeli (7,5).

Questa lunga Notizia di Ireneo, la cui importanza apparira nelle
pagine seguenti, ¢ interrotta da quattro sezioni: 3, 1-6 sull’esegesi
gnostica di tratti neotestamentari a sostegno di quanto precede; 4, 3-4
tratto sarcastico di Ireneo contro i Valentiniani ; 6, 3-4 tratto ove €
dipinta la condotta immorale dei Valentiniani; cc. 8-9 sull’esegesi
gnostica, come sopra.

1. Su questa scuola cosi importante e alla quale si fara spesso riferimento nelle pagine
seguenti, si veda: A. ORBE, Estudios Valentinianos, nella serie «Analecta Gregoriana»
numeri 65; 83; 99-100; 113; 158, Roma 1955-66; F. M. SAGNARD, La gnose valentinienne
et le témoignage de saint Irénée, Paris, 1947, e il i° volume di The Rediscovery of
Gnosticism (vedi nota a p. 50).

2. Versione di A. Marastoni; Q. S. F. TERTULLIANOAdversus Valentinianos, Padova,
1971.

3. Gli studiosi concordano nel vedere in questa «Notizia» la dottrina di Tolomeo, non si
puo pero fare a meno di constatare che Ireneo intende offrire almeno le grandi linee
comuni a tutti i Valentiniani e, ben conscio che su questo o quel punto vi sono differenze,
¢ solito segnalare le differenze introducendole con espressioni, come: «essi affermano...
essi insegnano... altri pretendono...» ecc. La «Notizia» si estende a tutta la prima parte del
I libro, cioé 1, 1 - 9, 5, ma I'ultimo capitolo costituisce la conclusione di Ireneo: «Vedi,
caro amico, a quali artifici ricorrono...» (9, 1).

Per un’analisi critica di questo lungo testo si veda F. SAGNARD, La gnose valentinienne
et le temoignage de saint Irénée, Paris, 1947, 140 e segg. tenendo presente che a questa
data l'autore ignorava completamente I'ormai insostituibile apporto di un buon numero
di testi scoperti a Nag Hammadi.

Nelle pagine seguenti, in ogni passo dubbio o poco chiaro seguo l'interpretazione
dell’edizione critica di Adversus haereses curata da A. ROUSSEAU e L. DOUTRELEAU,
delle SC, sopra citate.

4. Secondo la metodologia che si é scelta, Ireneo espone prima un capitolo dottrinario
in una maniera nuda e oggettiva, al termine cita i principali testi scritturali che i gnostici
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frammezzano alle dottrine esposte e sui quali si basano per le loro teorie per mezzo di
interpretazioni singolari. Normalmente tralascio questa seconda esposizione (qui, ad es.,
3, 1-6).

5. Tertulliano nella sua sferzante ironia esclama: «Ecco: Enthymesis, oppure ormai
Achamoth- poiché da questo punto la trovo scritta con questo intraducibile nome...»
(pp. cit., X1V, 1).

6. Al di la dei sarcasmi di Tertulliano (op. cit., XV, 1-5) si veda Pistis Sophia, c. 29 e

segg.

TOLOMEO

Tolomeo ed Eracleone spiccano tra i discepoli di Valentino per la
cosl detta scuola italiana.

Non ha particolare importanza, per la presente panoramica, la
sottile esegesi gnostica di Tolomeo sul prologo del quarto Vangelo
(IRENEO, Adv. haer., 1, 8, 5-6), molto € invece l'interesse della sua
Lettera a Flora tramandataci integralmente in greco da Epifanio
(Panar., XXXIII, 3, 1-7, 10) nella quale affronta e risolve, in modo
gnostico, un problema allora sorto e dibattuto vivacemente da piu
parti, problema al quale la Grande Chiesa aveva dato, o maturava la
sua soluzione, ma che tuttora non si poteva dire interamente risolto,
cioé il significato che ha I’Antico Testamento per il Cristianesimo. La
lettera risponde al quesito di una signora, non ancora pienamente
iniziata al Valentinianesimo.

Basta una prima lettura per convincerci che Tolomeo non era di
certo uno gnostico libertino né uno gnostico ascetico, ma accoglieva
pienamente la lezione dell’evangelico «discorso della montagna»: dava
al’Antico Testamento significato metaforico, ma ne accoglieva alla
lettera certi precetti morali, come il demiurgo; manteneva cio¢ una via
di mezzo lungi da estremismi che abbiamo incontrato e che vedremo
ancora piu avanti.

Ecco i suoi insegnamenti a Flora!:

1. La legge mosaica del Pentateuco ¢ divisa in tre parti: legge di
Dio, aggiunte di Mose, precetti degli anziani di Israele; le due ultime
sono da eliminare.

Resta la legge di Dio divisa, a sua volta, in tre parti.

2. I dieci comandamenti sono da accogliere cosi come stanno, ma
con in piu i perfezionamenti apportatevi da Gesu nel «discorso della
montagna» («... io pero vi dico...»).

3. Una parte della legge ¢ da intendere in modo tipico, allegorico,
simbolico, sebbene dagli Ebrei sia intesa alla lettera, ad es. la

44



circoncisione, la santificazione del sabato, le leggi sui sacrifici e offerte,
ecc. (la legge del digiuno e da intendere nel senso di astensione da
azioni cattive, ma anche alla lettera aiuta I'anima a liberarsi dalla
materia).

4. Una parte della legge (sempre quella considerata divina, del
Dio cioe dell’Antico Testamento) € mescolata a ingiustizia, come la
«legge del taglione»: chi lede in seconda istanza per vendicare il male
ricevuto, non € meno ingiusto del primo; percio é legge estranea alla
natura e alla bonta del Padre di tutto.

In conclusione: per lo gnostico valentiniano, il decalogo deve venire
completato dal Vangelo; la legge del taglione ¢ abolita; su tutto il resto
della legge si stende un significato simbolico, spirituale; quindi tutta la
legge di Mose, intesa alla lettera, non ha piu alcun valore.

1. Seguo l'edizione delle SC curata da G. QUISPEL, Ptolémée. Lettre a Plora, Paris (SC
24 bis) lime édit. 1966.

ERACLEONE

Eracleone fu — per quanto sappiamo - il pit antico commentatore
sistematico del quarto Vangelo: la sua esegesi ¢ soprattutto allegorica e
si muove sulle linee delle dottrine gnostiche; emerge la distinzione tra
il Dio supremo e il demiurgo, la distinzione delle tre stirpi umane
(pneumatici, psichici, ilici); solo di sfuggita appare il mito gnostico di
Sofia (che non menziona mai); anche se del grande commento di
Eracleone conosciamo soltanto pochi testi (51 di non wuguale

lunghezza)!, la metodologia ¢ quella che si incontra nelle parti ove
Ireneo riferisce l'esegesi gnostica valentiniana, nel breve tratto di
Tolomeo, e — in via piu generale — nell’interpretazione dei primi
capitoli della Genesi che leggiamo in molti testi gnostici; che questa
esegesi estremamente intellettualista abbia anche oggi un certo
fascino, non meraviglia: lo stesso Origene che per confutarla scrisse il
suo Commento a Giovanni ne subisce spesso l'influsso specialmente
proprionel metodo esegetico. Possiamo quindi ritenere che dell’esegesi
gnostica valentiniana abbiamo una documentazione sufficiente e — per
coloro che riescono a penetrarne la tecnica — non € priva di un
profondo significato e di sottile attrazione, rappresentando quanto di
piu raffinato produssero intellettuali cristiani, certamente debitori a
predecessori e a contemporanei, oltreché allo spirito inquieto,
dinamico e sottile del tempo.
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1. Cfr. 'edizione italiana, a cura di E. Corsini, sopra citata.

TEODOTO

Della scuola cosi detta orientale di Valentino abbiamo importanti
estratti tramandatici da Clemente Alessandrino, intitolati «Estratti
dalle opere di Teodoto e della scuola detta orientale, all’epoca di
Valentino», piu brevemente e comunemente denominati «Excerpta ex

Theodoto». A questi fard frequenti riferimenti in seguito!. L’opera ¢ in
realta composita e contiene sia dottrine valentiniane della scuola
«italiana» sia della scuola orientale alla quale é collegato Teodoto. Qui
interessa uno schema sintetico che si riallacci a quanto precede e
illustri i testi che seguiranno.

Ecco le diverse unita di estratti secondo la divisione del Sagnard:

1. I tratti 1-28 parlano degli eoni del pleroma, di Gesu, dei semi
spirituali e degli angeli.

2. I tratti 29-42 parlano della prima coppia, di Sofia, del Cristo, del
demiurgo, di Gesu e dei suoi angeli, e del ritorno dei semi spirituali
con Gesu.

3. I tratti 43-65 corrono sostanzialmente paralleli alla «Grande
Notizia» di Ireneo: formazione di Sofia (Enthymesis) per opera di Gesu
e dei suoi angeli, trasformazione delle sue passioni in sostanze
psichiche ed iliche, cosmogonia con il demiurgo, formazione
dell'uomo, le tre nature, del Cristo psichico e, in fine, 'incontro degli
gnostici (valentiniani) con i loro angeli.

4. I tratti 66-86 trattano dei tre gradi di insegnamento del Salvatore,
della femmina superiore senza forma, del destino, o astrologia, del
Salvatore che ne rompe la catena, del battesimo della gnosi come
istruzione battesimale, della santificazione del pane, dell’olio e
dell’acqua, e della vittoria.

Si tratta di testi brevi e di utilizzazione non facile, ma sempre

chiarificanti nell’ambito dello gnosticismo valentiniano?.

1. Mi attengo sempre alla citata edizione delle SC curata da F. Sagnard.

2. La «Notizia» di Ippolito sul sistema Valentiniano si discosta in vari aspetti
particolari, ci da informazioni su dissensi e contrasti tra i seguaci dello stesso sistema; in
qualche tratto puo anche essere piu arcaico di quello di Ireneo, con la quale tuttavia
concorda nelle linee generali e in molti aspetti particolari (IPPOLITO, Refut., VI, 29, 1 —
36, 4).
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[ SETHIANT!

Trattando degli Ofiti, Ireneo scrive che dopo Caino e Abele,
«conforme alla provvidenza di Prunicos (da Adamo ed Eva) furono
generati Seth e poi Norea, dai quali nacque il resto del genere umano»
(Adv. haer., 1, 30, 9), e altrove, al termine della «Grande Notizia»: «Ci
furono tre generi di uomini: pneumatici, psichici, coichi (terreni), come
ci furono Caino, Abele, Seth; ¢, infatti, partendo da questi tre ultimi,
che essi stabiliscono L’esistenza di tre nature, non piu nell’individuo
singolo, ma nell’insieme della stirpe umanax»ivi, 7, 5).

Volendone sapere di pitt su questi cultori di Seth - ai quali nei testi
gnostici che seguono ¢ riservato uno spazio particolare - dobbiamo
rivolgerci a Tertulliano (Adv. omnes haereses, 2), a Ippolito (Refut., V,
19, 1 - 22, 1) e a Epifanio (Panar., XXXIX, 1-10); tutto sommato, in
vista di quanto si vedra sui testi sethiani, si ha la netta sensazione che
I'informazione tramandata da Epifanio sia la piu vicina, e quindi la piu
utile al nostro scopo.

Epifanio afferma che questa setta gnostica non era molto diffusa,
che gli pare di averla conosciuta (nisi me fallit memoria) allorché si
trovava in Egitto, che non ricorda bene il luogo nel quale la incontro,
che ne ebbe conoscenza direttamente con i propri occhi (avTo- @Lav),
ma che molto pit imparo da testi scritti.

1. I Sethiani affermano di discendere da Seth, figlio di Adamo, che
presso di loro gode di grande venerazione e al quale attribuiscono ogni
virtu e giustizia; lo chiamano «Cristo»(Xpiotov adtév dvopdlovoLy).

2. Secondo la loro dottrina, 'universo (t& mavta) fu creato dagli
angeli, non dalla «potenza superiore» (¢x TG &vw Svvipew).

3. All'inizio vi furono due uomini dai quali derivarono Caino e
Abele, a proposito dei quali sorse una lotta tra gli angeli che causo la
morte di Abele per mano di Caino; prevalse cosi la squadra degli
angeli che avevano generato Caino ed erano suoi sostenitori.

4. Vista questa vittoria di Caino, «la potenza superiore», la madre,
penso alla generazione di Seth: mise in lui il suo stesso seme superiore
(omépua trjic avwdev dvvauewc), immise in lui una scintilla (omLvOn por)
discesa dal cielo, operante la elezione della sua generazione e la
sconfitta degli angeli che avevano fatto il mondo e i due uomini;
percio la generazione di Seth fu separata, portata in alto come
generazione eletta e diversa dall’altra generazione; nell’intenzione
della «potenza superiore», solo la generazione di Seth, pura e dotata di
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forza celeste, doveva rappresentare il genere umano.

5. Ma col passare del tempo, a motivo della loro mescolanza e
malvagita le due generazioni (di Caino e di Abele) seguitavano la loro
lotta I'una contro l'altra; percio la «potenza superiore» intervenne
ancora per porre fine a questa contrapposizione, e decreto il diluvio
affinché sopravvivesse soltanto la generazione di Seth, la stirpe
superiore dotata di scintilla divina; gli angeli ebbero tuttavia un nuovo
sopravvento in quanto venuti a conoscenza che la loro stirpe sarebbe
stata distrutta, introdussero, nell’arca Cam, che era della loro stirpe:
cosi nell’arca entrarono non solo le sette persone della stirpe di Seth,
ma anche Cam e da lui trasse origine, nel mondo, I'errore, 'oblio, il
disordine, 'impulso al peccato: «e il mondo ritorno nuovamente al suo
stato originario, e fu ripieno di malvagita, come era all’inizio prima del
diluvio (3, 4).

6. «<Da Seth, dal suo seme, discendendo dalla sua stirpe (&6 Si oD
>10 kot oméppa ko kKatd dtadoxnv) venne il Cristo stesso, Gesu (&
Xplotdg fAdev avtdg Tnooidc), non per mezzo di una (umana)
generazione, bensi apparve in questo mondo miracolosamente (¢Ala
Jdavpaotdc v t@ kookuw mepnvag); egli € lo stesso Seth di allora, oggi
chiamato Cristo Cristo (... o0T0g € XR0 0 toTe, kal XpLotdg): che
allora come adesso visita il genere umano, inviato dalla madre celeste»
(&td g Mntpog dvwidev amesTaApévog: 3:5)-

7. 1 Sethiani, prosegue Epifanio, hanno vari libri sotto i nomi di
grandi uomini, sette sotto il nome di Seth, altri detti Allogeneis
(CAAMoyeveig), altri attribuiti ad Abramo (una Apocalisse), altri ancora
a Mose e a diversi altri uomini; affermano che Seth aveva una moglie
di nome Orea (Qpaiav), potenza, questa, nota anche ad altri gnostici e
che i Sethiani ritengono essere moglie di Seth (5, 2-3).

Qualcosa di simile, scrive ancora Epifanio a proposito di un’altra
setta gnostica, gli Arcontici (Panar., XL, 1, 1 - 8, 2). Caino e Abele sono
figli nati da Eva sedotta dal diavolo il quale era figlio di Sabaoth - cioe
del Dio degli Ebrei -; la discordia ebbe origine dal fatto che tutti e due
amavano la stessa sorella; Seth nacque dalla relazione tra Adamo e sua
moglie Eva, ma la «Potenza superiore» discese con i suoi angeli e lo
trasferi in una sfera piu alta affinché non fosse ucciso (percio ¢ detto

Allogeno) CAAloyevr)) %; per un lungo periodo, Seth fu riportato
quaggiu dopo averlo reso «spirituale e incorporeo», di modo che né il
demiurgo, creatore del mondo, né le sue potenze e autorita avessero
alcun potere contro di lui. Seth, dunque, non servi mai il demiurgo, né
arconti né autorita, bensi ebbe la conoscenza della Potenza ineffabile,
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«il Dio buono che ¢ al di sopra

di tutto», si pose al suo servizio e lascio molte rivelazioni; gli arcontici
hanno percio diversi libri intitolati a Seth che ritengono trasmessi e
lasciati da lui, ed altri che portano il suo nome e quelli dei suoi sette
figli, detti Allogeni CAAAoyeveig: n, 1-6).

La notizia che sui Sethiani ci ha trasmesso Ippolito ¢ notevolmente
diversa, parte da principi diversi, ha un’ampiezza di accangi assai piu
vasta di quanto visto finora, e non ci ¢ utile per i testi che seguiranno.
Curiose sono le parole finali ove il lettore desideroso di
un’informazione completa sul sistema dei Sethiani e rinviato al libro
intitolato Parafrasi di Seth contenente tutti i loro segreti (Refui., V, 22,
1).

Sui Sethiani e su Seth molto si vedra qui appresso nei nostri testi;
vale la pena, fin d’ora, ricordare che vi sono validi motivi per ritenere

che tra gli gnostici combattuti da Plotino! vi erano dei Sethiani, ai
quali appartiene, parzialmente, anche il cosi detto «Testo senza titolo»
del codice Brucianus del quale si parlera qui appresso (vedi inoltre Le
tre Stele di Seth, il Discorso del grande Seth, Il vangelo degli Egiziani).

1. Approfondimenti particolari su questa corrente gnostica, che incontreremo spesso
nei testi che seguono (cfr. Tre Stele di Seth, Discorso del grande Seth, Vangelo degli
Egiziani, Origine del mondo, ecc.), sono offerti nel II vol. di The Rediscovery of
Gnosticism. Proceedings of the Conference at Yale, March 28-31 1978 (Studies in the
History of Religion — Supplements to «Numen»), Leiden, 1980; e nelle bibliografie
particolari ai testi citati.

2. Cio¢ «straniero» «di razza o stirpe diversa».

BARBELOGNOSTICI

Una menzione particolare va a una notizia di Ireneo per l'interesse
che ha proprio col primo testo qui presentato, cioé I’ApGv., in quanto
ce ne da una versione simile, ma non uguale, certamente piu antica, e
ci permette di intravvedere la strada, per noi tortuosa, percorsa
dall’ ApGv., (e certo non solo da esso pur assendo l'unico sul quale
abbiamo tante testimonianze), gia cosi abbondantemente
documentata. Data la sua brevita, riporto integralmente il testo di
Ireneo (Adv. haeres., 1, 29, 1-4).

1. «A parte quanti provengono dai su menzionati Simoniani, sorse
una moltitudine di (Barbelo)-gnostici spuntati dalla terra come funghi.
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Riportiamo ora le principali dottrine tenute da costoro.

«Alla base, dal loro sistema alcuni pongono un eodne che non
invecchia mai, in uno Spirito verginale che chiamano Barbelo. Quivi,
dicono, c¢’¢ un Padre innominabile il quale ebbe il pensiero (= volle)
manifestarsi a Barbelo. Quando apparve questa Ennoia (Pensiero) si
pose davanti a lui e domando la Prima conoscenza (= pre-gnosis).
Quando apparve la Prima conoscenza, esse domandarono ancora; alla
loro domanda apparvero 'Incorruttibilita e poi la Vita eterna.

«Barbelo si rallegrava di tutte queste produzioni; guardando verso la
Grandezza (=il Padre), dalla gioia di vederla, concepi e generd una
Luce simile alla Grandezza. Questo, secondo loro, € l'inizio della
illuminazione e della generazione di tutte le cose.

«Il Padre, allora, vedendo quella Luce, I'unse con la sua eminenza
affinché diventasse perfetta: questa, affermano, ¢ il Cristo. Egli, a sua
volta chiese che, come aiuto, gli fosse dato lIntelletto (voug): e
I'Intelletto apparve. II Padre, inoltre, emise la Volonta e il Logos (to
JéANpa Kal Tov AOYyov).

«Si unirono allora in sizighie (coppie): I'Ennoia e il Logos,
I'Incorruttibilita e il Cristo, la Vita eterna e la Volonta, I'Intelletto e la
Prima conoscenza.

«Questi glorificarono la Grande Luce e Barbelo.

2. «In seguito dall’Ennoia e dal Logos fu emesso I’Autoghenes, per
rappresentare, dicono, la Grande Luce: egli fu molto onorato, e a lui
furono sottoposte tutte le cose. Con lui fu emessa la Verita, e si ebbe la
sizighia: Autoghenes e Verita.

«Inoltre, dalla Luce, che é il Cristo, e dalla Incorruttibilita furono
emesse quattro Luminari, affinché, dicono, assistessero I’Autoghenes.
Dalla Volonta e dalla Vita eterna avvennero quattro emissioni, affinché
fossero al servizio dei quattro Luminari; queste emissioni, sono: Charis,
Thélesis, Synesis, Phronesis. Charis fu unita al grande e primo
Luminare, che essi pretendono essere il Salvatore e che chiamano
Harmozel; Thélesis fu unita al secondo Luminare, che essi chiamano
Raguel; Synesis fu unita al terzo, che essi chiamano David; Phronesis fu
unita al quarto, che essi chiamano Eleleth.

3. «Essendo ormai tutto costituito, I’Autoghenes emise 1'Uomo
perfetto e vero, che chiamano Adamas, perché né lui fu ingannato né
coloro dai quali egli deriva; egli fu allontanato da Harmozel e posto
affianco alla prima Luce. Dall’Autoghenes fu emessa - con 'Uomo e a
lui unita - la Gnosi perfetta: ¢ per questo che 'Uomo ha conosciuto
Colui che ¢ al di sopra di tutto; gli era stata data anche una forza
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invincibile dallo Spirito verginale.

«Tutti gli eoni ormai si riposano e cantano inni al Grande Eone. Di 1a
apparvero, essi dicono, la Madre, il Padre, e il Figlio. Dall’'Uomo e dalla
Gnosi nacque un albero che chiamano col nome di Gnosi.

4. «Dal primo angelo che sta presso I'Unigenito, in seguito fu
emesso, dicono, lo Spirito Santo che chiamano anche Sofia e Prunico.

«Costei vedendo che tutti gli altri avevano il loro congiunto -
mentre lei era priva di congiunto -, cerco a chi si poteva unire; siccome
non trovava alcuno, rimase triste e si stendeva e guardava giu verso le
regioni inferiori, nella speranza di trovare un congiunto; non
trovandone, si lancio in avanti ma resto pure accasciata dal disgusto
per il fatto di essersi slanciata senza il beneplacido del Padre.

«In seguito, mossa dalla semplicita e dalla bonta, generd un’opera
contenente ignoranza e presunzione. Quest’opera, dicono, ¢ il Pro-
tarconte, 'autore di questo universo. Costui prese da sua madre una
grande potenza, e si allontano da lei verso i luoghi inferiori. Fece il
Firmamento del cielo, nel quale, dicono, che egli abiti. Essendo
ignoranza, fece le potenze che sono al di sotto di lui, gli angeli, i
firmamenti e tutte le cose terrestri. Poi si uni alla presunzione, e
genero la cattiveria, la gelosia, 'invidia, la discordia, e il desiderio.

«Davanti a queste produzioni, sua madre Sofia fuggi e, rattristata, si
ritird nelle altezze: e, contando dal basso, divenne ’'Ogdoade.

«Quando ella si ritiro, egli si credette solo; ed € per questo motivo
che disse: - Io sono un Dio geloso, non v’¢ altro Dio all’infuori di me -
(Es., 20, 5; Is., 45, 5; 46, 9). Di questo genere sono le loro menzogne».

1. Cfr. Enneadi, 11, 9; PORFIRIO, Vita di Plotino, c. 16.

[ CODICI ASKEWIANUS E BRUCIANUS

Da quanto precede risulta evidente sia l'estensione di movimenti
gnostici, sia la loro vastissima area culturale abbracciante in pratica le
tendenze e le aspirazioni del tempo a un raggio molto ampio, ma nel
contempo ci permettono di constatare e la frammentarieta delle
conoscenze che ne possiamo trarre, e le forzature cui furono,
naturalmente, sottoposti dagli eresologi che non sempre ne
compresero la radice, le motivazioni, la mentalita, in fine i luoghi
comuni di facile successo, ma anche di troppo facile invenzione (ad es.
I'immoralita, riti orgiastici, ecc.) furono coloriti.
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Fatte pochissime eccezioni (ad es. la Lettera a Flora di Tolomeo), gli
eresiologi non ci hanno trasmesso alcun testo gnostico completo; in
concreto, ignoravamo la voce degli gnostici in un grande coro cheda
punti di vista diversi - li poneva continuamente sotto accusa: si trattava
di scritti a noi ignoti da altre fonti, e fattici conoscere esclusivamente
dai loro nemici.

Tuttavia molto prima della scoperta dei manoscritti di Nag
Hammadi erano giunti in Europa due codici che ci facevano sentire
'autentica voce degli gnostici, cioe 1'altra parte dei due contendenti. 11
primo ¢ il cosi detto Codex Askewianus dal nome del Dottor A. Askew
suo primo proprietario nel 1772, che ora si trova nel British Museum
(dal 1785); su questo lungo testo in lingua copta scritto su pergamena si
cimentarono parecchi studiosi: la prima edizione del testo copto
accompagnata da versione latina apparve nel 1851-1853, ma l'edizione
tuttora fondamentale risale a C. Schmidt, datata nel 1905. Le vicende e
il testo di questo codice sono offerte nelle pagine seguenti: I'unica
opera contenuta e, infatti, Pistis Sophia della quale daro la versione
con introduzione e note essenziali.

Com’era naturale, questo testo da solo, nonostante I'interesse che
suscito, era insufficiente per aprire una via nuova nella comprensione e
valutazione dello gnosticismo, tanto piut che i molti studi cui fu
sottoposto ne misero in mostra sia il disordine interno delle varie parti
sia le difficolta di interpretazione. La sua pubblicazione segna
comunque una data importantissima per lo studio dello gnosticismo:
per la prima volta, e in un testo vastissimo, ci si trovo nella condizione
di sentire la voce di uno o piu maestri gnostici percorrenti pressoché
tutta la gamma del loro dottrinario.

A pochi anni di distanza, nel 1769, un famoso viaggiatore scozzese, J.
Bruce, acquisto nell’Alto Egitto, vicino a Luxor, un nuovo codice copto,
detto percio Codex Brucianus (78 fogli di papiro per complessive 156
pagine), che si trova attualmente nella Bodlean Library (Oxford) con la
prima trascrizione fatta da C. G. Woide. La prima traduzione,
preceduta da vari studi preliminari, fu fatta dallo studioso francese E.

Amélineau nel 1891% un’altra traduzione, questa volta tedesca, con
accompagnamento della trascrizione del testo copto e un commento,
fu opera del grande studioso C. Schmidt, nel 1892; col progresso degli
studi copti, su questi e sullo gnosticismo se ne comprese assai meglio
I'importanza: nel 1905 lo Schmidt pubblico una revisione della
precedente, e questa - con revisioni, controlli, complementi - ebbe
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varie ristampe ed & un po’ l'edizione classica anche per gli studiosi’;
ma il lavoro piu esteso e lo sforzo maggiore per la comprensione di

questo codice fu opera della C. A. Baynes®, nel 1933, il cui libro &
sempre il piu prezioso strumento di lavoro; ultimamente la V.
Macdermot curd una nuova edizione del testo copto e una nuova

versione inglese con brevissime note®.

Il codice Brucianus consta di due manoscritti distinti I'uno dall’altro
e non hanno alcuna stretta relazione tra loro per il materiale scrittorio,
per la scrittura e per il contenuto; ad essi poi si aggiungono alcuni
frammenti; il codice ¢ cosi un insieme di documenti posti 'uno dopo
I'altro; disposizione che da luogo a ripetizioni e a mancanza di
continuita.

Il primo manoscritto comprende 47 fogli papiracei cio¢ 94 pagine,
ma tre fogli sono mancanti; I'ordine della sequenza e la divisione fu
dato dallo Schmidt, al quale risale anche il titolo oggi corrente di
«Primo e Secondo dei libri di Feu», titolo che non ricorre mai nel codice
Brucianus, si legge invece in Pistis Sophia dalla quale fu preso, dato
che questi testi - sia secondo lo Schmidt che secondo altri - derivano
da uno stesso ambiente gnostico encratito; solo il primo testo reca, alla
fine, il titolo «Libro del grande Logos secondo il Mistero» (xatd
pHuotplov AoYyoc); si parla dunque dei due libri di jeu, sebbene
'espressione non appaia in nessuna pagina del codice, ma in PS (c. 99, 9
e 134, 5).

Il Primo libro di Jeu presenta, all’inizio, un dialogo tra Gesu e i suoi
discepoli. «Vi ho amato e ho voluto darvi la vita. Il Gesu vivente che
conosce la verita», sono le parole messe a capo di tutto lo scritto che
prosegue, graficamente staccato: «Questo ¢ il libro delle gnosi del Dio
invisibile, per mezzo dei misteri nascosti i quali indicano la via alla
stirpe eletta... Gesu, il vivente, ha insegnato ai suoi apostoli: - Questa ¢
la dottrina, nella quale c’é¢ tutta la conoscenza... - Beato colui che ha
crocifisso il mondo, e non ha permesso che il mondo crocifiggesse lui...
Signore, insegnaci la via per crocifiggere il mondo, affinché non
crocifigga noi, affinché noi non veniamo distrutti e non perdiamo le
nostre vite... Colui che ha crocifisso (il mondo) é colui che ha trovato
la mia parola e I’ha portata a compimento conforme alla volonta di
colui che mi ha mandato». Ma questo tono piano, dopo una lacuna,
cambia, e 'argomento si focalizza sul Padre, su Gesu, e - soprattutto -
su Jeu, la sua origine, le sue emissioni, nomi, segni, diagrammi, sigilli,
numeri mistici, ecc.; e termina con un lungo inno rivolto da Gesu a
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Dio, suo Padre; e dopo ogni strofa gli apostoli rispondono: «Amen
Amen Amen, tre volte, o Dio inaccessibile».

Dopo l'inizio sull’efficacia dei misteri dopo la morte, il Secondo libro
di Jeu presenta Gesu che prosegue le sue rivelazioni sul «tesoro della
luce» ; descrive come, dopo la morte dell’'uomo, i «ricevitori» del
tesoro pilotino la sua anima fuori del corpo, la facciano passare
attraverso le regioni invisibili e la conducano fino al «tesoro». «In
verita io vi dico e comando di eseguire il mistero dei cinque alberi, il
mistero delle sette voci, e il mistero del grande nome... Chi li eseguira
non avra piu bisogno di nessun altro mistero del regno della luce, a
eccezione del mistero della remissione dei peccati. Ogni uomo che
vuole credere nel regno della luce, ¢ necessario che eseguisca, una
volta sola, il mistero della remissione dei peccati». E descritto un
singolare rito per il conferimento di ognuno dei tre battesimi (di acqua,
di fuoco, di Spirito santo) ed é caratteristico il precetto encratita, prima
del battesimo di acqua: uomo e donna devono gia avere estinta la
maggior parte della cattiveria, né I'uno né l'altra devono piu avere
rapporti sessuali; finalmente ¢ descritto il viaggio delle anime
nell’aldila, con i sigilli, i numeri e le parole d’ordine necessarie allorché
arrivano presso ognuno dei dodici eoni.

Nella seconda parte del codice Brucianus, o Testo gnostico senza
titolo, abbiamo un’opera nettamente distinta dai «libri di Jeu», & infatti
la meditazione di un filosofo gnostico che per molti versi si inserisce
nella corrente dei Barbelognostici e Sethiani. Manca Iinizio, la
sequenza delle pagine non ¢ sicura e, avvicinandosi alla fine (dal c. 20
in poi), il testo € tormentato da parecchie lacune; se ne puo tuttavia
tracciare le grandi linee. All'inizio pare si abbia una descrizione
dell’Essere supremo, Dio e Padre dell’'universo: «padre del tutto... la
prima grandezza... re degli intaccabili... sorto da sé... generato da sé...
la prima sorgente»; il suo primo pensiero genera un figlio, un Uomo
(Anthropos) fantastico: «la luce dei suoi occhi penetra i luoghi delle
pienezze (pleroma)... la parola della sua bocca penetra cio che € sopra
e cio che e sotto... suo nome ¢ demiurgo, padre, logos, sorgente,
intelletto, uomo, eterno, infinito...»; ¢ padre e madre di se stesso e il
suo pleroma avvolge i dodici abissi: «come gli uomini bramano di
vedere lui, cosi i mondi esterni guardano a lui, come si guardano le
stelle del firmamento nella notte...».

Dal primo figlio si passa alla formazione del secondo luogo, o
secondo demiurgo: «con l'alito della sua bocca egli ha creato... cio che
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non esiste. Per sua volonta, questo venne all’esistenza... egli dona la
vita agli eoni in ogni tempo». Un altro luogo sono le tre paternita; un
terzo luogo, nel cui mezzo ce una figliolanza detta «Cristo,
I'esaminatore. Questi esamina ognuno e lo sigilla con il sigillo del
Padre... Per mezzo suo fu fatto tutto...».

Circondato dalle dodici paternita emerge Seth del quale segue una
lunga descrizione non priva di mistica poesia; da una scintilla di Seth
procede 'Uomo vero, la luce raggiunge la materia; il testo ritorna
all'immensa paternita della quale rileva le cinque potenze: «Amore...
uscito da lei; Speranza: per mezzo suo si € sperato nell’'Unigenito Figlio
di Dio...; Fede: per mezzo suo si ¢ creduto nei misteri...; Gnosi: per
mezzo suo si € conosciuto il primo Padre...; Pace: per mezzo suo ¢ stata
concessa la pace...; ... Questa ¢ la profondita senza limiti e in essa vi
sono 365 paternita, per mezzo delle quali € stato diviso 'anno...».

Il testo prosegue con l'intervento di Seth che invia il Logos, e con
I'intervento di Sofia; tra inni e riflessioni. Questo interessante testo
gnostico si avvia alla fine, purtroppo tormentato da lacune. Da esso,
tuttavia, ritengo utile stralciare ancora alcune espressioni (dai ce. 15-
22) che lo caratterizzano.

«Quando la materia divenne calda la madre lascio libera la
moltitudine di forze che erano in lei (cioe il suo primogenito). Esse
crebbero come erba ed egli le divise in generi e specie. Egli diede
lorola legge di amarsi a vicenda, di onorare Dio, di lodarlo, di indagare
chi ¢ e che cosa ¢, di ammirare il luogo, stretto e doloroso, d’'onde sono
uscite, ma di non farvi piu ritorno, di seguire invece colui che diede
loro la legge».

Dall’inno di lode della madre al primo padre, all’autopadre: «Tu solo
sei colui che ognuno cerca, ma non ti hanno trovato... Per tutti, tu sei il
loro luogo». «Tu sei cio di cui tutti... hanno bisogno». «Tu sei colui che
ha fatto conoscere loro che li hai generati e creati nel tuo corpo
incorporeo, poiché tu hai prodotto 'uomo nel tuo intelletto (vouvg),
sorto da solo, nella tua mente (St&vola) e nel tuo pensiero perfetto...».
«Tu solo hai ordinato all'uomo che si manifesti, gli hai ordinato che
impari a conoscersi (e a conoscere) per mezzo suo che sei tu che ’hai
creato». «lo ti supplico di dare ordine alle mie specie e ai miei
rampolli, che nel tuo nome e nella tua potenza ho fatto fremere di
gioia... dammi forza affinché io faccia conoscere ai miei rampolli che
sei tu il loro Salvatore».

Probabilmente sono parole del Cristo risorto le seguenti:
«Perseverate nella mia parola, e io vi daro la vita eterna, vi mandero
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delle forze, vi consolidero con spiriti forti, e vi daro un potere come
volete. Nessuno vi potra trattenere da cid che desiderate. Produrrete,
in vostro favore, edni, mondi, cieli cosi che vengano spiriti intelligenti
e abitino in essi. Voi sarete dei, conoscerete che provenite da Dio,
vedrete che Dio ¢ in voi e abitera nel vostro eone».

Un elevato inno all'uomo pleromatico (c. 22), pone termine a questo
scritto.

Un’altra serie di scritti gnostici molto importanti, e ben
rappresentati in questa raccolta, ci era conservata nel codice
Berolinensis Gnosticus (= BG) 8502, ma la sua prima pubblicazione
risale soltanto al 1954 e ad essa si ritornera a suo luogo (p. 108 e segg).

Mi piace terminare questa carrellata con una testimonianza della
grande diffusione a Roma dello gnosticismo nell’epoca che ci interessa;
le testimonianze, in vero, sono numerose (monumentali, epigrafiche, e
affreschi), e tra esse ne scelgo una schiettamente valenti-niana:
I'epitafio di Flavia Sofia e, per meglio ambientarlo, ecco un testo di
Ireneo: «Altri (valentiniani) praticano il rito della “redenzione” sui
morenti allorché si trovano nel loro ultimo momento. Versano sulla
loro testa olio e acqua, o I'unguento mescolato all’acqua, fanno su di
loro le invocazioni gia menzionate, affinché diventino inafferrabili e
invisibili agli arconti e alle potenze, e il loro uomo interiore possa
salire al di sopra degli spazi invisibili, abbandonando il corpo
all’'universo creato e lasciando 'anima (psichica) presso il demiurgo»
(IRENEO, Adv. haer., 1, 21, 5). Ed ecco la versione delPepitafio greco
che solo ora trova la sua vera interpretazione !:

«Tu, inflammata dal desiderio della luce paterna,

sorella e sposa, mia Sofia,

Unta nei bagni del Cristo con unguento sacro, imperituro,

ti sei affrettata a contemplare le divine facce degli eoni,

il grande Angelo del grande Consiglio, il figlio vero,

Correndo verso la Camera Nunziale, e slanciandoti,

immortale, verso il seno del Padre».

Fin qui quanto si sapeva sullo gnosticismo prima della scoperta dei
nuovi manoscritti.

1 «Notice sur le papyrus gnostic Bruce». Texte et traduction. Notice et extrats des
manuscrits de la Bibliotheque Nationale et autres bibliotheques 29/1, Paris, 1891, pp. 65-
305.

2. Koptisch-gnostische Schriften: Bd. I: Die Pistis Sophia, Die deiden Bucher des Jeu,
Unbekanntes altgnostisches Werk. Bearbeitet... von W. C. TILL, Berlin, 1954 (1959; 1962):
vedi p. 500 e segg.
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3. A Coptic Gnostic Treatise contained in the Codex Brucianus, Bruce MS 96 Bod. Lib.
Oxford: A Translation from the Coptic, Transcript and Commentary, Cambridge, 1933
(Ann Arbor, 1970): vedi p. 511 e nota.

4. The Books of Jeu and the Untitled Text in the Bruce Codex, Text edited by CARL
SCHMIDT, Translation and notes by VIOLET MACDERMOT, The Coptic Gnostic Library,
Leiden, 1978.

I manoscritti di Nag Hammadi

Il 4 ottobre 1946 Tago Mina, curatore del Museo Copto del Cairo,
acquisto, con poca spesa, per il Museo uno scripto copto (oggi ¢ il Cod.
I1I); lo fece osservare da due studiosi francesi (F. Daumas e H. Corbin)
che non ne compresero gran che, ma uno di essi ne parlo, a Parigi, con
A. Guillaumont.

Nell’ottobre dell’anno seguente T. Mina ricevette la visita di J.
Doresse giunto in quei giorni dalla Francia, estrasse da un cassetto lo
scritto copto e lo pose sotto gli occhi del visitatore domandandogli se
era capace a identificarne il contenuto: i caratteri erano molto chiari, la
disposizione elegante, Jean Doresse lesse, quasi incredulo: «Libro sacro
degli Egiziani sul grande Spirito invisibile...»; scorse altre pagine e
lesse: «Il libro segreto di Giovanni...»; prosegul imbattendosi in due
testi quasi identici: la lettera di «Eugnosto, il beato...» e «Sophia fesu
Christi» (come si scoprira in seguito: vedi p. 429 e segg.). Fu cosi il
primo studioso a «scoprire» un manoscritto gnostico di Nag Hammadi.

Tra i primi a essere posti al corrente furono tre personalita di fama
mondiale: il canonico E. Drioton, il prof. H.-Ch. Puech, W. C. Till.
Quest’ultimo stava preparando I'edizione di un codice copto del Museo
di Berlino (il BG 8502: vedi p. 107 e segg.).

Qual era la provenienza del codice in mano a T. Mina? Le voci
correnti indirizzavano in una regione a nord di Luxor, ma si diceva
pure che a corto di materiale piu adatto, nella famiglia dell’ignoto
scopritore piu volte si accese il fuoco con fogli sparsi di altri codici
papiracei. Era vero, oppure si trattava di una diabolica trovata di
antiquari per sollecitare il mercato e far salire il prezzo di altri codici ?

Nel giro di pochi giorni, gli antiquari, onnipresenti, ne sapevano gia
piu del solerte T. Mina. E fu ancora il Doresse che, nello stesso anno,
ebbe la prova tangibile di altri papiri provenienti dall’identica fonte.

L’antiquario belga A. Eid gli aveva mostrato alcuni fogli appena
acquistati: dopo una prima scorsa, lo studioso concluse: «queste pagine
contenevano indubbiamente scritti gnostici - un Vangelo di Verita, una
lettera a Regino sulla risurrezione, e qualche altro trattato nuovo per
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noi -, ma erano meno attraenti del manoscritto in nostro possesso>>2. E
qui si sbagliava! Si trattava niente meno del Codex Jung, oggi Codice
L

Le ricerche si fecero subito affannose in molte direzioni, ma non si
approdo a nulla. Sia T. Mina sia il Doresse si convinsero che non c’era
pit nulla da scoprire, e che era ora di togliere il velo del segreto
rivelando tutto al pubblico: alla stampa egiziana provvide il curatore

del Museo I'i 1 e il 12 gennaio del 19483; H.-Ch. Puech e J. Doresse ne
diedero la comunicazione ufficiale alla Académie des Inscriptions et

Belles-Lettres®.

In realta si era appena agli inizi e gli antiquari ne sapevano assai di
piu degli studiosi.

Sempre nel 1948, il Doresse, in Francia, riceve da amici alcune foto
di manoscritti copti con la domanda di un parere competente. Si
trattava di foto «di fortuna», ma lo studioso aveva ormai acquisito una
certa familiarita e si rese subito conto che l'interesse sorpassava di
gran lunga quanto sapeva fino allora.

Nonostante le difficolta politiche e belliche dell’Egitto, si mossero
personalita di indiscusso valore, come R. Dussaud e C. F. Schaeffer,
affinché al Doresse fosse spianata la strada per 'immediato ritorno al
Cairo.

Come si sapra dopo, un bandito di Al-Qasr ( = Chevnoboskion),
venuto in possesso di un certo numero di codici li porto al Cairo ove
furono acquistati dall’antiquario cipriota Ph. J. Tano il quale si reco poi
subito a Nag Hammadi alla ricerca di altri. Non ¢ chiaro come e per
quali motivi egli affermo che i nuovi Codici appartenevano alla
collezionista italiana signorina Marika Dattari abitante al Cairo. A ogni
modo la Dattari pose i codici a disposizione del Doresse col permesso
di esaminarli, prendere note, trascrivere quanto trovava di piu
singolare, di compiere cioé ogni ricerca atta alla loro identificazione e
valorizzazione.

Al giovane studioso basto poco per rendersi conto che questa volta
non si trattava di fogli isolati, ma di codici in originali rilegature in
pelle, tutte uguali. A mano a mano che leggeva passava dalla sorpresa
allo stupore: emergeva, per la prima volta una «completa biblioteca
sacra» di una setta gnostica. «La letteratura faraonica non ci aveva mai

trasmesso una cosi ricca e omogenea serie di libri» v,
Per la prima volta furono allora letti titoli sensazionali, come:
Apocalisse di Adamo a suo figlio Seth (Cod. V), Vangelo di Tomaso
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(Cod. 1I), Parafrasi di Shem (Cod. VII), Interpretazione della gnosi

(Cod. XI), ecc. e ci si rese conto che i trattati erano pitr di 40°.

Un tesoro del genere non poteva restare in mano a privati. Il
canonico E. Drioton nella sua qualitd di Direttore Generale del
Servizio di Antichita (carica che dal Manette in poi fu sempre tenuta
da uno studioso francese) autorizzo J. Doresse e T. Mina a intervenire:
I'intervento fu tanto piu semplice e rapido in quanto, almeno
ufficialmente, il possessore era la Dattari, che non tardo a consegnare
tutto (nella primavera del 1949) al Conservatore del Museo Copto del
Cairo; consegna piu che giusta, ma alla proprietaria spettava
giuridicamente una certa somma: quella richiesta dalla Dattari era piu
che modesta, ma ne seguirono spiacevoli strascichi giuridici. Ormai era
ben noto che questi manoscritti costituivano una delle piu sensazionali
scoperte fatte in Egitto, fino ai nostri giorni, e il cui valore scientifico
superava quelle spettacolari della tomba di Tuthankamen.
Giustamente osservo il Doresse: perché mai verso A. Eid non fu usato
lo stesso rigore di cui si diede prova nei confronti della Dattari? Tanto
piu che - e qualcuno dei pochi responsabili ne era a conoscenza - il
codice (sia pure parziale) fu portato in Europa e acquistato dall’Istituto
Jung di Zurigo (vedi p. 333 e segg.).

Le vicende dei manoscritti copti entrarono cosi nel pieno dei
dibattiti. Antiquari e studiosi erano alla affannosa ricerca di primati sia
nell’acquisizione sia nella visione diretta per studio e pubblicazione e,
come in ogni caso di questo genere, procedimenti senza scrupoli,
rivalita e personalismi divennero fatti quotidiani.

I manoscritti consegnati dalla Dattari, e con essi I'inventario
provvisorio steso dal Doresse, di comune accordo, furono posti al
sicuro in una valigia sigillata e affidati al Direttore delle Antichita, E.
Drioton.

Nell'ottobre del 1949 mori Togo Mina. Il suo successore Pahor
Labib, fu eletto nel 1952; intanto aveva avuto luogo una vasta
riorganizzazione nel settore delle Antichita e alla Direzione del
Servizio era andato uno studioso egiziano, mentre al Museo Copto fu
posto, per la prima volta, un Direttore - appunto P. Labib - e non piu
un semplice Curatore; i famosi manoscritti, nella valigia sigillata
furono accolti ufficialmente nel Museo Copto il 9 giugno 1952 e al
Direttore fu data lautorizzazione di concedere permessi per
consultazione e studio.

Ma per un insieme di eventi, il Direttore del Museo non poté
pensare ai manoscritti copti fino al 1956, anno in cui furono dichiarati
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proprieta di Stato e ne fu affidata la responsabilita al Museo Copto.
Dal 1946 al 1956 non ¢ da credere che attorno ai manoscritti non ci
siano stati i soliti intrighi, i soliti intralci, le solite gelosie di antiquari e
studiosi a diversi livelli. Ma cio che maggiormente gravo sullo studio e
pubblicazione furono eventi molto piu vasti e complessi ai quali é
doveroso accennare per comprendere il passato e la nuova svolta che
ne segui. Nel 1947 scoppio la guerra tra I'Egitto e lo Stato di Israele;
nel 1952 ebbe luogo la rivolta contro il re Faruk, la sua abdicazione, la
proclamazione della Repubblica (giugno 1953), e 'avvento al potere di
Nasser (1954); e nello stesso anno fu avviata 'evacuazione delle truppe
britanniche dal canale di Suez; seguirono la nazionalizzazione del
canale, la riforma agraria, 'avviamento della grande diga di Assuan,
'infausto intervento armato di Francia e Inghilterra contro I’Egitto, e il
fulmineo attacco israeliano (guerra del Sinai, 1956) che colse la difficile
situazione interna e internazionale nella quale si trovava ’Egitto.

1. Per il testo greco, lanalisi, 'interpretazione e la bibliografia, cfr. G. QUISPEL,
Gnostic Studies, 1, Istanbul, 1974, pp. 58-69.

2. J. DORESSE, The Secret Books of the Egyptian Gnostics, 1958, 1959 (trad. inglese),
New York, 1960, p. 118.

3. Le Papyrus gnostique du Musée Copte, in «VigChr», 2, 1948, 129-36.

4. Nouveaux écrits gnostiques, découverts en Egypte, nei «Comptes rendus de
I’Académie des Inscriptions», Séance du 20 Fevr. 1948, pp. 87-95; e J. DORESSE, Trois
livres gnostiques inédits, in «VigChr», 2, 1948, 137-60.

5. J. DORESSE, op. cit., p. 120.

6. Piu ampi particolari nelle segg. comunicazioni: J. DORESSE, Nouveaux documents
gnostiques coptes découverts en Haute-Egypte, in Comptes rendu de I’Académie des
Inscriptions..., Paris, 1949, 176-80; J. DORESSE et T. MINA, Nouveaux textes gnostiques...
La bibliothéque de Chenoboskion, in «VigChr», 3, 1949, 129-41; ]. DORESSE, Une
bibliotheque gnostique copte, in «La Nouvelle Clio», I, 1949, 59-70; ]J. DORESSE, Douze
volumes dans une jarre, in «Les Nouvelles Littéraires», 1139, 1949, 3 giugno.

Luogo del ritrovamento dei manoscritti

Nel 1950 le ricerche di J. Doresse avevano permesso di individuare,
con sufficiente precisione, il luogo del ritrovamento; ma fu soltanto
molto piu tardi che si poterono avere maggiori particolari, istituire
confronti di controllo e, soprattutto, accertare meglio il luogo e
inquadrare il contesto storico dei manoscritti.

Ancor oggi c’¢ chi parla dei manoscritti del Mar Morto, intendendo
gli scritti degli esseni trovati nella regione di Qumran: ma nel Mar
Morto non furono mai trovati manoscritti, ed & percio piu ri ormale
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parlare di Manoscritti di Qumran. Qualcosa del genere avvenne per i
manoscritti copti: a Nag Hammadi (lungo la riva occidentale del Nilo)
non furono trovati manoscritti, bensi furono scoperti in un punto
abbastanza preciso della falesia del Jabal al-Tarif costeggiante la riva
orientale del Nilo, a circa 11 km a nord est della citta di Nag
Hammadi, sita sulla riva opposta del fiume; il Doresse avrebbe
preferito designarli dal nome del villaggio piu vicino, Che-noboskion
(Chenoboskia = Al-Qasr): villaggio degli scopritori, luogo ove i codici
furono inizialmente custoditi, ove furono divisi poco alla volta per la
vendita!, luogo legato anche alla conversione al Cristianesimo di san
Pacomio e a uno dei suoi monasteri. Prevalse tuttavia il nome di Nag
Hammadi probabilmente perché tutti gli studiosi - dal Doresse ai
membri della recente missione archeologica americana - fecero capo a
questa bella cittadina.

Jabal al-Tarif e crivellato di grotte - se ne contano piu di 150 per lo
piu sono allo stato naturale, ma alcune recano testimonianze della piu
remota antichita egizia (tombe VI Dinastia 2350-2200 a.C.),,

testimonianze romane (del 11 secolo d.C.) e cristiane (croci e tratti di
Salmi segnati in rosso sulle pareti).

Dopo 30 anni dalla scoperta (nel 1975), Muhammad °‘Ali al-Sam-
man, lo scopritore, narro che intorno al mese di dicembre del 1945 si
reco qui per raccogliere terra da concimare i campi, e con lui c’erano i
suoi fratelli; scavando presso un grosso masso, si imbatté in una giara
alta quasi un metro, munita di coperchio, assicurato - probabilmente -

con bitume?; rotta la giara, si trovd davanti ben 13 libri rilegati in
pelle; questo numero fu spesso contestato da alcuni studiosi, ma
Muhammad ‘Ali si mostro sempre sicuro: erano tredici.

Di li a qualche giorno i fratelli colsero un’occasione propizia per
vendicare 1’assassinio del loro padre, con una vendetta del sangue in
piena regola: sorpresero ’assassino, lo squartarono, ne estrassero il
cuore, e se lo divorarono. Un cristiano copto che intendeva arrestare
questo rito fu dissuaso con minacce e invitato piuttosto a seppellire i
resti del malcapitato.

Temendo che, perquisendo la loro casa, la polizia si imbattesse nei
manoscritti, i fratelli li divisero tra persone fidate. E fu cosi che un
codice capitd in mano a un insegnante di storia, un certo Raghib
Andarawus, il quale lo porto al Cairo e (dopo alcune peripezie) il
codice fu acquistato dal curatore del Museo Copto, Togo Mina; si tratta
del Cod. Ili del quale feci cenno all’inizio, e nel Museo si trova il
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regolare contratto di acquisto datato il 4 ottobre 1946. Il Raghib fu, in
seguito, la principale fonte di informazione sulle vicende dei
manoscritti dal loro ritrovamento fino al Cairo.

1 E luogo ove la madre degli scopritori brucid qualche foglio per accendere il fuoco, e
spezzo qualche copertina, come ammise nel 1975.

2 Cfr. LABIB HABACHLI, Sixth Dynasty Discovery in the Jabal al-Tarif, in «BA», 42,
1979, 237-38.

3 E una deduzione questa che, da vari indizi, traggono alcuni studiosi. A proposito del
luogo preciso, la missione archeologica americana presieduta da James M. Robinson nel
1975 ha potuto epurare che I'unico elemento sicuro di riferimento ¢ il grosso masso e che
la giara non fu trovata in alcuna delle tante grotte.

Date e contesto storico

Individuato il luogo della scoperta, sorsero spontanee due domande:
quando furono nascosti e quali ne potevano essere state le ragioni,
tanto piu che colui, o coloro, che li nascose agi con molta cura.

La risposta alla prima domanda risultd la meno difficile. L’esame
attento del materiale usato per rendere piu solida la parte interna della
rilegatura in cuoio dei codici in piu casi € costituita da lettere private,
nelle quali sono leggibili nomi di luoghi e di persone, ricevute di merci,
e spesso ¢ possibile controllarne la datazione che varia dal 330 al 340;
lo scarto di qualche studioso non é rilevante.

Per rispondere alla seconda domanda il discorso ¢ alquanto piu
lungo. Un nascondiglio cosi anonimo e accurato, i codici cosi
straordinariamente eleganti, le rilegature intatte e le pagine pressoché
intatte (ove non sono intervenute cause posteriori al ritrovamento alle
quali, piu che al tempo, sono attribuiti i maggiori guasti) sono
argomenti che attestano come i proprietari non avevano alcuna
intenzione di distruggere questi scritti, ma volevano conservarli né piu
né meno di come fecero gli Esseni di Qumran. Leggiamo nel libro di
Geremia (32, 14): «Prendi il contratto di compra, quello sigillato e
quello aperto, e ponili in un vaso di terra, perché si conservino a
lungo» (vedi anche p. 253 e segg.); quando, invece, il re volle
distruggere gli scritti del Profeta, ne tagliava le pagine e le gettava nel
fuoco (Ger., 36, 23). E, pil 0 meno, questa ¢ stata la prassi in tutti i
secoli.

Nell’anno 367 il patriarca di Alessandria, Atanasio, invio la XXXIX
«lettera festale» che si € potuta ricostituire quasi integralmente (da vari

frammenti greci, siriaci, copti) ! e il cui interesse & universalmente
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riconosciuto: elenca i libri canonici del Nuovo Testamento, quelli
dell’Antico Testamento, tra i deuterocanonici inserisce la Didache e il
Pastore di Erma giudicandoli validi per i neofiti; si scaglia duramente
contro i libri «eretici» per avere essi introdotto e diffuso opere spurie
come divinamente ispirate; la lettera fu tradotta dal greco in lingua
copta da Teodoro, coadiutore e assistente di Orsieri successore di san
Pacomio (che verso il 320 fondo il grande coenobium, o monastero, di
Tabennesi ove era capo Teodoro, morto poi nel 368); la lettera fu
diffusa in tutti i monasteri. E ben nota la stretta relazione di Atanasio
con questi monasteri nonché la sua strenua lotta in difesa della
ortodossia. Libri sedicenti antichi che circolavano sotto il nome di
apostoli li troviamo proprio nella biblioteca di Nag Hammadi; questa
stessa situazione ¢ attestata dalla vita di Pacomio (morto nel 346) ove €
pure narrato che certi «filosofi» vennero dalla vicina citta di Akhmin
per interrogarlo circa l'interpretazione delle Scritture sacre (impegno,
questo, che come si e gia visto, e ancor apparira appresso, era
preminente tra gli gnostici); anche nella Vita di Antonio (morto nel
357), scritta da Atanasio intorno al 355, nei ce. 72-78 si parla ancora di

«filosofi» andati a interrogare il santo solitario?. Ci troviamo dunque
nella stessa regione, sostanzialmente, di fronte agli stessi problemi e
nello stesso periodo: gli anni nei quali dilagano, specie nelle citta, le
campagne contro gli «eretici» dirette dai rappresentanti della Grande
Chiesa, i vescovi e i capi di comunita a loro legati; sono anche gli anni
nei quali é illecito e reato il possesso di libri non conformi a quelli
ufficiali della «ortodossia» ; gli anni nei quali la religione cristiana
diventa di Stato e i suoi rappresentanti ufficiali perseguitano gli

«eretici», e i loro libri vengono bruciati e distrutti’.

Una comunita cristiana di gnostici nella regione ove dominava
sempre piu il monachesimo, sotto I'energica protezione di Atanasio,
nascose con cura i suoi libri riponendoli in quella giara dalla quale
furono estratti quasi 2000 anni dopo? Pare una conclusione
ragionevole, almeno come ipotesi di lavoro.

Il quesito cronologico piu problematico e discusso di questi
manoscritti € costituito dalla datazione degli originali greci: tutti,
infatti, sono versioni dal greco in copto. Alcuni tra i piu antichi
possono datare, pressoché certamente, tra il 120 e il 140. Al di la di
quanto si vedra, non si puo dimenticare che Ireneo di Lione, scrivendo
intorno al 180, si duole che scritti gnostici abbiano gia ampia diffusione
nell’Asia Minore, in Grecia, in Gallia e a Roma, cio¢ in tutte le regioni
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da lui conosciute (Adv.haer., 1li, n, 9); ed € normale dopo quanto si &
qui esposto nelle prime pagine. Additare quali siano i piu antichi e
preparare una lista cronologica ¢ quanto mai ipotetico (se non in
rarissimi casi); percio € meglio, e doveroso, evitare ogni
generalizzazione a proposito dell’originale greco, e ricercare piuttosto
una qualche cronologia della versione in uno o l'altro dei due dialetti -
sahidico e bohairico - della lingua copta; e anche questo soltanto dopo
un attento esame lessicale e sintattico di singoli testi.

Organizzati da James M. Robinson, nel 1966 iniziarono campagne di
scavi e ricerche approfondite in tutta la regione della scoperta; ma, per
motivazioni impreviste, dovettero venire sospese. La ripresa ebbe
luogo nel 1975 e prosegui fino al 1978 (almeno per quello che qui ci
interessa), con l'organizzazione del Robinson e la direzione di Torgny
Save-Soderberg e, in sua assenza, di Bastian Van Elderen, con
I’assistenza del Dr. Labib Habachi, decano degli archeologi egiziani. La
prima campagna si limito al Jabal al-Tarif e alle sue numerose grotte
ove - a giudicare da resti di iscrizioni e da monete - si constato che
qualcuna delle grotte minori fu abitata da anacoreti cristiani; ma non si
scoprirono indizi di costruzioni. La seconda campagna (nel 1976) si
accentro sul luogo della basilica di san Pacomio, a Pabau nei pressi
immediati di Chenoboskion ; al di sotto delle rovine, fu accertata una
piccola chiesa e al di sotto di questa un ampio deposito di giare databili
nel 111 secolo o all’inizio del iv ; in uno strato inferiore apparvero
tracce di un complesso edificio diviso in varie parti risalente al 111
secolo. Le altre campagne limitate ancora al suolo della basilica e alle
vicinanze confermarono l'esistenza, nel 1 secolo, di una colonia
romana, e la straordinaria importanza del sito nei primi secoli del
Cristianesimo.

Si possono addurre ancora altre costatazioni. E noto che nelle
vicinanze della vicina Akhmin fu scoperto (nel 1886-87) il Vangelo e

VApocalisse di Pietro*; dei codici Askewianus e Brucianus tuttora si
ignora la precisa provenienza, cosi pure dei famosi papiri Bodmer. Le
campagne di scavi confermarono, per questi ultimi, la congettura di
alcuni studiosi, cio¢ la loro provenienza da questa regione. «Dalle
(campagne) di scavi del 1976-78 - scrive B. Van Elderen - si ricavo
un’ulteriore prova a proposito della provenienza della massa dei papiri
Bodmer che finora era ignota; essa conferma la precedente congettura
che anche questa collezione provenga dalle vicinanze del Jabal al-Tariff
e Waw Qibli (=Pabau). In tal modo tre grandi indicazioni del
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Cristianesimo primitivo in Egitto sono localizzate nelle vicinanze di
Nag Hammadi: i codici gnostici, i papiri Bodmer, e il movimento
monastico di Pacomio®» E perché no i codici Askewianus e Brucianus?
In una regione assai ristretta da Tabennesi ad Akhmim con al centro
'area di Jabal al-Tarif ci fu un solo grande centro cristiano importante
non solo per il monachesimo, ma anche per le lettere cristiane
«ortodosse» e per quelle gnostiche.

1. Cfr. la bibliografia in J. QUASTEN, Patrologia, voi. II, Torino, Marietti, 2 ediz., 1971,
p. 57, soprattutto gli scritti di L. Th. Lefort.

2. Cfr. Vita di Antonio, introduz. di C. MOHRMANN, testo crit. e comm. di G. }. M.
BARTELINK, traduz. di P. CITATI e S. LILLA, Milano, Mondadori (Fondaz. L. Valla), 1974,
pp. 138-53.

3. Cfr. F. WISSE, Gnosticism and Early Monasticism in Egypt, in Gnosis: Festschrift fur
Hans Jonas, Gottingen, 1978, pp. 431-40.

4. Cfr. L. MORALDI, Apocrifi del Nuovo Testamento, cit., I, p. 503 e segg. ; II, p. 1803 e

segg

Sistemazione, studi e pubblicazioni

Dal 1956, sotto la direzione di Pahor Labib, alcuni studiosi
privilegiati potevano, dunque, accedere - per studio - al tesoro dei
manoscritti di Nag Hammadi. Ma tutti gli studiosi sentivano la
necessita di essere informati e, i pochi ammessi ai codici constatavano
I'estrema urgenza di mettere ordine, riparare i danni (arrecati
principalmente durante i vari trapassi e le prime affrettate
consultazioni), dare una sistemazione conveniente, porre fine allo stato
precario, riordinare i codici, controllare la sequenza delle pagine,
numerarle, rintracciare i frammenti, ecc.: una quantita di compiti che
esigeva specialisti e alta qualificazione. Era, inoltre, urgente pubblicare
mettendo i manoscritti a disposizione di tutti gli interessati con
edizioni degne e porre cosi fine a privilegi. Tutto questo fu avvertito
dalle autorita egiziane, dal ministro della Pubblica Istruzione Kamal El-
Din Hussein al Direttore del Museo copto.

Sorsero cosi comitati di tecnici e di studiosi con i nomi piu
prestigiosi a scala internazionale e interconfessionale.

Il problema dell’edizione dei testi fu affrontato fin dal 1948, ma subi
notevoli mutamenti. Nel 1948 un comitato composto da H.-Ch. Puech,
J. Doresse e T. Mina propose la stampa di tre trattati (dei cinque allora
noti) lasciandone due a W. C. Till sui quali lavorava trovandosi anche

nel BG ; la sigla scelta era CG ?: ma il progetto sfumo, e ando in porto
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soltanto la parte del Till (che cita il Cod. III con la sigla CG).

Nel 1950 fu progettata la stampa di tutta la biblioteca allora nota
nella celebre serie del Corpus Scriptorutn Cristianorum Orientalium.

Ma anche questo progetto fu presto annullato in favore di una
edizione da parte della Imprimerle ‘Nationale de France sotto gli
auspici della Académie des Inscriptions et Belles-Lettres: nel 1951
circolavano gia delle bozze della nuova serie sotto il titolo Papyrus
Gnostiques de Chénobos\ion: Codex I, edited by J. Doresse, T. Mina, H.-
Ch. Puech, W. C. Till; ma anche questo aborti sul nascere. Se ne
avvantaggio, comunque, il Doresse per la prima edizione del Vangelo
degli Egiziani (vedi p. 269 e segg.).

Nel 1961 il problema dell’edizione dei testi fu proposto al-
I'UNESCO da H.-Ch. Puech e da A. Guillaumont: si susseguirono
incontri e proposte sul genere e modalita di pubblicazione, sui vari
comitati di specialisti ecc. Un punto di partenza positivo fu il
Colloquium di Messina (13-18 aprile 1966), promosso dal Prof. Ugo

Bianchi’, in quanto in margine al Colloquium fu redatto un appello,

per accelarare i lavori della pubblicazione?, redatto da Torgny Sive-
Soderberg, Martin Krause e James M. Robinson; quest’ultimo si mise
subito in contatto con I'UNESCO e con le competenti autorita
egiziane; si formarono comitati e sottocomitati, e nel dicembre del
1971 Tl'arduo, defatigante, e altamente sofisticato lavoro del
sottocomitato tecnico era pressoché terminato. Conforme agli accordi
con J'UNESCO inizio Tallestimento dell’edizione fotografica
(P'UNESCO s’era impegnato con le autorita egiziane solo per questo
tipo di pubblicazione).

Nel 1972 usci il primo volume col titolo, che contraddistinguera tutti
i volumi: The Facsimile Edition of the Nag Hammadi Codices.
Published under the Auspices of the Department of Antiquities of the
Arab Republic of Egypt in Conjunction with the United Nations
Educational, Scientific and Cultural Organization; tutti i volumi sono
editi a Leiden da E. J. Brill.

Ne seguirono altri nove fino al 1977 anno che segna il termine della
pubblicazione integrale, in facsimile, di tutta la biblioteca di Nag
Hammadi; Topera segna la fine di tante vicende, ma soprattutto ha
offerto finalmente agli studiosi lo strumento indispensabile per I'inizio
di un’era nuova nello studio dello gnosticismo, del Cristianesimo
primitivo e dei movimenti culturali nel tardo antico. La scrittura copta
dei codici ¢ sempre molto chiara, spesso elegante, anche se gli
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amanuensi furono parecchi; le riproduzioni in facsimile sono
finalmente ottime (il meglio di quanto si poteva desiderare ed era
possibile) e per molto tempo gli studiosi mediteranno su queste pagine
per estrarre tutto quanto e possibile da questi testi copti tut-t’altro che
facili, spesso in frammenti ove ogni traccia di inchiostro ¢ importante.

Non si puo che essere profondamente grati ai tecnici e specialisti
che portare>no a termine una massa di lavoro notevolissima, a coloro
che sovvenzionarono I'impresa, e al comitato editoriale composto da:
S. Farid, G. Garitte, V. Girgis, S. Giversen, A. Guillau-mont, R. Kasser,
M. Krause, P. Labib, G. Mehrez, G. Mokhtar, H.-Ch. Puech, G. Quispel,
J. M. Robinson, T. Save-Soderberg, R. McL. Wilson e J. M. Robinson
(Segretario) e grande animatore.

Un undicesimo volume uscito nel 1979 contiene un’introduzione
tecnica aggiornata, i frammenti estratti dall’interno delle rilegature e
ogni traccia e dettaglio di importanza per tutta la biblioteca di Nag
Hammadi.

Con il termine dell’edizione Facsimile - come era stato
preventivamente concordato - una equipe di specialisti sotto la
direzione di J. M. Robinson curo la versione inglese, in un solo volume,
di tutti i testi sotto gli auspici dell’ Institute for Antiquity and
Christianity of the Claremont School e la sovvenzione del National

Endowment for the Humanities °.

Contemporaneamente inizio un’altra impresa editoriale con intenti
piu ampli, critici e completi: la pubblicazione dei testi copti, ricostruiti,
nel testo originale copto, con apparato critico - per quanto possibile -,
introduzioni e note sostanziose e traduzione inglese a fronte, a cura
degli studiosi che curarono la versione inglese (molti dei quali avevano
precedentemente lavorato alla sistemazione dei testi originali per
'edizione Facsimile) con il titolo generale The Coptic Gnostic library, e
il sottotitolo Nag Hammadi Codices, sotto gli auspici di The Institute
for Antiquity and Christianity della Clarémont Graduate School, la
direzione di J. M. Robinson e una nutrita equipe di coptologi’.

Questa serie, la cui importanza ¢ evidente, si inserisce in un’altra dal
titolo generale Nag Hammadi Studies® edita da M. Krause, J. M.
Robinson, F. Wisse che comprende le relazioni dei congressi sui codici
di Nag Hammadi, sullo gnosticismo e la nuova edizione del testo copto
(con versione inglese) dei codici Askewianus e Brucianus (con il titolo
The Coptic Gnostic Library) ambedue gia usciti a cura della E.

Macdermot®, codici questi che molto opportunamente furono inseriti
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in questa serie che costituisce cosi un grande corpus completo di tutti
gli scripti gnostici copti provenienti dalla regione di Nag Hammadi.

Oggi gli studiosi dispongono in pratica di tre serie con il testo copto:
i) la Facsimile Edition, 2) Nag Hammadi Codices, 3) The Coptic
Gnostic Library; inoltre della vasta serie di studi radunati nei Nag
Hammadi Studie s, e dell'opera The Nag Hammadi Library in English
a piu larga diffusione, ma curata da specialisti Per la serieta e
I'impegno scientifico di queste imprese basti pensare che, oltre al
comitato direttivo, fanno capo a 31 studiosi ognuno dei quali lavora
sempre a un numero ristrettissimo di testi.

1. B. VAN ELDEREN, The Nag Hammadi Excareation, in «<BA», 42, 1979, 231.

2. Sigla che si legge ancora in opere e articoli di quegli anni: coniata a imitazione di BG
(= Berolinensis Gnosticus) intendeva designare i testi gnostici del Cairo (Cairen-sis
Gnosticus).

3. Sullo stato dei lavori sui testi, sulle pubblicazioni, sulle assegnazioni per I'edizione di
molti testi, sulle varie categorie di testi (proposte del Doresse) e su ulteriori modifiche
dopo una piu attenta lettura, cosi pure sui lavori di conservazione € molto importante la
relazione fatta in questo Colloquium dall’illustre Martin Krause che da cinque anni era
impegnato al Cairo sui manoscritti: Der Stand der Verdffentlichung der Nag Hammadi-
Texte, in Le Origini dello Gnosticismo, pp. 61-89.

4. M. Krause (nell’art, cit.) disse chiaramente ai partecipanti al Colloquium: «Vorrei
proporre ai partecipanti a questo Colloquium o all’Associazione internazionale per la
Storia della Religione di interrogare 'UNESCO se ¢ disposto a pubblicare volumi in
facsimile e a partecipare alla pubblicazione dei testi» (p. 66).

5. E appena il caso di ricordare che I’edizione in facsimile non fu soltanto un impegno
fotografico: questo, pur importante, fu il meno. Le pagine erano da mettere in ordine (in
genere si trovavano staccate, fuori posto), i frammenti da individuare, ricomporre e
sistemare al loro posto, ecc., un lungo procedimento sofisticato che interessava le
rilegature, le pagine, le letture del testo e le centinaia di frammenti.

6. The Nag Hammadi Library in English, translated by members of the Coptic Gnostic
Library Project of the Institute for Antiquity and Christianity, 1977.

7. 11 primo volume & dedicato al Vangelo degli Egiziani e curato da A. BOHLIG, F.
WISSE, e la cooperazione di P. LABIB (v. p. 278).

8. Il primo volume redatto da D. M. Scholer ¢ dedicato alla Bibliografia generale sullo
gnosticismo e a quella particolare di ogni scritto dei singoli Codici: Nag Hammadi
Bibliography: 1948-69, by David M. Scholer, Leiden, 1971; dal 1971 in poi sulla Rivista
«Novum Testamentum» questa Bibliografia é continuamente aggiornata. Nella serie Nag
Hammadi Studies si ha ormai una piccola biblioteca sempre aperta a nuovi volumi ed ¢&
indispensabile per ogni genere di studi particolari.

9. Vedi p. 57, n. 2. Anche questi testi sono pubblicati sotto gli auspici di The Institute
for Antiquity and Christianity, e editi dai tre studiosi su menzionati, in unione con la
vasta équipe di coptologi.

Le prime edizioni dei manoscritti di Nag Hammadi
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La scoperta dei codici di Nag Hammadi tardo piu di una
generazione prima di venire largamente conosciuta e scientificamente
valutata e presentata, ma ormai si impone degnamente come ben
pochi manoscritti nella storia delle scoperte, e i testi che ci ha fatto
conoscere sono un materiale indispensabile a chiunque ha interessi nel
tardo antico, nel giudaismo, nel Cristianesimo primitivo, della storia
delle religioni e della civilta mediterranea. Al di la di comunicazioni e

relazioni parziali, di fotocopie piuttosto scadenti!, I'attenzione degli
studiosi (ben prima del grande valore su accennato) fu sempre tenuta
desta dalle pubblicazioni di alcuni testi di estremo interesse; il testo, e
qualche volta l'interpretazione, ma soprattutto la designazione dei
codici e delle pagine - dopo le nuove pubblicazioni - necessitano di
revisioni, ma il loro valore resta pur sempre notevolissimo, e spesso
insostituibile (si pensi ad es. agli scritti editi da M. Krause e da A.
Bohlig).

Ecco le prime e principali edizioni anteriori al vasto esame papi-
rologico cui furono sottoposti i manoscritti; quelli segnati «Codex
Jung» ebbero un’edizione elegante, note e commento pressoché
esaurienti, e versione trilingue.

1. Evangelium veritatis, ediderunt M. MALININE, H.-CH. PUECH,
G. QUISPEL, Ziirich, 1956 (Codex Jung); e il Supplementum curato
anche da W. C. TILL e R. Me L. WILSON, Ziirich, 1961;

2. Evangelium nach Thomas. Koptischer Text herausgegeben und
iibersetzt von A. GUILLAUMONT, H.-CH. PUECH, G. QUISPEL, W. C.
TILL, und Y. ABD EL MASIH, Ziirich, 1959 (Codex Jung);

3. Die drei Versionen des Apo\ryphon des jJohannes im
Koptischen Museum zu Alt-Kairo, herausgegeben von M. KRAUSE und
P. LABIB, Cairo, 1960-62;

4. Die Koptisch-gnostische Schrift ohne Titel aus Codex von Nag
Hammadi im Koptischen Museum zu Alt-Kairo, herausgegeben,
ubersetzt und bearbeitet von A. B6HLIG und P. LABIB, Berlin, 1962;

5. De Resurrectione (Epistula ad Rhegium), ediderunt M.
MALININE, H.-CH. PUECH, G. QUISPEL, W. C. TILL, adiuvantibus R.
Mc L. WILSON,. ZANDEE, Ziirich, 1963 (Codex Jung);

6. W. C. TILL, Das Evangelium nach Philippos (Patristische Texte
und Studien, 2), Berlin, 1963;

7.J. E. MéNARD, UEvangile sehn Philippe, Montreal-Paris, 1964;

8. Koptisch-gnostische Apokalypsen aus Codex V von Nag
Hammadi im Koptischen Museum zu Alt-Kairo, herausgegeben,
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ubersetzt und bearbeitet von A. BSHLIG und P. LABIB, Halle-
Wittenberg, 1963;

9. ]J. DORESSE, UEvangile sacre du grand Esprit in visible (o
Vangelo degli Egiziani), 1966-69, vedi p. 269 e segg.

10. Epistula lacobi apocrypha, ediderunt M. MALININE, H. CH.
PUECH, G. QUISPEL, W. C. TILL, R. KASSER, adiuvantibus R. Mc L.
WILSON, J. ZANDEE, Ziirich, 1968 (Codex Jung);

11. Gnostische und Hermetische Schriften aus Codex II und VI,
von M. KRAUSE und P. LABIB, Gluckstadt, 1971.

Non per semplice curiosita, si nota che lo studio e la pubblicazione
dei testi di Nag Hammadi sono contrassegnati da tre tempi ben
caratterizzati nel tempo e nelle modalita: all’inizio tutto fece capo a
studiosi francesi sotto il patronato di E. Drioton, e tutto procedeva con
una lentezza tale che - a quel ritmo - ci sarebbero voluti tre secoli per
la pubblicazione di tutti gli scritti; una seconda decade, contrassegnata
dalla morte di T. Mina e dalla direzione di P. Labib (laureato a Berlino)
¢ contrassegnata dalla chiusura dell’Istituto francese al Cairo e
dall’ascesa degli studiosi tedeschi, praticamente unici a essere ammessi
allo studio dei manoscritti; dal 1961 al 1966 vi fu una profonda
riorganizzazione e un impulso straordinario per lo studio, la
preparazione e pubblicazione, si costituisce un’equipe di specialisti, mai
vista nella pubblicazione di altri testi antichi, di ogni nazione sotto la
direzione di J. M. Robinson e gli auspici dtWinsti-tute for Antiquity
and Christianity in Claremont (California): e solo allora studi e
pubblicazioni entrarono nella fase definitiva e con sod disfazione di
tutti gli studiosi, e del grande pubblico che, dopo le prime
pubblicazioni, attendeva con impazienza altri testi e notizie sicure.

1. Quelle ad es. di P. LABIB, Coptic Gnostic Papyri in the Coptic Museum at Alt Cairo,
vol. I, Cairo, 1956.

I tredici Codici e i loro scritti

Fino a pochi anni addietro lo scritto privilegiato fu il Vangelo di

Tomaso contenente 114 detti attribuiti a Gesfllg testo importantissimo,

ma ve ne sono molti altri e il loro apporto per le nostre conoscenze

sorpassa per molti versi gli stessi manoscritti esseni di Qumran?.

Gli scritti (gnostici) di Nag Hammadi sono 52, 46 sono diversi 'uno
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dall’altro (ma ve ne sono di doppi e tripli), 40 di questi erano finora
completamente sconosciuti (a eccezione di qualche frammento di 3 di
loro), coprono un totale di 1240 pagine scritte, e sono contenuti in 13
Codici; molte pagine sono frammentarie e altre cosi in cattivo stato
che si puo leggere soltanto qualcosa qua e la; si ritiene che il
deplorevole stato di alcuni codici e di un certo numero di pagine
risalga non alla condizione dei codici all’epoca del ritrovamento, ma
alla loro lunga storia e alle vicende che seguirono la scoperta.

Ecco dunque l'elenco dei Codici e degli scritti in essi contenuti. Il
numero romano designava il Codice, segue il numero indicante
l'ordine nel quale gli scritti si susseguono nel Codice (in genere
ignoriamo, per ora il motivo di questi accostamenti, ma ¢ opinione
comune che non sia stato casuale), dopo i titoli dei trattati sono
indicate le pagine e le righe che li contengono secondo la revisione,
l'ordine, il controllo critico adottato dal Comitato tecnico e accolto
dalla Direzione editoriale della Facsimile Edition. L’elenco rispecchia
dun que in tutto l'edizione ufficiale in Facsimile alla quale oggi si
attengono tutti gli studiosi. Si osservi che (come ho gia accennato) ogni
precedente designazione di Codici, di pagine, ecc. ¢ scaduta; puo
dunque capitare che qualche lettore non si ritrovi, nelle citazioni,
nell’ambito di uno stesso testo. Le designazioni e citazioni sono ormai
quelle qui seguite.

L. (una volta detto Codex Jung)

1. Preghiera dell’apostolo Paolo 1-B3
5 APocrlfo di Giacomo (Lettera di 1 1-16, 30
Giacomo)
3. Vangelo di Verita 16, 31 - 43, 24
4. Sulla Risurrezione (Lettera a Regino) 43, 25-50,18
5. Trattato Tripartito (vedi pp. 333-427) 51, 1-138, 25
IL
1. Apocrifo di Giovanni (vedi pp. 107-164) 1,1-23,9
2. Vangelo di Tomaso 32,10-51,28
3. Vangelo di Filippo 51, 29 - 86,19
4. Natura degli Arconti (vedi pp. 167-193) 86, 20 - 97, 23
5. Origine del Mondo (vedi pp. 197-248) 97, 24 -127, 17
6. Esegesi sull’Anima 127, 18 -137, 27
7. Libro di Tomaso (L’atleta Tomaso) 138,1 -145,19
Colofon 145,20-23
1L
1. Apocrifo di Giovanni 1,1-40,11
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Vangelo degli Egiziani (vedi pp. 269-

" 301)

Eugno sto il Beato (Lettera di Eugnosto:

" vedi pp. 431-455)

<

gl W N =
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VIL
. Parafrasi di Shem

. Sophia Jesu Christi (vedi pp. 456-472)
. Dialogo del Salvatore

. Apocrifo di Giovanni
. Vangelo degli Egiziani

. Eugnosto il Beato (Lettera di Eugnosto)
. Apocalisse di Paolo

. Apocalisse di Giacomo (prima)

. Apocalisse di Giacomo (seconda)

. Apocalisse di Adamo

. Atti di Pietro e dei dodici apostoli

. Tuono, la Mente perfetta (Bronte)

. Insegnamento Autorevole

. Concerto della nostra grande Potenza
. Repubblica 588b - 5890 (di Platone)

. Discorso sull’Otto e sul Nove

. Preghiera di ringraziamento

Nota dell’amanuense

. Asclepius

Secondo Discorso del Grande Seth (vedi

" pp. 305-329)

VIIL

. Apocalisse di Pietro

. Insegnamenti di Silvano

Colofon

. Le tre Stefc di Seth (vedi pp. 251-265)

Colofon

. Zostrianos

. Lettera di Pietro a Filippo

. Melchisedec
. Pensiero di Norea

. Testimonio di Verita
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40, 12-69, 20

70, 1-90,13

90, 14-119, 18
120, 1-147, 23

1, 1-49, 28
50, 1-81, 2...

1, 1-17,18
17,19-24, 9
24, 10-44, 10
44,11-63,33
64,1 - 85, 32

1, 1-12, 22

13, 1-21, 32

22, 1-35, 24

36, 1-48, 15

48, 16-51, 23

52, 1 - 63, 32
63,33 - 65, 7

65, 8-14

21-29 65, 15-78, 43

1,1-49,9
49, 10-70, 12

70,13 - 84,14
84, 15 -118, 7
118,8-9

118, 10 -127, 27
127,28-32

1,1-132, 9
132, 10 - 140, 27

1,1-27, 10
27,11 -29, 5
29,6-74,30...



1. Marsanes 1, 1-68,18
XI.
1. Interpretazione della Gnosi 1,1-21,75
2. Trattato Valentiniano 22,1- 39, 39
2a. L’Unzione 40,1-29
2b. il Battesimo 40, 30 - 43, 19
2C. L’Eucarestia 43, 20-44, 37
3. Alloghenes 45,1 - 69, 20
4. Hypsiphrone 69, 21-72, 33...
XII.
1. Sentenze di Sesto 15,1-34,28...
2. Vangelo di Verita ...53,19 - 60, 30...
3. Frammenti
XIII.
1. Protennoia Trimorfe 35,1-50,24
2. Origine del Mondo 50, 25-34...

Lo stato di conservazione € molto diverso: si passa da testi pressoché
intatti, come ad es. la Parafrasi di Shem, il Vangelo di Tomaso, il
Vangelo di Verita, il Vangelo di Filippo, VApocalisse di Pietro, la
Protennoia Trimorfe, ecc., a testi frammentari in modo irritante
proprio a motivo dell’interesse che ci attestano nelle righe leggibili,
come ad es. Zostrianos, Marsanes, Melchisedec, Trattato Valentiniano,
ecc. Dei 40 nuovi testi di Nag Hammadi, 30 sono pit 0 meno completi,
10 sono molto frammentari.

E interessante osservare che in questa Biblioteca non v’¢ alcun testo
biblico: certo, non perché i possessori di questi scritti non conoscevano
la Bibbia: il contrario apparira dalla lettura dei singoli testi; la
motivazione di queste assenze va piuttosto cercata nelle circostanze e
motivazioni per cui furono nascosti (vedi p. 67); d’altronde una vasta
conoscenza dei testi biblici, specie neotestamentari, ¢ alla base di tutti i
trattati gnostici cristiani. Il problema per i proprietari dei testi non era
la conoscenza (e riconoscimento in certi casi) o meno della Sacra

Scrittura, bensi la sua interpretazione, il suo significato, come si vedra®,
Lo straordinario numero di questi scritti invita a tentare una
classificazione. Il primo studioso che si pose questo compito fu J.

Doresse” e la classificazione a cui giunse & tuttora valida®; sebbene
oggi sia discutibile, o errata, I'assegnazione dei singoli trattati all'uno o

73



allaltro dei quattro gruppi proposti: lo spoglio che egli fece dei
manoscritti fu parziale e non nelle migliori condizioni (vedi p. 61 e
segg.):

1. Rivelazioni dei grandi profeti dello gnosticismo da Seth a
Zoroastro, espressione dei piu originali miti gnostici, spesso con glosse
e commenti.

2. Scritti gnostici mascherati come se fossero cristiani; piu
comunemente oggi parliamo di scritti gnostici «cristianizzati».

3. Scritti autenticamente cristiani con i concetti gnostici e le
speculazioni gnostiche.

4. Testi che in certi casi occupano una posizione intermedia tra

gnosticismo ed ermetismo, mentre in altri appartengono propriamente

all’ermetismo’.

Si tratta di un tentativo che da una parte evidenzia la ricchezza della
scoperta, ma dall’altra cela le molte perplessita che sorgono in
concreto davanti ai singoli testi la cui catalogazione nell'uno o l'altro
dei gruppi e spesso contestata, specie per quanto riguarda i due gruppi
intermedi.

1. Cfr. la presentazione in italiano da L. MORALDI, Apocrifi del Nuovo Testamento, cit.,
I, pp. 475-501.

2. Cfr. I Manoscritti di Qumran, a cura di Luigi Moraldi, Torino, Utet, 1971: € in corso
di stampa una seconda edizione riveduta e aggiornata con nuovi testi.

E importante tenere presente che nel primo tempo dei ritrovamenti e delle
pubblicazioni, ai Codici furono date numerazioni diverse e anche le pagine furono
segnate diversamente: si giunse cosi a una non indifferente confusione disorientatrice.
Dall’inizio dell’edizione Facsimile (che, come si € visto, € il risultato di approfonditi esami
codi-cologici, paleografici, ecc. di una commissione internazionale di tecnici), ogni
studioso si impegna a seguirne sia la distinzione dei codici sia I'impaginazione: a questa
norma mi attengo sia qui che nelle pagine seguenti in ogni citazione preceduta o meno
dalla sigla NHC = Nag Hammadi Codex.

3. Per non cambiare il numero di tutte le pagine seguenti, ormai pubblicate, fu
designato cosi il primo foglio del Codice.

4. Oggi non ha alcun significato la domanda che si poneva W. C. van Unnik se cioé
costoro avessero la Bibbia, se le riconoscessero un valore superiore ai loro scritti, ecc.
(Evangelien aus Nilsand, Frankfurt a, M., 1959, pp. 28-29). il fatto che le opere sotto il
nome di apostoli siano tutte «apocrife» attesta il loro carattere «esegetico»: per loro
«apocrifo» non era malsonante, al contrario conservava tutto il suo significato originario
di «riservato», «segreto», non per tutti (cfr. L. MORALDI, Apocrifi del Nuovo Testamento,
cit., I, pp. 9-12).

5. The Secret Books of the Egyptian Gnostics, New York, 1970 (ediz. frane. 19581959),
pPp. 146-248.

6. Si veda ad es. M. KRAUSE, Der Stand der Verdffentlichung der Nag Hammadi-Texte,
in Le Origini dello Gnosticismo, cit., pp. 66-89.
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7. Nonostante il titolo (Gnostische und Hermetische Schriften aus Codex 11 und Codex
VI von M. KRAUSE und P. LABIB, Gliickstadt, 1971), dei dieci testi che contiene non tutti
appartengono a questo gruppo.

[ proprietari di questi antichi manoscritti

Per 'omogeneita del contenuto la Biblioteca di Nag Hammadi ha
una indiscutibile unita: gli scritti spesso si completano
vicendevolmente e nella loro stragrande maggioranza appartengono a

uno stesso complesso, o corpus, religioso. «E praticamente sicuro che

qui abbiamo un’autentica biblioteca sacrax’.

L’interesse € accresciuto dalla constatazione della diversita degli
scritti; gli stessi miti gnostici sono presentati nelle forme piu diverse.
Rivelazioni, commenti, preghiere, lettere, polemiche, tratti che si
collegano con gli ermetici, con i valentiniani, ecc., ai quali i proprietari
di questi manoscritti si sentivano interessati. Una varieta che a prima
vista suscita dubbi sulla loro unita nella diversita.

E tuttavia non v’e dubbio che i collettori di tutto questo materiale
vedevano in esso qualcosa di profondo che li accomunava e che diresse
le loro scelte.

Come si e visto in precedenza, le ricerche sul luogo indirizzano a
una comunita di asceti cristiani. E importante vedere se vi sono altri
dati a convalida di questa conclusione, sia pure provvisoria.

Ireneo intorno al 180 notava: «... quando sono due o tre insieme,
non contenti di non poter dire le stesse cose su di uno stesso
argomento, si contraddicono l'un laltro nei pensieri come nelle
parole» (Adv, haer., 1, n, i). Costoro sono gli gnostici. Ma, come si sa,
parole e miti possono essere considerati a piu livelli. Un testo scritto,
affidato ai lettori, inizia una sua vita, e vi si puo leggere qualcosa che
'autore non aveva inteso. Il Vangelo di Tomaso inizia: «Queste sono le
parole segrete dette da Gesu, il Vivente, e scritte da Didimo Giuda
Tomaso» (I1, 32, 10-11). Anche i nostri scritti non erano per tutti.

Gli scrittori cristiani che hanno combattuto cosi vigorosamente lo
gnosticismo ne lessero gli scritti da un punto di vista polemico, quando
non li ridicolizzarono, avendoli etichettati come eretici (e dal loro
punto di vista avevano ben ragione), sostanzialmente furono oggettivi
(i miti, ad es., che essi abbozzarono, oggi li possiamo restaurare con i
nuovi testi) e le loro opere conservano una grande utilita per molti
versi, ma sono incomparabilmente poveri di fronte alla ricchezza e alla
varieta della Biblioteca di Nag Hammadi. Ippolito e Ireneo non ci
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riportano alcun titolo che abbia riscontro, con certezza, con quelli di
Nag Hammadi. Alquanto diversa ¢ la situazione con 'opera di Epifanio
(si vedra in singoli casi); Porfirio, poi, nella biografia di Plotino,
afferma che molti cristiani avevano abbandonato l'antica filosofia e
seguivano rivelazioni (apocalissi) sotto il nome di Zoroastro, di
Zostrianos, di Dositheo, di Alloghenes, di Messos, e di altra gente del
genere; questi nomi ricorrono tutti nei nostri scritti e, probabilmente,
le stesse opere (ad es. Zostrianos, Alloghenes, Dositheo).

Nomi di maestri gnostici, gia noti dalle opere degli eresiologi, negli
scritti di Nag Hammadi ne leggiamo quattro e non tutti sicuri (tutti nel
Cod. IX nel trattato Testimonio di Verita: 56, 2.5 Valentino; 57, 6-8
Isidoro e Basilide; 58, 2-3 Simoniani).

Questi silenzi e scarsita di titoli di scritti gnostici hanno una loro
spiegazione. Dagli eresiologi, dal loro accanimento, si deduce che il
successo della ideologia gnostica era notevole e i seguaci
relativamente numerosi, soprattutto pericolosi, e molti i loro scritti a
larga diffusione. Inoltre nel Testimonio di Verita si legge che Valentino
pronunzid0 molte parole e scrisse molti libri (IX, 56, 18-19); e
nell'importante Cod. VI al termine del Discorso sull’Otto e sul Nove
(Ogdoade ed Enneadi) e la susseguente preghiera di ringraziamento,
I’'amanuense da una parte si scusa e dall’altra vanta le sue conoscenze
di altri scritti, scrivendo al committente: «Ho copiato soltanto questo
suo discorso. Molti, invero, sono giunti fino a me; non li ho copiati
pensando che siano giunti anche a voi. Ho anzi esitato a copiarvi
questi, forse - infatti - sono gia giunti a voi e 'argomento vi puo essere
pesante. Sono molti i discorsi del genere che mi giunsero» (VI, 65, 8-
14).

Al termine della Preghiera di Paolo (I, B) come sulla copertina del
Cod. II e posta in evidenza la croce ansata (il geroglifico ankh); al
termine dell Insegnamento di Silvano, trattato stoico-platonico-
cristiano, vediamo a piene lettere IXOYX «Gesu Cristo Figlio di Dio,
Salvatore» (VIL, 118, 8) e cosi pure al termine del Vangelo degli
Egiziani (vedi p. 301). Ancora il colofon del trattato Le tre Stele di Seth
(VIL 127, 28-31): «Questo libro ¢ della paternita. L’ha scritto il figlio.
Benedicimi, padre. Io ti benedico, padre» (vedi p. 265) ciriporta a un
ambiente, a una comunita cristiana. Cosi il colofon del Vangelo degli
Egiziani, 111, 69, 6-17: «...I'ha scritto ’amabile Eu-gnostos - (questo ¢ il
mio nome) secondo lo Spirito, Gonghessos ¢ il mio nome secondo la
carne -; le luci mie colleghe (sono) Gesu Cristo...» (vedi p. 301); e il
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colofon del Libro dell’atleta Tomaso: «Ricordatevi di me, fratelli miei,
nelle vostre preghiere. Pace ai santi e ai pneumatici» (II, 145, 20-23).

Che i proprietari fossero asceti cristiani non vi possono essere dubbi
trattandosi di una raccolta caratterizzata dai vangeli segreti e dalle
parole rivelatrici del Cristo risorto. La comunita (o le comunita) di
questi asceti cristiani ha rinunciato al mondo: «Colui che ha trovato il
mondo ed ¢ diventato ricco, deve rinunciare al mondo» (VangTom, 51,
4-5); «Colui che conobbe il mondo, ha trovato un cadavere; e il mondo
non ¢ degno di colui che ha trovato un cadavere» (42, 30-32); «Molti
sono coloro che stanno alla porta, ma (soltanto) i solitari entreranno
nella camera nuziale» (46, n-13); «Alcuni entrano nella fede ricevendo
il battesimo, credendo di avere in esso una speranza di salvezza, che
essi chiamano “sigillo”... Ma il battesimo di verita & qualcosa di
diverso: € rinunciando al mondo che lo si trova. Quelli che proclamano
la rinuncia soltanto con la lingua, sono bugiardi...» (Testimonio di
Verita, IX, 69, 7-26).

Una forte e sostanziosa dose di encratismo caratterizzava questi
cristiani: «Parlo a quanti sanno ascoltare non con le orecchie del corpo,
ma con le orecchie della mente. Molti, infatti, hanno cercato la verita
ma non ’hanno trovata, perché si impadroni di loro il vecchio lievito
dei farisei e degli scribi. Gli scribi e i farisei sono quanti appartengono
agli arconti, i quali hanno autorita su di loro. Nessuno di coloro che
sono sotto la Legge sara capace a guardare la verita, poiché incapaci a
servire due padroni. Palese é la contaminazione della Legge;
I'incontaminazione ¢ invece propria della luce. La Legge comanda di
prendere marito o di prendere moglie, di generare, di moltiplicare
come la sabbia del mare...; ...essi si allontanano dalla luce... Mentre il
figlio delluvomo venne dallindistruttibilita, estraneo alla
contaminazione. Venne nel mondo dal fiume Giordano, e subito il
Giordano si volse indietro...; il dominio della procreazione carnale
raggiunse la fine. Il Giordano ¢ il potere del corpo, cio¢ i sensi del
piacere. L’acqua del Giordano ¢ il desiderio della unione sessuale...»
(TestVer, 29, 6 - 31, 3).

In tal modo possono giungere a immedesimarsi col Cristo: «Colui
che beve dalla mia bocca diventera come me, e io stesso diverrd come
lui, e gli saranno rivelate le cose nascoste» ; si giunge cosi a valutare il
senso della frase: «lo non sono il tuo maestro giacché hai bevuto e ti
sei inebriato alla sorgente che io ho emanato da me» (VangTom., 35,
57 e 50, 28-30).

Il compito di costoro partiva dalla conoscenza di se stessi. «Quando
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in voi stessi genererete cio che avete, esso vi salvera. Se in voi stessi
non ’avete, cio che non avete vi uccidera»; «Nell’intimo di un vomo di
luce, c’¢ luce e illuminera tutto il mondo. Se non illumina, sono
tenebre» (VangTom., 45, 30-33 e 38, 7-9); «Ognuno di voi che ha
conosciuto se stesso ha visto» il luogo della vita (Dial. del Salvatore,
132, 16-17). Questa é la vita perfetta: che I'uvomo conosca se stesso per
mezzo del tutto» (TestVer., 36, 26-28). Gesu dice a Tomaso: «Ora
essendo stato detto che tu sei il mio gemello e compagno vero,
esaminati per comprendere chi sei tu, in che modo esisti, e come sarai.
Siccome sei chiamato mio fratello, non € giusto che tu ignori te stesso.
So che tu hai compreso, poiché hai compreso che io sono la
conoscenza della verita. Sicché, mentre mi accompagni sebbene
ignorante, di fatto sei gia giunto a conoscere, e sarai detto “colui che
conosce se stesso”. Colui, infatti, che non ha conosciuto se stesso, non
ha conosciuto nulla, ma colui che ha conosciuto se stesso € -
contemporaneamente - giunto alla conoscenza dell’abisso del tutto»
(Libro di Tomaso, 138, 7-18). Bene, dunque un maestro gnostico di
questi asceti affermava: «Lascia la ricerca di Dio, la creazione e altre
questioni del genere. Cercalo prendendo come punto di partenza te
stesso... Impara le fonti del dolore, della gioia, dell’'amore, dell’odio...
Se esamini attentamente queste questioni lo (=Dio) troverai in te
stesso» (IPPOLITO, Refut., Vili, 15, 1-2).

«Eravate un tempio, (ma) vi siete resi una tomba (xacpoc;). Finitela
di essere una tomba, e ridiventate un tempio sicché dimori in voi la
rettitudine e la divinita» ; «Fatelo (il Cristo) entrare nel tempio che ¢é in
voi, affinché scacci tutti i mercanti» ; «Egli (il Cristo) dimori nel tempio
che ¢ in voi, e voi possiate diventare per lui un sacerdote e un levita,
entrando nella purita» (Insegnamenti di Silvano, 106, 9-14; 109, 15-21).
Testi in questa direzione si potrebbero facilmente moltiplicare, ma non
apporterebbero nulla di nuovo.

Dal trattato sulla Protennoia Trimorfe possiamo trarre elementi
singolari e illuminanti sia per la solitudine e la rinuncia sia per la
conoscenza di se stessi e per i testi delle pagine seguenti ; qui il
«Salvatore» presenta se stesso sotto una triplice forma: come Padre o
come «voce», come Madre o come «suono», come Figlio o come
«logos». «Io sono una voce che parla sommessamente... Sono sceso nel
mondo inferiore e ho brillato tra le tenebre... lo sono uno che sorge
gradatamente sul tutto... Io grido in tutti, ed essi conoscono che in me
dimora un seme. Sono il pensiero del Padre, ed ¢ da me che procede la
voce, cioe la conoscenza delle cose eterne...» (35, 32 e segg.). Il Figlio
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«rivelo cose difficili da interpretare, cose segrete ; si rivolse a coloro
che dimoravano nel Silenzio, nel Primo Pensiero, rivel0 se stesso a
coloro che dimorano nelle tenebre, manifesto se stesso a coloro che
dimorano nell’abisso... a tutti coloro che divennero figli della luce...»
(37, 10 e segg.). «lo vengo nel mondo dei mortali per amore di quella
parte di me che si trova in questo luogo da quando l'ingenua Sofia fu
soggiogata e discese... lo sono il primo che discese a motivo di quella
parte di me rimasta indietro, cioé (a motivo) dello Spirito che (ora) si
trova nell’anima ma la cui origine é dall’acqua di vita... Venni giu a
coloro che sono miei fin dall’inizio, li raggiunsi e spezzai i lacci che li
rendevano schiavi...» (40, 12 e segg.; 41, 32 e segg.). Con le
manifestazioni interiori della triade ai suoi, la misconoscenza di questi
viene gradualmente eliminata per mezzo del silenzio e della solitudine
per percepire la «voce», il «suono» e il «logos» - tutti e tre nascosti
nelle sue «membra» -fino a quando salgono «nella luce santa
nell’inafferrabile Silenzio».

1. J. DORESSE, op. cit., p. 250.

Che cos’e lo gnosticismo

Non é questa la sede per uno studio approfondito sullo gnosticismo,
tanto piu che studi del genere oggi sono proprio molti: questo
complesso movimento che prima delle scoperte di Nag Hammadi era
oggetto di studi ristretti a pochi, oggi gode una diffusione tale che
riflette, probabilmente, quella che aveva lo gnosticismo dall’epoca
degli ultimi scritti del Nuovo Testamento fino all’inizio del iv secolo.
La diffusione e gli studi dei nostri giorni ne hanno rivelato il fascino, e
anche lattualita di molti suoi aspetti, ma & tuttora prematuro
rispondere ad alcune domande fondamentali poste assai prima delle
attuali scoperte, che a loro volta attendono ancora molti studi
particolari. Non ve dubbio tuttavia che la voce stessa degli gnostici di
Nag Hammadi segna una data fondamentale per la loro conoscenza:
basta confrontare qualcuno dei nostri testi con le relazioni che delle
varie correnti dello gnosticismo ci hanno tramandato gli eresiologi. La
differenza ¢ enorme; non intendevano propagandare lo gnosticismo,
ma - al contrario - rilevarne l'incompatibilita con il Cristianesimo
ortodosso.

Non ¢ una scoperta che i sistemi gnostici siano stati molti; lo
sapevano bene gli eresiologi Ireneo, Ippolito, Epifanio, come si ¢ visto
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all’inizio. Non esagerava Tertulliano allorché parlava delle «foreste
degli gnostici» (Adv.Valeni.,, XXXIX, 2). Una brevissima sintesi, un
abbozzo, si puo tracciare come segue.

Vi ¢ una profonda spaccatura tra questo mondo e lesistenza
dell’Essere Supremo, «la Luce» ; un profondo dualismo anticosmico
secondo il quale il male ¢ proprio questo mondo il quale non proviene
dall’Essere supremo. Il punto di partenza ¢ rappresentato da piu
principi, ad es. luce e tenebre, oppure da uno solo, come ad es. nel
sistema di Basilide.

Nella grande maggioranza dei sistemi (ad es. non in Basilide) vi ¢
una caduta dalla sfera divina nel mondo: a cadere pud essere un
maschio («’'uomo interiore» o «Adamo» per i Naasseni, Elohim per il
libro su Baruc di Giustino) o una femmina, Sofia, per motivi erotici
(Prunicos = lasciva) o per il desiderio di essere come il Padre Supremo.

Diverse pure le speculazioni sulle modalita che portarono il divino
quaggiu nel mondo: Sofia che lo comunica al suo «aborto» (Jalda-
baoth) il quale inconsciamente lo immette nell'uomo; oppure Sofia
che, dall’alto, lo immette in certi uomini.

Il signore, il creatore di questo mondo, il demiurgo, detto
generalmente Jaldabaoth, proviene da un essere caduto dal quale ebbe
pure una particella di luce della sfera divina, particella che deve
ritornare in patria: spesso costui ¢ all’origine del male, la sua sorte ¢
presentata in diversi modi, sempre ¢ ignorante, e identificato col Dio
dell’Antico Testamento.

Che «l'io» dell’'uomo appartenga alla sfera del divino € espresso
generalmente con la designazione del «primo uomo» nella sfera della
luce; ma la stessa designazione a volte indica ’'Essere supremo (di qui
I'identificazione tra la piu intima essenza dell'uomo e il divino Uomo
Primordiale); ma altre volte, raramente, «<uomo - primo uomo -
Adamos - Adamo» é identificato col «Salvatore» («... per opera di
questo uomo immortale gli uomini ottengono la salvezza...»: SJC 94, 7
e seg., vedi p. 462).

«L’io» divino nell'uomo pneumatico (spirituale) e incapace di
svincolarsi dalle catene che lo avvincono alla materia, incapace di
svegliarsi dal sonno, ecc: ha bisogno di un risveglio di un
insegnamento ecc., proveniente dalla sfera del divino; molti sistemi
gnostici hanno un «Salvatore» che viene dal mondo della luce. Nei
sistemi gnostici cristiani €, naturalmente, Gesu Cristo che ha la parte
decisiva nella salvezza (il Salvatore e sempre distinto dal Padre o

Essere Supremo): e qui incontriamo una lunga serie di varianti !. Su
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Gesu discende il Cristo durante il Battesimo, Gesu Cristo annunzia il
Padre, prima della sua crocifissione il Cristo ritorna al Padre;
I'espressione piu semplice ¢ quella di Basilide; Gesu Cristo salva
annunciando il Padre, ecc. o presentandosi come modello da seguire
operando la grande separazione e predicando; comunque la redenzione
non dipende dalla realta o meno della morte in croce: «Come puo
morire il corpo nel quale c’¢ la Vita?... E dunque con inganno che si
compi la manovra contro la morte» (Exc. ex Theodoto, 61, 6);
complessa ancora ¢ la dottrina di Valentino con la suddivisione del
pneumatico e dello psichico; una forma intéressante ¢ quella del
«salvatore salvato» e le direzioni prese su questo problema centrale
sono molte (vedi Trattato Tripartito, Discorso del Grande Seth, Tre
Stele di Seth, Pistis Sophia).

A questo proposito, scrisse Ireneo: «La redenzione perfetta é la
stessa conoscenza della Grandezza inesprimibile; in quanto
dall’ignoranza trassero origine la caduta (o il bisogno = votépnua) e la
passione, ed ¢ per mezzo della gnosi che sara abolito ogni stato
derivante dall’ignoranza. E dunque la gnosi, la redenzione dell’'uomo
interiore. Redenzione che non ¢ somatica, poiché il corpo € corruttibile,
non ¢ psichica, poiché anche 'anima deriva dalla caduta ed ¢ soltanto
I’abitacolo del pneuma; cosi essa & necessariamente pneumatica. E per
mezzo della gnosi che 'uvomo interiore o pneumatico ¢ redento; e a
costoro basta avere la conoscenza di tutte le cose: questa & la vera
redenzione» (Adv. haer., 1, 21, 4).

Lo gnosticismo cristiano menziona e pratica (e attende) anche i
sacramenti del battesimo, dell'unzione, del sigillo, dell’eucarestia, e
della camera nuziale: ricorrono spesso anche nei testi di questa breve
raccolta (cfr., ad es., le Tre Stele di Seth, Pistis Sophia).

Ma si puo scendere ai particolari dai quali emerga una linea
caratterizzante lo gnosticismo, soprattutto quello che interessa la
nostra raccolta, e facilita I'ingresso nel mondo ideale degli gnostici.

Come dice il termine greco (yvoolc) la gnosi € conoscenza; ma non
ogni conoscenza € «gnosticismo» ; la gnosi dello gnosticismo €& una
conoscenza particolare sia per loggetto, sia per lo scopo che si
prefigge, sia ancora per i mezzi dei quali si serve. L’oggetto, e con esso
anche lo scopo, € espresso in modo conciso e chiaro: «Non é soltanto il
bagno (= il battesimo) che é liberatore (¢éAevdepoiv), ma anche la
gnosi (] yvwolg) Chi eravamo ? Che cosa siamo diventati ? Dove
eravamo? Dove siamo stati gettati? Qual ¢ il fine verso il quale
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corriamo? Donde siamo stati riscattati? Che cos’e la generazione? E la
rigenerazione?» (Extr.Theod., 78, 2). Lo scopo ¢, dunque, la salvezza.

1. I mezzi non sono primieramente razionali (la gnosi dello
gnosticismo non ¢ filosofia), ma una conoscenza di intuito e di
rivelazione (esempio tipico € VApocrifo di Giovanni, vedi p. 124).
«Colui che ¢ venuto dalla Profondita ha annunziato cido che era
nascosto... (il Padre) ’ha mandato affinché parlasse del luogo e del
riposo dal quale venne» (VangVer., 20, 27-33).

Affermare che lo gnosticismo non si fonda primieramente sulla
ragione, non significa assolutamente che esso la rifiuti: sarebbe un
misconoscere i molteplici e profondi apporti dei maestri gnostici nel
campo che concerneva la loro riflessione.

2. La gnosi dello gnosticismo ¢ una conoscenza religiosa che

«implica I'identita divina del conoscente... del conosciuto... e del mezzo

per cui egli conosce»?

3. Cardine fondamentale dello gnosticismo é il principio che
nell'uvomo (non in ogni uomo, come si vedra) c’¢ un elemento divino
(scintilla, seme divino, pneuma o spirito, ecc.) per cui egli tende
all’Essere Supremo, donde é venuto.

Ma questo elemento divino, all'interno dell'uomo, dorme, ¢
dimentico della sua origine, ¢ nell'oblio, € racchiuso come in una
tomba, in un carcere ; non solo, ma ¢ «come oro posto nel fango»
(IRENEO, Adv. haer., 1, 6, 2).

4. Urge percio che sia svegliato, che le catene dalle quali ¢ avvinto
siano spezzate, che sia liberato dal carcere: risveglio che puo avvenire
soltanto per mezzo di una «chiamata dall’alto» (dato che egli ignora se
stesso): qui ha inizio la rivelazione e la conseguente conoscenza. La
prima conoscenza dell'uomo al quale giunse la rivelazione & la
conoscenza di se stesso.

«Quand’ero un piccolo fanciullo, dimoravo nel mio regno,
nella casa di mio padre...

...(1 miei genitori) Mi tolsero la veste scintillante

che nel loro amore mi avevano fatto...

... Fecero con me un contratto

e lo scrissero nel mio cuore

affinché non fosse dimenticato:

“Se tu discenderai in Egitto

e porterai la perla
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che é in mezzo al mare,

attorno al serpente sibilante..”

... Jo lasciai I'Oriente e discesi (in Egitto).
Andai diritto dal serpente

e mi fermai presso la sua dimora
nell’attesa che si appisolasse e dormisse
per portargli via la perla.

Allorché fui unico e solo,

divenni estraneo alla mia famiglia...

... Indossai le loro vesti

affinché non mi avessero in avversione,
essendo giunto dall’estero...

... Jo dimenticai che ero figlio di re

e fui al servizio del loro re.

Dimenticai la perla...

giacqui in un sonno profondo...

... Si accorsero i miei genitori

... Mi scrissero una lettera...

... Ricordati che sei figlio di re!
Considera la schiavitu a cui sei sottoposto!

Ricordati della perla...»>.

In queste antichissime righe troviamo tre tratti essenziali dello
gnosticismo: natura divina, discesa quaggit nell'oblio e schiavitu,
rivelazione e risveglio.

5. Dalla conoscenza di se stesso, del suo essere profondo, del
divino che ¢ in lui, nasce tristezza e angoscia: «¢ oro nel fango». Si
sente immerso nella materia in modo inestricabile; solo ora si accorge
della «miscela» in cui si trova. Vive il faedium mundi. Ostilita nel
mondo e ostilita nel suo proprio corpo. Gli elementi pneumatici e gli
ilici (spirituale e materiale) sono uniti: ma gli uni hanno origine da Dio
e suscitano il desiderio insopprimibile del ritorno all’origine, gli altri
rappresentano «l’anti-Dio», la loro origine ¢ il male e hanno uno
strapotere.

Lo gnostico (pneumatico), pur profondamente pessimista, non pud
non desiderare la salvezza, tendere alla sua origine.

6. Del mondo, lo gnostico ha sempre una valutazione negativa; la
sua origine non e da Dio, ma da un demiurgo, o contro il volere di Dio
o per ignoranza, € il risultato di una mancanza, di un desiderio
disordinato, o di un incidente sfortunato.
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Lo gnostico ¢ profondamente nemico del mondo; non vede in esso
un cosmos (== ordine e bellezza), ma un esilio che acuisce in lui
I'angoscia e il desiderio della patria lontana.

Il mondo ¢ dominato dalla malvagita non solo per la forza dei sensi,
ma per lo strapotere del Destino che (in accordo con correnti
astrologiche e di filosofia popolari del tempo) gli gnostici
consideravano rappresentato dalle stelle e, soprattutto, dai sette pianeti
(Sole, Luna, Mercurio, Venere, Marte, Giove, Saturno) e dai dodici
segni dello zodiaco: i sette e i dodici che soggiogano I'uomo e ne fanno
un loro schiavo. Anche il Salvatore per attraversare tutto questo
mondo intermedio che sovrasta la materia deve camuffarsi.

Le stesse leggi del mondo, della societa, non possono essere
condivise dallo gnostico: al suo «lo» divino puo comandare soltanto
I’Essere Supremo, sorgente e patria del suo essere; mentre le leggi di
quaggiu sono leggi dell’esilio, leggi del demiurgo, dei suoi arconti, dei
suoi demoni.

7. «Chi eravamo? Dove eravamo? Dove siamo stati gettati?». Il
mondo, nel suo complesso - nell'uvomo e fuori di lui - ¢ I'espressione
del male, del fango, della malvagita. Una delle ansie dello gnostico e:
«mai piu nel mondo!». Il terrore della reincarnazione, della meten som
atosi; al di la della necessita della morte, e inquieto sulla prospettiva
del ritorno: lo gnostico ¢ teso verso 'immutabile, verso il trascendente.
Ma la via ¢ lunga, il cammino difficile (vedi ad es. I'opera Pistis
Sophia). Anche lo gnostico deve essere formato, ha da ricevere la sua
forma quaggiu: I'oro non cambia, ma ¢ contaminato e deve venire
purificato quaggiu.

8. Il Dio Supremo al quale lo gnostico giunge con la conoscenza
del proprio «lo profondo» - seppure & una parte di se stesso per la
scintilla divina, per la «luce» e per il «profumo» di lui, che ha in sé - &
lontano, € inconoscibile, é il «Grande Straniero» ; nessuna conoscenza
puo giungere fino a lui. Percido nello gnosticismo e generalmente
descritto in termini negativi: «... nessuna luce degli occhi lo puo
vedere... non e lecito rappresentarselo... nessuno ¢ al di sopra di lui...»;
non si puo dire neppure che egli ¢ perfetto e beato, perché ¢ «molto di
piu» (vedi ad es’ApGv); percio si puo dire che ¢ «il non esistente»: nel
senso che il suo essere non ¢ conosciuto, non appartiene al genere di
esistenza a noi noto. Se si dice che «& buono» & «perché da la bonta»,
che «& vita» € «perché da la vita», non perché si conosca la «sua»
bonta, la «sua vita».

«L’To» dello gnostico, «l'oro» che ha in sé, quel suo «profumo»
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divino, non e creato: ¢ dato; ¢ una parte dell’Essere Supremo, che -
nell'uvomo - deve essere purificato dal fango. Dalla conoscenza di sé
alla «conoscenza» di Dio; é dalla sfera del divino che deriva lo
gnostico, il cui pressante anelito ¢ dunque il «ritorno»,
I'immedesimazione con Dio (vedi ad es. le Tre Stele di Seth):

«Entrate, dunque, nel riposo con me,
voi, miei amici spirituali ed eterni fratelli!»

(Discorso del Grande Seth, V11, 70, 7-10).

Valentino si rivolse ai pneumatici (= gnostici) con le parole: «Fin
dall’inizio siete immortali e figli della vita eterna, e avete voluto che la
morte fosse divisa tra voi per consumarla e dissolverla: la morte ¢
morta in voi e per voi (8i Op®v). Infatti, allorché dissolvete il mondo,
voi non siete dissolti, ma dominate sulla creazione e su tutta la
corruzione» (in CLEMENTE ALESS., Strom., IV, 89, 1-3).

9. L’'umanita ¢ divisa in tre grandi classi: pneumatici (= spirituali-
gnostici), psichici, ilici. Nei primi domina il pneuma (= lo spirito), nei
secondi la psiche (= 'anima), negli ultimi la yle (= la materia). Gli ilici,
rappresentati dalla grande maggioranza dell'umanita, sono dominati
dalla materia, e per loro non c’é salvezza, non possedendo nulla di
divino; gli psichici costituiscono la classe intermedia, la loro sorte
dipende dalla libera tendenza: se si accomunano agli ilici, ne seguono
pure la rovina; se tendono a un livello superiore, giungeranno a una
salvezza intermedia, inferiore; (il loro «lo» non € divino); solo i
pneumatici, cioé gli gnostici, hanno il seme divino, solo a loro giunge
la «chiamata» («Ricordati che sei figlio di re !»), solo a loro riguardo si
parla di «sonno», di «oblio», di «prigione», ecc., solo loro hanno il
«piacevole ricordo» della patria lontana e sono «quelli del pensiero» (o
«del ricordo»), solo per loro é la salvezza.

Ma quaggit, hanno tutto il peso dell’angoscia, del taedium mundi, la
stressante attesa, la purificazione, ecc. che manifestano anche in
esperienze mistiche, specialmente nei riti liturgici:

«... Ci rallegriamo perché ci hai illuminato con la tua conoscenza. Ci
rallegriamo perché ci hai manifestato te stesso. Ci rallegriamo perché
quando eravamo nel corpo, tu ci hai reso divini con la tua
conoscenza... Ti presentiamo una domanda: che siamo preservati nella
conoscenza. Desideriamo una protezione: che non inciampiamo in
questo genere di vita. - Dette queste cose nella preghiera, si
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abbracciarono vicendevolmente, e andarono a mangiare il loro sacro
cibo, nel quale non c’e¢ sangue» (Preghiera di Ringraziamento, VI, 64,
15-19.31 “ 65, 7). Sulle tre classi e sui riti liturgici si veda ad es. il
TrattTrip e le Tre StSeth.

10. Da quanto precede si constata che gli gnostici non erano
chiamati come persone isolate: nella coscienza dell’(do» sentono,
hanno pure coscienza delle scintille dell’'unica grande Luce, il Padre, e
contemporaneamente sentono la loro unita. Costituiscono il riflesso
terrestre dell’'unica grande Chiesa, la celeste, divina, la Chiesa angelica.
«Vi sceglierdo uno da mille e due da diecimila; staranno ritti perché
sono uno solo» (VangTom 38, 1-4).

Scintille divine distinte, convergenti4 verso loriginaria unita (il
pleroma, la pienezza, il divino): «I nostri angeli furono emessi
nell’'unita, perché sono uno, in quanto promanano dall’Uno. Poiché noi
siamo in una condizione divisa, per questo Gesu fu battezzato, per
dividere I'indivisibile fino a quando ci unisca a essi (agli angeli) nel
pleroma, affinché noi - i molti - divenuti uno, siamo tutti uniti all'uno
che fu diviso per causa nostra» (ExtrTheod 36, 2); gli gnostici sono
frammenti di un solo Nome (31,4). Alla fine del mondo presente si
realizzera il «ritorno» in patria, l'ingresso nella fonte d’onde erano
partiti.

11. Due elementi strettamente collegati e interdipendenti
caratterizzano ancora lo gnosticismo: l'origine di questo mondo e la
caduta di «scintille» divine; con essi, per una certa logica connessione,
lorigine dello stesso mondo celeste (non del Dio Supremo
inconoscibile), e del mondo intermedio; come si vedra dai testi qui
presentati. Di qui la suddivisione dell’'universo in tre spazi, il
moltiplicarsi di entita, nel mondo celeste (degli eoni), nel mondo
intermedio (degli arconti), nel mondo di quaggit; di qui i diversi miti
sulla caduta, sulla degradazione del divino, ecc.

Questo settore, tutt’altro che secondario, € quello nel quale piu
frequentemente si manifesta la dipendenza dello gnosticismo dalle
conoscenze cosmologiche, astrologiche, mediche, ecc., del tardo antico;
ed & quello nel quale incontriamo le diverse e singolari interpretazioni
dei primi capitoli della Genesi.

Per strani, fantastici, non sempre chiari, ci sembrino questi miti, essi
sono comunque essenziali per la gnosi gnostica: ¢ partendo da questi,
ad es, che si comprende Il'angoscia, la ribellione radicale, la
valutazione nettamente negativa del mondo e della societa, la tensione
verso la patria lontana e il taedium vitae.

86



E nei testi qui presentati tutto cio ¢ ampiamente documentato; si
veda, ad es.: I'Origine del Mondo, la Natura degli Arconti, ecc.

12. Un problema notevole ¢ il rifiuto di questi gnostici cristiani
verso I’Antico Testamento. Per una parte esso € dovuto proprio al fatto
che in esso e presentato un Dio creatore di questo mondo - prigione
odiata e temuta - e - dall’altra - € dovuto alle sue leggi, o alla sua
Legge, e alle peculiarita che pit emergono da esso (ira, vendetta,
particolarismo, ecc.). Si constateranno, nelle presenti pagine molti casi
concreti e, tra 'altro, diverse sfumature e posizioni (si veda la Lettera a
Flora, p. 48; Discorso del Grande Seth, Pistis Sophia, Trattato Tripartito,
ecc.).

Anche la dove ne sono accolte parti considerevoli, sono in gioco
motivi particolari (cfr. Pistis Sophia e Trattato Tripartito)’, da essi c’¢
ben poco o nulla da trarre in merito all’accoglimento di tutto I’Antico
Testamento, anche se la metodologia gnostica generalmente non é
diversa da quella di scrittori cristiani ortodossi della Grande Chiesa (ad
es. Clemente Alessandrino, Origene, ecc.). Quanto illustrava il loro
pensiero erano disposti ad accogliere da Omero, da Platone, da ogni
altro con accorte interpretazioni allegoriche, spesso distorte, ma erano
in buona compagnia con tanta parte della cultura del tempo: senza
risalire alle diverse interpretazioni di Omero o di Platone, allora in
corso, basti pensare ai commenti biblici o pesha-rim che leggiamo nei
manoscritti esseni, ai quali per piu versi gli gnostici erano collegati
(vedi qui appresso) che vedevano nei profeti dei semplici portatori

della parola divina, da loro non compresa, il cui senso fu rivelato

soltanto secoli pit1 tardi al Maestro di Giustizia °.

13. L’abuso del sesso, il libertinaggio, 'amoralita degli gnostici e
un luogo tanto comune quanto falso. Gli eresiologi sono in gran parte
responsabili di questo topos. Dall’affermazione che gli gnostici (= i
pneumatici) erano salvi per nascita, ne deducevano che il
comportamento etico era per loro indifferente; deduzione corroborata
dal fatto che essi rifiutavano la legislazione anticotestamentaria, e dalla
negazione del valore di ogni legge esterna, estranea alla scintilla divina
(ad es. per Isidoro, la legge del mio e del tuo), in fine dalla
proclamazione di indifferenza verso il comportamento esteriore in
quanto connesso alla materia o comunque da essa dipendente.

Una componente dei loro miti ¢ sessuale, ma sempre per riprovarla
(e con una chiara tinta encratita); leggi fondamentali, per gli gnostici,
erano la fede e Vamore reciproco. La frase di Ireneo: «Ira loro, i piu
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perfetti commettono impunemente ogni azione proibita...» (Adv. haer.,
I, 6, 3) ¢ certamente sommaria; ed anch’egli parlando proprio dei
Carpocraziani, afferma che, secondo loro, «¢ per mezzo della fede e
dell’amore che si ha la salvezza; tutto il resto é indifferente» (op. cit., 1,
25, 5 e vedi p. 20 e segg.).

Ci troviamo in un argomento delicato non per 'argomento in se
stesso, ma per il modo in cui I'affrontarono gli gnostici. Da una parte
ne parlano, anche con ampiezza, per riprovarne 1’abuso, e spesso lo
stesso uso, diretti dall’encratismo dominante certi settori culturali (e
non solo cristiani); dall’altra - non essendovi alcun dubbio che in
questo periodo del tardo antico il sesso era un tema piuttosto
dominante come ai nostri giorni - non c’¢ motivo di porre in dubbio
che qualche ramo della «selva gnostica» ne possa avere abusato fino
all'infamia, portando alle estreme conseguenze i principi su esposti,
distorcendoli totalmente, E a ogni modo significativo il fatto che nei

testi di Nag Hammadi non sia attestato nulla di simile.

Anche la comunissima espressione «maschio» e «femmina» ¢ intesa
soltanto in senso gnostico; la divisione «maschio» e «femmina» non
rispecchia l'origine: sia 'uno che T’altra, da soli, sono imperfetti.
All’origine c’era I'unita (vedi p. 23 e segg.). Di qui 'immagine delle
«sizighie», o coppie maschio-femmina, che non hanno nulla a che
vedere col sesso, comunemente inteso.

In breve ci si trova nella situazione centrata assai bene da san Paolo
e proprio a suo riguardo (questo e significativo!): «<Diversamente non
bisognerebbe, forse, dire: - Facciamo il male, affinché ne derivi il bene
- come ci si calunnia e come alcuni ci fanno direi». E ancora: «Quanti
foste battezzati in Cristo, vi siete rivestiti di Cristo. Non c’¢ piu né
Giudeo né Greco, non c’¢ piu né schiavo né libero, non c’¢ piu né
maschio né femmina: tutti voi siete uno solo in Cristo» (Gal, 3, 27-28 €
cfr. Rom,, 1, 27).

Fin qui alcuni dati essenziali sullo gnosticismo per la lettura dei testi
gnostici che seguono. Ma ritorniamo in modo piu ristretto ai testi di
Nag Hammadi.

Coloro che formarono la Biblioteca erano gnostici cristiani, e molti
dei loro scritti erano stati composti in greco da cristiani; per altri testi ¢
difficile pensare ad autori cristiani: alcuni seguono le linee dei dialoghi
di iniziazione di Ermes Trismeghistos, altri sono chiaramente ermetici;
di un certo numero si discute se si tratta o meno di testi gnostici, non
essendo tutti gli studiosi concordi su di una definizione delle
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caratteristiche fondamentali dello gnosticismo.

Ma a ben guardare questa non € una questione che si possa lasciare
irrisolta: dipende dalla lettura che se ne faceva, dall’interpretazione che
se ne dava, dalle caratteristiche gnostiche degli altri scritti. Testi non
gnostici, come ad es. le Sentenze di Sesto, potevano assai bene venire
letti e interpretati in modo gnostico, come una orientazione
chiaramente gnostica ¢ data ai tanti tratti citati dalla Bibbia. Il che era
tanto piu facile per opere ermetiche.

Testi come Zostrianos, e con esso alcuni altri acuiscono lo stesso
problema; ma il sincretismo diffuso di tutta quella epoca, sostenuto da
un profondo sentimento ecumenico, sincretismo che identificava, ad
esempio, Seth con Gesu, non si vede come non potesse compiere la
stessa identificazione a proposito di Ermes, Zoroastro, ecc., trovando in
essi istanze congeniali al Cristianesimo. Questo processo di assunzione
e «cristianizzazione» ¢ letterariamente attestato da alcuni scritti come
Y Apocrifo di Giovanni, la Natura degli Arconti, il Vangelo degli
Egiziani, la Sofia di Gesu Cristo, ecc.

Questo sincretismo degli gnostici cristiani era dettato dal desiderio,
o da un sentimento naturale, di vedere nel Cristo la somma di tutte le
culture umane, non solo, ma anche la sintesi, l'organizzazione di tutto
I'universo nei suoi tre spazi, colui che riconduce all'Unita primordiale
I'elemento divino diviso, e il coordinatore dell’elemento pneumatico
nell’'unita del tutto, colui per mezzo del quale si giunge finalmente alla
completa eliminazione del male. Come a tutte le fasi del mito gnostico
fu interessata direttamente tutta 'umanita nelle sue tre classi fin dai
primordi, cosi tutte le culture vedevano i segni di questa «evoluzionex»:
assunsero una posizione negativa o riservata verso le scuole filosofiche,
mentre furono molto generosi verso i miti di quella cultura
presentandosi questi assai piu alle loro manipolazioni, al loro tipo di
gnosi. Erano veramente «cattolici )), anche se il loro sincretismo, la
loro sintesi, dimostrava piu uno sforzo maldestro, che una direzione
organica (vedi OrM, 124, 27 -125, 1). Anche su questo argomento
scelsero una via molto complessa e che tuttavia si ripropone spesso
nella storia delle religioni, soprattutto del Cristianesimo, come ai nostri
giorni.

Qualche lettore puo trovare impedimento nella lettura di alcuni di
questi testi, giudicandoli non seri, non cristiani, non degni di
attenzione. Non ¢ cosl. Sono scritti estremamente impegnati,
intendono dare un apporto importante per comprendere il dilemma
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della vita, e - in particolare - un notevole numero di «verita» cristiane
che affrontano con impareggiabile coraggio, disaminano con acutezza,
e - con i mezzi della loro epoca - discutono temi sempre risorgenti
nell’ambito del Cristianesimo anche ai nostri giorni.

Questi testi sono qui proposti non solo per la riflessione dello storico
delle religioni e del tardo antico, ma - come nacquero - per chiunque
non crede di possedere - lui solo - la verita ed ¢ disposto a rivedere o
riesaminare certe posizioni accolte pacificamente.

Gesu, e dopo di lui gli apostoli, predicarono un rovesciamento dei
valori comuni, proposero agli uditori e seguaci la fine del mondo,
I'inizio di un’era e di una vita nuova.

Alcuni cristiani si convinsero che vivere il messaggio cristiano, nelle

concrete condizioni del mondo e della societa, era impossibile, dato
I’ambiente estraneo e contrario alla loro patria, al loro «lo».
E quando il Cristianesimo ando organizzandosi e normalizzandosi in
questo mondo, credettero di potere e dovere mantenere la
trascendenza e I'universalita in tutte le sue forme, del primo messaggio
cristiano: partendo da Gesu Risorto, ne reinterpretarono, in certa
misura, il messaggio agli apostoli e discepoli; e - secondo il loro modo
di vedere - lo riportarono alle origini.

Il loro Cristianesimo contiene un messaggio radicale, una protesta,
una rivolta. Non poteva essere per molti, ma praticamente riservato a
pochi; era un lievito e un veleno per la grande massa, trascendendo e
sconvolgendo interamente la vita di ogni giorno, lo stile della pratica
cristiana in alto e in basso; rifacendosi al Risorto e ancorato in tutta la
sua «preistoria» e «storia», il loro Cristianesimo era assertore di una
diversa considerazione del mondo, della societa, dei beni materiali,
dell’'uomo, ecc.

Certo, non si trattava di una rivoluzione violenta (raramente questi
testi sono «verbalmente» aggressivi); si presentava come alternativa
alla cultura, agli ideali di vita correnti, alla vita nelle citta, per una vita
di liberazione, di liberta, di tensione verso l'origine (la vera patria), di
risveglio dall’'oblio, di angoscia solitaria nella comunita di pochi
coscienti dell’origine, delle «scintille» disperse, del proprio «lo»
profondo, unico scopo della vita pneumatica e del mondo intero.

Questo intimo e diffusissimo movimento di rivolta, di scontento, di
smarrimento e di angoscia, aveva una base molto vasta in quell’epoca

(assai simile alla nostra)”.
Non é opportuno perdersi nel pelago delle discussioni sulla possibile

origine dello gnosticismo®. Basti accennare a un movimento affine,
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agli Esseni. Anch’essi erano stati un movimento di rivolta: avevano
rotto col Giudaismo ufficiale, e con la vita sociale degli Ebrei del
tempo, e si erano ritirati nel deserto presso il Wadi Qumran, iniziando
un genere di vita totalmente nuovo. A Nag Hammadi, s’¢ visto,
abbiamo un testo significativo: ’Apocalisse di Adamo (Cod. V) nel
quale il primo uomo di quaggiu trasmette il suo singolare testamento.
al figlio Seth. «Cosi, scrive James M. Robinson, la storia dello
gnosticismo, secondo la documentazione della biblioteca di Nag

Hammadi inizia ali’incirca ove la storia degli Esseni, secondo la

documentazione dei Rotoli del Mar Morto, finisce»”.

Movimento affascinante e provocante, ma anche frustrante, questo
dello gnosticismo. L’ideale di rivolta dello gnosticismo cristiano, di
insoddisfazione, di protesta, di ricerca non conformista, di un
universalismo difficile (ma non impossibile), di valutazione critica della
societa, di conoscenza di se stesso, di tensione quasi spasmodica,
sempre piena d’angoscia, verso 'unum necessarium, verso la patria
lontana, ecc. non costituiva una singolarita legata a quel tempo: prima
e dopo il corso della civilta umana conobbe altri movimenti del
genere.

Ma la lotta era impari. L’ideale fu cosi battuto sulla breccia dallo
stesso corso della storia, come quello degli Esseni.

Operazione selvaggia, la loro, che attingeva a ogni livello; troppo
antitradizionale e troppo radicale, per potersi affermare e reggere di
fronte a religioni e scuole organizzate. Cristianesimo ufficiale e
Neoplatonismo, respinsero lo gnosticismo come  «eresia»,
accogliendone tuttavia molti tratti.

Riemerse piu tardi lo gnosticismo, ma con miti e simboli involuti,

annacquati, ben lungi dagli scritti classici di Nag Hammadi'®,
inconsciamente custoditi per il nostro tempo che per molti versi e
simile all’epoca che ne vide la grande affermazione.

1. Scrive, con molta ironia, Tertulliano: «Quale contrasto d’opinioni li divide anche a
proposito del Signore Gesu! Alcuni se lo costruiscono come fioritura comune di tutti gli
eoni, altri dicono che s’eé formato soltanto da quei dieci che nacquero da Sermone e Vita
e che, per questo, anche su di lui confluirono i nomi di Sermone e Vita. Codesti invece
preferiscono farlo nascere dai dodici, cioé dalla prole di Uomo e Chiesa... Altri ancora lo
dicono plasmato da Cristo e Spirito Santo... Ci sono poi alcuni che non seppero concepire
altra ragione, per dirlo Figlio dell'Uomo, che questa: presunsero che il Padre si sia
attribuito il nome di Uomo, in forza del profondo mistero che ¢ in quella
denominazione...» (Adv. Valentin., XXXIX, 1-2).

2. Le Origini dello gnosticismo, cit., p. XXI (del «<Documento finale»).
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3. In questa parte essenziale I'«Inno della perla», tratto dagli Atti di Tomaso (L.
MORALDI, Apocrifi del “Nuovo Testamento, cit., II, pp. 1311 e segg.), tesse in modo
splendido tre fasi essenziali del dramma gnostico.

4. Sia nel sistema che preferisce insistere sulla individualita delle scintille, sia nel
sistema che preferisce I'unicita della scintilla, il profondo senso di comunione non muta.

5. Cfr. L. MORALDYL, / Manoscritti di Qumran, cit., p. 503 e segg.

6. In poche righe serene Eusebio - trattando di Carpocrate - ricorda quanto aveva
scritto Ireneo (Adv.haer., 1, 25, 1-6, vedi p. 20 e segg.) e prosegue: «Fu, in larga misura, in
questo modo che sorse 'empia e totalmente sragionevole opinione che noi commettiamo
unioni abominevoli con le nostre madri e con le nostre sorelle, che mangiamo cibi
infami. Ma tutto questo non giovo per molto tempo al demonio, poiché con I'andare del
tempo venne a galla e brillo la verita con grande splendore. Le macchinazioni dei nemici
si spensero presto, confuse proprio dalla verita... Col tempo, si spense, dunque, la
calunnia contro la nostra fede; il nostro insegnamento fu il solo a riportare vittoria e si
riconobbe il suo carattere venerabile e saggio... Oggi non c’¢ piu nessuno che colga storie
vergognose e calunnie del genere contro la nostra fede...» (Hist. eccles., IV, 7, 11-14).

7. Cfr. E. R. DODDS, Pagani e cristiani in un’eta di angoscia, trad. voi., Firenze, 1970 e,
I greci e l'irrazionale, trad. i voi., Firenze, 1959.

8. Per chi ¢ interessato in questi problemi ne puo percorrere la storia nel volume
curato da Kurt Rudolf, in quello curato da Ugo Bianchi (vedi la Nota bibliografica), e
nella serie di volumi facenti parte di Nag Hammadi Studies (vedi p. 74).

9. The Nag Hammadi Library in English, Leiden, 1977, p. 7. Sugli Esseni, cfr. L.
MORALDYI, op. cit., specie le pp. 32-89.

10. Cfr. JAMES M. ROBINSON, pp. 1-2; e per la letteratura apocrifa cristiana, cfr. L.
MORALDI, Apocrifi del Nuovo Testamento, cit., I, pp. 247 e segg.; 355-519; voi. II, pp. 1145
e segg. (Atti di Giovanni)-, 1225 e segg. (Atti di Tomaso); 1363 e segg. (Atti di Andrea);
1669 e segg. (Lettera degli apostoli).
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NOTA BIBLIOGRAFICA

Per tutta la bibliografia sullo gnosticismo dopo le scoperte di Nag
Ham-madi e sui singoli trattati disponiamo oggi dell’indispensabile
opera di D. M. SCHOLER, Nag Hammadi Bibliography: 1948-1969,
Leiden, 1971, opera aggiornata annualmente nella rivista Novum
Testamentum iniziando da 1971;

per una visione e interpretazione particolare sul fenomeno dello
gnosticismo, si pud consultare 'opera classica di WILHELM BOUSSET,
Haupt Probleme der Gnosis, Gottingen, 1907; inoltre H. JONAS, Gnosis
und spdtan-tiker Zeist. Die mythologische Gnosis. Mit einer Einleitung
zur Geschichte und Methodologie der Forschung, erster Teil, Gottingen,
(3. Aufl) 1964; Ergdnzungsheft zur ersten und zweiten Auflage,
Gottingen, 1964; e Von der Mythologie zur mystischen Philosophie,
Gottingen, (2. Aufl.) 1966; dello stesso autore: The Gnostic Religion.
The Message of the Alien God and the Beginnings of Christianity,
Boston, (IT Edit.) 1963 (trad, ital., Lo gnosticismo, Torino, SEI, 1973);

per una visione di quanto si sapeva sullo gnosticismo prima delle
scoperte di Nag Hammadi: H.-CH. PUECH, En quete de la gnose. I —
La gnose et le temps, Paris, 1978, pp. 143-270 (si tratta di articoli apparsi
tra il 1934 e il 1956); e J. DORESSE, The Secret Books of the Egyptian
Gnostics. An Introduction to the Gnostic Coptic manuscripts
discovered at Cheno-boshjan, New York, 1970; a piu largo raggio la
sintesi di GIULIA. SFAMENI-GASPARO, LO gnosticismo, in Storia delle
religioni, Torino, Utet, 1971, vol. IV, pp. 713-71;

per i piu diversi problemi sullo gnosticismo, un sondaggio ormai
vecchio, ma sempre importante per gli sviluppi storici degli studi é: Le
origini dello gnosticismo. Colloquio di Messina 13-18 aprile 1966. Testi
e discussioni pubblicati a cura di UGO BIANCHI, Leiden, 1970; per lo
gnosticismo e il Cristianesimo, buona ¢ l'opera di R. M. GRANT,
Gnosticism and Early Christianity, New York, 1966 (trad, ital.,
Gnosticismo e Cristianesimo primitivo, Bologna, Il Mulino, 1976), le
cui linee sono riprese in Il Cristianesimo nei primi tre secoli, in Storia
delle Religioni, Torino, Utet, 1971, vol. pp. 51-170;

per le diverse posizioni proposte e assunte da studiosi (da F. C. Baur
a H. J. W. DRIJVERS) vi & l'opportunissima ristampa di ventisei apporti,
con bibliografia scelta: Gnosis und Gnostizismus, herausgegeben von
KURT RUDOLPH, Darmstadt, 1975 (con ben 862 pp.);
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per le posizioni attuali, dopo le scoperte di Nag Hammadi, sono
preziosi, gli ultimi quattro articoli (pp. 241-307) di G. Quispel nel Il voi.
dell’'opera qui appresso citata;

per vari problemi particolari oggi resi piu evidenti dopo le scoperte
di Nag Hammadi, diversi aspetti del Cristianesimo primitivo e correnti
gnostiche gia note dagli eresiologi e che necessitano di una nuova
impostazione ¢ interessante G. QUISPEL, Gnosis als Weltreligion,
Ziirich, 1951, soprattutto i due voll, dello stesso autore, Gnostic Studies,
Istanbul, 19741975; A. BSHLIG e F. WISSE, Zum Hellenismus in den
Schriften von Nag Hammadi, Wiesbaden, 1975; U. BIANCHI, Selected
Essays on Gnosticism, Dualism and Mysteriosophy, Leiden, 1978
(ampia collezione di articoli del nostro grande studioso che vanno dal
1961 al 1977); indispensabili sono poi i volumi della serie «Nag
Hammadi Studies » per la quantita e la varieta di problemi che
vengono proposti ed esaminati;

per la storia della scoperta dei manoscritti, delle successive vicende,
delle esplorazioni archeologiche e per ogni notizia sulle pubblicazioni,
oltre agli articoli di volta in volta citati, e il gia citato libro di J. Do-
resse, si veda M. KRAUSE, Der Koptische Handschriftenfunde bei Nag
Hammadi, in Mitteilungen des Deutschen Archée. Inst. Abteilung.
Kairo, 18, 1962, 121-32; ID., Zum koptischen Handschriftfunde bei Nag
Ham-madi, ivi, 19, 1963, 106-13 e, dello stesso studioso, la lunga
introduzione al voi. citato Gnostische und Hermetische Schriften...
(1971) e la non meno interessante introduzione di Soren Giversen,
all’ ‘Apocrifo di Giovanni (vedi p. 108); inoltre Biblical Archelogist, vol.
42, 1979, n. 4 (tutto il numero della Rivista ¢ dedicato a questi
problemi); le Introductions di J. M. Robinson ai voli, della Facsimile
Edition-, dello stesso studioso: The Coptic Gnostic Library Today, in
«New Testament Studies», 14 (1967-68), 356-401; e i voli, della serie a
Nag Hammadi Studies»
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LA PRESENTE EDIZIONE

Nelle pagine seguenti presento scritti gnostici provenienti dalla
scoperta del 1945 a Jabal al-Tarif — Nag Hammadi. Come si e visto
nella Introduzione vi sono buone ragioni per ritenere che anche Pistis
Sophia derivi dalla stessa regione, anche se non fa parte dei tredici
codici di Nag Hammadi.

Di anno in anno si fece sempre piu pressante il desiderio di
conoscere i preziosissimi testi gnostici di questa scoperta, ma
sussistevano anche notevoli difficolta e, tra queste, la lingua dei
manoscritti: lingua copta da noi poco studiata. D’onde 1’assenza totale
di traduzioni. La presente edizione intende soddisfare tale desiderio di
conoscenza, venire incontro a una sentita necessita.

Non fu facile operare una scelta tra i quaranta testi. In piu di dieci
anni di studio su questi testi — a mano a mano che venivano resi noti
— e sui numerosissimi saggi apparsi nei Paesi europei, negli Stati Uniti
e in Canada, ebbi modo di approfondire la conoscenza dei manoscritti,
di discutere con tanti altri studiosi, ma restava sempre il problema
della scelta che bisognava pur fare.

Procedendo con criteri precisi e uniformi, poco alla volta mi
convinsi che dovevo scegliere tra due possibilita: o pubblicare i testi
piu «appetibili» e in parte noti, oppure quelli fondamentali per una
autentica conor scenza dei diversi aspetti dello gnosticismo. Fu con
notevole perplessita che, col procedere degli studi, decisi di tralasciare i
primi e di operare la scelta tra i testi che giudico fondamentali. E
questo sia per un dovere — a mio modo di vedere — verso i lettori, sia
perché considero il presente volume basilare per altre possibili
pubblicazioni. Accantonai cosi lavori gia ben avviati su altri scritti (ad
es. Vangelo di Verita, Vangelo di Filippo, Testimonio di Verita,
Insegnamento Autorevole, apocalissi, ecc.) per restringere gli interessi a
quelli scelti.

Come ogni scelta anche la presente e soggettiva e dettata
dall’intento di offrire i fondamenti essenziali per la conoscenza dello
gnosticismo.

Le versioni sono sempre difficili perché ogni lingua ha particolarita
che l'esperto non sempre ¢ sicuro di rendere adeguatamente; difficolta
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e perplessita sono numerosissime quando si tratta della lingua copta
con molte caratteristiche per noi tutt’altro che comuni prima della
scoperta dei manoscritti di Nag Hammadi. Spesso I’ambiguita del testo
rasenta 'incomprensione, e tuttavia € necessaria un’opzione. Nei passi
di maggiore importanza e ove le perplessita sono piu vive, rinvio, in
nota, ad altre versioni; questo e particolarmente frequente in certi testi.
In generale si osservi che ¢ di fondamentale importanza «sentire» con i
testi, seguire la linea del loro pensiero.

Ritengo inutile spendere parole sui criteri di questa versione.
Qualche anno addietro si e scritto e parlato molto a proposito delle
versioni dei testi di Nag Hammadi, e non mancarono evidenti
esagerazioni. Non e proprio il caso di considerare il copto
«intraducibile»: nessuna lingua ¢ tabu. Ogni versione deve assoluta
fedelta all’originale, ma entro i limiti nei quali la fedelta permette una
sufficiente chiarezza: a questa norma si attiene la presente.

Le traduzioni sono fatte tutte sui testi ufficiali della Facsimile
Edition; quando cera una editto princeps la confrontai sempre su
quella. E dunque alla Facsimile Edition che corrisponde la
numerazione marginale delle pagine e delle righe; la differenza di
qualche parola che si puo riscontrare rispetto al testo copto € lo scarto
naturale dovuto alla diversa impostazione della frase nelle due lingue.

Puo accadere che la numerazione qui data delle pagine — raramente
delle righe — non corrisponda a quella di certe versioni in commercio
anteriori al 1972: con la Facsimile Edition tali numerazioni sono
decadute.

Ovunque parve possibile e opportuno ricostruire un passo monco o
difettoso, il fatto € segnalato dal corsivo nel testo, e nelle note sono
date le motivazioni. Il corsivo, nel testo, segnala sempre una
ricostruzione; le parole tra parentesi sono aggiunte per rendere piu
chiara la versione italiana, ma rispecchiano il testo copto.

Le suddivisioni del testo con titoli e sottotitoli sono sempre mie e
hanno lo scopo di rendere piu facile e scorrevole la lettura.
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APOCRIFO DI GIOVANNI NHC 11, 1, 1-32, 9

(Cfr. NHC 1V, 1, 1-49, 28; NHC III, 1, 1-40, 11; BG 19, 6-77, 7).
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Situazione testuale

Con T'Apocrifo di Giovanni (= ApGv) siamo in una situazione
particolarmente privilegiata; ¢ un testo fondamentale per Ila
conoscenza dello gnosticismo e di esso ci sono giunti ben quattro
codici attestanti due recensioni. Quattro codici importanti dal punto di
vista della ricostruzione del testo originale, ma assai piu per l'esame
letterario del testo e per la constatazione di quelle forme di
gnosticismo sulle quali si esercito la «cristianizzazione», cio¢ di quei
testi gnostici non cristiani che furono in modi e tempi diversi
«cristianizzati» o, piu sottilmente, posti su di una linea di facile lettura
cristiana gnostica: un problema, questo, sospettato da tempo, ed ora
resosi chiaro e acuto con la scoperta dei testi di Nag Hammadi.

E appunto dalla scoperta di Nag Hammadi che ci sono giunti tre
codici. Il primo testo si trova nel II ed. di Nag Hammadi al primo
posto seguito dal celebre Vangelo di Tomaso (32, 10-51, 28), Vangelo di
Filippo (51, 29-86, 19), Natura degli arconti (86, 20-97, 23), Origine del
mondo — o «Scritto senza titolo» — (97, 24-127, 17), Exegesi sull’anima

(127, 18-137,%7), Libro dell’atlante Tomaso (138, 1-145, 19) seguito dal
colophon dell’amanuense: «Ricordatevi di me, miei fratelli, nelle vostre
preghiere! Pace ai santi e ai pneumatici» (I, 145, 20-23);i due scritti la
Natura degli arconti (vedi p. 165) e [’rigine del mondo (vedi p. 195)
sono strettamente collegati al primo, per molti versi.

Il secondo testo € contenuto nel cod. Ili di Nag Hammadi al primo
posto ed e seguito da altri testi non meno significativi di quelli del cod.
I1, cioé: il Vangelo degli Egiziani (40, 12-69, 20 vedi p. 267), la Lettera
di Eugnosto (70, 1-90, 13), la Sofia di Gesu Cristo (90, 14-119, 18 vedi p.
455 e segg.), e il Dialogo del salvatore (120, 1-147, 17), scritti che gli
studiosi non tardarono a riconoscere come compositi e «cristianizzati».

Il terzo testo dti’ApGv ci € tramandato dal cd. IV di Nag Hammadi,
ed ancora una volta si trova all’inizio del codice (1, 1-49, 28) seguito da
un’altra recensione del Vangelo degli Egiziani (50, 1-81, 2 vedi p. 280 e
segg.).

Finalmente il quarto testo ¢ contenuto nel Papyrus Berolinensis 8502
(=BG): la sua scoperta fu annunziata da Carl Schmidt fin dal 1896', ma
la pubblicazione per un complesso di sfortunate vicende subi rinvii fino
al 1955 quando erano gia parzialmente noti i testi di Nag Hammadi,
onde 'editore Walter C. Till tenne conto del testo del cd. III (secondo
una delle numerazioni allora correnti, il Till lo designa come cd. I); il
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nostro testo € qui preceduto dal Vangelo di Maria (pp. 7-19, 5 cfr. L.
MORALDI, Apocrifi del Nuovo Testamento, pp. 453-58) e seguito dalla
Sofia di Gesu Cristo (77, 8-127, 12) e dagli Atti (mpdaéic) di Pietro (128,
1-141, 7).

Di questi quattro testi abbiamo da tempo le edizioni critiche (in
copto). Ueditio princeps del papiro di Berlino (BG 8502) fu curata,
come s’e¢ detto, da W. C. Till con un apparato critico pit che buono
anche se limitato a interventi sul testo copto con l'ausilio del cd. III di
Nag Hammadi; in una seconda edizione (1972) Hans-Martin Schenke

rivede corregge e completa 'opera del Till.

[ testi che non erano ancora accessibili al Till, sebbene li conoscesse?,

furono pubblicati da Martin Krause e Pahor Labib nel 1962 e con essi
anche il testo del cd. III; sicché il volume dei due studiosi contiene il
testo dei edd. IL. III. IV in copto con vasto apparato critico (tenendo
conto soprattutto del cd. II e IV) e la versione in tedesco. Le due
edizioni principes (Till, Krause-Labib) si completano dunque
perfettamente e ci mettono in una condizione di privilegio nello studio
di quest’opera gnostica cosi importante, della quale ormai possediamo
I'insostituibile Facsimile edition del 1974 per il cd. I1, del 1975 per il cd.
IV, e del 1976 per il cd. I1L

Una menzione particolare ¢ dovuta al volume di Soren Giversen
(vedi Bibliografia) che rappresenta finora lo studio piu accurato
dell’ ApGv: ne da il testo copto del ed. I, in ricostruzione critica, con a
lato la versione inglese, e abbondanti note; il Giversen esamino
direttamente il testo nel Museo del Cairo (inverno 1957-58), ma
siccome le pagine non erano numerate, nella sua edizione segui la
numerazione di una edizione fotografica pubblicata, nel 1956, dal
Direttore del Museo Pahor Labib: questa numerazione ¢ da modificare
in base alla Facsimile edition.

I quattro testi non ci danno la stessa recensione, ma due recensioni:
una breve rappresentata da BG e dal ed. Ili e una lunga rappresentata
dai cdd. Il e 1V, ed ¢é quasi il doppio della precedente. Né le versioni
brevi né le lunghe concordano tra loro alla lettera, ma vi sono
differenze — maggiori tra BG e il ed. Ili, minori tra il ed. IT e il IV —,
anche se il fondo é rispettivamente uguale. I testi giuntici nella forma
piu accurata e completa sono il BG e il ed. II; il testo del ed. Ili ha nel
centro alcune pagine (9-18) bellissime, all’inizio € pressoché nullo,
seguono quattro pagine alquanto monche, mancano le pagine 19-20 e
da pagine 21 alla fine ogni pagina ¢ lesa alla meta sinistra-destra;
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tuttavia pur non avendo una corrispondenza letterale con BG, salvo
poche eccezioni, il testo di Berlino completa quello del ed. Ili e se ne
possono constatare le non leggere varianti.

Diversa e la relazione tra il ed. IT e il IV: salvo poche eccezioni — per
quanto ¢ dato constatare — il ed. IV corrisponde alla lettera al II, ma
purtroppo € in una condizione deplorevolissima e quindi solo
raramente offre un apporto al testo del ed. II.

L’esame minuzioso dei tre testi di Nag Hammadi accompagnato da
una tabella di confronto anche con BG ¢ dato nel voi. di M. Krause e
Pahor Labib (pp. 1-53), le prefazioni ai tre codici dettate da James M.
Robinson e l'opera di S. Giversen (pp. 19-45): sia il Robinson sia M.
Krause-P. Labib danno un accurato aggiornamento bibliografico; per
I'esame testuale del BG bisogna ricorrere all'opera di Walter C. Till
(pp- 1-23 e 33-51). Se questa relativa abbondanza — unica tra i testi
gnostici — ci pone in una situazione veramente di privilegio sia per il
controllo del testo sia per la sua storia e per la valutazione del
contenuto, fa tuttavia sorgere non pochi problemi: qual ¢ la relazione
che intercorre tra queste quattro recensioni? quale delle quattro é piu
vicina all’originale e soprattutto ¢ la breve o la lunga? oppure il
problema ¢ piu complesso e sia nella recensione lunga sia nella breve
abbiamo parti che ci riferiscono l'originale e parti aggiunte? le due
brevi si possono considerare due versioni di uno stesso originale
(come, verosimilmente ¢ il caso delle due lunghe) oppure di due
originali greci molto vicini? A questi e altri interrogativi non é data
finora alcuna risposta soddisfacente e qui direttamente non ci
interessano.

Nelle pagine seguenti il lettore trovera la versione del ed. II: cioé il
testo pit accurato e piu lungo dei quattro. La tesi del Giversen secondo

la quale questo ¢ anche il testo piu vicino all'originale & poco

convincente. Il principio, avanzato dal Kasser?, secondo il quale &

molto raro che un testo sacro venga abbreviato non regge davanti ai
fatti, fatti constatati anche nella letteratura apocrifa del Nuovo

Testamento®; cosi le ragioni addotte dal Kasser in favore del BG non
sorpassano 'ambito di un semplice giudizio soggettivo. Tuttavia una
volta che si & constatato che la dottrina, la sostanza nei suoi vari
aspetti, ¢ identica in tutte e quattro le recensioni, ritengo normale
scegliere il testo pit ampio e piu curato, e abbandonare la presunzione
di additare una recensione come la piu vicina all’originale. Abbiamo
quindi scelto un testo, quello lungo, e messo in nota tutte le varianti
dei due codici della recensione breve giudicate di notevole interesse; a
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questi stessi codici qua e la abbiamo fatto ricorso in caso di letture
dubbie, avvertendo sempre in nota. Si tratta, infatti, di un testo troppo
importante per lo gnosticismo, per permettersi di trascurare ogni
apporto di un qualche interesse.

Il cammino percorso da questi testi gnostici € tortuoso e poco
chiaro. Come quella apocrifa neotestamentaria, la trasmissione dei
testi gnostici non ebbe mai il rigore scientifico di una tradizione
letterale dei testi (come nello stesso periodo lo aveva invece la
trasmissione dei testi biblici), ma accolse largamente riedizioni,
inserzioni, ritocchi, adattamenti, ecc. gia nelle forme originali greche.
Un buon numero di testi gnostici sono proprio il risultato di questo
genere di trasmissioni; cosi ad es. il VangEgiz TratTrip, SJC, Nat Are,
OrM ecc. Lo scopo ¢ generalmente quello di «cristianizzare» un testo o
renderlo accettabile in ambienti cristiani propagando ideali gnostici.
Cosl, ad es., ¢ innegabile la parentela di fondo tra la prima parte

dell’ApGv e il VangEgiz’e non ¢ un caso che nei cdd. Ili e IV i due testi
siano accostati, che nel primo si riconosca un testo originariamente
sethiano assunto poi dai barbelognostici, e nel secondo un vangelo
sethiano con elementi barbelognostici; gia C. Schmidt aveva
sottolineato la stretta parentela tra il testo di Ireneo (Adv. haer., 1, 29,
1-4) sui barbelognostici e I’ApGv (per la cosmogonia e la caduta di
Sofia: 4, 11-13, 13 corrispondente a BG 26, 6-44, 19) e nessuno oggi la

nega, ma si osserva giustamente che la fonte sulla quale si baso Ireneo

era molto simile ma non proprio identica a quella che abbiamo®.

L’analisi interna induce ancora a credere che come la sezione nota a
Ireneo ebbe una esistenza indipendente, cosi fu delle due sezioni
seguenti: la prima (13, 13-25, 16; BG 44, 19-64, 13) rappresentando una
interpretazione gnostica dei primi capitoli della Genesi (ce. 1-7) e la
seconda (25, 16-31, 25; BG 64, 13-76, 5) una serie di interrogativi sul
destino dell’anima. La trasmissione del testo ebbe piu edizioni e, al di
la delle glosse, accolse varie brevi unita. La parte piu antica
comprendeva la descrizione del triplice aspetto dell’Essere supremo,
del mondo celeste e gli inizi della creazione inferiore, forse anche la
bestemmia del protarconte e il rimorso di Sofia: € quanto si puo
arguire dal citato testo di Ireneo. E se cosi e, dovette essere stato
composto prima degli anni 180-85.

La parte piu recente verosimilmente e I'inizio — il prologo —
sull’apostolo Giovanni e il Risorto, e la fine; probabilmente il dialogo
tra il rivelatore e Giovanni sul destino delle anime (25, 16-28, 32) & una

101



rielaborazione di un testo antico: se Ireneo I'avesse conosciuto non
avrebbe mancato di scagliarsi contro un testo che attribuiva al Cristo
tali insegnamenti.

Pur essendo una compilazione di testi della piu antica importanza, a
renderla unitaria, almeno nelle sue grandi linee, ¢ proprio 'importante
inquadratura nel dialogo tra il rivelatore (Cristo) e I’a postolo
Giovanni. Dialogo, naturalmente, fittizio come quello contenuto nella
s/c, ma che ebbe la sua parte positiva nella larga diffusione dello
scritto.

La conclusione, come linizio, sono elementi artificiali, una
verniciatura, la cui eliminazione non cambia nulla; il «Rivelatore» puo
essere qualsiasi personaggio; «Gesu» non ¢ mai menzionato, ci si
presenta invece — qui, come altrove — I'ambiguo termine «Cristo»
(xptotog - xpnoTog).

Parlare dell'importanza del’ApGv pare ormai superfluo. Lo stesso
fatto, assolutamente unico nella tradizione manoscritta gnostica, che ci
sia giunto in quattro documenti e che nei tre codici di Nag Hammadi
sia costantemente al primo posto, ha certo un significato. Si concorda
percio nel ritenerlo uno degli scritti pit importanti sullo gnosticismo,
un’opera basilare per introdursi nei suoi segreti, I'opera che prepara
alla comprensione delle questioni particolari, che sono argomento di
altri scritti gnostici e li rende accessibili al lettore dopo che avra letto le
linee gnostiche fondamentali della teologia, della cosmogonia,
dell’origine degli esseri celesti e terrestri, la spiegazione della caduta e
del peccato, la rivelazione delle forze quaggiu contrastanti, I'attivita
salvatrice degli esseri celesti fin dai primordi e le sue conseguenze
nell'umanita presente. Ha ben ragione il Kasser {art. cit. 1964, p. 141)
allorché paragona 'importanza dell’ ApGv, nella letteratura gnostica, a
quella che ha la Genesi per la comprensione dell’Antico e del Nuovo
Testamento. Ed ¢ proprio questo che suggeriscono gli scritti di Nag
Hammadi ponendola in testa ai tre codici.

Ma al di la di tutto cio, I’ApGv ¢ ancora di fondamentale importanza
per i difficili problemi riguardanti la trasmissione di testi gnostici e per
la stessa storia dello gnosticismo.

Solo uno scrittore (gli scrittori) altamente qualificato poteva
mantenere sempre in onore e aggiornare un testo come questo
nell’ambito delle dottrine gnostiche, arricchirlo e completarlo e farne
una sintesi di tutti gli essenziali miti gnostici. «Come si vorrebbe
sapere in nome di quale dei grandi profeti dello gnosticismo... fu
presentata per la prima volta in pubblico la parte piu antica di questo
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libro venerato!» ”.

1. C. SCHMIDT, Ein vorirendisches gnostisches Originalwerk in koptischer Sprache, in
«Sitzungsberichte der preuss. Akademie der Wissenschaften», Berlin, 1896, pp. 839847; e
ancora: ID., Irenaus und seine Quelle in Adv. Haer. 1, 29, in Philotesia — Paul Kleinen
zum LXX. Geburtstag dargebracht, Berlin, 1907, pp. 317-26.

2. W. C. TILL, op. cit, p. 34: «Beiden anderen Texte sind derzeit noch nicht
zuganglich». Vedi Introduz., p. 70.

3. R. KASSER, art. cit. (1964), p- 144.

4. 1 due processi letterari si possono constatare ad es. nel cosi detto Protovangelo di
Giacomo, nel Vangelo di Tomaso, e nel Ciclo della dormizione della Madonna (nella mia
edizione, Utet, 1971, voi. I, rispettivamente alle pp. 61-104; 253-79; 825900).

5. Cfr. gia J. DORESSE, nel «Journal Asiatique» 256, 1968, 311 e 345; C. COLPE, art. cit.
specie p. 127 e seg.; vedi qui appresso Vangalo Egiz.

6. Cfr. H.-M. SCHENKE, Nag-Hamtnadi Studien, 1, in ZRGG 14, 1962, 57-63; W.
FOESTER, art. cit; e ID., Die Gnosis. Erster Band Zeugnis der Kirchenvater,
ZurichStuttgart, 1969, 133-41; J. DORESSE, op. cit., p. 210 e segg. Vedi il testo di IRENEO
nell’Introd., p. 38 e segg.

7. J. DORESSE, op. cit., p. 213.
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Sintesi

Un preambolo pseudo-storico presenta l’apostolo Giovanni che,
poco dopo la morte di Gesu, mentre sale al tempio, incontra il fariseo
Arimanios che l'apostrofa brutalmente: «Dov’e il tuo maestro?...».
L’apostolo da la solita risposta: «é ritornato... donde era venuto» ; ma,
sconvolto, si ritira con la sua angoscia: perché fu mandato un salvatore,
perché lo mando suo padre, chi ¢ suo padre, in quale edone andremo?
Una luce improvvisa lo scuote: vede un fanciullo, un vecchio, una
donna; davanti alla sua meraviglia egli dichiara a Giovanni di essere il
padre — la madre — il figlio, venuto per insegnare a Giovanni i segreti
dell'universo visibile e invisibile, il passato, il presente, il futuro, e la
generazione dell'uomo perfetto (i, 1-2, 24).

L’insegnamento esoterico inizia con la descrizione dell’Essere
supremo — il vero Dio il padre del tutto, lo spirito invisibile,
irrapresentabile (alla maniera della filosofia ellenistica) — con una serie
di espressioni negative (€ illimitato, non € perfetto né beato, ma molto
di pil, non é corporeo né incorporeo, non ¢ grande né piccolo) e
positive (e vita, € gnosi, € buono, € misericordia, ¢ grazia); lo puo fare
conoscere solo colui (il rivelatore) nel quale il padre si ¢ manifestato (2,
25-4, 18).

L’Essere supremo volge lo sguardo in se stesso: il suo pensiero ¢
creativo e nel mare di luce che lo circonda vede la sua immagine, si
manifesta la prima énnoia, la pronoia, lo spirito vergineo, ecc., la
Barbelo, la madre del tutto, la madre-padre (metropator), il primo
uomo, lo spirito santo, ecc.: cosi procedette il primo pensiero
dell’'universo (4, 18-5, 10).

All'invisibile vergineo spirito la Barbelo chiede, successivamente, la
prima conoscenza (prognosi), I'immutabilita, la vita eterna, la verita:
insieme con Barbelo, queste costituiscono I'eterna pentade del padre,
I'immagine del padre e il prototipo dell'uomo; essendo bisessuati
costituiscono pure la prima decade (5, 10-6, 10).

Il padre primordiale, guardo la Barbelo, essa rimase incinta, e
genero il «figlio unico»; l'invisibile vergineo spirito, cioé¢ I’Essere
supremo, ne gioisce, lo unge con la sua propria bonta (vedi p. 131),
versa su di lui «un po’ del suo spirito», e cosi lo rende perfetto; il «figlio
unico» chiede e ottiene I'intelligenza (6, 10-7, 4).

Il padre primordiale volle creare la parola; alla volonta segui la
realizzazione: apparve la parola, ed ¢ per mezzo di essa che «il divino
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autoghenes» — il Cristo — creo tutto; il padre primordiale rese perfetto
il suo figlio sorto dalla pronoia (cioé da Barbelo), 'onoro e lo pose al
suo fianco, gli diede ogni autorita e conoscenza; il suo nome ¢ al di
sopra di tutti gli altri ed é soltanto per quanti «ne sono degni» (7, 4-30).

Per volere di Cristo e della incorruttibilita (che insieme alla volonta,
al pensiero [énnoia] e alla vita formano la seconda pentade),
apparvero quattro luminari e quattro forze; le forze sono la
comprensione, la grazia, la percezione, la saggezza; i luminari sono
Armozel, Oriel, Daveithai, Eleleth: ogni forza ha un luminare e due
eoni, in modo che ogni forza piu i suoi due edni rappresenta un
insieme di dodici eoni: la grazia, con la verita e la forma; Pepi-noia,
con la percezione e la memoria; I'intelligenza, con 'amore e I'idea; la
perfezione, con la pace e Sofia. I dodici eoni appartengono
all’autoghenes, al figlio; ma, tutto, accade per volere dello spirito, cioé
del padre primordiale e per mezzo dell’autoghenes (7, 30 — 8, 28).

Per volere dello spirito invisibile e dell’autoghenes, la prima
conoscenza (=la prognosi = Barbelo) e l'intelligenza (voig) perfetta
producono 'uvomo perfetto; lo spirito gli da il nome Adamas, lo pone
sul primo eone con l'autoghenes Cristo, nel primo luminare; gli
conferisce potere intellettuale; Adamas onora l'autoghenes e gli
«eterni tre». Suo figlio Seth € collocato sul secondo eone, «nel secondo
luminare» ; nel terzo eone € collocata la discendenza di Seth, le anime
dei santi; nel quarto edone furono poste le anime ignoranti e ostinate
che in fine si pentirono (8, 28 — 9, 24).

Inizia a questo punto la vicenda mitologica di Sofia e del mondo
inferiore del quale essa ha la responsabilita. L’ultimo dei dodici eoni,
vuole creare come il padre primordiale, cio¢ da sola, senza 1’assenso
dello spirito, suo compagno, cioe lo spirito verginale maschio, il primo
uomo; ma non le riesce, e tuttavia il suo pensiero non fu inefficace:
partori un essere odioso e stupido che non le assomigliava, era un
drago con la faccia di leone.

Sofia lo allontana da sé, lo cela in una nube splendente affinché
nessuno ne abbia notizia a eccezione dello spirito santo, madre dei
viventi, e gli da il nome Jaldabaoth.

Lungi da sua madre e dalla regione in cui nacque, Jaldabaoth (che &
il Dio del’Antico Testamento), il primo arconte incomincia la sua
attivita creando dodici potenze (tra esse: Adonaiu, Cain, Abel, Belias,
ecc.); pone un re su di ognuno dei sette cieli, e cinque re sulle
profondita dell’abisso, cio¢: la creazione con arconti e angeli fino al
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numero di 365 (0 360); seguono qui i nomi dei gia menzionati sovrani
dei sette cieli, e le fantastiche figure che li caratterizzano; Jaldabaoth
dominava tutti quanti e, seduto tra i serafini, si ritenne «dio» ;
proseguendo ancora la sua attivita I’archighenetor, cio¢ Jaldabaoth,
combina nove potenze con le sette su ricordate sicché ognuna ha due
nomi: uno dato da lui (e da gloria e forza), 'altro dato dal mondo
superiore (e ne limita il potere fino alla distruzione). Nelle sue
creazioni Jaldabaoth scimiotto il mondo superiore, in virtu della forza
ricevuta dalla madre; circondato dalle sue creature si proclamo un «dio
geloso», come il Dio dell’Antico Testamento (9, 25 — 13, 13).

Alla visione del grande male che aveva avuto origine dal suo fallo,
Sofia incomincio ad agitarsi, comprese l'errore della sua azione
solitaria, prego e pianse; gli altri invisibili intercedettero per lei, e lo
spirito fece scendere su di lei un po’ della loro pienezza (pleroma); ma
il suo compagno non ando da lei e non fu portata nel suo eodne;
tuttavia dall’alto le venne una voce: «L’'uomo esiste e il figlio
dell'uvomo»; Yuotno = primo uomo, prodotto della prognosi e
dell’intelligenza (vovg): il figlio dell'uomo = Tlautoghenes o
monoghenes, che sara pure il salvatore. L’espressione suona, dunque,
come rassicurazione e promessa: il salvatore verra per ricuperare le
parti della forza di Sofia passate in Jaldabaoth, e lei sara restaurata:
sulle acque sovrastanti la materia apparve l'immagine riflessa del
primo uomo sotto forma umana circonfusa di luce (13, 13 — 14, 14).

Per carpire la luce di quellimmagine riflessa, Jaldabaoth, le sue
potenze e i suoi angeli decisero di creare 'uvomo a immagine di quello
e a somiglianza loro, e di dargli il nome del primo uomo, Adam;
attorno a lui lavorarono tutti, ognuno per la sua parte (e qui vi € la piu
lunga inserzione dei cdd. II e IV: 15, 29 — 19, 9 e il rinvio a Zoroastro
per maggiori informazioni); € importante notare che si tratta di un
essere psichico cioé non materiale: ¢ ripetuto per sette volte che
ognuna delle sette potenze gli da un’anima (Yvyr})) commisurata al
proprio essere, si tratta insomma di sostanze psichi che (vrtootdoelrg -
Yuxn), non di un corpo materiale; ma il «corpo» realizzato rimase
immobile.

Allora il metropator, pregato da Sofia, ebbe compassione: mando
I'autoghenes e quattro luminari nelle sembianze di angeli di Jaldabaoth
(per trarlo meglio in inganno) e gli dissero di soffiare su quell’essere
psichico affinché si muovesse; Jaldabaoth, caratterizzato dall’ignoranza,
soffio sul «corpo» e questo divenne potente e splendente, piu forte del
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primo arconte: nel soffio del grande arconte c’era la potenza che aveva
assunto da sua madre. Il divino auto-ghenes con i suoi quattro luminari
compie cosi la sua prima opera salvatrice, e da inizio al dramma
redentivo.

Pieni di invidia e gelosia, il grande arconte e i suoi presero
quell’'uomo e lo gettarono «nella piu bassa regione della materia»
(vedi nota p. 149); ma il metropator, buono e misericordioso mira a
quella parte di Sofia nascosta nell'uvomo e gli manda in aiuto una
«epinoia di luce», cioé Zoe, che I'informa sulla sua origine e gli indica
la strada del ritorno, desta il pensiero dell'uomo psichico (14, 15 — 20,
31).

In una forma alquanto complicata e non del tutto chiara ¢ descritta
una nuova creazione dell'uomo. Mossi dalla solita invidia, arconti e
angeli presero i quattro elementi (fuoco, terra, acqua, vento) e con essi
plasmarono finalmente un corpo materiale per Adamo (ignoranza,
desiderio, spirito di opposizione) e qui lo rinchiusero: esso ¢ la sua
grotta, la sua catena di oblio; 'uvomo questa volta ¢ materiale, e si
realizza la prima caduta, «la prima separazione»; tuttavia la luce che
era in lui «desto il suo pensiero». Importante osservare che il primo
uomo ¢ luce, il secondo € psichico, il terzo &€ materiale (ilico). Dalla
mancanza di Sofia e dalla reale situazione dell'uvomo quaggiu prende le
mosse 'operazione di salvezza (20, 32 — 21, 16).

Di qui in avanti si fa piu acuta la lotta, per il dominio sull'uomo, tra
gli esseri superiori e gli arconti. Questi mettono Adamo nel paradiso
affinché mangi dell’albero della vita; ma in realta ¢ I’albero dell’oblio,
della morte, dell’'odio, del desiderio; I’albero proibito ¢ quello buono.
L’'uomo mangia dell’albero proibito sospinto dalla luce che ¢ in lui,
non dal serpente il quale, invece, insegno all'uomo la bramosia della
procreazione.

L’arconte vistosi beffato, deciso d’altronde a togliere dall'uomo la
forza che gli aveva insuflato e la luce dall’alto, velo la sua percezione;
ma la luce é inaferrabile, e 'arconte estrasse dall’'uomo soltanto una
parte della sua forza, e la trasformo in una donna; riacquistata la
propria percezione, Adamo riconosce subito la sua immagine: qui
abbiamo [l’identificazione di Eva-Sofia-Zoe; ed ecco il significato
gnostico dell’abbandono del padre e della madre per seguire la sua
immagine; il rivelatore si pose, nelle sembianze di aquila, sull’albero
della conoscenza, fece si che ne mangiassero e riconoscessero la
propria nudita (= bisogno di conoscenza) e gustassero la conoscenza.

Constatando che si allontanavano sempre piu da lui, Jaldabaoth li
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scaccio dal paradiso, maledisse la terra, li circondo di tenebre, e si
accosto sessualmente a Eva, violentandola; con questa unione il grande
arconte diede inizio alla unione sessuale, instillo negli uomini il
desiderio della procreazione e con esso lo spirito di opposizione;
I'arconte voleva violentare Eva-Zoe, ma messaggeri divini
asportarono Zoe, e rimase solo Eva, e da questa unione con I’arconte
nacquero due figli Caino e Abele, cio¢ Eloim e Jave.

Anche Adamo, divenuto cosciente dell’autentica sua identita, cioé
del suo prototipo, I'Adamo celeste, e dellimmagine della sua
conoscenza, cio¢ Eva-Zoe, genero l'immagine del figlio dell'uomo,
cio¢ Seth: da questa generazione di Seth doveva venir preparata una
dimora per la discesa degli eoni; ma l'arconte fece bere all'umanita
I'acqua dell’oblio: cosi visse l'umanita in attiva, ma inefficace attesa
della salvezza. Il testo del nostro mitografo adombra in tal modo un
piano divino per la salvezza della generazione di Seth (21, 17 — 25, 16).

Il testo, anche quello breve, ha qui ancora una interruzione, che per
il suo stile e contenuto si stacca dal resto. Giovanni pone al rivelatore
sette domande accentrate sulla salvezza:

1. Elemento determinante ¢ lo spirito di vita;

2. Coloro sui quali c’é questo spirito sono protesi verso la
salvezza, mentre quanti hanno lo spirito di opposizione si smarriscono;

3. Ma se in essi vince la forza divina, andranno al riposo eterno;

4. Se invece ignorarono la loro origine e vissero nell’oblio, dopo
la morte peregrineranno fino a quando accoglieranno la conoscenza;

5. Non avranno la reincarnazione, ma si associeranno ad altri
dotati di spirito di vita;

6. La punizione eterna é serbata alle anime che abbandonarono la
conoscenza;

7. Lo spirito di opposizione ebbe origine dall’invidia degli arconti
e dalle loro volonta di dominare sul pensiero dell'uomo; ed ¢ per lo
stesso motivo che Jaldabaoth e i suoi crearono 'ultima delle «catene»,
cioe «il complesso e illusorio» destino (eipappévn), causa di ignoranza,
iniquita, violenza, paura: cosi tutta la creazione visse ignorando Dio e
anche i propri peccati (25, 16-28, 32).

La risposta all’'ultima domanda introduce alla ripresa della
narrazione principale, che si avvia ormai alla conclusione. Prima ci é
presentato un diluvio senza acqua: sperimentando la vanita dei suoi
tentativi, Jaldabaoth decide di distruggere 'umanita; ma «la luce della
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pronoia» avverte Mose e molti altri uomini della generazione di Seth, i
quali sfuggirono alle tenebre stese dal grande arconte e furono accolti
in una grande luce. La parte eletta dell'umanita, quindi, sfuggi alle
tenebre di Jaldabaoth.

Vistosi ancora beffato, ’arconte prova la carta del sesso: mando i
suoi angeli («figli di Dio») dalle figlie degli uomini («figlie discendenti
da Seth») affinché ne prendessero a piacere e dessero origine a una
generazione derivante dalle tenebre. All'inizio questi angeli non
ebbero successo. In secondo tempo si prepararono meglio, e riuscirono
nell’intento: crearono uno spirito di opposizione imitante lo spirito
superiore; presero 'aspetto dei loro mariti; le corruppero con doni
(oro, argento, ecc.); accopiandosi con esse infusero il loro spirito
tenebroso e malvagio. L’'umanita non ebbe piu requie, divenne
schiava; genero figli dalle tenebre, chiuse il proprio cuore, moriva
senza trovare la verita. Abbiamo qui I'arricchimento gnostico di una
tradizione assai diffusa (28, 33-30, 11).

Il testo termina con una solenne autopresentazione del Metropator,
o pronoia — ricordo della pronoia, cioe della madre del tutto — Bar-
belo; il tratto manca nella recensione breve (BG e ed. Ili) avente un
testo abbreviato e corrotto. I Metropator attesta che non ha mai
abbandonato il mondo delle tenebre e svela il suo triplice contatto per
salvare gli uomini: la prima volta giunse in incognito, e si ritrasse
davanti a tanto male; la seconda ando fino al caos, e si ritrasse affinché
non perissero tutti, compresi quelli che dovevano essere salvati, prima
del tempo; la terza volta portdo la sua luce nella prigione, desto i
dormienti dal sonno, suscito in loro il ricordo e la volonta di liberarsi,
farsi segnare con i cinque sigilli per eliminare il potere della morte.
L’inno ha carattere liturgico, e ricco di dottrina gnostica e si puo
inquadrare sia nel prologo del quarto Vangelo sia in certi interrogativi
assai diffusi nella prima letteratura cristiana; ma qui le discese per la
salvezza non sono attribuite a Gesu Cristo, bensi al Metropater: e
questo potrebbe essere un segno di arcaismo (30, 11-31, 25).

Nella conclusione il rivelatore spiega il motivo della rivelazione
diretta alla generazione che non vacilla, cioe alla discendenza di Seth;
ordina (a Giovanni) di scriverla, ma mantenerla segreta e tramandarla
assolutamente gratis; poi il rivelatore si allontana, diventa invisibile e
ritorna «all’eone perfetto» (31, 26-32, 6).

Tra le parti piu originali si notera la presentazione dell'uomo nel suo
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triplice aspetto di anthropos divino, psichico, terreno, nel suo aspetto di
microcosmo, nella sua vicenda quaggiu come tra catene, in una tomba,
in una caverna, in una sede di oblio e di sonno, come vittima dei
briganti. L’immaginazione con la quale ¢ presentata la duplice
formazione dell’'uvomo quaggil, oggetto della lotta tra cielo e terra, gli
stratagemmi per legarlo alla materia, I'immissione in lui dello spirito
di opposizione, ecc. Non meno originale ¢ la presentazione degli alberi
del paradiso e l'acuta interpretazione gnostica di narrazioni bibliche
anticotestamentarie.

Oltre alla singolare e sottile interpretazione dei primi capitoli della
Genesi, nella linea di molti altri scritti gnostici, € interessante notare
qui le quattro espresse correzioni che I'autore apporta a «Mose»: 13, 2
segg.; 22, 22 segg.; 23, 3 segg.; 29, 6 segg.

Tra le molteplici oscurita che lo distinguono, lo scritto ha ancora a
suo vantaggio, di presentare — senza tante sottigliezze teologiche — la
continua presenza del divino quaggiu e il suo intervento salvatore.

Riassumendo le linee essenziali, lo scritto si puo delineare cosi:

1. Come mai in questo mondo c’¢ il male?

2. Come pud l'uomo liberarsi da questo mondo e dal male?
Questi interrogativi non sono mai espressi chiaramente, ma la loro
sostanza rappresenta la tela che regge tutto il contenuto; formulati in
maniera teologica, costituivano i motivi dell’angoscia dell’apostolo
Giovanni sul monte degli Ulivi. La dottrina gnostica non e per tutti
(pensiero comune qui come in altri testi), ma soltanto per quelli che
appartengono alla «generazione che non vacilla» e anche a costoro
deve essere comunicata in segreto. Questo mondo contiene troppo
male, troppi disordini, troppa incompletezza, troppi motivi di angoscia
all'interno e all’esterno dell'uvomo. Un Dio che si crede onnipotente e
buono come puo avergli dato origine, come pud sopportarne
lesistenza?

Il rivelatore che appare a Giovanni e gli spiega tutto questo
sciogliendo i suoi interrogativi, nella redazione presente (ma anche
nelle altre), ¢ senza alcun dubbio Gesu Cristo risorto; a livello di
composizione la cosa € ben diversa, come s’¢ visto.

Al discepolo angosciato, il Cristo, presentandosi come padre-madre
e figlio, espone il passato, il presente e il futuro dell’'universo. L’Essere
supremo € presentato con la terminologia filosofica ellenistica: egli ¢
perfezione e non implica alcuna relazione col mondo di quaggiu,
perfezione che si esplica con una serie di emanazioni di esseri luminosi
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— strettamente ordinati in coppie —, tra i quali ¢ compreso Cristo e
Sofia.

Uno di questi esseri luminosi, Sofia, volle produrre un altro essere
(un doppio di se stessa) senza il concorso e I'approvazione del suo
compagno, lo spirito: una parte di lei (della sua forza luminosa) si
stacco e ando nella sua creatura, che era un mostro. Qui ha inizio la
triste vicenda che coinvolse, in maniera diversa, tutto I'universo.

Il mostro, Jaldabaoth, il Dio dell’Antico Testamento, € un mostruoso
dio creatore di angeli, di arconti, del mondo, ecc. Sofia comprende e
piange il suo errore; ma ormai ¢ nella deficienza e non pud venire
reintegrata fino a quando non riacquistera quella parte di forza
luminosa passata da lei alla sua creatura mostruosa.

Dall’alto le giunse la promessa di liberazione con una voce e con il
riflesso dell'uvomo divino, Adamo, sull’acqua primordiale. Sulla scorta
di questo riflesso, Jaldabaoth, i suoi arconti e i suoi angeli formano
I'uomo di quaggiu, prima psichico poi terrestre, apportatore della forza
luminosa di Sofia soffiatagli in corpo dall’ignorante capo degli arconti.
Segue una catena di lotte tra le potenze della luce e quelle delle
tenebre per il dominio sull'uomo cioé riavere (o conquistare) le
scintille di luce divina nell'uomo. Il sottile mitografo che scrisse questi
passi era un profondo conoscitore deiranimo umano e della societa.
All'uomo giunge aiuto dal regno della luce, ma a essa si contrappone
'azione di Jaldabaoth: 'uvomo é incatenato in un corpo, sepolto nella
tomba, immerso in una caverna; non solo, ma viene infuso in lui il
desiderio sessuale che gli fa moltiplicare gli esseri umani e dilata il
regno di Jaldabaoth; inoltre contro lo spirito di vita, contro la tensione
verso la patria, ’arconte mette nell'uomo un altro spirito, quello di
contrapposizione che imita lo spirito superiore, ma in senso contrario.
Se I'uomo, immerso in tali lotte, riesce a mantenere il divino spirito
vitale datore della conoscenza (di se stesso e del mondo), una volta
liberatosi dalla materia, va nel regno della luce, sua patria. Ma se
I'uomo si lascia dominare dallo spirito di contraddizione peregrinera
nella materia fino a che sara libero per opera della conoscenza. Se poi
rinnega la conoscenza avra la stessa fine della materia: la distruzione. Il
giusto comportamento umano consiste nello sforzo continuo verso il
regno della luce, nella tensione verso la retta conoscenza.

Tuttavia la madre primordiale (per il lettore, il Cristo) dalla quale
tutto ebbe origine, nella sua terza venuta porto la grande illuminazione
salvatrice.
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INTRODUZIONE (1, 1-2, 26; cfr. BG 19, 6-22, 17)°

1 L’insegnamento e le parole del Salvatore. Questi misteri nascosti,
egli li rivelo in un silenzio, cioé Gesu Cristo, e li insegno a Giovanni, il
quale vi presto attenzione.

Mentre Giovanni, fratello di Giacomo, — questi sono i figli di

Zebedeo —, saliva al tempio?, un giorno gli si fece incontro 10 un
fariseo di nome Arimanios, il quale | gli domando: «Dov’e il tuo
Maestro, quello che tu seguivi?». Egli rispose: «Se n’e ritornato nel

luogo d’onde era venuto» > Il fariseo gli disse: «Questo Nazoraios vi ha
indotto in errore con un inganno... egli ha... ha chiuso i vostri cuori e
vi ha distolto dalle tradizioni dei vostri padri».

Udito cio, io, Giovanni, mi allontanai dal tempio verso il Monte, in
un luogo deserto; in cuor mio ero molto triste, e 20 dissi: (Perché mai
fu decretato il Salvatore ? Perché mai fu mandato nel mondo da suo
Padre ? E chi ¢ suo Padre che lo ha mandato? Di che genere é
quell’eone al quale noi andremo? Perché, infatti, egli ci disse: «Questo
eone corruttibile ha ricevuto il tipo dell’eone incorruttibile» ? Ma non
ci insegno di che genere sia».

Allorché, in cuor mio, pensavo a questo, improvvisamente 30 si
aprirono i cieli, tutto il creato risplendette di una luce venuta dal cielo,
e tutto il mondo si scosse. Io ebbi paura, e mi gettai 2 a terra allorché
vidi, nella luce, starmi di fronte un fanciullo; tuttavia allorché lo
guardavo aveva laspetto di un vecchio; ma cambio (di nuovo) forma
divenendo come una donna. Davanti a me, nella luce, c’era come una
unita dalle molte forme; e le forme si manifestavano in modo

alternato®. Dato che era uno, come poteva avere tre forme?
10 Egli mi disse: «Giovanni, Giovanni, perché tu dubiti? Perché hai
paura? Eppure tu non sei alieno all’apparizione. Non essere timoroso!

To sono colui® che & con voi in ogni tempo. Io sono il padre, io sono la

madre, io sono il figlio. Io sono 'incomprensibile e I'immacolato. Sono

venuto per annunziarti cio che e, cio che era® e cio che sara, affinché tu

conosca le cose che non sono manifeste e quelle manifeste e per
ammaestrarti20sull uomo perfetto.

Ora alza il tuo volto, vieni e ascolta, affinché tu possa sperimentare
quanto oggi ti dird per narrarlo a quanti hanno il tuo spirito, a coloro
che sono di questa generazione che non vacilla’, la generazione
dell'uvomo perfetto». Io gli disse: «Dimmelo, di modo ch’io lo possa
comprendere».
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* Alla narrazione dei misteri esoterici I'autore premette le circostanze di luogo e di
tempo, inquadra abilmente le persone — Giovanni apostolo e il fariseo Arimanios —
contrapponendo anche la concezione che ognuno dei due aveva su Gesu; pone subito in
risalto il dato psicologico del turbamento, che sorge in Giovanni, non appena viene
sfiorata dal dubbio la sua fede «comune». Dopo il turbamento scaturisce tutta una serie
di interrogativi tutt’altro che secondari: questi preparano alla rivelazione seguente, e
attestano la necessita dell'insegnamento esoterico per comprendere Gesu e la sua
missione nel mondo. Non meno importanti sono altri dati: il simbolismo di Arimanios; il
fatto che Giovanni non prosegue la salita al tempio, ma si ritira in solitudine con i suoi
dubbi; la polimorfia di Gesl; la manifestazione piena che ha luogo solo dopo la vita
terrestre di Gesu.

1. «Insegnamento segreto rivelato da Gesu con parole segrete in silenzio. Il Salvatore
le insegnd a Giovanni, e Giovanni le scrisse» (ricostruzione del Giversen). La
ricostruzione adottata nel testo ¢ di M. Krause e P. Labib. Le prime righe sono quasi
illegibili e il testo del cod. IV non ci puo essere di aiuto per la ricostruzione perché ancora
pit frammentario; tuttavia il testo del BG € quasi parallelo e ci permette spesso una
ricostruzione sicura.

2. L’autore, che dimostra di conoscere bene i Vangeli e il Nuovo Testamento in genere,
¢ attento a che il lettore non confonda questo Giovanni uno dei dodici apostoli (Me, 3, 17
e 11. pp.) con Giovanni Battista (Me, i, 4 e segg.); inoltre, come si deduce dal testo copto,
si riallaccia alle parole degli Atti: «E ogni giorno frequentavano unanimi il tempio...»
(At., 2, 46), presentando la salita al tempio come una pratica abituale di Giovanni.

Arimanios (BG Arimanias) ¢ un nome simbolico e, secondo fonti greche, nella
religione di Zoroastro é il nome dello spirito cattivo (cfr. Giversen, p. 152 e seg.).

3. Se n’e ritornato... Ancora una allusione a testi evangelici: Gesu «sapendo che il Padre
gli aveva dato tutto nelle mani e che egli era venuto da Dio e a Dio ritornava...» (Gv., 13,
3); «Sono uscito dal Padre e sono venuto nel mondo; di nuovo lascio il mondo e me ne
vado dal Padre» (Gv., 16, 28). Nelle righe seguenti, 'accenno all’abbandono delle
«tradizioni» e al supposto «inganno» di Gesu verso il popolo ¢ ancora un richiamo a un
costante tema evangelico: «... altri dicevano: — No, inganna la gente — {Gv., 7, 12 e cfr. 7,
47).

Come ¢ noto, una tradizione del cristianesimo — comune alla fede ufficiale e alle varie
correnti eterodosse — ritenne che Gesu si manifesto pienamente soltanto dopo la sua
risurrezione: ed € appunto a questa tradizione che si ricollega il testo seguente come
molte altre opere gnostiche (cfr. STC, 77-78 qui a p. 456 e nota).

Perché mai fu mandato... pur nella frammentarieta del testo — corrispondente a BG,
20, 8-14 — i dubbi teologici soteriologia e cosmologici di Giovanni, sono: 1) perché fu
decretata la salvezza; 2) perché il salvatore fu inviato dal Padre; 3) chi & questo Padre; 4)
che tipo di eone é quello nel quale andranno i fedeli: questi interrogativi rappresentano la
base del presente scritto.

4. fanciullo... vecchio... donna: il testo, presentato solo parzialmente, € ricostruito in
modo non uniforme dai diversi studiosi pur restando sostanzialmente concordi. Il testo
del BG — anch’esso danneggiato — ¢ cosi ricostruito dal Till: «Io ebbi paura e mi gettai a
terra. Ed ecco mi apparve un fanciullo. Ma rimasi irrigidito allorché vidi che
nell’apparizione luminosa (improvvisamente) c’era un veccho. Non comprendevo questa
meraviglia, allorché (improvvisamente) nella luce c’era una donna

5. Io sono colui...: sottile riferimento al testo evangelico: «Ed ecco, io sono con voi tutti
i giorni, fino alla fine del mondo» (Mt., 28, 20); donde si puo dedurre che anche la triade
«padre, madre, figlio» corrisponda sostanzialmente alla Trinita: «... battezzandole nel
nome del Padre e del Figlio e dello Spirito santo...» (Mi., 28, 19); la stessa triade ¢
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menzionata appresso come «gli eterni tre» (9, 10 e seg.). L'incontro del Gesu risorto con i
suoi € un tema ricorrente, cosi il dubbio di questi e I’assicurazione del Risorto.

6. cio che é, cio che era e cio che sara: 'espressione sintetizza le tre parti della
rivelazione dell’AJ: la parte primordiale, essere supremo («il padre»: 2, 26 — 4, 19); la
produzione del sistema cosmico, il mondo della luce («la madre»: 4, 19 — 9, 24); fasi della
redenzione («il figlio»: 30, 11 — 31, 25).

7. generazione che non vacilla, cioé stabile, ferma, nella monade e nella fede;
espressione importante che ricorre anche piu avanti: 25, 23; 29, 10; 31, 32 (corrispondenti
nel BG a 22, 15; 65, 2-3; 75, 20 — 76, 1) e in SJC 88, 8-9; ma gia nell’Ecclesiastico e tra gli
esseni di Qumran.
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L’ESSERE SUPREMO (2, 26-4, 19; cfr. BG 22, 17b-27, 4; 111 5, 1-7, 2)*

Egli mi disse: «<La monade & una monarchia, al di sopra della quale
non c’é nessuno. Essa é il vero Dio e il Padre del

dalle molte forme. Le sue forme erano visibili in modo alternato. Pensavo: se
€ una, come puo constare di tre persone?» (21, 2-13). Janssens giudica
verosimile che la terza forma sia «la luce» e che le tre forme corrispondano al
carattere trinitario del rivelatore. Questa polimorfia del Cristo risorto, ma
anche del Cristo durante la vita pubblica, é un tema di estremo interesse e
abbastanza comune anche nella letteratura apocrifa del Nuovo Testamento;
non ritengo si possa spiegare con 1’analogia Gesu = sole nascente (fanciullo),

sole al tramonto (vecchio), e con quella di selene (luna — Iside), quasi che
abbracciando tutto lo spazio e il tempo attesti la sua continua permanenza con
i suoi; il significato € molto piu vasto e, anche psicologicamente, profondo.

tutto, € lo spirito invisibile, ¢ al di sopra del tutto, &
nell'immutabilitd 30 la quale ¢ nella luce pura!, nessuna luce degli
occhi lo puo vedere: egli ¢ lo spirito invisibile. Non & lecito
rappresentarselo come gli deéi o come qualcosa del genere: egli, infatti,
¢ piu grande degli dei. Nessuno ¢ al di sopra di lui, nessuno ¢ 3 signore
al di sopra di lui.

Egli non ha bisogno di alcuno, poiché prima di lui non ci fu nessuno.

Egli non ha bisogno di vita, perché ¢ eterno.

Egli di nulla manca, poiché ¢ totalmente perfetto.

Egli, essendo imperfettibile, non ha bisogno di nulla che lo renda
perfetto, bensi in ogni momento ¢ assolutamente perfetto, nella luce.

Egli ¢ illimitato, poiché non ci fu alcuno prima di lui che gli possa
porre dei limiti.

Egli non puo essere scrutato, poiché non c’e¢ alcuno prima 10 di lui
che lo possa scrutare.

Egli ¢ incommensurabile, poiché non ci fu alcuno prima di lui che lo
possa misurare.

Egli é invisibile, poiché nessuno I'ha visto.

Egli e eterno, egli esiste eternamente.

Egli e indicibile, poiché nessuno ha potuto giungere a parlare di lui.

Egli ¢ innominabile, poiché nessuno ¢ esistito prima di lui per
potergli dare un nome.

Egli ¢ la luce incommensurabile, purificata, santa, tersa, in 20
descrivibile, perfetta nella intramontabilita.

Egli non e perfetto, né beato, né divino, bensi molto di pit.

Egli non e corporeo, né € incorporeo.

118



Egli non e grande, ma neppure piccolo.

Egli non appartiene al genere (di cose) delle quali diciamo: «Come ¢
grande !» ; non € una creatura, e non ¢ possibile che uno lo comprenda.

Egli non ¢ nulla di quanto esiste, ma ¢ di gran lunga piu eccellente.

Non quasi’che (in sé) abbia qualcosa di pil eccellente, bensi perché
quanto costituisce la sua natura, non ha 30 parte alcune con gli edni né
con i tempi. Colui, infatti, che partecipa di un eone, altri ’hanno
preparato, prima di lui.

Egli non ¢ racchiuso nel tempo, poiché nulla egli puo ricevere da un
altro. Poiché cio che € ricevuto € un prestito. Poiché non c’¢ alcuno
anteriore a lui dal quale possa ricevere qualcosa: 4 questi, infatti,
guarda piuttosto a lui nella sua pura luce.

Egli, infattii €& wuna grandezza, e ha una dimensione
incommensurabile, egli & I'0ne perché da I'edne’, egli ¢ vita perché da
la vita, egli € beato perché da la beatitudine, egli ¢ gnosi perché da la
conoscenza, egli ¢ buono perché da la bonta, egli ¢ misericordia perché
da la misericordia e la salvezza, egli ¢ grazia perché da la grazia non
perché 'ha bensi perché egli da 10 una incommensurabile, una
intramontabile grazia.

Ti parlerd di* lui. Il suo edne ¢ intramontabile, egli tace e riposa nel
silenzio; egli € anteriore a tutte le cose; egli ¢ la testa di tutti gli eoni e,
per mezzo della sua bonta, egli da loro la stabilita.

Infatti noi, non siamo noi che lo abbiamo conosciuto; noi
ignoravamo tutto su di lui, a eccezione di colui nel quale egli — cioé il
padre — si € manifestato. E lui, infatti, che ce ne ha parlato.

* Anche qui, come nelle righe precedenti la ricostruzione del testo del ed. II & possibile
solo con l'aiuto del BG: confronto indispensabile fino alla p. 5; il testo deled. Ili, dopo il
titolo e le quattro pagine mancanti, ci accompagna, seppure in modo non completo, da 3,
18 in poi.

Lungo discorso sull’essere supremo, padre di tutto e immutabile. L’inconoscibilita
dell’essere supremo — che non si puo dire «dio» perché superiore a ogni essere al quale si
da questo nome — € un tema comune a tutti i testi gnostici. L’autore abbonda percio
nell’enumerazione di cio che il padre primordiale non €; non mancano gli attributi
positivi (4, 1-10), derivanti non dalla conoscenza che si ha di lui, ma da certi aspetti che lo
gnostico scorge nell’azione dell’essere supremo nel mondo e in se stesso. Gesu stesso non
ha le parole per descriverlo, e Giovanni non ha i requisiti per comprenderlo. Il passo
presente illustra e amplifica il testo paolino: «O abisso della ricchezza, della sapienza,
della scienza di Dio! Quanto impenetrabile i suoi decreti e inesplorabili le sue viel... In
realta tutto viene da lui, tutto accade per opera di lui, tutto tende a lui» (Rom., 11, 33-36).
Vedi Trat Trip., 51, 1 e segg. e nota.

1. nella luce pura...: si sentono qui gli echi delle espressioni paoline: «Colui che, solo,
possiede 'immortalita, colui che abita una luce inaccessibile, colui che nessun uomo ha
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visto né puo vedere» (i Tm., 6, 16).

2. Non quasi che (in sé)... non ha nulla in comune con altri, percio non puo essere
paragonato o messo a confronto con altri.

3. un eone perché da l’eone oppure «... perché da 'eternitax.

4. Ti parlero di lui... acqua luminosa che lo circonda. Di questo lungo tratto
interessante e testualmente travagliato, ecco il testo del BG: «Che cosa ti posso io dire di
lui, 'incomprensibile, dell’aspetto della luce, secondo quello ch’io posso comprendere —
chi mai, infatti, lo puo comprendere? —, come te ne parlero? Il suo eone e
intramontabile, ¢ nel riposo e jriposa nel silenzio; egli esiste prima del tutto: egli e,
dunque, la testa di tutti gli eoni; seppure c’¢ ancora qualcosa [0 — qualcuno —] presso di
lui. Nessuno di noi, infatti, conosce cio che & dell’incommensurabile, a eccezione di colui
che abitd in lui. E lui che ci ha detto questo, lui che si comprende nella sua propria luce
che lo circonda, lui che ¢ la fonte della vita, la luce pura. La fonte dello spirito scaturi
dall’acqua viva della luce, ed egli dispose tutti gli eoni e i mondi di ogni genere. Egli
comprese la sua propria immagine, guardando nella luce pura che lo circonda» (BG 26, 1
— 27, 4). Siccome colui che parla é Gesu Cristo, I'editore del manoscritto BG, W. C. Till,
a proposito dell’espressione «secondo quello ch’io posso comprendere» propose di
leggere «secondo quello che fu puoi comprendere»; ma la correzione non € necessaria
tanto piu che la stessa lettura e sostenuta dal NHC IIT (6, 13-14): Gesu non ha le parole
per dire a Giovanni quanto egli puo afferrare, né gli e possibile descriverlo in modo che
Giovanni comprenda. Vedi anche PS 88, 3-4.
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IL MONDO DELLA LUCE (4, 19 —9, 24; cfr. BG 27, 5-36, 15; III 7, 2-14,
9)*

Poiché ¢ lui che volge lo sguardo in se stesso, nella luce che 20 lo
circonda, la quale ¢ la sorgente dell’acqua di vita, e produce tutti gli
eoni, d’ogni tipo.

Barbelo

Egli conosce la propria immagine vedendola nella sorgente dello
spirito; egli la vede nella sua acqua luminosa, cioé¢ nella sorgente della
pura acqua luminosa che lo circonda. Il suo pensiero compi un’azione:
essa apparve, stette ritta e si presento 30 davanti a lui nello splendore
della sua luce, che é la forza anteriore a tutti loro, manifestatasi nel suo
pensiero, che ¢ la pronoia del tutto, la sua luce splendente, I'immagine
della luce, la forza del perfetto, 'immagine dell’invisibile virgineo

spirito !5 perfetto; essa & la forza, la gloria della Barbelo, la gloria
perfetta tra gli eoni, la gloria della manifestazione, la gloria dello
spirito virgineo: ed essa lo lodo, poiché fu per opera di lui che fu
manifestata. Questa & la prima ennoia, la sua immagine. Essa

divenne?la «madre del tutto», avendo preceduto tutto: e il
«metropator», il «primo uomo», lo «spirito santo», «il maschio triplo»,
la «forza tripla», il «xnome triplo», il 10 «bisessuato» e I'«eone eterno»
tra gli invisibili.

E la prima apparizione, cioé Barbelo, chiese all'invisibile *virgineo
spirito di darle una prima conoscenza: e lo spirito gliela accordo.
Allorché gliela ebbe accordata, apparve la prima conoscenza e stette su
presso la pronoia — la quale proviene dal pensiero dell’invisibile e
virgineo spirito —, e lodo lui e la sua forza perfetta, la Barbelo, essendo
venuta all’esistenza per la 20 di lei domanda. Nuovamente essa gli
chiese di darle I'immutabilita: ed egli gliela accordo. Allorché egli
gliela ebbe accordata, apparve l'immutabilita; stette su presso il
pensiero e con la prima conoscenza, e lodarono I'invisibile e la Barbelo
per mezzo della quale vennero all’esistenza. La Barbelo gli chiese di
darle una vita eterna: e l'invisibile spirito gliela accordo. Allorché
gliela ebbe accordata, apparve la vita eterna; esse stettero su e
lodarono 30 lo spirito invisibile e la Barbelo per mezzo della quale
vennero all’esistenza. Essa gli chiese ancora di darle la verita: e
'invisibile spirito gliela accordo. Apparve la verita; esse stettero su e
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lodarono I'invisibile, eccelso spirito e la sua Barbelo, 6 per la domanda
della quale esse vennero all’esistenza. Questa ¢ la pentade degli eoni
del Padre, cioe il primo uomo, I'immagine dello spirito invisibile; la
pronoia, che & Barbelo, il pensiero, la prima conoscenza,
I'immutabilita, la vita eterna, e la verita. Questa é la pentade degli eoni
bisessuati, cio¢ la decade degli eoni, cioe il Padre. 10

* 1l mito gnostico dell’Apocryphon inizia con la apparizione di Barbelo. L’essere
supremo, il padre primordiale, il virgineo spirito perfetto riflette se stesso nella tersa
acqua splendente che lo circonda e appare cosi il primo essere, Barbelo; essa loda I'essere
supremo che I'ha voluta madre di tutto perché anteriore a tutto, «madre-padre», perfetta
nella sua dipendenza (4, 26 — 5, 10).

La Barbelo chiede al supremo quattro doti: la prima conoscenza, I'immutabilita, la vita
eterna, la verita; e ognuna appare, secondo uno schema fisso, costituendo cosi (con
Barbelo) la pentade (decade in quanto ognuno € bisessuato) eterna del padre.

Il padre volge uno sguardo alla Barbelo: questa resta incinta e genera «uno splendore
luminoso», «il figlio unico del padre», presentato con singolare solennita: da gioia a
Barbelo, & unto con bonta dallo spirito il quale versa su di lui un po’ di se stesso, e lo loda
a gran voce. La triade é completa: padre — madre — figlio. li figlio chiede un
collaboratore: l'intelligenza (voug); e gh viene accordata. L’invisibile spirito crea la parola
(Aoyog) per il figlio, cioe per il Cristo che con essa — preceduta dalla volonta — compira
tutta la sua missione; la vita eterna, l'intelligenza, e la prima conoscenza lodano lo spirito
e la Barbelo. Lo spirito rende perfetto il figlio, lo pone affianco a sé, gli conferisce
autorita su tutto, gli da un nome superiore a tutti, cioe lo stesso nome di Dio (k0pioc: 5,
10 — 7, 30).

La luce, cioe il Cristo per iniziativa dello spirito, manifesta quattro luminari che si
pongono con lui e con i tre (cioe la volonta, il pensiero, la vita); al servizio nei luminari la
volonta e la vita emanano quattro forze (la comprensione, la grazia, la percezione, la
saggezza), ognuna delle quali ha tre eoni, per un totale di 12 edni, sistemati nei quattro
luminari (Armozel, Oriel, Davithai, Eleleth): tutto appartiene al figlio, ma fu consolidato
dallo spirito invisibile (7, 30-8, 28).

Dalla prima conoscenza e dall’intelligenza perfetta, per volere dello spirito e la volonta
del figlio, scaturisce 'uomo perfetto, Adamas: lo spirito, che gli diede il nome, lo pone
sul primo eodne, nel primo luminare, con il figlio (cioe col Cristo) e gli da un invincibile
potere intellettuale; ed egli — Adamas — loda la triade (padre-madre-figlio) alla quale
deve la propria esistenza; con notevole anticipazione (vedi appresso i ce. 25-27) &
assegnato il posto alla discendenza di Adamas, in scala decrescente negli altri luminari:
Seth nel secondo edne, nel secondo luminare; la discendenza santa di Seth nel terzo eone,
nel terzo luminare; ma la discendenza ostinata e ignorante ¢ posta nel quarto eone, nel
quarto luminare, ove si trova anche la Sofia (8, 28 — 9, 24).

1. virgineo spirito € I'essere supremo, il padre primordiale; ma ricorre pure di Barbelo,
in quanto emanata da lui; vedi... Il termine «spirito» in questo scritto € molto importante.
La forma completa é: «invisibile vergineo spirito» e si legge in 5, 12; 6, 19; 7, 19; 7, 22 e
seg.; 14, 4 e seg.; ricorre «spirito vergineo» in 4, 35; 5, 2 e seg.; 5, 12, 17 e seg.; 6, 19; 7, 19,
23; 8, 34; 14, 4 e seg.; 31, 12 e seg.; «spirito invisibile» in 5, 12, 28, 31-34; 6, 4, 11 e seg., 19,
26, 35; 7, 5, 14, 18 e seg., 22 e seg.; 5, 35 — 6, 1; 8, 24, 30 e seg.; 9, 6 — 7, 24, 27; 14, 4 ¢
seg.; una sola volta ricorre 'espressione «grande invisibile vergineo spirito» (7, 18 e seg.)
che é il titolo del cosi detto VangEgiz (che nel ed. Ili e IV si legge subito dopo il nostro
presente testo).
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madre (in gr. pitpa), matrice, utero.

metropator (in gr. pntpomdtwp) equivale a «madre-padre»; si legge ancora piu avanti
in 6, 16; 14, 19; 19, 17; 20, 10; 27, 33, ma negli ultimi tre passi si riferisce al padre
primordiale, non alla Barbelo come qui e negli altri due passi.

2. Essa divenne...: seguono i nove attributi della Barbelo: madre del tutto, metropator
(emanata dal padre primordiale, partecipa della sua natura), primo uomo

(«poiché la sua immagine fu manifestata in un aspetto umano» 14, 22-24), spirito santo,
maschio triplo (I'uomo ideale, perfetto), forza tripla e nome triplo (cioé forza e nome alla
massima potenza), bisessuato (alla lettera «maschio-femmina» cioé androgino: duplice
aspetto della Barbelo), eone eterno-, la prima apparizione, che prendo come soggetto
della frase seguente, puo anche essere intesa come ultimo attributo, ma ritengo sia meno
corretto.

3. chiese all’invisibile, virgineo spirito...-, 'autore segue puntualmente un unico schema
letterario, cioé la domanda, la concessione, la apparizione, la presentazione, la lode.
Tuttavia il contenuto non pare chiaro (soprattutto a motivo della divergenza delle
redazioni corte: cfr. W. C. Till, p. 96 e S. Giversen, pp. 169-71); tutto fa credere che la
pronoia (riga 16) sia qui uguale al pensiero (nel copto meeye, in greco évvoia) e che «la
pentade degli eoni» o «la pentade eterna» (6, 3) sia cosi composta: 1. Barbelo (pronoia ed
ennoia); 2. la prima conoscenza (in gr. T1péyvwolg); 3. 'immutabilita; 4. la vita eterna; 5.
la verita. Abbiamo cosi con termini greci: PapPriiw - mpdyvwolg - deapoia - £on
adviog - GAfOnux. Tutti provengono dall’invisibile, virgineo spirito: la Barbelo per
iniziativa dello spirito, le altre accondiscendendo alle domande di Barbelo.
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1l figlio

Egli' guardd Barbelo nella luce pura che circonda lo spirito
invisibile e il suo splendore: essa rimase incinta di lui; egli generd uno
splendore luminoso simile alla luce beata, ma non uguagliava la di lui
grandezza: questo € l'unico figlio del Metropator che fu manifestato,
cio¢ la testa, 'unica generazione, il figlio unico del Padre, la luce pura.

20 L’invisibile virgineo spirito gioi della luce venuta alla esistenza,
che egli aveva precedentemente manifestato dalla sua prima forza,

dalla sua pronoia, cioé¢ da Barbelo. Egli la?unse con la sua bonta, sicché
divenne perfetta e non manco di nulla, quanto alla bonta, poiché egli
I'aveva unta con la bonta dello spirito invisibile. Egli si era posto
davanti a lei, e aveva versato su di lei un po’ dello spirito santo. Subito
dopo aver ricevuto questo dallo spirito, essa lodo lo spirito santo e la
pronoia perfetta 30 — [per mezzo dello spirito, essa lodo lo spirito
santo e la pronoia perfetta] — a motivo della quale ella si era
manifestata.

Lei gli chiese di darle un collaboratore, cioé 'intelligenza (voug); ed
egli gliela accordo. Allorché lo spirito invisibile gliela ebbe accordata,
si manifesto I'intelligenza, e stette su con la 7 bonta: lodo lui e Barbelo.
Ora tutto questo venne all’esistenza per mezzo del silenzio e del
pensiero.

Egli’volle creare una cosa per mezzo della parola dello spirito
invisibile: e il suo volere divenne una realta che si manifestd con
I'intelligenza e con la luce, e lo lodo. La parola venne dopo la volonta,

poiché per mezzo della*parola, egli il Cristo, 30 il divino autoghenes,
ha creato tutto. La vita eterna, insieme alla sua volonta, all’intelligenza
e alla prima conoscenza stettero su: lodarono lo spirito invisibile e
Barbelo, poiché per mezzo di lei erano venute all’esistenza.

Lo spirito santo completo il divino autoghenes, suo figlio, con
Barbelo; in tal modo affianco del grande, invisibile e vergineo spirito
egli pose il divino autoghenes, Cristo, che a gran 20 voce egli aveva
onorato; egli fu’manifestato per mezzo della pronoia. L’invisibile
vergineo spirito pose al di sopra di tutto il vero, divino autoghenes;
pose sotto di lui ogni autorita e la verita, che é in lui, affinché egli
conosca il tutto; colui che ¢ nominato con un nome al di sopra di ogni
nome ©: poiché & 30 questo nome che sara detto (soltanto) di coloro
che ne sono degni.
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Quattro luminari, quattro forze, dodici eoni

E, infatti, dalla luce, cioé¢ da Cristo, e dalla incorruttibilita, per
iniziativa del Dio dello spirito, che dal divino autoghenes 8
(derivarono) i quattro luminari. Egli guardo che si ponessero davanti a

lui. I tre sono’: la volonts, il pensiero e la vita; (e al servizio nei quattro

luminari, la volonta e la vita manifestarono ancora quattro®forze). Le
quattro forze sono: la comprensione, la grazia, la percezione, e la
saggezza. La grazia € con l'eone luminare Armozel, che ¢ il primo
angelo, e insieme a questo eone ci sono altri tre eoni: la grazia, la
verita, la forma. Il 10 secondo luminare ¢ Oriel, che ¢ posto sopra il
secondo eone; e con esso sono altri tre eoni: I'epinoia, la percezione, la
memoria. Il terzo luminare ¢ Daveithai, che € posto sopra il terzo eone;
e altri tre eoni sono con esso: la comprensione, 'amore, 'idea. Il
quarto eone ¢ posto sopra il quarto luminare, Eleleth; insieme 20 a esso
sono altri tre eoni: la perfezione, la pace, la Sofia. Questi i quattro
luminari posti davanti al divino autoghenes; questi sono i dodici eoni
installati davanti al figlio, il grande autoghenes, Cristo, per volere e

dono del divino, invisibile spirito. I dodici eoni’ appartengono al figlio,
all’autoghenes, ma il tutto fu consolidato secondo il volere dello spirito
santo, per mezzo dell’autoghenes.

1. Egli guardo Barbelo...: non pare probabile che l'iniziativa del «guardare» sia stata
presa da Barbelo, cioeé che essa abbia avuto la potenza di gettare lo sguardo verso lo
spirito invisibile, il padre primordiale, e che a lei sia riconosciuta l'iniziativa nella
generazione del «figlio unico»; il testo del ed. II ¢ quindi il piu naturale. 11 BG (29, 18 —
30, 8), e con esso il ed. III, ha infatti un testo che da l'iniziativa a Barbelo: «Lei volse uno
sguardo intenso verso di lui; Barbelo — la luce pura — si volse verso di lui; lei genero uno
splendore luminoso di luce beata; ma non uguagliava la di lei grandezza: ¢ 'unigenito (gr.
povoyevrg) che si € manifestato al padre (o col ed. Ili 9, 16-17: «che si € manifestato nel
padre»), il dio generato da sé (gr. avtoyévnrog), il figlio primogenito del tutto dallo
spirito della luce pura» (o col ed. Ili 9, 18-19: «il figlio primogenito tra tutti [i figli] del
padre, la luce pura». Si osservi ancora che mentre il ed. che seguo afferma che il figlio
«non eguagliava la di lui grandezza», cioe quella dello spirito (cioe del padre
primordiale), gli altri due codici affermano che «non uguagliava la di lei grandezza», cioé
della Barbelo.

2. la unse...: qui e in seguito il femminile si riferisce alla «luce», cioé al «figlio, ecc.» e il
maschile allo spirito.

bonta,., bonta...: il testo copto ha una abbreviazione corrispondente a xpnotog -
xpoTog (cfr. 6, 23.25; 12, 16; 15, 14) «eccellente — buono» che ha certo un riferimento al
«Cristo» delle righe seguenti. Il testo copto, davanti all’'usuale abbreviazione per «Cristo»,
ha un prefisso indicante che si tratta di un nome femminile: quindi non si tratta di
«Cristo» ma di xpnotog - xpnototng; in 14 dopo il solito prefisso femminile, il testo
copto ha il termine completo ypnotog. Nel presente testo e in quelli sopra citati penso
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che l'interpretazione piu adeguata sia «bonta». Il padre — lo spirito invisibile — unge il
figlio con la sua bonta in modo da identificarlo con se stesso. Resta I'ambiguita di a di
XPLOTOG - ¥pnoTog che rarissimamente troviamo nella forma completa «Gesu Cristo»
(cfr. TratTrip 117, 15-16 e Risur 43, 36-37; 48, 18 e seg.; 50, 1), ma mai nel ApGv.

per mezzo del silenzio e del pensiero o «nel silenzio...», ma meno bene, in quanto non ¢
la circostanza della emanazione che é rilevata, bensi gli esseri che la causarono, cioe lo
spirito invisibile (il silenzio) e la Barbelo (il pensiero). Nel contesto della singolare
solennita con cui ¢ presentata 'emanazione del figlio, si puo osservare che mentre nei
codici II e IIT & detto che egli chiede un cooperatore (o un «amico») nel BG 31, 5-6 si
legge: «chiese che le fosse data una sola cosa: I'intelligenza»

3. Egli volle... il soggetto € lo spirito come & detto espressamente nel cod. Ili:
«L’invisibile spirito volle fare una cosa per mezzo di una parola, e la sua volonta divenne
una cosa» (si realizzo: io, 15-18). Il testo originale dal quale derivano le versioni era qui,
probabilmente, corrotto o poco chiaro, come appare anche dalle righe seguenti.

4. per mezzo della parola... il soggetto ¢ lo spirito; autoghenes, sia qui che in seguito,
evidentemente, non equivale a «autogenerato» ma voluto, creato da un atto indipendente
dello spirito.

5. egli fu manifestato per mezzo...-, dunque il figlio, cioé Cristo, ha una posizione unica
nella triade in quanto affianca direttamente linvisibile spirito, e come — alla sua
emanazione — lo spirito si rallegro, cosi qui ¢ ancora lo spirito che loda questa sua
emanazione (a differenza degli altri casi ove ¢ sempre 'emanato che loda 'emanante).

6. al di sopra di ogni nome richiama il testo paolino: «Per questo Dio lo ha esaltato e gli
ha dato un nome che é al di sopra di ogni nome» (FU,, 2, 9) e «... divenuto tanto superiore
agli angeli quanto piu augusto del loro ¢ il nome che egli ha ereditato» (Ebr., 1, 4). Non ¢
detto esplicitamente quale sia questo nome, ma non puo essere altro che quello dello
spirito invisibile, come nel testo citato della Lettera ai Filippesi. Gli ultimi due periodi
possono essere una interpretazione gnostica dei due testi citati e di Mt., 28, 18; Rom., 9, 5;
/ Cor., 15, 27 s; Ef., 1, 20 ss; Ebr., 2, 5-9.

7. i tre sono... con questi tre e i due (il Cristo e 'incorruttibilita) che diedero origine ai
luminari si ha la pentade. La frase tra parentesi proviene da un testo di Ireneo (Adv
haeres., 1, 29, 2) e intende sopperire a una probabile omissione del copto in tutti e quattro
i codici (cfr. W. C. TILL, p. 107; S. GIVERSENXs, pp. 180-81).

8. Quattro forze...: i loro nomi greci sono: oVveoig (il ed. II usa qui un termine copto
equivalente), x&pig, aloi>noig, IRENEO, L. C.

9. i dodici eoni e i loro luminari (@ooTep), sono: con Armozel: yapig — verita (copto
mee) — popen; con Oriel: -, emivowx - aicOnoig — memoria (copto rpmeeye); con Da
veithai: intelligenza (copto mntrmnhet. gr. covecig), ayamn - eidéo; con Eleleth:
perfezione (copto co\ ebol gr. teheiwoég) - eipfvn - co@io. In questa divisione
concordano generalmente tutti i codici e le poche differenze hanno una spiegazione.
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Adamas, I'uomo perfetto

Dalla prima conoscenza e dall’intelligenza perfetta, attraverso 30 la
manifestazione della volonta dello spirito invisibile e la volonta
dell’autoghenes, (scaturi) I'uomo perfetto: la prima manifestazione e il

vero, che lo spirito vergineo chiam¢ Pi-ghera-Adaman!; e lo pose sul
primo eone con il grande autoghenes, 9 Cristo, nel primo luminare
Armozel, e con lui sono le sue forze. L’invisibile gli diede un
invincibile, intellettuale potere. Ed egli parlo, onoro e benedisse lo
spirito invisibile; e disse: «Il tutto venne all’esistenza grazie a te, e il
tutto si volgera a te. lo, poi, onorero e lodero te, e autoghenes, e 10

gli eterni tre®: il Padre, la Madre, il figlio: la potenza perfettas.

Colloco suo figlio Seth3sul secondo eone, nel secondo luminare,
Oriel. Nel terzo eone fu posta allora la discendenza di Seth; nel terzo
luminare, Daveithai, furono poste le anime dei santi. Nel quarto eone
furono poste le anime di coloro che ignoravano il pléroma, che non si
pentirono sollecitamente, ma 20 persistettero per un certo tempo e
dopo si pentirono: esse andarono nel quarto luminare, Eleleth. Queste
sono le creature; esse lodarono lo spirito invisibile.

1. Pighera-Adaman secondo la scrittura del ed. II, che — verosimilmente — sta per «il
nome & proprio Adamas»; «<Adam» e «Adamas» € rispettivamente il nome che si legge in
BG 35, 5 e nel ed. Ili 13, 4 (senza Pigherd). Notare che I'uomo perfetto ¢ il prodotto di
prognosi (= prima conoscenza) e di nous (= intelligenza) con l'assenso dello spirito
invisibile e dc\V autoghenes; mentre, come si vedra, Sofia volle agire da sola.

2. eterni tre o «i tre eoni» a motivo del duplice significato del termine greco oawv.
L’eulogia di Adamas non ha nulla di stereotipo: «parla — onora — benedice...» e le sue
parole sono un programma per il futuro.

3. Colloco suo figlio Seth...: il soggetto ¢ lo spirito invisibile; come in 8, 28-9, 3 cosi qui
'autore anticipa quanto narrera appresso, cioe 24, 35 — 27, 11.
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LA CADUTA (9, 25-10, 19; cfr. BG 36, 16-38, 14; I1I 14, ob —15, 22)*

Ma la Soﬁaldell’epinoia, essendo essa un eodne, con la
considerazione dello spirito invisibile e (con) la prima conoscenza,
concepi da se stessa un pensiero: volle manifestare una immagine di se
stessa senza il volere dello spirito, nonostante che 30 egli non
approvasse, senza il di lei compagno e senza il di lui pensiero;
nonostante il suo elemento maschile non approvasse, nonostante non
avesse trovato l’assenso (del suo compagno); nonostante avesse
pensato senza I'approvazione dello spirito e la conoscenza del suo
compagno, lei lo produsse.

A motivo della potenza invincibile che ¢ in lei; il suo pensiero 10
non fu inefficace, e da lei si manifestd un’opera imperfetta: era (un
essere) diverso dal di lei aspetto — avendolo lei creato senza il suo
compagno —, non aveva alcuna somiglianza con la figura di sua
madre, aveva un’altra forma.

* Tutto fin qui € organico e piramidale, ogni essere coordinato all’altro, gli inferiori ai
superiori, ognuno era proceduto in perfetta assonanza con il superiore, ringraziato e
lodato dopo ogni singola manifestazione. Ora I'ultimo degli eoni, il piu lontano dalla
sorgente del tutto, cioé Sofia («la nostra consorella Sofia» BG 36, 16; III, 14, 9), volle
manifestare una immagine di se stessa, ma senza I'approvazione (e0doxia) dello spirito,
senza 'assenso e la cooperazione del suo compagno (c0lvyoc). Il suo pensiero divenne
una realta, ma non era la sua immagine, bensi un essere odioso e stupido; essa lo
allontano da sé, dagli immortali; lo pose su di un trono tra le nuvole, affinché nessuno lo
vedesse, gli diede il nome Jaldabaoth, e lo mando lontano.

L’azione indipendente di Sofia da inizio a tutta una catena di eventi: il mondo inferiore
delle tenebre, il male, la lotta e, in fine, la redenzione umana.

1. Sofia (BG e il ed. Ili hanno: «Ma la nostra consorella Sofia...» essa, infatti, & un edne)
con l'aiuto che le deriva dallo spirito e dalla prima conoscenza (mpdyvwolg) puod
realizzare il suo pensiero perché ¢ un eone; ma non ha l'assenso dello spirito e del suo
compagno; la sua colpa é dunque volontaria e da attribuire soltanto a lei: volle procreare
senza il suo compagno.

La potenza invincibile le derivo dallo spirito che le diede origine (come ¢ detto anche
del Cristo: 9, 4-5); una porzione di questa potenza la trasferi nel figlio (Jaldabaoth: 10, 20-
21) il quale, pur ignorando di averla, ¢ in forza di essa che dominava gli altri arconti (11,
21; 12, 5-8); potenza che il figlio non diede agli altri arconti (11, 8-10), ma trasferira
involontariamente in Adamo (19, 24 — 20, 5 e vedi 26, 15-19). Molto diversa ¢ la
presentazione del ed. Ili e di BG: I'azione di Sofia prese le mosse dal fatto che in lei ¢’¢ un
impulso lascivo (rtpoOvikov: BG 37, 11; il termine @povpikdg «presidio — equipaggio» del
ed. Ili, 15, 3 &, verosimilmente, errato); il termine greco mpovvikov designa una forza
sensuale, libidinosa, passionale.

Si puo notare, a proposito della terminologia di questo breve testo, che ove il presente
ed. II usa termini copti designanti «compagno» e «assenso-accordo», il BG si serve dei
termini greci ocblvyog (37, 4.16) e cOpwvog (37, 7.9), mentre il ed. III — nello stesso
contesto — si serve quattr6 volte di o0Cvyog (14, 18.21.23; 15, 8) e una volta (15, 2) di
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oVpewvog. Il peccato di Sofia €, qui, la volonta di procreare da sola senza 'assenso e la
partecipazione del suo compagno (secondo il BG il comportamento di Sofia fu dettato
dalla sua «lascivia»: 37, 11); in un testo di Ippolito possiamo leggere la spiegazione del
suo mostruoso parto: «Essa (Sofia) ignorava che l'ingenerato essendo principio del
tutto... ha capacita di generare da solo, mentre essa generata e nata dopo molti, non
poteva avere la potenza dell'ingenerato. Infatti nell’ingenerato tutto € raccolto insieme,
mentre negli esseri generati l'elemento femminile emette la sostanza (ovcia) e
I'elemento maschile da la forma (¢ poppwrtikov) alla sostanza emessa dall’elemento
femminile. Percio Sofia emise quello che poteva: una sostanza priva di forma (apoppov)
e di perfezione» (IPPOLITO, Ref., VI, 30, 7-8).

Chi sia il compagno di Sofia non e detto espressamente; dal contesto si puo dedurre
(con Y. JANSSENS, art. cit., 62SS e 408S) che il suo compagno (c0lvyog) ¢ il vergine
spirito tre volte maschio, aspetto della pronoia divenuta il primo uomo (quello celeste);
I'aborto di Sofia manca di spirito. Quando le ¢ detto che «l'uomo esiste» si tratta del
primo uomo; mentre «il figlio dell'uomo» & I'autogenito o monogenito, che sara il suo
salvatore.
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FJaldabaoth

Allorché essa vide che (l'oggetto) della sua volonta era di un tipo
diverso — (aveva) il tipo di un drago, la faccia di leone dagli occhi di
fuoco fulminanti e fiammeggianti —, lo allontano 10 da sé, da quei
luoghi, affinché non fosse visto da alcuno degli immortali, avendolo lei
creato nell’ignoranza. Lo avvolse in una nube lucente, e in mezzo alla
nube dispose un trono affinché nessuno lo potesse vedere, ad eccezione
dello spirito santo, detto «la madre dei viventi». Ella gli diede il nome

«Jaldabaoth» I.

1. Jaldabaoth, forma pili comune, e Altabaoth (19, 20-30; 23, 35; 24, 12) vedi Nat Are,
80, 29.
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IL MONDO DELLE TENEBRE (IO, 19-13, 13; cfr. BG 38, 14P-44, 18, III
15, 22P-18, 25...)*

Questo ¢ il primo arconte; egli ricevette da sua madre una 20 grande
forza, si allontano da lei e abbandono i luoghi nei quali nacque. Egli si

affermo?. Si creo altri eoni in una fiamma di fuoco splendente — nella

quale tuttora si trova —, inebetito nella sua follia?, e produsse delle
potenze.

* A motivo della irregolare azione di Sofia, suo figlio Jaldabaoth da origine al mondo
inferiore che si contrapporra al mondo superiore e ne scimiottera l’ordinamento
servendosi della forza (cioé della luce) ricevuta da sua madre.

Invece di «egli ricevette da sua madre... una grande forza», il BG ha: «egli (fece
scaturire) una possente e abbondante scintilla dalla madre» (18, 15-17), e cosi pure il ed.
III.

Lungi da sua madre, in luoghi inferiori, il protarconte Jaldabaoth crea dodici potenze
(): a sette di costoro (arconti, re) egli affida la sovranita sopra ognuno dei sette
firmamenti celesti, mentre agli altri cinque assegna la sovranita al di sopra delle
«profondita dell’abisso». A tutti questi arconti Jaldabaoth partecipo «del suo fuoco», ma
non di quella forza luminosa ricevuta da sua madre (di questa si parlera appresso: 19, 25-
30); gli arconti crearono sette potenze, ognuna delle quali si creo sei angeli, fino al
numero complessivo di 365; I'autore — che segue, naturalmente, un sistema astrologico
— da i nomi dei sette che sovrastano i sette cieli e formano «I’ebdomade della settima» (o
«la settimana del sabbato»).

Al di sopra di tutta questa catena di esseri sovrasta solitario Jaldabaoth: avvolto in una
nuvola e seduto tra i serafini Jaldabaoth raffigura bene per questi gnostici il Dio ebraico
(o dell’Antico Testamento) che si manifesta tra le nuvole e siede tra i serafini. Jaldabaoth
da a ognuno la forma che vuole; ai sette su menzionati assegna diverse qualita sicché
ognuna di queste potenze ha due nomi: uno dato dalla gloria celeste per la distruzione;
I'altro dato dall’archigennetor per opere grandiose. Apki- yevvijtwp si legge solo qui (12,
29) e testi paralleli degli altri codici; ¢ molto frequente nello scritto suWOrM, e due volte
in SJC, 119, 14; 125, 16 sempre per designare Jaldabaoth.

Tutto ¢ compiuto a immagine del mondo celeste, imperituro; non perché il primo
arconte lo avesse visto, ma a motivo della forza inconsciamente ricevuta dalla madre
Sofia.

Di fronte alla moltitudine che lo circondava, venuta all’esistenza per opera sua,
Jaldabaoth fa sue — cfr. 11, 20-21 e 12, 8-9 — le parole del Dio dell’Antico Testamento: «Io
sono un dio geloso...». Vedi Nat Are.

Il mondo delle tenebre € cosi completo: I'autore spiega chi sia Jaldabaoth (il dio degli
ebrei), quale sia il significato che ha per lui I’Antico Testamento (codice del mondo delle
tenebre), come da tale significato ne fosse lontano Giovanni anche dopo la risurrezione di
Gesu, allorché si recava al tempio, e avvia in tal modo l'insegnamento gnostico.

1. Egli si affermo nel BG (38, 39 — 39, 1) si legge «prese possesso di altri luoghi», cosi
anche nel ed. Ili (16, 3-4).

2. Da inebetito nella sua follia fino a la prima ha nome il testo BG, sostanzialmente
concorde col ed. Ili, ha: «Egli si accoppio alla follia (&dévoia) che era con lui e genero le
potenze, che sono sotto di lui, come dodici angeli, ognuno dei quali ¢ nel proprio eone,
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secondo il tipo degli eoni incorruttibili. Per ognuno di essi creo sette angeli, e gli angeli di
tre forze, sicché sotto di lui ci sono 360 schiere angeliche con la sua terza forza, a
somiglianza del primo tipo che & davanti a lui. Apparvero dunque le potenze dal primo
generatore (Archigennetor), dal primo arconte dell’oscurita, dell’ignoranza di colui che le
genero; i loro nomi sono:...» (BG 39, 4 — 40, 4).

I nomi delle dodici potenze (¢€ovcion corrispondenti ai segni dello zodiaco) sono
alquanto diversi nei tre codici (BG 40, 5-19 e III, 16, 20 — 17, 5): Athoth = laoth; Harmas =
Hermas (Harmas, III); Kalila-Umbri — Galila; label = Iobel; Adonaiou-Sabaoth =
Adonaios; Kain — Sabaoth; Abel = Kainan-Kae (Kainan-Kasin, III); Abri-sene = Abiressine
(Abiressia, III); Iobel = Iobel; Armoupieel = Harmoupiale; Mei-cheir Adonein = Adonin;
Belias = Belias. Sulla loro funzione, vedi 7, 30 — 8, 28; 12, 33 — 13, 5; 28, 14 e segg.

Al termine della enumerazione, sia BG che il ed. Ili (17, 5-17) hanno un testo
interessante che ci spiega, tra l'altro, il senso di «le generazioni» «le generazioni umanes;
queste dodici potenze hanno due nomi: qui e dato, di tutte, il nome segreto, non quello
comune proveniente da Saklas. Ecco il passo di BG: «Tutte queste hanno pure altri nomi
(derivanti) dal desiderio e dalla collera; hanno i nomi doppi che furono dati loro. Gli uni
furono dati loro dalla gloria del cielo: questi sono conformi alla verita, rivelano la loro
natura. Saklas li chiamo con nomi conformi alla sua fantasia e alla loro forza. Nel corso
dei tempi (da una parte), si allontanano e si indeboliscono; ma (dall’altra) riprendono
forza e crescono» (40, 19 — 41, 12). Si tratta, naturalmente, del corso delle costellazioni.
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Le dodici potenze

La prima ha nome Athoth, e le generazioni chiamano ...La 30
seconda ¢ Harmas: egli € Vocchio dell’invidia. La terza ¢ Ka-lila-
Umbri. La quarta é Jabel. La quinta ¢ Adonaiu, detta Sabaoth. La sesta
¢ Kain, che le generazioni umane chiamano «il sole». La settima &
Abel. L'ottava ¢ Abrisene. La nona ¢ Jobel. La decima ¢ Armupieel.
L’undicesima ¢ Melcheir-Ado-nein. 11 La dodicesima €& Belias, che ¢
sulla profondita del’Amente. Pose sette re — uno su di ogni
firmamento del cielo — fino al settimo cielo, e cinque sulla profondita

dell’abisso affinché regnassero. Egli partecipo loro del suo fuoco!, ma
non mando loro nulla di quella forza di luce che aveva ricevuto da sua
madre: 10 poiché egli € una tenebra ignorante.

1. del suo fuoco cioe di quello che lo circonda (10, 25) ma non comunico «la grande
forza» avuta da sua madre (10, 20 e seg.): il fatto che Jaldabaoth ignorasse la propria
forza (cfr. 10, 26; 11, 10 ecc.) € molto importante per la tematica redentiva del presente
testo: la forza della madre é indivisibile e solo temporaneamente ne é partecipe
Jaldabaoth (19, 25-30). Si noti che BG (42, 15-18) afferma che Jaldabaoth diede loro del
suo fuoco e della sua forza, ma soggiunge subito: «pero non diede loro della luce pura
della forza derivatagli da sua madre».

Saklas-Samael vedi Nat Are, 8, 30 e segg.
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Debolezza e orgoglio

Ma allorché la luce si mescold con la tenebra, fece della tenebra
luce; mentre allorché la tenebra si mescolo con la luce, indeboli la luce;
divenne né luce né tenebra: ma divenne malato. Ora ’arconte malato
ha tre nomi: il primo é Jaldabaoth, il secondo e Saklas, il terzo &
Samael; nella sua ignoranza, egli ¢ empio. Disse, infatti: 20 «lo sono

dio?, e non v’¢ alcuno altro dio all’infuori di me» ; ignorava, infatti, la
sua forza, il luogo dal quale era venuto. Gli arconti si crearono sette

potenze e ogni potenza si cred sei angeli: il numero ! degli angeli fu
365.

1. lo sono dio...: I'espressione non ha qui riscontro in BG e nel ed. Ili; la bestemmia
consiste nel proclamarsi «dio»; 'espressione che si legge piu avanti (13, 8-9) ha invece
riscontro in BG 44, 14-15. Il testo proviene da Is., 45, 5: «Ja’hveh sono io, e non ce n’e
altri, all’infuori di me non v’¢ alcun dio» oppure da Is., 46, 9: «... io sono dio, non ce n’e
alcun altro». Ch. Nat Are, 86, 30-31; 94, 21-22; e OrM, 103, 11-12. Si tratta di un testo
molto sfruttato dai gnostici trattando della cosmogonia; danno cosi un giudizio altamente
negativo del Dio dell’Antico Testamento presentandolo come un essere inferiore,
ignorante, creatore del disordinato mondo di quaggiu; naturalmente non gli riconoscono
mai la divinita e sottolineano che é proprio lui — nella sua demenza — a credersi e
proclamarsi «dio», donde il soprannome di Authades (vedi PS, 111, 6 e nota); cfr. anche
A. F. SEGAL, TWO Paowers in Heaven. Early rabbinic reports about Christianity and
Gnosticism, Leiden, 1977. NeM’ApGv non ricorre mai il termine «demiurgo» e cosi € pure
dei due testi, parzialmente paralleli, Nat Are e OrM.

2. Il numero degli angeli si riferisce, di certo, ai giorni dell’anno; ma il BG ha 360 e il
ed. Ili non ha il computo.
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Le forme dei sette e di Jaldabaoth

Questi sono i corpi dei nomi': il primo & Athoth, dall’aspetto di
pecora; il secondo ¢ Eloaiu, dall’aspetto d’asino; il terzo 30 & Astafaios,
dall’aspetto di iena; il quarto ¢ Jao, dall’aspetto di drago a sei teste; il
quinto & Sabaoth, dall’aspetto di drago; il sesto ¢ Adonin, dall’aspetto
di scimmia; il settimo ¢ Sabbede, dall’aspetto di fuoco splendente.
Questa € I'’ebdomade della settimana.

12 Jaldabaoth aveva una moltitudine di aspetti e dimorava al di
sopra di ognuno di essi per potere conferire a ognuno una forma
corrispondente alla sua volonta. Stando in mezzo ai serafini
partecipava loro il suo fuoco; percio signoraggiava su di loro in forza
della gloriosa luce che era in lui da sua madre. Per questo si chiamo
«dio»; ma non obbediva 10 al luogo dal quale era venuto. E si uni con
le potenze che erano al di sotto di lui, con le sette potenze che erano
nel suo pensiero, sicché quando egli parlo esse vennero all’esistenza, e
diede il nome a ogni potenza, iniziando dall’alto. La prima ¢ la bonta,
presso il primo, Athoth; la seconda ¢ la pronoia, presso il secondo,
Eloaio; la terza ¢ la divinita, presso il terzo, Astrafaio; la quarta ¢ la 20
dominazione, presso il quarto, Jao; la quinta ¢ il regno, presso il quinto,
San-baoth; la sesta ¢ il fuoco, presso il sesto, Adonein; la settima ¢ la
sapienza, presso il settimo, Sabbateon. Questi hanno un firmamento
per ogni eone celeste. Questi nomi furono dati loro in conformita della
gloria celeste per sconfiggere la loro potenza; ma con i nomi dati dal
loro Archigennetor 30 essi compiono opere grandiose. Mentre i nomi

dati loro in conformita della gloria celeste, erano per la distruzione e

per 'impotenza. Essi, dunque, hanno due nomi-.

1. i corpi dei nomi-, espressione poco chiara e, probabilmente, corrotta; qui comunque
«corpo» (crwu.a) equivale a «tipo — forma». Il BG ha piu semplicemente: «Ora i nomi
della gloria di coloro che sono al di sopra dei sette cieli, sono...» (41, 16-17). I nomi di
questi sette si leggono qui (11, 26-35) e in 12, 15-25); e hanno riscontro in BG 41, 18-42, 8 e
43, 11-44, 4; nel ed. III 17, 22-18 8 e il secondo testo — che doveva trovarsi nella pag. 19
del ed. — ando perduto. Vedi anche 15, 13-23 (BG 49, 11 — 50, 4; II, 22, 19 — 23, 6) ove ¢
presentato il loro contributo alla creazione dell'uvomo.

In nessun codice sono riferiti i nomi dei cinque posti sulle profondita dell’abisso (11, 6),
ma C. Schmidt, fondandosi sul testo di Ireneo Adv. haeres. I, 29,4 propose i seguenti:
kokio «malignita», (NAog «gelosia», @B6vog «invidia», épvig «vendetta», émiAvpia
«desiderio» (Irendus und seine Quelle in adv. haer., 1, 29, Philotesia: Paul Kleinert zum
LXX. Geburtstag dargebracht, Berlin, 1907, p. 333).

2. Essi, dunque, hanno due nomi: i nomi dati in conformita della gloria sono i primi

) auTisono
b

menzionati (n, 26-35 quelli menzionati in 12, 15-25. Il mondo inferiore fu creato

135



da Jaldabaoth secondo il modello del mondo superiore, non perché I’Archigenitor abbia
visto questo mondo (cfr. 13, 29-30 e 14, 15-18), ma a motivo della forza posseduta da
Jaldabaoth e trasmessagli dalla madre; € su di essa che ha fondamento la somiglianza tra i

due mondi.
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Jaldabaoth ordinatore orgoglioso

Egli ordind ogni cosa a immagine degli eoni che esistettero per
primi, in tal modo egli 13 li creo a somiglianza degli incorruttibili; non
che egli avesse visto gli incorruttibili, ma fu la potenza che era in lui e
che aveva ricevuta da sua madre, che produsse per mezzo suo
I'immagine del bello ordinamento. E allorché egli vide la creazione che
lo circondava e la moltitudine degli angeli che gli stava attorno —
quanto era venuto all’esistenza per mezzo suo —, disse loro: «lo sono
un dio gelosol, e non c’¢ altro dio all’infuori di me». Ma pronunziando
questo,

10 agli angeli che si trovavano con lui segnalo che c’era un altro dio;
se, infatti, non ce ne fosse stato un altro, di chi poteva essere geloso?

1. dio geloso: espressione che congiunge il testo gia citato da Isaia con Es., 20, 5 (0 34,
14): «io... sono un Dio geloso...»: «Jahveh si chiama "Geloso", € un Dio geloso».
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PENTIMENTO E RESTAURAZIONE (13, 13 —14, 15; cfr. BG 44, 19 — 47,
16; il III é frammentario)*

Pentimento di Sofia

La madre, allora, comincio a muoversi di qua e di la: riconobbe
I'errore che sminui lo splendore della sua luce; si era oscurata poiché il
suo compagno non aveva concordato con lei. Ma io domandai:
«Signore, che cosa significa “comincio a muoversi di qua e di la”?».

20 Egli sorrise, e disse: «Non pensare che sia come disse Mose"sulle
acque” ! No, quando lei vide la malvagita che era sorta e la rapina
causatale da suo figlio, si penti; nelle tenebre

dellignoranza fu colpita dall'oblio e, muovendosi, incomincio a
vergognarsi: il movimento é il «xmuoversi di qua e di la».

* Sezione dedicata interamente a Sofia; il breve tratto dedicato a suo figlio (13, 27-32)
ha lo scopo di contrapporre i due comportamenti. Inizialmente Sofia diventa cosciente
della mancanza constatando che la sua luce é scemata (avendone dato una parte al figlio:
11, 9) e ha interrotto I'armonia emanando Jaldabaoth senza I’assenso del suo compagno:
fatto questo piu volte sottolineato (9, 30-35; 10, 5; 13, 16-17; 13, 35-36); il pentimento non
sorge in lei motivato dall’agire del figlio bensi dalla malvagita sorta in lei e dalla rapina
operata contro di lei dal figlio (asportandole parte della luce); «rapina» é alla lettera «cio
che suo figlio le prese» e in BG corrisponde a ;jTtoo-racria termine che puo essere
ricondotto allo stesso significato; qui si puo, forse, scorgere una allusione al testo paolino
di Fil. 2, 6. Per la prima volta Giovanni interrompe, con una domanda, il discorso di
Cristo la cui interpretazione rende assai bene I’agitazione di Sofia e il suo pentimento.
Oltre la diminuzione della sua luce, Sofia sente di essere colpita dall’'oMo (o «incapacita
di conoscere — di ricordare») e di essere circondata da un velo di oscurita, espressione
che, nel copto, puo intendersi anche in riferimento a Jaldabaoth (e il BG ha «aborto di
oscurita»), ma € piu ovvio intendere di Sofia (cfr. anche 10, 13-14). Nonostante il
pentimento e l'aiuto accordatole dall’invisibile spirito, non ¢ reintegrata nel suo posto:
deve restare nel mondo di suo figlio (il nono cielo) fino alla eliminazione della deficienza.
In questa sezione cosi distintamente a carattere didattico ¢ interessante notare alcune
significative varianti che offre il nostro testo rispetto al BG e il cod. Ili: secondo i due
testi brevi il compagno di Sofia viene in suo aiuto: non cosi qui; secondo i due testi brevi
i di lei «fratelli» intercedono in suo favore: qui ¢ la pienezza (TAnpopa) che intercede;
secondo i due testi brevi, Sofia riceve anche una promessa da parte dell’invisibile spirito:
non cosi qui; secondo i due testi brevi, Sofia — dopo 'intercessione dei fratelli — riceve
uno spirito (o spirito santo: ed. Ili): secondo il nostro testo ricevette un po’, qualcosa,
della loro pienezza. Il conforto che giunge a Sofia dal regno della luce introduce alla
sezione che segue. Per tutta questa parte si veda PS ce. 1-82.
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Presunzione di Jaldabaoth

L’Autades! aveva preso una forza da sua madre; egli tuttavia era
ignorante; riteneva, infatti, che non esistesse alcun altro all’infuori 30
di sua madre soltanto; e allorché vide la moltitudine di angeli da lui
formata, si giudico superiore a essi.

1. UAutades cio¢ il presuntuoso, I’arrogante, Jaldabaoth. Nel BG (45, 20 — 46, 6) la
frase € alquanto diversa: «Dopo che ebbe ricevuto la forza da sua madre, I’Autades non
conosceva i molti, quelli che sovrastano sua madre, pensava, infatti, che ci fosse soltanto
sua madre». Su I’Autades vedi PS 30, 4 e nota.

La madre ¢ Sofia. L’autore, che in seguito sfruttera ampiamente i primi capitoli della
Genesi, ha qui presente I'inizio: «... Ma la terra era vuota e deserta: la tenebra era sulla
superficie dell’abisso e lo spirito di Dio aleggiava sulla superficie delle acque» (Gen., 1, 2);
il BG in questo passo si serve ben tre volte del verbo emupépw, ove il nostro codice ha
muoversi di qua e di la, attingendolo evidentemente dalla versione greca (i LXX) mtvedpa
Beod éme@épeto émdvew Tod vdartoc.
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Preghiera della pienezza

Sua madre, invece, allorché riconobbe il velo di oscurita — poiché
egli non era stato creato perfetto — e si rese conto che il suo
compagno non era daccordo con lei, si penti 14 con molto pianto. Tutta

la pienezza® udi la preghiera della sua penitenza, e — in suo favore —
innalzo lodi all’invisibile, vergineo spirito; e lo spirito santo verso su di
lei un po’ di tutta la loro pienezza. Il suo compagno, infatti, non era
andato da lei, ma dalla pienezza discese qualcosa su di lei per colmare
il suo bisogno; essa non fu 10 portata nel suo eone, bensi nel cielo di
suo figlio, affinché rimanesse nel nono (cielo) fino a quando venisse
colmato il suo bisogno. E dall’altezza degli edni sublimi discese per lei
una voce: «L’uomo esiste e il figlio dell’'uomo».

1. Tutta la pienezza... fino a una voce (14, 1-13) il BG ha un testo notevolmente diverso
(il ed. Ili & qui lacunoso): «Egli udi [forse“il santo invisibile spirito” oppure — al plurale
—“i suoi fratelli"] salire la preghiera della sua penitenza; e i suoi fratelli pregarono per lei;
il santo invisibile spirito acconsenti. Dopo il suo assenso, lo spirito invisibile verso su di
lei uno spirito (derivante) dalla perfezione. Il suo compagno (c0lvyog) discese da lei per
colmare il suo bisogno: decise di colmare i suoi bisogni per mezzo della pronoia. Ma non
fu fatta salire al suo proprio eone; a motivo dell’eccessiva ignoranza manifestatasi in lei:
si trova nel nono (cielo) fino a quando lei abbia colmato la propria deficienza» (46, 20 —
47, 13).
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L’UOMO NEL MONDO DELLE TENEBRE (14, 15-20, 5; cfr. BG 47, 16P —
52, 11; 11T 21, 18-24, 20) *

3. . .
L’immagine del primo uomo

Il primo arconte, Jaldabaoth, 'udi e penso che la voce provenisse da
sua madre; non capi donde fosse venuta. Ma egli, il 20 santo
metropator! e il perfetto, la perfetta pronoia, I'immagine
dell’invisibile, che é il padre del tutto, colui per mezzo del quale venne
all’esistenza ogni cosa, manifesto loro (chi ¢) il primo uomo, poiché la
sua immagine fu manifestata in un aspetto umano. L’edne del primo
arconte tremo tutto, si scossero le fondamenta dell’abisso, e per mezzo
delle acque che sovrastano la materia, la parte inferiore della luce
celeste illumino la sua immagine, 30 quella che egli aveva manifestato.
Tutte le potenze e il primo arconte guardarono: videro tutta la parte
inferiore che splendeva, e per mezzo della luce videro, nell’acqua,
'aspetto dell'immagine.

* II metropator e la pronoia manifestano 'immagine del primo uomo, dell'uomo
celeste; 'arconte e le potenze ne scorgono I'immagine splendente riflessa nell’acqua. Si
consigliano insieme e decidono di riprodurre quell'immagine per poterne poi catturare la
luce che su di lui certamente sarebbe discesa (14, 15 — 15, 13); ognuna delle sette potenze
collabora facendo la propria parte: la bonta crea un’anima di ossa; la pronoia crea
un’anima di tendini; la divinita (o «santita») crea un’anima di carne; la dominazione crea
un’anima di midolla; il regno crea un’anima di sangue; la gelosia crea un’anima di pelle;
la sapienza crea un’anima di pelo (15, 13-23); alla moltitudine angelica le sette potenze
danno le sostanze psichiche per costituire I'unita delle varie parti del corpo: una
lunghissima lista presenta tutte le parti iniziando dall’alto (15, 23 — 17, 32); termina con la
menzione dei sette che presiedono su tutti segue l'elenco delle quattro potenze che
controllano le facolta umane e tutto il movimento del corpo (17, 33-18, 2), I'’elenco delle
quattro fonti dei demoni del corpo (caldo, freddo, umidita, siccita), aventi per madre la
materia, e degli esseri che li presiedono, I'elenco dei quattro demoni sovrani — nutriti
dalla materia — (lussuria, desiderio, tristezza, paura) e delle passioni da essi derivanti
(gelosia, invidia, angoscia, confusione, discordia, ostinazione, ansieta, dispiacere: dalla
tristezza; malvagita, millanteria: dalla lussuria; collera, ira, bile, passione amara,
insaziabilita: dal desiderio; sgomento, adulazione, lotta, vergogna (17, 33 — 19, 2).
Complessivamente, attorno all'immagine del corpo psichico dell'uomo lavorarono 365
angeli, ma al termine del loro lavoro il corpo psichico dell'uvomo era totalmente inattivo e
immobile (19, 2-15). Sofia volendo ricuperare la potenza che aveva dato al primo arconte
e raggiungere in tal modo la sua originale integrita, eleva una preghiera al Metropator;
questi manda cinque luminari sotto forma di angeli dal primo arconte e lo convincono a
soffiare sull'immagine immobile dell'uomo: il suo soffio era la potenza ricevuta da sua
madre; ed essa passo cosi nel corpo psichico dell'uomo il quale si mosse, divenne
splendente e forte suscitando I'invidia del primo arconte e dei suoi (19, 15 — 20, 5).

1. Metropator ¢ la Barbelo, maschio-femmina, come in 5, 4-16; essa € pure [‘uomo,
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mentre il figlio dell'uomo é il Cristo, unico figlio del metropator (6, 15-16). La visione
dell'uvomo da parte del primo arconte.¢ molto indiretta e sottolinea, tra I’altro, 'enorme
distanza tra il mondo della luce e quello delle tenebre. Come Jaldabaoth imito,
inconsciamente, il mondo della luce, senza averlo mai visto: 12, 24 e segg.; cosi ora imita
la visione, molto indiretta, del primo uomo.
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Le potenze ne riproducono I'immagine: I'uomo psichico

15 E (il primo arconte) disse alle potenze che erano con lui: «Venite,

creiamolun uomo conforme al'immagine di Dio, conforme alla nostra

somiglianza di modo che la sua immagine splenda per noi». Essi, con le
loro potenze (lo) crearono insieme, in conformita dei segni che erano
stati dati loro: ogni potenza, secondo il suo potere psichico, diede un
aspetto conforme al tipo di immagine che aveva visto. Egli creo un 10
essere conforme all'immagine del primo uomo perfetto. Essi dissero:
«Chiamiamolo“Adam” affinché il suo nome diventi, per noi, una
potenza luminosa».

Le potenze iniziarono. La prima, la bonta, cred6 un’anima di ossa; la
seconda, la pronoia, cred un’anima di tendini; la terza, la divinita, creo
un’anima di carne; la quarta, la dominazione, cre6 un’anima di midolla;
la quinta, 20 il regno, cred un’anima di sangue; la sesta, la gelosia, creo
un’anima di pelle; la settima, la sapienza, cre6 un’anima di pelo.

1. Venite creiamo...-. «Dio disse: — Facciamo 1'uvomo a nostra immagine, secondo la
nostra somiglianza...» (Gen., i, 26). Le forze delle tenebre (non I’autore) ignorano il
significato di «kAdamo» e memori della visione (14, 14 e seg.) gli danno un nome dal quale
attendono luce (15, 11-13): & una ironia dell’autore; nonostante le sette potenze, Adamo
era un essere psichico (ossa, tendini, carne, midolla, ecc.); soltanto la forza celeste,
inspiratagli dal primo arconte (privandosene), lo rende splendente e dominatore.
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Gli angeli formano le parti del corpo

La moltitudine degli angeli si presentd davanti a lui. Ricevettero,
dalle sette potenze, le sostanze psichiche per formare l'unita delle
membra e l'unita del corpo e la giusta combina

zione di ogni singolo membro. Il primo inizid! 30 a creare la testa:
Eterafaope-Abion creo la testa; Meniggesstroeth creo il cervello;
Asterecme, l'occhio destro; Taspomoca, l'occhio sinistro; Jeronymos,
lorecchio destro; Bissoum, l'orecchio sinistro; Akioreim, il naso; 16
Banenefroum, le labbra; Amen, i denti; Ibi-kan, le gengive;
Basiliademe, le tonsille; Accan, 'ugola; Adaban, il collo; Caaman, le
vertebre; Dearcon, la gola; Tebar, la spalla sinistra; Mniarcon, il gomito
sinistro; Abitrion, ’avambraccio destro; Euvanthen, 1’avambraccio
sinistro; Krus, la mano destra; Beluai, la mano sinistra; 10 Treneu, le
dita della mano destra; Balbel, le dita della mano sinistra; Krima, le
unghie delle mani; Astrops, (la parte) destra del petto; Barrof, (la parte)
sinistra del petto; Baoum, la parte destra della faccia; Ararim, la parte
sinistra della faccia; Aree, il ventre; Ftaue, l'ombelico; Senafim,
I’'addome: Arachethopi, la parte destra, Zabedo, la parte sinistra;
Barias, 'anca sinistra; Abenlenarchei, il midollo; Cmoumeninorin, le
ossa; 20 Ghesole, lo stomaco; Agromauma, il cuore; Bano, i polmoni;
Sostrapal, il fegato; Anesimalar, la milza; Thopithro, le viscere; Biblo, i
reni; Roeror, i nervi; Taf reo, la colonna vertebrale del corpo;
Ipouspoboba, le vene; Bineborin, le arterie; Latoimenpsefei, I’alito che
¢ in tutte le membra; Enthollei... tutta la carne; Bedouk, il giusto utero;
Arabeei, la parte sinistra del pene; 30 Eilo, i testicoli; Sorma, i genitali;
Gor-makaioclabar, la coscia destra; Nebrith, la coscia sinistra; Pserem, i
reni della parte destra; Asaklas, i reni della parte sinistra; Ormaoth, il
ginocchio destro; Emenum, il ginocchio sinistro; Knux, la tibia destra;
17 Tupelon, la tibia sinistra; Achiel, il ginocchio destro; Fneme, il
ginocchio sinistro; Fioutrom, il piede destro; Boabel, le sue dita;
Tracoun, il piede sinistro; Fikna, le sue dita; Miamai, le unghie dei
piedi, Labernioum.

Coloro che li hanno preposti su tutti questi, sono sette: Atoth,
Armas, Kalila, Jabel (Sabaoth, Cain, Abel [con iv, 26, 19-20]). Quelli poi
che operano nelle membra in particolare, sono: 10 Dio-limodraza, nella
testa: Jammeax, nel collo; Jakouib, nella spalla destra; Ouerton, nella
spalla sinistra; Oudidi, nella mano destra; Arbao, nella sinistra;
Lampno, nelle dita della mano destra; Leekafar, nelle dita della mano
sinistra; Barbar, nella parte destra del petto; Jmae, nella parte sinistra
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del petto; Pisandiaptes, nel torace; Koade, nella parte destra della
faccia; Odeor, nella parte sinistra della faccia; Asfixix, nel lato destro;
Synogcuta, nel lato sinistro; Arouf, nel ventre; 20 Sabalo, nel grembo;
Carcarb, nella coscia destra; Ctaon, nella coscia sinistra; Batinot, tutti i
testicoli: Cux, in quello di destra; Carca, in quello di sinistra; Aroer,
nella tibia destra; Toecta, nella tibia sinistra; Aol, nel ginocchio destro;
Caraner, nel ginocchio sinistro; Bastan, nel piede destro, e Archentecta,
nelle sue dita; Marefnount, nel piede sinistro, e Abrana, nelle sue dita.

Sette presiedono 30 su di tutti loro: Micael, Ouriel, Asmenedas,
Safasatoel, Aarmouriam, Ricram, Amiorps.

Ai sensi (presiede) Archendekta; alla percezione (presiede)
Deitarbatas; alla immaginazione (presiede) Oummaa; alla armonia
(presiede) 18 Aachiaram; all'intero movimento (presiede) 18
Riaramnaco.

Quattro sono designati quale fonte dei demoni, che si trovano in
tutto il corpo: caldo, freddo, umidita, siccita; la madre di tutti loro é la
materia. Colui che governa il caldo, ¢ Floxofa; colui che governa il
freddo, & Oroorrothos; colui che governa la siccita, € Erimaco; colui che
governa 10 I'umidita, &é Athuro; e la madre di tutti questi siede in
mezzo a loro: € Onorthocrasaei ; essa non € limitata, si mescola con
tutti loro; questa ¢ veramente la materia. Da lei, infatti, sono nutriti.

[ quattro demoni sovrani sono: Efememfi, la lussuria?; Joko, il
desiderio; Nenentofni, la tristezza; Blaomen, la paura. Ma la madre di
tutti loro ¢ Estesisouchepiptoe. Da questi quattro 20 demoni
derivarono le passioni.

Dalla tristezza: la gelosia, 'invidia, I’angoscia, la confusione, la
discordia, l'ostinazione, I'ansieta, il dispiacere, e altro ancora. Dalla
lussuria: la molta malvagita, la millanteria, e altre cose del genere. Dal
desiderio: la collera, l'ira, la bile, la passione amara, I'insaziabilita, e
altre cose del genere. 30 Dalla paura: lo 3° sgomento, ’adulazione, la
lotta, la vergogna. Tutto cio (appartiene) al genere di cose che sono
utili, (ma) anche cattive. Ma il loro vero carattere ¢ Amaro, capo
dell’anima materiale; 19 essa, infatti, &€ insieme a Estesisouchepiptoe.

Questo ¢ il numero complessivo degli angeli: sono 365. Essi
lavorarono tutti intorno a lui, fino a che lo portarono a compimento,
membro per membro, il (corpo) psichico e il corpo ilico. Tuttavia vi
sono ancora altre passioni, delle quali non ti ho parlato; se tu le vuoi
conoscere, sono scritte 10 nel libro di Zoroastro.

Tutti gli angeli e i demoni lavorarono fino a che il corpo psichico fu
in ordine; tuttavia (il risultato della) loro opera rimase totalmente
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inattivo e immobile per lungo tempo.

1. Da II primo inizio... (15, 29) fino a Zoroastro (19, 9) il testo del nostro ed. ¢ isolato
con il frammentario ed. IV 24, 21-29, 19; non ha alcun parallelo con BG e il ed. III. Nella
versione, un certo numero di termini sono qui puramente ipotetici.

2. Lussuria = — dovn; desiderio = emQupia; tristezza = ANOmtn; essa, infatti...: o, con F.
Wisse, «fa parte dei sette sensi, Ouchepiptoe».
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li soffio di Jaldabaoth

Ma allorché la madre volle riprendere la potenza che aveva dato al
primo arconte, prego il Metropator del tutto, che ¢ molto
misericordioso; ed egli, con una santa decisione, mando i cinque

luminari 20 nel luogo degli angeli' del primo arconte: essi tennero
consiglio per fare uscire da lui la potenza della madre; dissero a
Jaldabaoth: «Soffia nel suo volto un po’ del tuo spirito, e il suo corpo si

alzera». Egli soffio? in lui il suo spirito, che & la potenza (derivata) da
sua madre; ma egli non lo sapeva, essendo nell’ignoranza. La forza
della madre ando da 30 Alta-baoth nel corpo psichico che avevano
fatto conforme all'immagine di colui che esiste dall’inizio. Il corpo si
mosse, ricevette potenza, e splendette. Ma in quell’istante le rimanenti
forze diventarono invidiose: 20 egli, infatti, venuto all’esistenza a opera
di loro tutte — le quali avevano dato all'uomo la propria forza —,
aveva una intelligenza ed era piu forte di quelle che I'avevano creato,
e piu forte del primo arconte.

1. nel luogo degli angeli o correggendo una possibile svista dello scriba (tdmog in luogo
di tomog) «nella figura degli angeli...», cioe gli angeli della luce prendono il posto (o
I'«aspetto») degli angeli del primo arconte (proverbialmente ignorante) per avere su di
lui un intervento decisivo; sui cinque luminari, o luci, una delle quali ¢ Cristo, vedi 7, 30-
33 e 6, 13-14).

2. Soffia... egli soffio...-, autore segue il testo biblico: «Allora Jahaveh Dio plasmo
I'uomo con la polvere del suolo e soffio nelle sue narici un alito di vita: cosi 'uvomo
divenne un essere vivente» (Gen., 2, 7).

Sulle componenti, ilica e psichica, di cosi notevole importanza, vedi 15, 1-29; 18, 34-35;
19, 3-6; e 20, 32-21, 14; secondo il nostro testo il primo uomo degli arconti era fatto con
una sostanza invisibile, dalla materia confusa e fluida, cioé non con una materia comune
(a differenza di quanto riferisce Ireneo per i valetiniani (Adv. haer., 1, 5, 5-6). Cfr.
TraTrip, 104, 4.
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LOTTA PER L'UOMO TRA LUCE E TENEBRE (20, 5 — 25, 15; cfr. BG 52,
11064, 13; I11 24, 20P32, 22) *

L’aiuto del Metropdtor

Allorché si accorsero che egli splendeva, che pensava meglio di loro,
e che era esente da ogni cattiveria, lo presero e lo get tarono nella
regione piu bassa di tutta la materia. Ma il beato 10 Metropator,
benefico e misericordioso, ebbe compassione della forza della madre
che era uscita dal primo arconte, anche per ché avrebbero esercitato il

loro potere su di un corpo psichico e sensibile; dal suo spirito, benefico

e generoso, mandd in aiuto 'a Adamo: una epinoia di luce

(proveniente) da lui. Essi la chiamarono Zoe. Questa aiuta tutta la
creatura: 20 ha cura di lei, la guida verso la sua pienezza, la istruisce
sulla sua discesa nel seme, e l'istruisce sulla via da percorrere per
salire, la via per la quale essa venne giu. L’epinoia di luce e nascosta
dentro Adamo, sicché gli arconti non la possono conoscere, e tuttavia
'epinoia € una eliminatrice dell’errore della madre.

L’uomo apparve a motivo dell'ombra di luce 30 che era in lui; e il
suo pensiero si elevo al di sopra di tutti coloro che 'avevano creato.

* Invidiosi dello splendore, dell’intelligenza e dell'innocenza della «loro» creatura, il
primo arconte e i suoi lo gettarono nella piu bassa regione della materia; che cosa sia
questa regione non ¢ chiaro: puo essere il trasferimento del corpo psichico dell'uvomo da
un eone superiore a un eone piu basso, ma puo anche trattarsi di una anticipazione di
quanto ¢ detto in 20, 35 — 21, 14 (creazione del corpo terreno — materiale — mortale,
prigione dell’'uomo psichico avente la forza — luce del mondo della luce cosi come ad es.
20, 5-7 € una breve anticipazione di 20, 28-33); € comunque chiaro che in 22, 7-9 la regione
piu bassa ha ambedue i significati: eone inferiore, prigione (cioé il corpo materiale);
questa regione €, dunque, verosimilmente, un sinonimo di ombra di morte (20, 8-9 cfr. 21,
4-5 e 12-13) e, in 22, 1-2, del’Amente.

Ma il Metropator — che mirava a quella parte di Sofia ormai racchiusa nell'uomo
psichico — mando in suo aiuto I’epinoia della luce la quale riceve il nome Zoe (Zwf) =
Vita): essa desta I'uomo, l'informa sulla sua alta origine e gli indica la via del ritorno in
patria, riparando cosi la deficienza di Sofia (vedi 20, 21 e segg.; 20, 27-28; 23, 5 e segg.; 13,
14-15; 14, 5-9); per non essere vista dagli arconti; ’epinoia — Zoe si nasconde dentro
I'uvomo, cioe¢ dentro Adamo psichico (20, 5-32). Pur avendo, in apparenza, raggiunto il
loro scopo (la creazione di un essere che splenda per loro: 15, 4-5 e 12-13), gli arconti
constatano che la sua intelligenza li supera; procedono dunque a una nuova creazione:
finora si era sempre trattato dell'uomo psichico, ora quest’'uomo ¢ rivestito di materia, gli
viene creato un corpo materiale (si veda la discesa: primo uomo = uomo — luce, secondo
uomo = uomo psichico, terzo uomo «uomo ilico, cioé materiale, terrestre); per tale
composizione gli arconti si servono dei quattro elementi fuoco — terra — acqua — vento;
I'uomo resta cosi avvinto dalla catena dell’oblio, si trova in un sepolcro, nell’ombra di
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morte; non v'é dubbio che I'autore vede un parallelismo discendente tra 18, 2 e segg. e
20, 35 e segg. (20", 32-21, 14).

Per comprendere i testi sulle «due creazioni» dell'uomo (14, 1-21, 14) occorre tenere
presente che 'autore segue da vicino il racconto della Genesi interpretandola sottilmente
a modo suo: nella Genesi abbiamo due racconti della creazione; il primo (Gen., 1, 26-27) &
qui inteso come la creazione dell'uomo psichico, in quanto piu astratto; 'autore tuttavia
lo rese piu concreto attingendo dal secondo «il soffio»; il secondo racconto (Gen., 2, 7-8)
ci presenta I'uomo tratto dalla terra (xov &md tng yng) e plasmato: e questo non puo
che rappresentare I'uvomo terrestre, «la grotta — la prigione» ecc.; da questo racconto
essendo stato tolto «il soffio» divino, la controparte gnostica ¢ appunto Zoe «Eva-Vita,
madre di tutti i viventi.

“L’epinoia della luce desta 'uomo, ormai mortale, dallo stato di oblio; mentre gli
arconti lo mettono nel paradiso per indurlo a mangiare dell’albero della vita che ¢, in
realta, un albero di morte, di odio, di desiderio, ecc. proibendogli di mangiare dell’albero
della conoscenza del bene e del male; ma il rivelatore (Cristo) tenne 'vomo lungi dal
primo e fece si che mangiasse del secondo il quale e, in realta, Yepinoia della luce. 11
Cristo spiega a Giovanni che 'opera del serpente non fu quella che indusse 'nvomo a
mangiare di quest’albero, bensi gli insegno la bramosia della procreazione (ed ¢ questo
uno dei testi che rivelano Teneratismo della presente opera).

Notare che il testo qui, come altrove, non procede secondo uno schema logico (a
nostro modo di vedere), ma avanti e indietro anticipando spesso quanto esporra in
seguito.

L’arconte Jaldabaoth, vista la disobbedienza di Adamo, lo mette in uno stato di
incoscienza per estrarre da lui 'epinoia della luce: e Cristo spiega a Giovanni che non si
tratta di un normale sonno. Ma I'epinoia e inafferrabile; dal lato di Adamo l'arconte
estrasse soltanto una parte di quella potenza che lui stesso aveva «soffiato» (vedi 19, 23 e
segg.); da questa parte I'arconte creo la donna conforme all'immagine delPepinoia che gli
era stata manifestata; e, sotto l'influsso dell’epinoia, I'uvomo la riconobbe subito come
parte di se stesso; 'abbandono del padre e della madre (intesi s*mbolica-mente) ¢ diretto
alla sequela di una compagna - nostra sorella Sofia - la quale discese per rimuovere la
privazione dell'uvomo, e percio fu chiamata Zoe (vita) portatrice della gnosi: si tratta
dunque di Eva - Sofia - Zoe (due aspetti di un’unica persona); il rivelatore (Cristo) stesso,
nelle sembianze di un’aquila, si pose sull’albero della conoscenza per destare il loro
pensiero e rivelare la loro nudita e Yepinoia della luce si manifesto (21, 15 - 23, 35).

Jaldabaoth vedendo svanire i suoi progetti sull'uomo, compie un’ultimo tentativo,
dopo averli scacciati dal paradiso; scorge la vergine affianco dell'uomo e decide di
contaminarla; avvolge Adamo in una densa oscurita per portargli via la donna; ma la
pronoia viene in aiuto dell'uomo facendo dividere Zoe da Eva e asportare via Zoe; il
primo arconte violento Eva e da questa unione tra il primo arconte ed Eva nascono due
figli (portanti due dei nomi del Dio dell’Antico Testamento (Eloim e Jave: 24, 17 e segg.,
qui preposti all’acqua, alla terra, al fuoco, al vento: vedi 21, 6-7), sorge (nella donna) il
desiderio dell’'unione sessuale e della procreazione, e si inserisce per la prima volta nella
prima famiglia umana lo spirito di opposizione: quei due figli, infatti, ebbero
rispettivamente i nomi Abele e Caino (24, 27 e seg.) e furono posti a presiedere gli
elementi del mondo e le grotte (vedi 21, 9-10).

Adamo conscio ormai del suo prototipo, I'uvomo perfetto nel mondo della luce,
produce un’immagine del figlio dell'uvomo perfetto e le da lo stesso nome del figlio
dell'uomo nel mondo degli eoni, cioé Seth (vedi 9, 11 -12); intanto iniziano e si sviluppano
le generazioni umane: a esse 'arconte fa bere I'acqua dell’oblio affinché ignorino la loro
origine (25, 7 e seg.), ma intanto le generazioni umane cercano di prepararsi all’arrivo
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dello spirito il quale restaurera la pienezza ed eliminera la privazione o deficienza (23, 35
- 25, 16).

1.mando un aiuto (BonBog)...: qui e nelle righe seguenti vi ¢ una chiara allusione a due
passi biblici: «Poi Jahveh Dio disse: “Non € bene che 'vomo sia solo; gli voglio fare un
aiuto (Pon0dc) che sia simile a lui”» (Gen., 2, 18); «Poi 'uomo chiamo la sua donna “Eva”,
perché fu lei la madre di tutti i viventi» (Gen., 3, 20). Di qual genere sia «I’aiuto» ¢ detto
in 20, 20-24: 'insegnamento gnostico sulle origini, sulla caduta, sulla redenzione.
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Una creazione nuova: 'uomo materiale

Ma allorché essi guardarono in alto, lo videro, poiché il suo pensiero
era elevato, e tennero un consiglio con la moltitudine degli arconti e
con tutti gli angeli. Essi presero fuoco, terra 21 e acqua; li mescolarono
insieme 'uno con l'altro, e con i quattro venti di fuoco: li unirono
insieme e fecero una grande confusione. Lo (Adamo) portarono
nell’'ombra di morte per plasmarlo nuovamente, dalla terra, dall’acqua,
dal fuoco e dal vento, cioé dalla materia, dall’ignoranza delle tenebre,

dal desiderio e dal loro spirito di opposizione: questa & 10 la grotta’
della nuova creazione del corpo, che i ladri diedero all'uomo, questa &
la catena dell’oblio; egli diventdo un uomo mortale, colui che per primo
venne giu, la prima separazione.

Ma l’epinoia della luce, che era in lui, desto il suo pensiero.

1. grotta (omijAaiov) o «tombax: sia qui che pit avanti (24, 34) e nei passi paralleli degli
altri codici € un termine tecnico dal significato trasparente: il corpo umano, rispetto al
suo pneuma (spirito). Il presente testo é il primo che parla dello «spirito di opposizione»
proprio degli arconti e da loro comunicato (cfr. 24, 31; 26, 20); il cd. I usa sempre un
termine copto, mentre il cd. Il e BG lo designano come &vtikeipevov vedpa (solo nel
testo corrispondente al nostro 21, 9 il cd. III si serve di &vtipyov mvedpa che era per lui
un che era per lui un (= spirito avversario). Il significato di questo spirito & negativo,
vasto e profondo per l'uvomo. Cfr. Pottimo studio di A. BOHLIG, Mysterion und
Wahrheit., Gesammelte Beitrdge zur Spatantiken Religionsgeschichte, Leiden, 1968, pp.
167-74; e PS c. lii, 6.
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L’uomo nel paradiso

Gli arconti lo presero lo misero nel paradiso, e gli dissero: «Mangia
» - cioé liberamente -, poiché 20 il loro piacere ¢ amaro e la loro
bellezza ¢ iniquita. Ma il loro piacere ¢ inganno, i loro alberi empieta,
il loro frutto veleno mortale, la loro promessa morte. Essi posero, in
mezzo al paradiso, ’albero della loro vita. Ma io ti insegnero qual ¢ il
mistero della loro vita: & il consiglio che essi tennero tra loro, &
I'immagine del loro spirito: 1a30 sua radice ¢ amara, i suoi rami sono
morte, la sua ombra ¢ odio, un inganno ¢ nelle sue foglie, il suo
germoglio ¢ unguento maligno, il suo frutto ¢ morte, la sua progenie ¢
desiderio, e da il frutto tenebroso, che essi gustano. 22 La loro dimora
¢ ’Amente; tenebre ¢ il luogo del loro riposo. Quello che da loro ¢
detto «I’albero della conoscenza del bene e del male», & (in realta)
'epinoia della luce.

Essi rimasero presso di lui, affinché egli non guardasse su alla sua
pienezza e non riconoscesse la nudita della sua abiezione. Ma io li
radrizzai affinché ne mangiassero».

10 Io domandai al Salvatore: «Signore, non fu il serpente che
insegno a Adamo a mangiare?». Il Salvatore sorrise e disse:

«Il serpente’ insegnd loro a mangiare a motivo della cattiva
bramosia della procreazione distruttiva, per trarne giovamento. Ma
egli (Jaldabaoth) sapeva che la disobbedienza verso di lui era dovuta
alla luce della epinoia che ¢ in lui e rende il suo pensiero superiore a
quello del primo arconte.

1. Gli arconti lo presero...: diverso il testo di BG e del ed. Ili: «Il primo arconte lo prese
e lo porto nel paradiso dicendo che era per lui un piacere (tpven), cioe per ingannarlo.
Poidhé il loro piacere (tpuer) e la loro bellezza € iniquita; il loro piacere (tpuven) €
inganno, il loro albero aberrazione...» (BG 55, 18 - 56, 7); il ed. Ili (27, 5-12) usa il termine
Tpu@ soltanto nel primo caso, negli altri due ha Tpo@r| «cibo».

L’autore ha comunque presente il noto racconto della Genesi (ce. 2-3) del quale offre
'interpretazione esoterica: ’albero della vita ¢ in realta ’albero della morte; I’albero della
conoscenza del bene e del male (del quale il Dio dell’Antico Testamento - cioé Jaldabaoth
e i suoi arconti - .aveva vietato di mangiarne) ¢ in realta ’albero della epinoia della luce,
e colui che induce a mangiarne non é il serpente, bensi il «salvatore»: il suo frutto, infatti,
introduce nell'uvomo l'epindia della luce.

2. Il serpente...: meglio con il BG: «Il serpente le insegno la procreazione (cmop&) della
brama (¢mBupic), della contaminazione e della rovina...» (58, 5-7); e il ed. Ili (28, 20-22):
«Il serpente insegno loro la procreazione (cmop&) per sozza brama di rovina». La
procreazione giova a Jaldabaoth in quanto prolunga la permanenza della scintilla divina
negli uomini estendendo cosi il suo dominio.
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Il «sonno» di Adamo

Questi, volendo estrarre da lui la potenza che possedeva, quella che
egli 20 gli aveva dato, fece scendere su di Adamo uno stato
d’incoscienza». Domandai al Salvatore: «Che cos’¢ uno stato
d’incoscienza?». Egli allora rispose: «Non e come scrisse Mose, come tu

hai udito; nel suo primo libro! scrisse, infatti: “egli lo addormento”; si

tratta invece della sua percezione?®. Anche per mezzo del profeta, disse:
“Rendero grevi i loro cuori, affinché non comprendano e non vedano”.
Allora l'epinoia della luce si nascose in lui. Il primo arconte voleva
estrarla 30 dal lato di lui; ma I'epinoia della luce ¢ inafferrabile.

1. nel suo primo libro cioe la Genesi. L'espressione biblica qui ricamata in senso
gnostico, ¢: «Allora Jahveh Dio fece cadere un sonno profondo sull'uomo che si
addormento...» (Gen.j 2, 21). Il testo profetico citato appresso proviene da Is., 6, 10.

2. della sua percezione (daoOnoic): piu esplicito il BG (58, 19 - 59, 1): «... egli copri con
un velo la sua percezione e lo appesanti con l'insensibilita (avoiocOnocio)»; cosi il ed. Ili
(29, 6-7): «...egli stese 'insensibilita (AvaioOnoia) sulla sua percezione».
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La donna

Allorché la tenebra la inseguiva, non riusci ad afferrarla; estrasse da
lui (soltanto) una parte della sua potenza e cred un ulteriore creatura
avente la forma di donna, conforme all'immagine dell’epinoia che gli
era stata manifestata: 23 la parte che aveva presa dalla potenza
dell’'uomo la trasformo in una creatura femminile; non ¢ dalla «sua
costola» come disse Mosé.

Allorché egli vide al suo fianco la donna, l'epinoia della luce
manifestd subito se stessa, tolse il velo che si trovava sopra il suo
cuore: egli divenne nuovamente sobrio dall’ebrieta delle tenebre,

riconobbe la sua immagine, e disse: 10 “Questa, ora, € ossa delle mie

1 . .« b .
ossa-, e carne della mia carne. Percido 'uomo lascia suo padre e sua

madre, e si unisce a sua moglie, e questi due diventano una sola carne”:
poiché, infatti, essi gli manderanno la sua compagna, egli lascera suo
padre e sua madre, [e si unira a sua moglie, e questi due diventano una
sola carne, poiché essi gli manderanno la sua compagna ed egli 20
lascera suo padre e sua madre] cioé nostra sorella Sofia che discese
senza malizia per rimuovere la privazione. Per questo motivo fu

chiamata «Zoe»? — cioé madre dei viventi - dalla pronoia dell’assoluto
padrone celeste; e per mezzo di essa gustarono la gnosi perfetta.

1. ossa delle mie ossa e il passo seguente riferiscono il testo della Genesi 2, 23-24. Dalla
riga 11 alla 20 il testo ¢ tormentato in tutti i codici, anche perché non ¢ chiaro a chi
riferire i pronomi. Aspetti meno appariscenti, e tuttavia importanti, sono: 1. ebrieta,
tenebre, ignoranza, ecc. (23, 7 e segg.) sono termini tecnici come oblio, morte, ecc. per
designare 1’assenza della gnosi: «Colui che possiede la gnosi sa donde & venuto e dove ¢
diretto; egli conosce, come colui che dopo essersi ubbriacato abbandona lo stato di
ebrezza, ritorna su se stesso e ristabilisce cio che € suo» (VangVer, 22, 13-19); 2. per due
volte (23, 8 e 24, 35) & detto Adamo riconobbe la sua immagine, mentre nel BG e nel ed.
Ili leggiamo «riconobbe la sua natura-essenza» (ovoia): BG 60, 3; III, 63, 12-13:
I'espressione corrisponde a due passi della Genesi (<Adamo conobbe Eva...» 4, 1; <kAdamo
conobbe sua moglie...» 4, 25), ma in termini gnostici significa conoscere la propria
natura: «Certuni non si conoscono, e non gioiscono di quanto posseggono; ma coloro che
si sono riconosciuti, ne gioiranno» (VangFil, 76, 19-22); «Colui che conosce prende cio
che ¢ suo e lattira a sé; ma colui che é ignorante é deficiente, e manca di molto: manca
di colui che deve perfezionarlo...» (VangVer, 21, 11 e segg.). «Colui che conosce il tutto,
ma non conosce se stesso, ignora il tutto» (VangTom, 45, 19-20); € I’epinoia della luce che
permette ad Adamo di conoscere la sua essenza.

2. fu chiamata «Zoe »... € una donna che fu chiamata cosi, non Sofia. In 20, 19 questo
nome ¢ dato alPepinoia della luce inviata a Adamo; qui alla donna nella quale si manifesta
la luce dell’epinoia (vedi 22, 34-36). In 10, 17-18 lo spirito € detto «madre dei viventi» ma
si tratta degli esseri celesti. Qui 'autore ripete il testo biblico: «Poi I'uvomo chiamo la sua
donna Eva (il gr. ha Zwn) perché fu lei la madre di tutti i viventi» (Gen.y 3, 20); ¢ in forza
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della epinoia, in lei dimorante, che alla donna (cioé Eva) é dato il nome Zoe (vedi 24, 13-
15). La distinzione tra Zoe ed Eva fu, forse, insinuata dallo stesso testo biblico greco il
quale nel c. 4, 1-2 trattando della nascita di Caino e di Abele non usa piu il nome Zoe:
«L’'uomo conobbe Eva (Iyvw Evav) sua moglie...».
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L’albero della conoscenza

o mi manifestai nelle sembianze di un’aquila sull’albero della
conoscenza, cioe ’epinoia dalla pronoia della luce pura, 30 per poterli
istruire e destarli dal sonno profondo. Erano ambedue in rovina, ma
riconobbero la propria nudita. L’epinoia, essendo luce, si manifesto a
loro, e scosse il loro pensiero.

Jaldabaoth, Zoe, Eva e i suoi figli

Ma quando Aldabaoth si avvide che essi si allontanarono da lui,
maledisse la sua terra. Trovo la donna mentre si 24 preparava per suo

marito; egli la dominava, ma ignorava il misterolche era stato
deliberato nella santa decisione; ed ebbero paura di biasimarlo. Ai suoi
angeli, egli manifesto l'ignoranza che era in lui, e li scaccio dal

paradiso? e li circondd di dense tenebre. Ma il primo arconte vide la
vergine che stava ritta con Adamo e che 10 in lei si manifestava
I'epinoia della luce viva. Aldabaoth era pieno di ignoranza.

Ma allorché la pronoia osservo tutto questo, mando alcuni
(messaggeri) i quali asportarono via Zoe da Eva. Il primo arconte la
violento e con lei genero due figli, il primo e il secondo: Eloim e Jave.
Eloim ha la testa di orso, Jave ha la testa di gatto; 'uno 20 ¢ giusto,

mentre Ialtro & ingiusto: Jahve ¢ giusto, Eloim & ingiusto®; Jahve lo
prepose al fuoco e al vento, mentre Eloim lo prepose all’acqua e alla
terra. In vista della propria scaltrezza, chiamo costoro con i nomi
«Caino» e «Abele».

Dal primo arconte, I'unione sessuale seguito fino al giorno d’oggi: ed

egli instillo in Adamo* il desiderio di procreare; e attraverso 30
'unione sessuale suscitd una procreazione a somiglianza dei corpi, e li
provvide del suo spirito di opposizione. I due arconti li prepose agli
elementi di modo che abbiano dominio sulle grotte.

Allorché Adamo® conobbe I'immagine della sua prima conoscenza,
genero I'immagine 25 del figlio dell'uomo. Egli lo chiamo «Sethy,
conforme alla generazione degli edni; cosi anche la madre mando giu
il suo spirito quale immagine per coloro che le assomigliano e come
riflesso per coloro i quali sono nella pienezza, per predisporre una
dimora per gli eoni che verranno sulla terra.

Ma egli® fece loro bere l'acqua dell’oblio, dal primo arconte,
affinché ignorassero donde sono venuti.
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Conclusione

10 La discendenza visse in questo modo per un certo tempo, pur
industriandosi affinché, quando sarebbe venuto lo spirito per opera dei
santi eoni, egli la potesse rialzare e curarla della sua privazione,
affinché tutta la pienezza fosse (nuovamente) santa ed esente da
macchia».

1. ignorava il mistero... il fatto cioé che al primo arconte era stato concesso di creare
I'uvomo affinché la sua luce - la potenza avuta dalla madre - passasse nell'uomo e venisse
poi salvata (vedi 19, 19-20): questa la santa decisione. In queste pagine piuttosto incerte,
al nostro testo «Quando Jaldabaoth si avvide...» nel BG corrisponde il seguente tratto:
«Quando Jaldabaoth si avvide che si allontanavano da lui, li maledisse, e aggiunse inoltre,
per la donna, che I'uomo dominera su di lei; ignorava, infatti, il mistero deliberato dalla
sovranita santa. Essi ebbero paura di maledirlo e di manifestare la sua ignoranza. Tutti i
suoi angeli li gettarono fuori dal paradiso. Egli pose su di lui delle dense tenebre. Allora
vide la vergine dritta presso Adamo...» (BG 61, 7 e segg.).

2. nudita - maledizione della terra - cacciata dal paradiso: seguitano le sottili allusioni a
passi biblici: Gen., 3, 7, 10-11; 3, 14: 3, 23-24.

3. Jave é giusto... frase inserita dal ed. IV 38, 4-6: non si trova negli altri codici. fuoco -
vento, acqua - terra, cio¢ i quattro elementi della composizione dei corpi: 21, 4-10.

4. instillo in Adamo...: in copto taadam, cioé Adamo preceduto dall’articolo possessivo
femminile, equivale «in colei che & di Adamo» cioé nella donna; la frase seguente, poco
chiara, puo essere illuminata dalla corrispondente nel BG (63, 7-9): di tal genere sono
tutte le donne che generano in forza dello spirito di opposizione dimorante in esse; ma il
ed. Ili (31, 24-32, 3) ha un altro testo: per mezzo dell’'unione sessuale gli uomini
riproducono la loro immagine attraverso lo spirito di opposizione, cioé lo spirito di
opposizione installato negli uomini, li spinge all’'unione sessuale dalla quale sorgono figli
uguali a loro.

5. Allorché Adamo divenne cosciente della sua vera origine, del suo prototipo - 'uvomo
perfetto -, non «dorme» piu e produce un’immagine del figlio dell'uomo perfetto: vedi 9,
10-12. L’inizio della pag. 25 presenta alcune difficolta e i codici sono discordi: il ed. Ili (32,
6-7) ha: «Egli conobbe la sua propria illegalita (&vopic), e genero Seth», discostandosi
dagli altri con una frase senza senso.

6. Ma egli...: il soggetto ¢ il primo arconte o lo spirito di opposizione; la frase ha
carattere generale in quanto vale per tutta la stirpe umana.
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DESTINI DIVERSI (25, 16-30, 11; cfr. BG 64, 13b - 75, 10; III 32, 22b-39,
11)*

Le sette domande di Giovanni

Io domandai al Salvatore: «Signore, tutte le anime saranno dunque
salvate nella luce pura?». Egli mi rispose e disse: «Grandi cose 20 sono
sorte nella tua mente ! E infatti difficile manifestarle ad altri, eccezion
fatta per coloro che non provengono da una generazione vacillante.
Coloro sui quali discendera lo spirito di vita e (con essi) sara con la
potenza, costoro saranno salvati e diverranno perfetti, costoro saranno
degni di grandi cose e, in quel luogo, si purificheranno da ogni
malvagita e dalla sollecitudine verso la cattiveria; costoro non avranno
altra sollecitudine all’infuori della tensione verso 30 l'incorruzione;

porranno invece la loro sollecitudine per il luogo ove non c’¢ collera,

gelosia, invidia, cupidigia, insaziabilita. Tutto cid non si' impadronira

di loro, ma soltanto la condizione (di essere nella) carne, che essi
sopportano fino al momento in cui saranno visitati 26 dai ricevitori®. In
questo modo, costoro sono degni dell’incorruttibile vita eterna e della
chiamata: sopportano ogni cosa e tollerano ogni cosa al fine di portare
a compimento la buona battaglia ed ereditare la vita eterna».

Io gli domandai: «Signore, (dove andranno) le anime che non fecero
questo, e sulle quali discese la potenza dello spirito 10 di vita, saranno

salvate?3». Egli mi disse: «Quelle sulle quali & venuto lo spirito in ogni
circostanza saranno salvate e se ne andranno via; la forza, infatti,
discendera su ognuno, poiché senza di essa, nessuno puo resistere.
Quando nascono, allora lo spirito di vita diviene forte e la potenza
viene a irrobustire quell’anima; e nessuno la puo indurre in errore con
opere malvagie. 20 Ma quelle sulle quali discende lo spirito di
opposizione, sono guidate da lui e si smarriscono».

Ma io dissi: «Signore, quando escono dalla carne, dove andranno
queste anime?». Egli sorrise, e mi disse: «L’anima nella quale la
potenza diverra superiore allo spirito di opposizione, ¢ forte, fugge

davanti alla cattiveria e, con 30 l’assistenza dell’incorruttibile, sara

salvata, sara trasferita all’eterno riposo®».

Io domandai: «Signore, dove andranno le anime di quanti non
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hanno conosciuto a chi appartengono?». Egli mi rispose: «In quelle
(anime) lo spirito di opposizione divenne piu potente, 27 a loro
perdizione: egli appesantisce le anime, le attira verso opere cattive e su
di loro stende I'oblio; quando escono, sono consegnate alle potenze -
venute all’esistenza per opera dell’arconte -, le quali le legano con
catene, le gettano in prigione, peregrinano con esse qua e la fino a
quando si destano dall’oblio e 10 ricevono la conoscenza. Allorché in
questo modo sono diventate perfette, vengono salvate».

Io gli domandai: «Come pud I'anima® impicciolirsi e tornare
nuovamente nella natura di sua madre o nell'uvomo?». Egli si rallegro
della mia domanda, e mi disse: «<Veramente beato te che hai compreso
questo. Quell’anima, infatti, sara associata a un’altra nella quale si
trova lo spirito di vita; ed ¢ questa che la salvera. 20 Non sara posta
nuovamente in un’altra carne».

Ma io dissi: «Signore, coloro che, dopo essere giunti alla conoscenza,

se ne sono allontanati®; dove andranno le loro anime?». Allora egli mi
rispose: «A quel luogo ove vanno gli angeli della poverta; esse saranno
accolte in quel luogo - luogo ove non c’e¢ pentimento - e vi saranno
custodite fino al giorno in cui saranno sottoposti a tortura coloro che

i irito’: \Vs uni u
bestemmiarono contro lo spirito’: 30 esse verranno nite con una
punizione eterna».

Ma io gli domandai: «Signore, donde venne lo spirito di

opposizione?®». Allora egli mi rispose: «Il Metropator’la cui
misericordia ¢ grande, ¢ lo spirito santo in ogni forma, il
misericordioso, 28 colui che ha cura di voi - cio¢ l'epinoia della
splendente pronoia — con il suo pensiero suscito la discendenza della
generazione perfetta, e I'eterna luce dell'uomo.

Allorché il primo arconte si accorse che erano piu grandi di lui e che
il loro pensiero era al di sopra del suo, volle dominare il loro pensiero,
ignorando che 10 il loro pensiero era superiore al suo e che non
sarebbe riuscito a dominarli. Si consiglio con le sue potenze — cioé con
le sue forze -, e insieme commisero adulterio verso Sofia e generarono

I’amaro destino!?, che é 'ultima delle terribili catene!!; & di una specie
che (rende) terribili gli uni agli altri; esso ¢ complesso e illusorio; con
esso 20 sono amalgamati gli dei, gli angeli, i démoni 20 e tutte le
generazioni fino a oggi. Da quel destino, infatti, deriva ogni iniquita,
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violenza, e bestemmia, la catena di oblio e ignoranza, ogni ardua
disposizione, le mancanze gravi, e la grande paura. Fu cosi che tutta la
creazione divenne cieca, non conobbe Dio che ¢ al di sopra di tutti
loro, e a motivo della catena dell’oblio, 30 i loro peccati erano nascosti;
essi, infatti, incatenavano misure, tempi e stagioni, signoreggiando esso
(cioé il destino) su di ogni cosa.

* Cristo risponde a sette domande rivoltegli da Giovanni: i. il fattore decisivo per la
salvezza ¢ lo spirito di vita che discende su di un uomo, il quale a sua volta ¢ proteso
verso l'incorruzione; 2. questo spirito di vita ¢ irresistibile e non ¢ possibile che 'uvomo
sul quale discende non sia proteso verso I'incorruzione; ma coloro sui quali discende lo
spirito di opposizione, si smarriscono; 3. in costoro si verifichera una lotta: se vince la
potenza, andranno all’eterno riposo; 4. quelli che hanno ignorato la loro origine e, attratti
da opere cattive, vivono nell’oblio, alla morte andranno peregrinando fino a quando si
desteranno e avranno conoscenza; 5. le anime di costoro non subiranno la
reincarnazione, ma saranno associate ad altre dotate di spirito di vita; 6. una punizione
eterna € serbata a coloro che dopo avere avuto la conoscenza, si allontanarono da essa; 7.
per l'autore la domanda cruciale fu, certo: donde viene lo spirito di opposizione e quali
sono le sue azioni? Dopo una introduzione sulla bonta del Metropator e sulla sua
perfezione, ¢ detto che tutto ebbe inizio e si sviluppo dalla determinazione invidiosa e
ignorante dell’arconte di dominare il pensiero dell'uomo: dall'unione con Sofia genero il
destino, ma il suo intento non ebbe successo; pen* tito di ogni cosa, scateno il diluvio per
distruggere 'umanita, ma la pronoia salvo Noée e molti altri avvolgendoli in una nube;
alla fine mando i suoi angeli a corrompere le donne: il primo tentativo non ebbe
successo, ma il secondo fu disastroso per 'umanita che ormai invecchia senza trovare
riposo, senza conoscere la verita, ecc. e generano a immagine del loro spirito che ¢ lo
spirito di opposizione (25, 16 - 30, 11).

1. Tutto cio non si...: BG 65, 16 - 66, 12: «Non sono attanagliati da tutte queste, né da
altro, ma soltanto dalla carne della quale si servono lanciando sguardi (pieni di attesa) per
sapere quando saranno fatti uscire (dalla carne) e quando saranno ricevuti dai ricevitori
(topariiptwp) nella dignita della vita eterna e intramontabili e della chiamata, mentre
sopportano ogni cosa e tollerano ogni cosa per portare a compimento h lotta (&BAov) ed
ereditare la vita eterna».

2. ricevitori alla lett. «di coloro che ricevono»: si tratta degli esseri che accolgono le
anime dopo la morte e la loro separazione dal corpo. li termine tecnico e qui usato da B
G 66, 5-6. Sui ricevitori vedi I'fintroduzione a PS.

3. saranno salvate?... Quelle sulle quali e venuto...: due frasi che ho inserito qui, ma
attestate unicamente dal cd. IV 40, C26. 1l cd. II e qui difettoso.

4. all’feterno riposo o «al riposo degli eoni».

5. Come puo I'anima... Cfr. la domanda di Nicodemo a Gest: «Come pud un uomo
nascere quando ¢ gia vecchio? Puo, forse, entrare una seconda volta nel grembo di sua
madre e nascere?» (Gv.), 3, 4). Ma nel nostro testo la risposta non parla di una rinascita

spirituale, ma di una trasmigrazione.

6. Giunti alla conoscenza, se ne sono allontanati...: autore della lettera agli Ebrei
aveva presente, implicitamente, la stessa domanda allorché scrisse: «Impossibile e,
infatti, per coloro che sono stati una volta illuminati.. il rinnovamento con la
conversione...; la terra che ha bevuto la pioggia... e produce spine e triboli... finira con
I’essere bruciata» (Ebr., 6, 4-8).
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7. bestemmiarono contro lo spirito: la dannazione é per coloro che prevaricarono dopo
avere avuto la conoscenza; questa prevaricazione ¢ detta «bestemmia contro lo spirito»
con evidente riferimento a: «E chiunque dira una parola... contro lo spirito santo non sara
perdonato, n