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PRESENTACIO

Amb aquest quart Quadern de la Fundacié Joan
Maragall, volem introduir una altra variant d'aquests
opuscles. Oferim a la veflexio | al debat cultural una
aportacio sobrve aspectes espectfics de la comprensio
teologica actual de Pexperiéncia creient.

El tema concret, agui tractat, pretén mostrar la
dimensié humanitzadora de la fe cristiana en la seva
triple dimensio de doctrina (Trinitat), celebracié (Sa-
grament) i praxt (compromis evangélic).

L'autor d’aquestes reflexions és Josep M. Rovira
Belloso, professor a la Facultat de Teologia de Cata-
lunya i{ membre del Patronat de la nostra Fundacié.

Aguest treball fou presentat per Uautor, com a
poneéncia, en una trobada del Moviment de Profes-
stonals Catolics, el dia 29 de setembre de 1990,
a Rubi.



Introduccid

Trinttat, Sacramentalitat cristtana
¢ Compromis evangelic pel Regne de Déu

La finalitat de la present aportacié té una dimensié en part
informativa i en part reflexiva: en la teologia europea dels
anys vuitanta hi ha hagut novetats. Donar-ne compte és, per
tant, part important del meu treball. Perd, per tal d’evitar
que sigui una aportacié poc intencionada i massa dispersa, la
cenyiré a les novetats que tenen incidéncia en la nostra espi-
ritualitar o en la pastoral que portem entre mans. Si hom
estudia els autors que apareixen en la bibliografia adjunta,
comprovara que aquests punts de novetat es poden reduir a
quatre: la percepcié de Déu; la fe; una millor comprensio del
camp sacramental; i, finalment, la concepcié del Regne de
Déu com a terme del cami de la fe.

I
LA PERCEPCIO DE DEU

1. Després de Heidegger

Ha estat a partit de Heidegger que s’ha plantejar el tema de 1a rela-
cié entre Iésser i Déu. Heidegger, en efecte, ha acusat el conjunt de la
filosofia occidental (de Platé i Aristoril fins al temps present) d’haver
oblidat l'ésser. Vol dir que la filosofia ha reduit el coneixement al camp
dels éssers (en llati, entia). Peréd el coneixement dels &ssers —de les
coses— eclipsa la contemplaci6 de I'ésser; déna lloc a aquell caneixe-
ment practic dels ens que és propi de la cigncia i la técnica (tekhne).
Occident s’inclinard més i més al coneixement conceptual i cientific, el
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qual acaba en la transformacié i manufacturacié dels ens, en perjudici
de la percepcié gratuita i sapient del Ser,

Perd, tal com sol passar als qui sén mestres de la sospita, Heideg-
ger posa 'anima en la dentincia més que en la construccié de camins.
Fins i tot resulta romantic en tant que es plany amb nostalgia de Uoblit
del Ser, sense donar, perod, gaires indicacions per tal que Fhome de
la modernitat accedeixi a ell i a la seva contemplacio desinteressada.
I, més enlla de I'ésser comq, Déu resta igualment lluny de la percepcio
dels humans. Eckhart deia que Déu no era exactament ['ésser, siné el
seu principi: Principium, non principatum. Per aixd Heidegger no ha
fet gran cosa, directament, per tal que la humanitar s'atansés a ['ésser
i a Déu: ell no conrea, en efecte, els arguments classics envers Déu, de
tipus cosmologic, psncologlc o moral. Tampoc no inicia exphcltament
els nous camins vers Déu que la innegable 1rrupc10 de 'Amor en la
interrelacié humana suggereix. Indirectament, perd, bon nombre de
tedlegs francesos (Marion, Latont) i alemanys (Jiingel, Beinert) partei-
xen de I'estat de coses deixat per Heidegger.

2. Déu és aror

L’esmentat allunyament heideggeria de I'ésser ha tingut, en efecte,
un fruit en la teologia dels anys vuitanta. Hi ha hagut un debat molt
intens centrat en aquest punt: De quina manera expressem millor la
realitat de Déu: dient que és I'ésser mateix (ipsumz esse), o dient que
Déu és amor?

No voldria pas deixar la tradicié del jpsum esse, perque en ella hi
ha un punt lluminés: I'ésser no sols apareix com wna cosa neutral, siné
gue s'ofereix i es déna. Aixi, un bon punt de partida sera considerar
gue Déu, més que ser, es dona. Si |’ésser comd ja és oferiment i do,
quant més Déu —tot i ser amagat 1 totalment altre— és aquell que es
manifesta i es dona! Vet aqui que el tema principal —el fesz motiv—
de les nostres reflexions és aquest: la religi6 cristiana consisteix a des-
cobrir que Déu amagat es revela i es déna com 'amor més gran als
homes pecadors.

Dir «Déu és amor» no és, perd, retallar un concepte ni, encara
menys, una definicié de Déu. El que vol dir «Déu és amor» ho veurem
a posteriori en 'existéncia concreta de Crist, en Ia seva forma visible de
viure i de donar-se als altres. Tant de bo que, en aquestes reflexions,
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hom pugui copsar —en filigrana, a través de les nostres al-lusions a la
vida de Crist— de quina manera Déu és amor!

3. La Trinitat és la manera com Déu és amor

No s6n dos camps separats el tema Déu és amor 1 el tema de la
Trinitat, renovellat des que K. Rahner publica el seu estudi famés en
Mpysteritm Salutis, volum 11, rom. 1. No sén dos temes aillats, perque
dir que Déu és la Trinitat del Pare, el Fill i 'Esperit Sant és el mateix
que dir que Déu és amor. Dir que la divinitat és amor és practica-
ment reconéixer que el Pare és tot ell donacié pura al Fill, esdevin-
gut una sola cosa amb el Pare en la forca unitiva de 'Esperit que els
abraga.

Per tant, no és casual que es produeixin avui dos fendmens simul-
tanis en els estudis teoldgics: primer, que la briixola dels teolegs
apunti vers Pamor més que vers I'ésser (o, si de cas, que apunti cap a
I'ésser entés com a amor de donaci6}; segon, el creixement dels estudis
trinitaris. Es que Ia forma que Déu té de ser amor és la forma trinitaria:
ser Pare, Fill i Esperit Sant. La fe no en concep cap altra manera.

4. La Trinitat es manifesta en Uencarnacié ¢ en la pasqua

Una observacid que ha determinat I'augment dels estudis trinicaris
és que —en la linia de Durrwell o de Bruno Forte— hom ha vist que
Ia Trinitat era, en relacié amb els homes, un esdeveniment: Déu, el
Pare, donava als humans el do de la Paraula i el do de PEsperit. Es
I'esdeveniment de [’ésser mateix de Déu entés com una donacié
d’amor. Aix{ es manifesta la Trinitat: en el moviment generds de ’an-
todonacié divina; és tant com dir en la dispensacié dels seus dons: el
de la Paraula i el de PEsperit del Pare.

La Trinitat —esdeveniment divi i etern — és manifestat, perd,
en la historia: en els misteris de 'encarnacié i de la pasqua de Jestis,
el Crist,

11



5. El fruzt impensat: la Trinitat, antidot del fanatisme

El quart evangeli afirma que ningy no ha vist mai Déu, el Pare. Es
el Verb fet carn qui ens €l fa conéixer. Aixo vol dir que ningd no pot
pretendre de coneixer bé Déu per ell mateix. Ni pot identificar amb
el seu voler propi la voluntat inefable i amorosa de Déu. Entre la divi-
nitat i nosaltres hi ha l'encarnacié del Verb, mediacié de la més alta
qualitat humana i humanitzadora, L’encarnacié és una mediacié visi-
bie i que crea tota una série d’altres mediacions com sén I'Eseriptura,
el cos eclesial, els sants. A través d’elles podem congixer I'Invisible,
que roman sempre fora del nostre abast; com a Invisible. La mediacié
encarnatdria és, per tant, una garantia doble: garantia d’amor i de vera
humanitat; garantia, a més, que el nostre coneixement de I'Invisible no
pot pretendre de ser absolut {cara a cara), siné i» specuio et in aenig-
mate. No podem afirmar, per exemple, quina és la voluntat de Déu si
no la veiem reflectida en la humanitat del Vexb fet carn. Crist si que
realitza de manera adient la voluntat de Déu, el seu Pare, d'una
maneta tan humana i tan divina —humanitzadora— que no supri-
meix la vida de ningy, tot i que és ell qui déna la vida.

Per aixo, els dons divins trinitaris —la Paraula i I'Esperit en
els cors— preparen per a la tolerancia i la practica de 'amor mutu
(B. Forte). Els dons divins cerquen mediacions visibles i ben humanes:
la caritat interhumana reflecteix 'amor del Pare; I'Escriptura és vehi-
cle de la Paraula de Déu; els sagraments sén 'ambit de ['Esperit, sant
i santificador. La Trinitat esbandeix el fanatisme perqué manifesta la
divinitat en el rostre huma de Jesiis que, malgrat aquesta manifestacio,
deixa velat i intacte el misteri mai no manipulable de Déu.

6. L’Església, situada en la Trinitat

Es dificil fer una fotografia ben enfocada de la comunitat cristiana
perqué aquesta suposada foto hauria de ser feta amb linies i colors
molt reals, extrets de la realitat dels reunits; al mateix temps, hauria
d’incloure, com a llum i atmosfera, allo que és més alt i divi: la Trinitat
on esta situada la comunitat real. Hi és, en el mén, perd no és pas del
moén, sind que estd atreta pel Regne de Déu: és «la multitud reunida
per la unitat del Pare, del Fill i de 'Esperit Sant» (LG, 4). Avui, la teo-
logia contempla la comunitat eclesial en la seva relacié real amb la Tri-
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nitat divina. No sols I'Església universal o la diocesana, siné les comu-
nitats locals, les parrdquies en la seva realitat pobra i petita, viuen
penetrades per "amor del Pare, s'edifiquen en la gracia de Crist, ja que
els reunits formen ¢l seu Cos { caminen en la komonia joiosa i allibe-
radota de I'Esperit Sant,

Tot aixo, vol dir que hem d’anar dient constantment mots al-lusius
a la Trinitat? ¢ Vol dir que hem d’elevar el volum de les expressions tri-
nitaries, tot farcint el nostre llenguatge de doxologies o de formula-
cions on es faci explicit esment del Pare, ¢l Fill 1 'Esperit Sant? Aixd
provocaria fatiga espiritual i rutina formalista.

7. Del conceptualisme a Uexperiencia

Es aqui on es pot cercar Pauxili del més gran dels precursors: John
Henry Newman. Ell distingeix entre I'assentiment real i I'assentiment
nocional. El primer toca les realitats concretes i esta basat en Pexpe-
riencia. Per exemple, la conviccid que només es pot edificar sobre es-
timacié veritable; no sobre I'odi o l'orgull. 1’ assentiment nocional té
per objecte proposicions ¢ nocions abstractes o ideals. Exemple: els
angles del triangle sumen 180 graus. Diu Newman: ningii no déna
la vida per enunciats d'aquesta mena que, d’altra banda, poden ser
evidents,

Hi ha conviccions, doncs, que toquen les realitats que impacten
vivament no sols ['enteniment, sind la imaginacié i el centre mateix de
la persona, que s’hi adhereix mitjan¢ant ’assentiment real. La convic-
ci6 creient sobre Déu és, per exemple, una adhesié i assentiment real,
no pas una pura deduccié que sigui el terme final —la conclusié— del
raclocini. Doncs bé, Newman vol portar la seva doctrina de I'assenti-
ment real a la santa Trinitat de Déu. També aquf hi havra un cert lloc
per a 'experiéncia concreta; no sols per a la doctrina sistematica. En
efecte, pel que fa a la Trinitat, hi ha lloc per a una certa experiéncia
de la concrecié amb qué Déu es lliura a ’home: experiencia de 'Amor
que, en un moment donat de la nostra vida, ens mostra el sentit ama-
gat en ella; experieéncia del silenci que ens cal per tal de rebre la gra-
tuita irrupcid de I'Esperit; experiéncia del que és pertanyer al cos de
Crist, per la fe, per la lloanga i per la germanor. Es una experiéncia
peculiar: realitzada en ["ambit de la fe, no pas en el dels sentits o de la
visié cara a cara. Es pot emprar el mot experienciacié per tal de distin-
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gir-la de 'experiéncia purament empirica que comenga 1 acaba en els
sentits o de I'experiment que hom pot provocar i repetir en el labo-
ratort.

Cal una educacidé que fomenti aquesta experi®ncia interior de
receptivitat, silenci i pregaria. No cal repetir a cada moment les f6rmu-
les trinitaries que, en el decurs dels anys, 'Església dels pares i els con-
cilis va encunyar per tal d’orientar rectament el llenguatge creient
sobre Déu. Newman respectava al maxim aquest lienguatge objectiu,
Per aixd no era pas modernista. Considerava necessaries les férmules
patristiques i conciliars —veritables mots d’urgéncia, ha dic algi — per
tal de no distorcer, reduir 0 malmetre I'expressid de la fe.

Newman, perd, no restava cofoi davant d'un sistema doctrinal.
1 desitjava quelcom més que una catequesi purament nocional que,
tota sola, no crea ponts entre la vida del cristia i la Trinitat divina,
Newman dedica moltes pagines a lloar les formules doctrinals del
tipus «un sol Déu en tres persones iguals i distintess, perqué compor-
ten 'acumulacié de la intel ligéncia de la fe que hi ha hagut en la his-
toria de PEsglésia. Perd desitjava unir la vida cristiana a la dispensacis
dels dons de Déu. Desitjava la receptivitat a I'amor patern que tot ho
recomenga I salva; desitjava el taranna de la comunié que fa percebre
la germanor ila pregaria del Cos eclesial de Crist; desitjava obtir el cor
a la conversié provocada per I'Esperit que el renova. Amb aquest
aprenentatge, Newman confiava que la vida cristiana experienciés la
part més concreta del dogma trinitari: 'amor del Pare que ens atreu a
romandre fidels en ’amor, tot tenint cura dels altres; I'atecte de comu-
ni6 que edifica el Cos de Crist; 'impuls que ens mena a fer proisme
i germans els allunyats. En resum, no cal repetir tot el dia formula-
cions de tipus trinitari. Qui resa bé el parenostre estd ben d’acord
amb la pietar trinitiria; estd rebent els dons de la Paraula i I'Esperit;
resa al Pare amb les paraules que li ensenya Jesis i amb I'alé de
'dnic Esperit.
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II
LA FE

1. La fe com a recepci6 de lesdeveniment trinitari

Bultmann va formular una de les més senzilles i exactes definicions
de la fe cristiana: la recepcié de la Paraula. «Rm 10, 14-17 caracteritza
la pistis com a acceptacié del kerigma; I'objecte de la fe és el kerigma»
(R. Bultmann, Teologia del NT, Salamanca, Ed. Sigueme, 1981, p. 136).

Perd ls Parauls ha d’aparéixer en el context trinitari que li escau;
«La meva Partaula no és meva, siné del Pare que m'ha enviat» (Jo 14,
24). No és possible creure en la Paraula, que és enviada, sense creure
en lorigen patern del qual procedeix. Simuliiniament cal la llum de
I'Esperit que il-lumina 'home interior per a poder copsar el significat
d’aquesta Paraula i donar-li I'assentiment personal: «No podem dir
Kyrios lesous si no és en (la llum de) I'Esperit Sant» (1 Co 12, 3). Qui
entén la Trinitat com |'esdeveniment de la gracia — que és Déu mateix
lliurat als homes com a Amor-— podra concebre fa fe amb un maxim
de simplicitat: com I'actitud de 'home que obre el cor al devessall de
la Paraula i ’Esperit de 'amor més gran.

2. Fe objectiva i fe subjectiva

Es atil la célebre distincié entre fides guae (alld que creiem, o fe
objectiva) 1 fides qua ('acte de fe amb que es creu). La fe objectiva és,
simplement, la realitat zrinitaria. Per aixd no hi pot haver cap reduc-
cionisme de la fe. Ni tampoc cap objecte de fe que no estigui lligat a
'esdeveniment trinitari i no ens hagi estat revelat pel Verb fet carn, tal
com va ser entés i cregut per la comunitat apostdlica, que encara avui
és fonament de la fe de 'Església. Continuem creient alld que els apos-
tols van creure de Jesis: que vingu€ al mén en la carn, que passa fent
el bé com a Messies, que fou crucificat i gue ressuscita d’entre els
morts, constituit donador de I'Esperit i Senyor. Ell és el do que el Pare
fa al mon.
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3. Ortodoxia i fonamentalisme

El que hem dit permet a la teologia actual distingir clarament entre
ortodoxia i fonamentalisme. L'ortodoxia vol afirmar que I'clement
objectiu de la fe s real: tan real, que esta constituit per la persona del
Crist, Fill del Pare i donador de ['Esperit Sant. El fonamentalisme
resta fixat en les formulacions que sacralitza. Com si no es poguessin
millorar ni fer-se més expressives d’acord amb 'area cultural d’on bro-
llen (vegeu AG 22),

L’ortodox esta convengut que l'objecte de la seva fe és tan real
com el Déu donador de vida. Ve a dir: Déu és absolut; perd el meu
parlar de Déu esta condicionat per 1a meva cultura. L’ortodoxia evita
el reduccionisme tant com el fanatisme. El fonamentalista esta conven-
cut que les seves formulacions sén absolutes i, per aixd, s’han d’impo-
sar als altres com a norma Unica de pensament i de comportament.
L’ortoddxia no tem afirmar que la fe objectiva no es pot reduir ni
manipular. Es el famés dipdsit de la fe que cal entendre, perd, dindmi-
cament com a esdeveniment que és. Havent estat transmés dels apdstols
a cada generacid creient, informa el sentit de la fe (sensus fdeliumz) tant
de la base com del vértex eclesial; tant del conjunt dels fidels com dels
pastors amb el primat.

4, L’Església de la fe

L’esdeveniment trinitari és, doncs, el contingut de la Tradicié
rebuda 1 transmesa. Al voltant d’ella es reuneix un poble creient per
pregar el Pare, per escoltar la Paraula de 'evangeli en la comunié de
PEsperit, tot celebrant la mort i resurreccié de Jests amb els simbols
mateixos que ell ens va donar, Cada vegada que aixi, en nom de Jess,
es reuneix aquest Poble, apareix actualitzada I'Església en els seus
sagraments. Llavors es mostra també la fe de 'Església La totalitat de
la fe apareix en la comunitat, per petita i pobra que sigui. Apateix, per
tant, en les nostres comunitats reals, que esdevenen el lloc on es forma
i es poleix la fe doctrinal i viscuda. Hi apareix I'Gnica i total fe objec-
tiva, ja que la comunitat és reunida per la unitat del Pare, el Fill i 'Es-
perit Sant que s’hi fan presents. Hi apareix la fe subjectiva de tot el
Poble que, en el seu acte creient, participa de la fe de ['Església pro-
clamada en el Simbol de la fe.
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5. La fe conté allo mateix que creu

Es veritat que la fe es gira envers el passat. Ella records, com Maria,
els esdeveniments que el seu cor meditava (vegeu Lc 2, 19.51),

La fe, pero, es gira envers els béns futurs que esperem. Envers el
Déu de la vida i de la salvacié. De la vida eterna, en efecte, la fe en fa
—ja en el present— un tast i una anticipacié substancials: «Us ho ben
asseguro: qui escolra la meva paraula i creu en el qui m’ha enviat, té
la vida eterna» {Jo 5, 24). Des d’aquesta petrspectiva, la fe té 'estruc-
tura propia del simbol, ja que —en el present de gracia— recorda Ues-
deveniment salvador i #’anticipa els fruits. La fe apareix, aixi, amb un
maxim de realisme, no pas com un somni ideal. La fe entra realment
en el regne de Déu, ja que els béns futurs que esperem sén la vida en
Crist, nucli real del regne sempre a prop. Ell ha estat promés com a
heréncia gratwvita (kleronomia), i és rebut per la conversié que hi dis-
posa i per 'esfor¢ que permet d’entrar-hi.

6. «Creteu enr Déu, creteu també en mi»

Aquesta frase de 'evangeli (Jo 14, 1) té un influx gran en la teolo-
gia actual: Crist és el cami que ens porta al coneixement del Pare.
En desconeixeriem I'ésser i I'actuacid si no es reflectissin en el rostre
de Crist. Circularment: el Pare ens atreu per tal que puguem creu-
re que Jesus, vingut en la carn, és el Messies, el Fill de Déu vivent
(Mt 16, 16; veure 1 Jo 4, 15; 5, 1). L’atraccié del Pare es realitza en
I'impuls del seu Esperit, el mestre interior que déna testimoni de
Jesis. Aquest equilibti circular — confieu en Déu, vida eterna; confieu
també en mi, cami veritable que porta a la vida—, la teologia actual
I'ha assimilat. (Excepcié: J. Milet Dien ou le Crist?, Paris, 1980.) Aix{
es conjuga el que és etern i divi amb el que és historic i concret. Aixi
es valora tot alld visible, fragmentari, marginal i moridor com a signe
i drecera envers la vida de Déu sempre transcendent, perd sempre a
punt de fer-nos entrar en la seva esfera de vida. Aquest joc entre visi-
ble 1 invisible, entre historic i etern, és el que origina el mén —no sem-
pre ben comprés— de la sacramentalitat cristiana.

Doble conclusié: 1. Qui creu tenir a priori ¢l coneixement de
Déu i de la seva voluntat, prescindint de la revelacié de Crist 1 de les
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seves mediacions, esta abocat a caure en el subjectivisme fonamenta-
lista, integrista o reduccionista. 2. $’aboca al romanticisme idealista
o materialista (els extrems es toquen) aquell qui no s’adona que el
seguiment de Jests duu a l'esfera espiritual de Déu i el seu Regne.
I aixd, no pas com una tendéncia impossible d’assolit, siné com l'en-
trada pratuita, fragmentaria, perd real, en la justicia i la llibertat de
I’Esperit.

I
LA SACRAMENTALITAT CRISTIANA

Hem deixat el tema en aquest punt: el mén del cristianisme, un
mén divi i huma, €} podem concebre en dos nivells: €l de la gracia invi-
sible de Déu (esdeveniment trinitari o Regne de Déu) i el dels signes
i simbols (J. B. Metz anomenava el primer nivell «reserva escatologi-
ca», que roman en la voluntat i en la disposicid del Pare}, Els dos ni-
vells formen €l camp de la sacramenualitat cristiana. En ella, els signes
assenyalen el que és divi; els simbols no sols assenyalen, sind que en
certa manera contenen O anticipen la realitat divina simbolitzada.

La sacramentalitat suposa, abans que res, la iniciativa divina: la
davallada gratuita dels dons de Déu al nostre present historic, Circu-
larment, perd, comporta la conversid esforcada dels homes que,
obrint-se pas a través dels simbols mediadors, arriben a entrar en la
realitat dltima, gratuita & divina del Regne de Déu (escatologia).

Per aixo la veritable natura del culte cristia és primer de tot descen-
dent —la dispensacié divina comunica el do de la Paraula i 'Esperit
Sant als homes— i, com a conseqiiéncia ascendent, ’home retorna alld
mateix que Déu li ha donat —els dons de la filiacié divina— com a
lloanga i accié de gricies envers el Pare, i com a vida de mtua i con-
tinua caritat envers el proisme (vegeu SC 5).

1. Els simbols

a) El punt de partenga és el culte cristia

~ El métode encertat per a tractar els simbols cristians ha de consis-
tir, al meu parer, a esbrinar el paper que els simbols tenen de fef en el
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culte i en I'experiéncia cristiana. Per tal d’entendre els simbols cris-
tians haig de comengar per tenir clara la veritable naturalesa del culte
cristia que, tal com ho acabo d’insinuar, és descendent, en el sentit que
rep els dons que davallen de Déu (i que son la seva Paraula i ¢l seu
Esperit), i ascendent, en el sentit que pugen de ’home envers Déu la
stiplica confiada i 'accié de gracies.

s possible comencar per estudiar els simbols, en ells mateixos,
per a acabar amb la definicié de I'experiéncia i del culte cristia amb els
simbols cristians que es donen en aquest culte. Tot a partir d’un con-
cepte genéric 1 preestablert de simbol. Aquest cami, perd, invers al
que proposo, em sembla tan incert com I'aventura d’aquells liturgistes
que volien entendre el culte cristia a partir de les religions de misteris.

by El simbol cristia

Comencem, per tant, a mostrar la funcié que el simbol cristiz juga
en la litiirgia 1, en generai, en ’experiéncia cristiana, per tal d’arribar
a definir-lo per aquest cami,

El simbol cristia és sempre una mediacic entre la transcendéncia de
Déu i la nostra condicié histdrica i mundana. Aqui s’hi afegeix quel-
com de ben senzill: el simbol cristia no cau del canté de la mégza, sind
del canté de la comeunicacié. Des d’aquesta perspectiva —que contem-
pla el simbol com una mediacié comunicativa—, el simbol mateix
apareix com una mena de llenguatge. Un llenguatge no pas concep-
tual, siné comunicatiu i, naturalment, simbolic, que —situat en I'es-
treta franja del present— rememora el passat i anticipa el futur.

Exemple: el Baptisme de Crist i el Baptisme dels cristians és un
simbol, dotat de connotacions afectives i efectives molt elevades, que
actua com un llenguatge que tendeix a posar en comunicacié les rea-
litats divines i les humanes, unides a través de ’accié simbalica consis-
tent en la immersié en Paigua. Immersié que suggereix novetat de
vida, purificacio i revestiment del que & huma per Déu.

El simbol és, en tot cas, un llenguatge més comunicatiu que no pas
conceptual.

Tot i ser parent del Logos, és més que paraula. Es paraula visibi-
litzada, gestual, arrelada en el més profund de la consciéncia i del sub-
‘conscient, brollada de les arrels humanes, abans que aquestes arrels es
divideixin en ideatives i afectives; és per aixd que el simbol afecta la
idea i el sentiment.
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A més, el simbol té un dinamisme efectiu, i el seu influx arriba als
subjectes immergits en el seu ambit. Vull dir, per a continuar amb
I'exemple anterior, que el Baptisme no solament endica revestiment del
subjecte huma per Déu, sind que és P'epicentre visible del dinamis-
me que realifza aquest revestiment, pel fet d’establir o de potenciar la
intetrelacié comunicativa entre Déu i 'home,

c) El simbol: memorial i antictpacié del do de Déu

El simbol, tal com ho he insinuat ja, posa en comunicacio 'extensa
linia del passat, del present i del futur. El simbol és memorial del pas-
sat. El pot evocar i rememorar, ben entés que el memorial no és sola-
ment el pur record mental siné alld que fa recordar. No és I'epopeia
que narra, ni és el monument que immortalitza les gestes, siné la xifra
-—la reminiscéncia— que, dotada de forta afectivitat, ens fa recordar,
ja que d’alguna menera fa present el nostre passat. Talment con la
Simfonia Heroica de Beethoven fa present en el nostre anim I'época
napoleonica, o com la Creu que adorem el Divendres Sant és el simbo!
gloriés de la Pasqua de Jesas.

Si el simbol evoca i ens condueix vers el passat —o, millor dit, ens
fa present aquest passat—- resulta que també és capag d’invocar i de
presencialitzar el futur que esperem, des de I'estret passadis o frontera
del temps present.

El simbol cristia no solament assenyala envers el futur sin6 que el
conté, d’alguna manera, tot anticipant els béns futurs que esperem.
El simbol cristia mai no és pur senyal, pur signe allunyat de la realitat
escatologica que constitueix I'horitzé esperat durant el curriculum
vitae.

Per aquesta rad es pot dir que tot el simbolisme cristia depén de la
realitat darrera i definitiva que és Jesis, el Senyor, assumit pel Pare
«a la seva dreta». Per aixd Jesds, Senyor, és anomenat I'sGyatov:
el Darrer. El qui ve a donar plenitud a tot. L’Apocalipsi i els Pares
antics veien en Ell la preséncia viva i desitjada per la comunitat
creient: «Si. Vindré aviat. Amén. Veniu, Senyor Jesas» (Apoc 22, 20).

d) Els simbols i la preséncia del Senyor Jestis

Hautiem de veure com alld més natural del mén i no pas com una
idea nova aquesta afirmacié aparentment colpidora: No és que el cris-
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tianisme hagi trobat que era molt bona l’existéncia dels simbols i
s’hagi decidit a emprar-los pedagdgicament en el seu culte; el que real-
ment passa és el segiient: Jesus, el Senyor, el qui ha de venir a vivificar
la seva comunitat, es val per a aquesta tasca no sols de les paraules,
sind dels simbols mediadors.

Es pot dir escolarment: primer hi és el Senyor, sempre a punt de
trobar-se amb la seva comunitat. Després hi ha la seva paraula i els
seus simbols mediadors. Els simbols emprats per a I'accié de Crist
amb els seus deixebles han estat ritualitzats per a I'accié eclesial, con-
tinuadora de 'accié del Messies.

En conseqguéncia, hom no ha d’imaginar pas que I'Església posa en
marxa un ritual, un joc simbolic, i —oh meravellal — es produeixen
d’una manera magica uns efectes i una preséncia. Cal imaginar, abans
que tot, una Preséncia viva: la de Crist «a la dreta del Pare», tal com
ho diem metaforicament, sempre a punt per a donar-nos la seva
paraula que instrueix i el propi Esperit vivificador (vegeu Ac 2, 33).
Aquesta preséncia, «sempre a punts, es val de I'Evangeli i dels simbols
elementals i universals —com sén l'aigua, el pa i el vi, la imposicié de
les mans, el gest del perds...—, per tal d’atansar encara més aquesta
Preséncia viva a la seva propia comunitat reunida en I'accié sagramen-
tal. L’Evangeli i Paccié simbolica es converteixen en el vehicle conduc-
tor de la Preséncia a la Comunitat,

En concret: I'aigua i la paraula del Baptisme fan present 1 visible la
justificacié per la fe. El pa i el vi de ’Eucaristia no solament evoquen
el passat, sin6 que sén transparéncia i «conduccidr» de Crist gloriés a
la comunitat. La preséncia de Crist gloriés, que comunica I'Esperit
Sant, és el do per a tota la comunitat cristiana reunida en el sagrament.

e) Simbol i ritu

Jesis, en la seva vida terrestre, es va expressar als seus deixebles i
amics per mitja dels simbols, fins i tot en accions que 'Església no les
ha enteses pas com a sagraments propiament dits, perqué més que
actes de la comunitat reunida, eren actes de la vida quotidiana dels
seus membres dispersos. Aixi tenim I'accid de colllocar un infant al
mig d’ells per 1al de simbolitzar la humilitat del mateix Crist, o bé I'ac-
cid, iniciada pel Mestre i Senyor, de rentar-se els peus els uns als altres.

Hi ha un simbol que assoleix segurament el cim, en P'escala de
valors dels gests de la vida quotidiana, perqueé és 'emblema de 'amor
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i de la solidaritat ben units tots dos: em refereixo a la doble multipli-
caci6 dels pans, amb la qual Jests no solament predica siné que rea-
licza afectivament i efectivament el gest fonamental que ens mena a
compartir, com a germans, el pa del nodriment i de la joia.

Vénen, després, els simbols que Jesis empra i que 'Església ritua-
litzarad per a perpetuar-los com a signes de ["accid de Crist al bell mig
de la seva església de la fe. El primer d’aquests signes sagramentals és
el Baptisme, memorial de la immersié de Jesis en les aigues del Jorda,
quan Joan Baptista el bateja, mostrant que la preséncia de Jesucrist en
el mon «obria els cels»: els esquingava definitivament per tal que es
manifestés la voluntat d’amor del Pare i baixés, amb la suavitat del
colom, 'Esperit Sant, el Consolador promes.

En el Sant Sopar —tornem aci a tocar el cim— va partir el paiva
repartir la copa de vi per tal que restessin units per sempre més, en un
sol gest, el culte al Pare i I'amor fratern, que no tolera que hi hagi mar-
ginats, oprimits o exclosos, tal com s’esdevingué precisament en el
banquet de la multiplicacié dels pans.

Els simbols de la immersié en l'aigua i de la fraccié del pa —com
també els altres stmbols que remunten al gest ¢ al voler de Crist, com
sén la paraula i el gest de perdd, la complaenga i benediccié de Crist
davant el compromis dels esposos, etc.— els ha ritualitzat I'Esglé-
sia. Els conserva, per tant, com a gest de Crist perpetuat en les seves
reunions.

Estic mostrant que no convé considerar simbol i ritu com dues
fonts de significacié separades entre elles. Els simbols que Jesiis va uti-
litzar amb els seus amics han estat rebuts i «codificats», és a dir, ritua-
litzats, per la seva Església. Aquesta em sembla la millor relaci6 entre
simbol i ritu: ef ritu és la perpetuacié eclesial del simbol.

Ben entés que 'Església no estima el ritu precisament pel fet de ser
una acci6 ritual, fixssza. L' Església no estima el fixisme per ell mateix.
Estima els gests i les accions paradigmatics de Jesds i, pel fet de ser
de Jesis, els repeteix en la vida —son els signes de 'amor més gran
«traduits» en formes de vida humana— i en el sagrament: quan I'Es-
glésia és reunida al voltant de la preséncia viva d’aquest amor més
gran, ’FEsglésia conserva els simbols que Jesds empra i els repeteix,
com Maria guardava en el sen cor les paraules de Jesis i les feia venir
una i altra vegada a la seva memorta. Literalment, les guardava i les
repetia en el seu cor.

L’Església celebra mitjangant aquests ritus —que suggereixen el
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temps o, potser millor, el ritme de la vida dels homes— Vesdeveni-
ment fonamental que &s el lliurament de Jesas als seus. Un esdeveni-
ment que és molt mé& que una cerimdnia buida o magica, ja que &
I'ambit del didleg i de la comunicacié viva entre el Senyor i el seu
Poble. (Hem de recordar que el simbol va sempre ben agermanat amb
la paraula.)

f)  Senzillesa

Els simbols emprats per Jestis amb els seus amics i per 1a comuni-
tat creient sén i han de ser elementals, universals i humans. Les tres
qualitats van unides.

El més elemental és el que té més possibilitat d’esdevenir univer-
sal. T el que afecta a tots —el més universal— és el que té més capa-
citat d’arribar al fons de les persones. D'aquesta manera, partir el pa
o repartir una copa de vi pot ser elogilent per a tothom.

Tothom entén que I'aigita és viva i alegre i facilment s'assacia a les
idees de purificacié i de comunicacié de vida: també de vida divina.
Fn canvi, €s ja una consideracio de segon grau, que entenen els roman-
tics illustrats —el poeta Miiller, autor de Die schine miillerin— i els
liturgistes inspitats en els Pares de 'Església, que 'aigua és a la vega-
da sepulcre de mort i bressol de naixenca. Segurament molts infants
ho ignoren, com la gent senzilla ignora també que ["aigua simbolitza
el pas alliberadot del Mar Roig. I, malgrat aixd, Iaigua i€ en si matei-
xa com un mssters natural de vivor, joia 1 netedat {purificacié i nove-
tat) que tothom entén 1 que el Baptisme de Crist, luny d’amagar,
potencia.

s per aixd que la liturgia cristiana és, i ’hem de conservar, senzilla
i transparent. Quant més senzilla i transparent, més sera capag de mos-
trar 'accié de Crist. Atencid: estic afirmant que tothom pot entendre
alguna cosa del misteri de llum. No pas que ho entenguin fof. Perque
el misteri roman intangible.

Solament la senzillesa, la claredat i la comunicacié sén calides i
humanes (i divines!), sense que siguin feixugues ni avorrides. Es per
aixd que I'obra clarificadora del Concili Vatica 11, que dona una opor-
tunitat de simplicitat i de transparéncia sense haver mortificat pas el
misteri, cal continuar-la avui amb aplicacid i agraiment.
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2. L’encarnacié i la pasqua de Crist creen les linies de forga
de la gricia en la visibilitat

Es bo —i fins i tot necessari— insistir-hi: I'encarnacié i la pasqua
(mort, resurreccié, ascensié de Crist) constitueixen uns ancoratges
visibles pel descens i la irrupcié del que és divi en el mén dels humans.
Encarnacié i pasqua s6n les columnes que posen en comunicacié la
iniciativa divina i les mediacions visibles.

Novament hem de dir que, d’aquesta manera, la revelacié cristiana
corregeix el platonisme, pel qual la frontera entre cels i terra —entre
visible i1 invisible, entre etern i histdric— era una veritable barrera
insalvable. En Uencarnacié del Verb (prolongada pel baptisme de Crist
i la seva transfiguractd que, ensems, preludien ja la pasqua), €l cel s'es-
quinga i la gracia divina pot davallar com la rosada: un Fill ens ha estat
donat; el Redemptor, Hiurant la vida propia, ens ha reconciliat amb
el Pare.

L’ancoratge del que és divi en el mén —la dispensaci6 divina— es
pot expressar ja sigui en termes d’escatologia en la historia (és el que
s’ha fet a partir de la théologie nouvelle del 1945), ja sigui en termes
de teologia simbdlica —en el sentit que els simbols d’aquest mén an-
ticipen la gricia i la glorta divina que esperem—, 0 ja sigui en termes
del Regne de Déu tmminent, sempre a prop {cosa que s'ha fet molt
goc i que s’hauria de fer amb més coheréncia). Hi insistiré més en-

avant.

3. Els signes mediadors de la preséncia divina:
la caritar i els sagraments

Els dons divins, en la seva davallada als homes, creen dues linies
d’encontre entre Déu i els homes: la caritat i els sagraments. Sén les
dues mediacions cabdals entre Déu i la interrelacié humana.

De tal forma, perd, que la caritat informa tot el mén de la sacra-
mentalitat. Per aixo he dit gue els sagraments s6n ambits de comunié
en [Esperit de la Veritat i de ’Amor. Com a contrapartida, el camp de
la caritat no pot arribar entre els humans a una fusié absoluta com la
que es podria imaginar entre esperits purs o entre les persones de la
Trinitat, sind que es realitza a través de mediacions significatives. A
través de signes i simbols que en les relacions humanes assoleixen una
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significacié rellevant: paraules ¢ mostres d’afecte, ajut, dons, projectes
comuns, accions compartides, etc.

En conseqiiéncia, les dues linies —caritat i sagraments— aparei-
xen estretament imbricades i unides com el doble fil conductor dels
circuits eléctrics.

La rebuda dels dons de la Paraula i de PAmor pot ser personal i
comunitiria: el cor de cada un dels fidels, que és I'ambit de la fe viva
que actua per 'amor, i la comunitat reunida, ambit sacramental de
I'amor més gran que, en davallar als homes, els fard collaboradors
(synergot) de Déu (1 Cor 3, 9).

4. Quatre elements en la sacramentalitat cristiana

Hi ha quatre elements que orienten per a valorar la comunitat real,
petita o pobra, que se sol reunir amb el bisbe per escoltar I'evangeli al
voltant de Paltar de Peucaristia (LG 26 a). Aquests guatre elements
—reals 1 elementals com sén— desidealitzen la comunitar eclesial i
ens fan adonar que, quan diem «no tenim comunitat!», ens referim a
una comunitat ideal o imaginada, ja que «de sants que vulguin pregar,
celebrar i testimoniar, sempre en tindrem entre nosaltres», dit en una
versié lliure d’Hebreus 12, {-2. Els quatre elements, tal com els vaig
indicar en el III Congrés de Litiirgia, de Montserrat, sén:

a) La reunid dels crients.

b) La proclamacié i I'escolta de I'evangeli.

¢) Les pregaries d’adoracio, lloanga, stplica i accié de gracies.

d) L’accié simbdlica que culmina el desplegament de la gracia en
visibilitar.

L as dels simbols que Jesis empra amb els seus culmina en la pre-
garia dels reunits i no interromp pas I'oracié. El desplegament simbo-
lic no desnaturalitza pas la pregaria convertint, per exemple, la reunié
d’oracié en un happening o en una realitat distinta de la pregaria. La
reunié dels creients continua essent Ecclesia orans. Perd la pregitia del
cor i dels llavis esdevé pregaria i accié santificadora eficag del Crist i de
I'Església.
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5. La preséncia de Crist gloriés: vers una nova versio
del ex opere operato dels sagraments

Parlar de la sacramentalitat és parlar del trobament amb Crist, del
dialeg amb ell, de "ambit de la vida i de comunié en Esperit. Vol dir
que, en la sacramentalitat, tant el trobament com el dialeg 1la comunié
estan fonamentats en la preséncia, i — per cert— en la preséncia lliu-
rada de Jesis, Senyor. Cal analitzar la categoria de la preséncia com
Parrel vertebradora de la sacramentalitat.

Es la preséncia especifica de Crist glorids: una preséncia gratuita,
lliurada, expansiva, com solament a ¢ll és propia. Crist va passar pel
mon fent el bé i donant la seva paraula, la seva accié i la seva vida a
qui en tenia necessitat. El lliurament és la qualitat propia de la seva
existéncia donada (pro-exészenz, din W. Beinert). La preséncia de Jests
gloriés és, per tant, la preséncia de ’amor més gran, que es dona als
altres: «No hi ha amor més gran que el d’aquell qui déna la vida pels
seus amics.» Jesds no sols es lliura en la seva vida terrenal. Ara, aixecat
al cel a la dreta del Pare, que vol dir participant de la vida plena i del
poder {exousia) de Déu, la seva existéncia és igualment i permanent-
ment lliurada al Pare del cel i als homes de la terra. Ell sempre esta a
punt: «El Pare actua sempre; jo igualment actuo» (Jo 5, 17). Per aixo
Jesas glorios malda per fer-se sempre present @lig on bi ba fe i amor:
per donar el seu Esperit Sant. Tot, com en la situacié eclesial descrita
en Jo 20, 19, quan Crist digué: «Rebeu UEsperit Sant.» Els apdstols no
solament van tenir davant un que bi era present, sinG un que — essent
present— els comunicava el goig, la pau, la missié i el perdd, juntament
amb el do suprem de la pasqua: UEsperit promes.

Vet aqui la nova versié del ex opere operato: quan en la fe i I'amor
cordial de la comunitat de fe ens reunim per celebrar els sagraments
pregant, llegint I'evangeli, dialogant i actuant amb els simbols que
enllagaren la vida del Crist amb la dels seus amics, és impossible que no
passi res, que no hi hagi cap esdeveniment de griacia. La taula sempre
és parada. El Senyor espera joids els de prop i els de lluny; els joves i
els grans; els agnostics | els qui no segueixen una linia ben recta en la
seva vida, perd que es converteixen humilment al seu Senyor. Aquell
que fou crucificat 1 ara és vivent per sempre €s qui ofereix i ddna la
gracia de I’Esperit promes, el do veritable: «Després de rebre del Pare
I'Esperit Sant promes, I'ha abocat amb profusié» (Act 2, 33).
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6. Un sol Crist present a través de diverses mediacions

Ara, en la gloria del Pare, Jesis glorids cerca totes les mediacions
que puguin fer el paper d’escletxes per on irrompi la resplendor de la
seva preséncia lliurada i comunicativa, S¢ que parlo metafdricament
(d’escletxes i de Iatansament expansiu de Crist), perd el sentit d’aques-
tes metafores és correcte: tal és la promptitud i la intensitat de la ini-
ciativa de Crist glorids; tal és la forga de la seva afirmacié, segons la
qual el Regne ja és a prop, imminent, perqué la iniciativa de Déu — pel
que li toca— sempre estd a punt de fer irrupcié en la terra dels homes,
La vida humana —correlativameni— sempre esta a punt d’dixecar-se
fins al nivell del Regne: de I'Esperit, sant i santificador. Crist glotiés no
deixa mai d’atansar-se i lliurar-se expansivament. Cal aprofundir el
punt aparentment negatiu del missatge pasqual: «No és aqui.» Jesds
no hi és, entre els morts, ni en el sepulcre.

On és Jests glorios? A la dreta del Pare, perd també és present
en totes les escletxes d'humanitat on bi ba la fe receptiva i l'amor fidel.
L anic Crist gloriés malda per irrompre i donat-se a través de les mal-
tiples mediacions o simbols que indiquen i contenen la seva preséncia
inica, ja que un de sol s’hi fa present a través dels signes de la caritat
mitua o de la sacramentalitat de I'Església. L'tnic Crist és present en
el cor que creu i estima, en "amor que allibera, alld on dos o tres pre-
guen en nom seu, a través del ministre que actua com a representant
seu, alli on es proclama i s’escolta Pevangell, alla on es parteix el pa,
alla on la reserva del paiel vi és la remembranca dels qui estimen Crist
sense veure’l {cf. $C. 7). Crist ressuscitat és una nova forca espiritual,
no tant cdsmica com humanitzadora, que malda per fer-se present alla
on la humanitat visible obre la seva entranya a tanta gracia. La bondat
expansiva de Jesis glori6s és la veritable eficicia ex opere operato dels
sagraments de Crist que I'Esperit déna «sense mesura». Per aix0 el
mot d’ordre féra: «Deixeu-lo fer, al Senyor». Ell, amb la col-laboracié
de la nostra fe calida, redimira les celebracions de la fredor i avorri-
ment sense que ens sentim obligats a improvisacions subjectives o a
raure en la despersonalitzacié objectivista. Deixem-lo fer. I, si de cas,
preparem la pasqua (Lc 22, 8.9. 12. 13): la comunitat, les lectures, les
pregaries, nosaltres mateixos.
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IV

EL REGNE DE DEU I LES FORMES DE VIDA
QUE LA FE PREN

1. El llenguatge del Regne de Déu

Ja he dit que en el tema de Déu, com en el de la fe i en el de 1a
sacramentalitat, hom pot emprar tres llenguatges:

a) El de l'eseatologia, amb el significat que el nom pren a partir de
Barth, Bultmann, Rahner o Balthasar: la darrera reserva gratuita de
Déu. Més exactament: alld que és propi i exclusiu de Déu. Perd que
no apareix tan sols com a realitat Gltima en el darrer moment, siné que
—en virtut de la Resurreccid 1 de la Pentecosta ja esdevingudes— té
una incidéncia en el temps present: escatologia anticipada o escatologia
present (el faméds «si, perd encara no»).

b) El de la sacramentalitat, que acabem d’ecmprar. Comparat amb
el llenguatge de escatologia, indica el mode pel qual la reserva esca-
tologica de Déu, de qué ningi no pot disposat, s'anticipa a través dels
simbols cristians que, en certa manera, prolonguen l'actuacié de la
persona de Crist a la qual apateixen indissolublement lligats: talment
com si formessin part del seu mode de ser i de la seva gestualitat i
accié. El llenguatge de la teologia simbdlica, a més, serveix per a arti-
cular bé la relacié entre el visible corporal i linvisible espiritual. En
efecte, des d’aquesta perspectiva, hom pot iniciar un llenguatge que
uneix &tica i estética: en el mén poden brollar formes de vida visibles
—bones 1 belles— que s6n imatge de la forma vitae Christi i que, en
el fons, sén participacié del seu contingut.

¢) El vessant étic s’accentua en un tercer llenguatge: el del Regne
del Cel. No pas perqué el Regne sigui fruit tan sols del compromis ide
I’esfor¢ huma, siné pel fet que el Regne no és pas un ambit fisic (teo-
cratic), sind espiritual. Es ambit on regna sobiranament la voluntat
d’amor del Pare. Aquella voluntat tota ella atraccié, en virtut de la
%ual el Pare vol que «no es perdi res» ni ninga (Jo 6, 39; vegeu 18, 9).
s 'ambit de vida que aflora en el mén a partir de la preséncia, en ell,
del Crist que passa fent el bé, cosa que és el nucli concret del Regne

del Cel.
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Es un ambit espiritual: atmosfera alliberadora i santificadora de
I'Esperit de Déu. Aquest Regne, tot i que és propi i privatiu de Déu
(dimensi6 escatologica) s’ha fet present entre els homes: «el Regne és
dins de vosaltres» (Lc 17, 21). Amb aquestes breus indicacions no ofe-
rim pas una concepcio exhaustiva del Regne de Déu, siné tan sols
mostrem Jes coordenades on es mou la teologia recent: ella, després de
contemplar la gracia en visibilitat propia dels sagraments, estén també
la mirada a la gracia en visibilitat propia de les formes de vida situades
en el nivell espiritual i étic del Regne de Déu. La formacié de cristians
que encarnin en la societat aquestes formes que la fe pren és part
important de la proposta global d’una teologia que ausculta la praxi
del poble cristia per a orientar-la vers el Regne de Déu, La gricia en
visthilitat és una proposta alternativa a 'enyor de la Cristiandat o a
I'enquadrament dels laics per un clergat autoritart,

2. Gratuitat del Regne { formes visibles de la fe

El Regne és donacié gratuita del Pare, Sant Pay, tot i que subratlla
les condicions existencials i étiques per a rebre el Regne, el presenta
—semblantment a sant Mateu— com a beréncra gratuitament rebuda
(kleronomia) (Mt 25, 34; 1 Co 6, 10; 15, 50; Gal 5, 21; Ef 5, 5). Aixi
el NT equilibra I'absoluta gratuitat, transcendéncia i dimensié escato-
fogica del Regne de Déu amb el gruix de conversié que cal fer per tal
d’entrar-hi ara materx. L'expressié d’aquest equilibri es troba en el
llenguatge evangélic mateix: el Regne és a prop, perd cal arribar-bi;
el posa de manifest el dit de Déxn, perd I'arrabassen els qui s’esforcen;
és rebut, perd ha de ser buscat; és donat, perd s'hi entra amb disposi-
cions concretes, com son la conversié del cor, la pobresa, la infancia
espiritual, la justicia (no la dels fariseus) i I'amor.

Tals disposicions poden semblar vagaroses. Pero si les estenem
sobre el context d’aquest moén, apreciarem immediatament el sentit
concret i precis que tenen la conversié del cor senzill, la pobresa o bui-
dament de 'orgull propi i de la riquesa propia, la ferma rectitud de la
justicia; la tendresa i fidelitat de I'amor. Tals disposicions «no sén
d’eixe m6n». Sén d’un nivell que no és d’aqui: é el nivell de Déu,
comunicat als homes de bona voluntat. Aquesta és la grandesa de la
tradicié judeo-cristiana: sobre les seves rigideses, és la religié del Déu
comunicat als homes, com a Paraula i com a Amor, per tal que els

29



homes, en aquest mén de terra, facin florir les formes de vida que pre-
cisament no sén d’aci, siné de Déu.

Sén les formes de vida sensibles, testimonials i eficaces, que bro-
llen de I'existéncia de Jesiis i de Maria: la pregaria, el perdé, el servei
fins a 'oblit d'un mateix, la fortalesa de la creu, la perseveranca fins a
la f1, la justicia del pobre, la tendresa de 'humil... Formes d e vida de
evangeli que anticipen la plenitud del Regne definitiu. Sén formes
alhora espirituals i visibles que passen del cor al mén: és bo que neixin
en silenci i arribin a ser valors pablics, estimats en la nostra societat.
Unetxen &tica i estética. «Cal que neixin (aquestes) flors a cada ins-
tant» si volem que floreixi 'erm creat per la injusticia i la violéncia.
El Regne és el seu contrari: és justicia, pau i joia en I'Esperit Sant.

3. Les formes visibles concretes

Es pot parlar de formes majors de vida cristiana? Si. En el sentit
que quan diem que la fe suposa un procés de comunicacié del que és
divi en la historia humana. El tema cabdal de les formes evangéliques
de vida cristiana depén, per tant, del tema anterior de la fe entesa com
a esdeveniment drvf rebut pels homes.

Un pas més consisteix a contemplar el procés de visibilitzacié his-
totica dels dons de Déu. Els dons invisibles prenen forma i figura:
fotma definida, figura que passa per ’escena d’aquest mén. En aquest
sentit no mediatitzat pels poders mundans pot parlar-se d’inculturacié
de la fe, és a dir, d’un procés de cristianitzacio.

Forma visible de vida cristiana vol dir manifestacié de Déu en la
visibilitat i en la fluéncia del que és histdric, Per exemple: la manera
de ser de Déu es manifesta visiblement en les grans actituds de Jesus:
partir el pa i donar-lo; passar a través de la Creu a la gloria, afirmacié
confiada que el Pare é Vida omnipotent,

També la gracia invisible de Déu es manifesta en els episodis de la
historia personal de Maria i dels sants, sobretot dels més significatius
en la histdria dels pobles: sant Benet, sant Francese d’Assis, sant Joan
de la Creu, sant Josep Oriol, santa Teresa de Lisieux...

La for¢a i la comunicacié de I'Esperit es manifesta, finalment, en
els moments importants i quotidians de 'Església reunida en la prega-
ria i dispersa en lactivitat de "amor.

Per tant, els episodis historico-teoldgics de Jesucrist, continuats
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per Maria i per I’Església —el Naixement de Jesiis, la seva Passio i
Mort, Pentecastés, 'Anunciacid i1 Visitacié de Maria, la Fraccio del
Pa feta per 'Església— donen lloc a formes evangéliques que s'encar-
nen en la humanitat de Jesas i dels cristians, Es poden encarnar en
la humanitas. S6n 'expressié visible del que és propi de Déu, plas-
mada en actituds humanes que el mateix Esperit de Déu s’encarrega
de con-formar. Es pot dir que s6n inscrites en 'esdeveniment de la te,
Hi sén com escolpides, implicites, inserides. Solament cal explicitar-
les des de Ia gracia i la llibertat per tal que esdevinguin auténtiques for-
mes visibles de vida cristiana: la receptivitat religiosa en I’Anunciacié:
I'amor servicial en la Visitacié; 'home beneit per Déu, en pau amb el
mon, en el Baptisme de Crist; el fill, lliure i servent que déna la vida
pels altres, en la Passié.

Aquestes formes evangeliques han estat objecte constant de repre-
sentacid artistica. Es que elles —pel fet d’arrencar del fons de a2 Bona
Noticia encarnada per Jesus— no sols sén expressio de 'acompliment
d’una norma moral, siné que en elles s uneixen U'Etica i ['Estética. L'es-
tética esdevé el respir i Poxigen de la &tica; I'etica és la briixola i la
plomada de I'estética.

Unes tals formes realitzen alld que és més huma (i més divi en
I'home). En concret: la bellesa 1 I'eficacia de l'acolliment i del servei
joiés es manifesta en les Noces de Cana; actirud lliure i alliberadora
—gratificant— de Jesiis, que ateny la més pregona veritat de la per-
sona, apareix en l'episodi de la dona addltera.

Aquestes grans formes apareixen en els Evangelis, o bé en primer
pla o bé en forma més implicita. Apareixen perd arreu i no és dificil
de fer la llista de les escenes evangéliques més significatives:

— La fotma de vida pobra, senzilla, neta, assedegada de la justicia
de Déu entre els homes, propia de les Benaurances.

— La forma de vida que correspon als fruits de I’Esperit: caritat,
alegria, pau, viscuts per la comunitat cristiana segons Romans 12 o
Galates 3.

— El gest fonamental de partir el pa, en la multiplicacié dels pans
o amb els d’Emaus.

— El joc de la llibertat i de la gracia, en el dialeg de Jesas amb el
bon lladre.

— Els camins que van del pecat a la reconciliaci6, tal com els per-
corre ¢l fill prodig.
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— El gest de donar vida per tal que els altres tinguin vida.

— El gest de perdonar els qui ens deuen, com també el dificil
amor als adversaris, als qui sén diferents, als qui no s’ho mereixen.

— Les formes servicials o festives que tendeixen a la Comunié.

— L’actitud basica de la pregiria, representada en cls primers
anys del Cristianisme en la figura de I'Orant de les catacombes de Pris-
cilla, identificada en la figura de Maria, amb la de tota I'Església i amb
la de cada un dels contemplatius.

Vet aqui per qué la fe no es pot reduir a una pura doctrina ni 2 una
pura normativa, El que anomenem formes cristianes és més basic que
la formulacié doctrinal i que I'Etica. Segurament d’aquestes formes
cristianes es poden derivar actituds étiques, fins i tot normes; perd
elles s6n quelcom més: sén Pexpressié mateixa de la fe realitzada com
una vida que Déu mateix inspira i comunica, la qual esclata en la sen-
zillesa i sociabilitat humanes tot prenent la forma del testimoni, De
Déu coneixem alld que podem imitar., El que podem imitar, perd,
esclata com a vida compartida: aquestes grans formes de vida cristia-
naI s6n, en definitiva, les mediacions per les quals la fe pot esdevenir
cultura.
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