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pensant en tots aquells i aquelles que
"Contemplen. Fugen. Callen. Tornen. Ploren.
Perd per damunt tot eslimen com una mala cosa."

Per comencar

UN TEMA QUE NO VOLEM ABANDONAR

I una inquietud, a estones més desvetlladora, a esto-
nes més secundaria, que no volem deixar de banda,
no volem deixar morir.

Tema, inquietud, que en la nostra cultura s'acostuma
aindicar amb la paraula "Déu", encara que tots sabem
que actualment és una paraula utilitzada amb signifi-
cats molt diversos. Vés a saber si, tard o d'hora, en
trobarem una altra que ens anira millor.

Per qué volem mantenir sobre la taula el tema, la
inquietud "Déu"? Perqué si. Ben gratuitament. | també
perqué creiem que a la nostra societat li convé que,
almenys alguns, s'aturin a pensar en la "vastitud de
I'enigma”, del "misteri” ofert ineludiblement per I'exis-
téncia de I'univers en el qual som i estimem.

Tractar el tema, amb esperit critic, sense amagar sota
la maniga respostes programades, i amb esperit avid
de profunditat, de lluminositat; tot a la vegada.

Dient Papers sobre "Déu" no pressuposem res: ni
I'afirmacié d'una existéncia, ni que es tractaria d'una
persona, ni la superioritat del punt de vista cristia, ...

Dient Papers sobre "Déu" volem dir sobre una tema-
tica —que sovint és un interés i un impuls vital— molt
propia de la humanitat, almenys fins ara. Aquesta
inquietud, ¢com ho diriem?, per la dimensi6 Gltima de
tot; per la profunditat maxima; pel valor —;0 no va-
lor?— del donar la vida pels altres; per la font trascen-
dent, i immanent a la vegada, de tot el que és, de tot
amor; per... "Déu" diem habitualment, perd tenint en

compte d'escriure la paraula entre cometes, volent dir
que diem perd no queda ben clar qué diem.

No volem donar res per suposat; i volem fer atenci¢ a
totes les veus que ens semblin serioses. Perd si que
I'amic que us envia aquests fulls té preferéncia per
alguns punts de vista; té algunes opcions en la recer-
ca; creu que cal burxar per uns determinats camins i
esta insatisfet d'alguns dels camins fressats fins ara.
Quelcom d'aixd indiquen les paraules amb lletra
menuda de la capgalera d'aquest primer full, robades
d'un poema de Miquel Angel Riera: aquells i aquelles
que ‘per damunt tot estimem com una mala cosa”.
Pensem que és amb aquests i rera aquests que val la
pena enfrontar-se amb el problema del sentit de Ia
vida i de tot. ’

Aquesta opcié per uns determinats camins de recerca
—sense absolutitzar-ne cap; sense dogmatitzar
gens— queda també expressada d'alguna manera en
les paraules del requadre que segueix.

Ah! Les primeres lletres de la capgalera sén molt
grosses perque vull destacar la importancia que té per
a mi el tema. Perd aquests papers no s6n més que
fotocopies per als amics i amigues, com qui els diu:
¢thas fixat en aixd? ¢Per exemple, en aquest poema
d'en Marius Torres de l'altra cara del Full? A estones
m'hi sento retratat: Intuim, anhelem, perd no_veiem. |
en Marius estimava.

Per avdui, res més.
Joan Casafias

Des del nostre benestar pot ser bo fer atencié al reclam que, des de la seva fe, ens fa
el tedleg de l'alliberament Hugo Assmann en aquestes paraules seves, ben recents:

"Un trazo bien marcado del concilio Vaticano II consiste en la reafirmacién de un
aspecto original del judeo-cristianismo: que a Dios sélo lo podemos amar mediante las
tareas que nos toca cumplir para hacer de este mundo un lugar mds justo y fraternal.
Eso quiere decir que la experiencia de la trascendencia estd inscrita en la lucha por la
Justicia, por la paz, por las condiciones propicias al amor, dentro de la historia. La teo-
logta de la liberacién tomé este punto y lo transformé en su bandera.”

( El subratllat de la paraula sélo és nostre. El sofriment i la lluita socio-politica que
hi ha a l'origen d'aquest text sén del poble llatinoamerica)




ON SON ELS MESTRES?

Aquest és el titol d'un article de Josep M. Lozano
publicat al diari AVUI a I'abril de 1983. Em sembla que
la pregunta segueix vigent, i la necessitat de trobar
mestres també, entenent les coses com les entenia ell
en aquell article i en algun altre de paral.lel, dels quals
extrec aquests paragrafs. (Cal un cert esforg d'atencio
en la lectura):

"Vet aquf, doncs, el que pot caracteritzar més auténti-
cament una vida interior (cristiana): La disponibilitat
total a viure radicalment i profundament enamorat, a
viure definitivament seduit. Per aix0 |'Església no hauria
de pretendre, en parlar de Déu, que els homes hi cre-
guin, sin6 que se n'enamorin... amb tota |'exigéncia
conseqiient de llibertat de creences i de conductes que
aix0 pot comportar.

Des d'aquesta perspectiva, doncs, té sentit dir que la
vida interior (cristiana) no té res a veure amb la fe entesa
com a acceptaci6 d'una dogmatica: no hi té res a veure
en la mesura que no pretén d'assolir que tothom afirmi
de manera homogenia i indiferenciada una veritat de la
qual es podria parlar amb propietat independentment
de la manera com els homes ens movem, vivim i som.
La vida interior (cristiana) més aviat és la relaci6é apas-
sionada amb un ambit al qual no s'arriba mitjangant
cap diposit de veritats objectives, sind experimentant

(en la propia pell, i no tant sols en el cor) la sorpresa
singular i exigent de |'enamorat que ha trobat la vida a
través d'uns simbols i/o una persona i, que edifica tota
la seva existencia en funci6 d'aixd... amb totes les
limitacions que, vist des de fora, comporta.

El mestre és aquell(a) que ajuda i acompanya ensems
per aprofundir i relativitzar el camf d'accés a la fe. Aixd
és degut al fet que la relaci6 que s'estableix amb el
mestre veritable recolza en el testimoniatge i la crida
(explicitada) que se'n despren, i no en I'adoctrinament
ideoldgic o I'enquadrament que cerca una operativitat
pragmatica.

Perqué el mestre no és aquell que ens ajuda a canviar
d'opini6 o de conducta, sin6 que ens mena a la conver-
Sio.

Perque, al capdavall, un mestre és aquell que, des del
seu propi procés d'aprofundiment, mostra que, a partir
d'un cert nivell, la vida en la fe va més enlla de tot
saber, de tota tecnica, de tot ideal postulat a priori... i
que endinsar-se per aquest cami no és musica celestial,
sin6 el que configura precisament un estil de vida
quotidiana. En definitiva el mestre és qui ajuda a viure
a través i més enlla de les creences i compromisos
compartits.” :

PER DIR-HO D'ALGUNA MANERA

D'«alld» que és el tema d'aquests Papers i que no sabem mai ben bé com dir-ho, en Marius Torres, en
aquesta poesia, en diu la "gran Anima dels absoluts”, "la terra natal de l'esperit". I moltes altres coses diu.

Com un nou nat, deja de la llet de la mare,
busca, amb els llavis verges, els pits encara eixuts,
jo tinc set de la font que no s'ha obert encara.
M'has embruixat, gran Anima dels absoluts!

Tal vegada és el preu de la nostra grandesa
aquest dolor d'estrényer els bragos en el buit,

de sentir, com un erm, la nostra vida presa

per arrels d'un gran arbre d'on no abastem el fruit,

i endevinar amb el cor, invisible i segura,
la claror de la terra natal de l'esperit,

enlla del mur extrem de la nostra mesura,
on es trenquen les ales dels ocells en la nit;

de viure per morir, com qui camina a cegues,
amb els ulls afamats d'aquesta llum que ens negues.
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aixi, entre cometes, com dient:
alerta! que és paraula que enganya,
perdo, malgrat aixd, molts la
necessitem.

ITINERARIS

D'entre molts n'escollim un: el d'en Miquel Marti i Pol, sintetitzat per ell mateix en una
entrevista que li va fer la revista El Mén 1'agost de 1985

Parlant de la seva entrada en la poesia Ui
pregunten:

— Era un dialeg exclusivament interior, 0 bé manifes-
taves també algun tipus de preocupacié social?

— De primer, no. Era ben bé un dialeg amb mi mateix
i amb Déu, si, sobretot amb Déu, perqué durant la
meva joventut era un creient molt creient. Dels 16 als
19 anys, era un home de missa diaria, de comunié
cada setmana... Vivia la religié d'una manera plena.

— Amb una fe solida que potser et donava respostes
a tot?

— Clar. | els meus primers llibres sén sobretot aixo,
buscar les respostes a les qliestions essencials a
través d'una religié i la meva resposta Ultima sempre
era la mateixa, Déu. Tots els meus dubtes essencials
els resolia a traves de Déu. | en el moment en qué Ia
meva fe fa crisi i trontolla...

— A causa de qué

— A causa de no sé qué. Suposo que el fet mateix
d'anar-me fent gran, de tenir més confianga en resol-
dre els problemes humans o el fet de descobrir el sexe
i l'amor...

— Quin paper va jugar I'amor en la teva joventut?
— L'amor, I'amor... essencial, i no sols durant la meva
joventut, siné al llarg de tota la meva vida, i ara mateix,

i tant! Sense amor, en mi no hi hauria absolutament .

res! De primer, podia ser amor a Déu i amor als homes
a través de Déu, després fou amor a la gent sense
passar per Déu, anul.lar aquesta referéncia absoluta
a Déeu i anar de I'hnome a I'home sense cap intermedia-
ri. Sense amor, la vida no I'entendria, i quan dic amor,
no vull dir solament I'amor envers una persona con-
creta, sind també I'amor entés com una forga que mou
I'home a ser el que debd és o allo que vol ser.

— | a part d'aquesta crisi religiosa, hi ha alguna altra
cosa important com per exemple el descobriment de
I'amor, perd no et parlo d'aquest amor genéric als
homes, sind de I'amor concret per una persona i,
paral.lelament, -el descobriment del sexe?

— Evidentment que hi és, perqué qualsevol crisi
sempre és el resultat d'una colla de causes i no pas
d'una sola. En el meu cas, per una banda, hi ha aixo
de posar en dubte tota la meva fe, i per una altra, el
fet de descobrir I'amor a una dona...

— Quants anys tenies?

— Dinou o vint anys. | a més de tot aixo, hi ha dos fets
molt importants. Als dinou anys, vaig agafar una tuber-
culosi pulmonar que em va tenir un any al llit, alesho-
res, vaig llegir molt, d'una manera desordenada, pero
vaig llegir molt. A mes vaig comengar a llegir Marx i a
coneixer el pensament marxista, i aixd em va situar en
el meu madn, va anul.lar aquella fe que jo tenia com
una cosa absolutament segura, em va deixar sol i em
va fer descobrir la meva classe social.

— En aquella época ja treballaves a la fabrica, 0i?
— Si.

— | senties ja una clara consciéncia social?

— Fins aleshores, no . A partir daque/l moment, si,
perque, si per una banda fa crisi la meva fe, i per
l'altra, descobreixo I'amor fisic, en tercer lloc, retrobo
la meva classe social.

— | després de la crisi religiosa, del descobriment de
I'amor fisic i de la consciéncia social, com evoluciona
la teva poesia? Persisteix la necessitat del dialeg
interior?

— Penso que a partir del moment en qué supero la
meva crisi religiosa, que es va allargar durant anys,
doncs, a partir d aquell moment, em sembla que a
més del didleg amb mi mateix, que mai no he abando-
nat, hi ha el fet dels altres, de la gent que jo havia
menysesimats en una certa manera perqué totes les
meves referéncies passaven per Déu. Aleshores,
quan jo em quedo sol, descobreixo els altres, la meva
gent, el que jo sovint n'he ditla meva gentiaixi durant
els anys 60, passo per una etapa en qué faig una
poesia diguem-ne social, compromesa amb unes
idees, compromesa amb una gent que defensa una
evolucié humana a través d'uns conceptes sdcio-po-
litics molt determinats.

— A causa d'aix0, creixé profundament la teva vida
intima? _

— Crec que si, perqué abans la idea de Déu m'ho
limitava tot, en canvi, en el moment en qué aquest
Deu deixa de ser els meus Ilimits absoluts, em sento
molt més huma, molt més obert, molt més capag
d'estimar i de comprendre la genti, per tant, molt més
capag de comprendre’'m a mi mateix.




Després ve la seva malaltia, sense remei, que
el paralitza lentament (1973)

— | en aquells moment, malgrat tot, encara pensaves
que tenia sentit la vida?
— [ tant!

~ — Tant com per poder dir que la vida és bella?
— Si, i tant, enormement bella!

— Durant tots aquests anys, va reaparéixer algun cop
la idea de Déu, com per donar sentit a tota la teva
vida? | en segon lloc, tha passat pel cap la idea del
suicidi?

— Ha, ha, ha...

— Mira, és una resposta ben significativa i contundent
0i? Et pregunto si has pensat en suicidar-te i em surts
amb una rialla de pam!

-— Ha, ha, ha... La idea de Déu, no. Mai més no he
sentit la necessitat d'un absolut en forma d'algun
déu... jo no nego que pugui existir, perd no el neces-
sito, el meu maon és complet sense déu, té sentit per
ell mateix. Quant a la idea del suicidi, si I'he tinguda en
algun moment ha estat sols a través d'una mena de
romanticisme... :

— Com una questié essencialment literaria, metafori-
ca?

— Si. A mi, la idea material del suicidi no se m'ha
ocurregut mai. Si que hi havia pensat, pero crec que
qualsevol persona que s'ha dedicat a I'art en algun
moment hi pensa, peré no pas com una actitud deci-
dida de voler matar-se, siné com una experimentacio.
Ara bé, jo no hi he pensat mai, a suicidar-me per la
meva malaltia, mai!

— | el tema de la mort?
— La mort si que m'ha preocupat.

— T'espanta la idea de la mort?

— La idea, no. Ara bé, el fet fisic, no ho sé. En un

poema vaig escriure, "de tant en tant, la mort i jo som
u". Es clar, la meva malaltia m'ha portat a pensar
sovint en la mort, perque el fet d'estar malalt, encara
que en el meu cas em van dir que el meu mal no sol
matar de manera fulminant, doncs, vulgues que no, el
fet d'estar malalt per sempre em va acostar al pensa-
ment de la mort, pero no pas en un sentitimmediat, és
a dir, jo no em sento morir, no.

— | com la vius aquesta idea de la mort?

— Em sembla que el fet d'estar malalt, d'un mal que
no es pot curar, suposa una aproximacio a la mort. De
totes maneres, la meva actitud davant Ia idea de Ia
mort és sempre molt neta, molt simple, no em fa cap
por. En moltes ocasions he pensat "has estimat molt,
than estimat molt, qué més vols demanar?".

Aix0 en Marti 1 Pol, 1'any 1985. Si ens corres-
pongués continuar la conversa i mantenir-la en
el tema propi d'aquests papers, el de les "coses
Ultimes”, del "misteri de la vida i de 1'amor”,
squé li preguntariem?

Si em poso fildosof, em vénen ganes de dema-
nar-li que m'expliqui més qué vol dir per a ell
que la vida té sentit.

Siem ve la veta mistica, li preguntaria qué veu
ell en 1'Gltim horitzé de tot, o si mai no sent
com que algd li parla.

Si m'agafo de la ironia, comento que sembla
que en aquesta vida hi ha un temps per cada
Ccosa: per creure i per ser agnostic; per trobar
sentit 1 per sentir una gran buidor... i potser tot
val igual.

Perd davant d'un text com aquest, no vull ser
entrevistador. Vull ser contemplador. El que
ens diu aquest home és per a ser llegit en el
silenci nocturn, asseguts ja al 1lit, a punt d'en-
tregar-nos al son (dol¢ aprenentatge de la
mort).

I llavors em surt una mena de pregaria, com
ara aquesta del requadre. :

Joan Casanas

Déu.

amb un sol batec, com cal,
en l'ara i aqui de la vida.

De quin diccionari sé¢ pres, que no trobo millor paraula
per dir, amb un sol crit, com cal,

que tot bé m'enamors, il.limitadament,

tota injusticia em reclama, il.limitadament,

tot mal em desenganya, il.limitadament?

Deixeu-me dir, doncs, encara la paraula:

No en trobo d'altra per dir-ho, assaborir-ho i plorar-ho tot
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tenint en compte que el misteri de la
vida no és un problema a resoldre sind
una realitat a experimentar.

ES ADMIRABLE, HI HA QUELCOM!

Hi ha persones que s'han deixat tocar a fons pel
"misteri de I'existéncia" o "el misteri de la realitat". S6n
persones que queden radicalment agafades per un fet
en si molt simple, molt senzill: hi ha quelcom; existeix
alguna cosa, en comptes de no haver-hi res.

Hi ha la bellesa de la natura, l'encis dels espais
interestel‘lars, la fascinacié dels atoms i les particules,
.. en comptes de no haver-hi res.

Hi ha amor entre nosaltres els humans, amistat,
enamorament, ... en comptes de no haver-hi res.

Hi ha moltes persones que malden per una societat
fraternal, fins potser donar la vida pels altres, ... en
comptes de no haver-hi res.

Hi ha també l'altra cara de tot aixd: dolor, odis, injus-
ticia, el morir,... en comptes de no haver-hi res.

Hi ha... tot I'univers, l'univers com un tot, i potser molts
universos que fan un tot més meravellés encara, en
comptes de no haver-hi res.

Fixem-nos que no es tracta de la curiositat o la pre-
gunta per saber com és l'univers i quin paper juga
cada cosa dintre d'ell. Sin6 que parlem de la fascina-
ci6, I'embaladiment que a moltes persones els pro-
dueix el fet que hi hagi quelcom, que Ia realitat sigui,
que existeixi el que existeixi. Es, repetim-ho, aquella
pregunta que ve de segles enrera: Per qué hi ha
quelcom en comptes de no haver-hi res?

Dit d'aquesta manera pot semblar una cosa molt
abstracta, per a fildsofs, no popular. | no és aixi. La
capacitat de contemplacid, el sentit d'admiraci6 i
d'esborronament davant de cada cosa que existeix i
davant del conjunt de tot el que existeix, la tenen
moltes persones de moltes menes. Perque respon ala
manera humana de ser; perqué algu les ha iniciat en
el gust per I'Infinit, per I'Absolut; perqué han cuidat
aquesta capacitat meditativa, que esdevé una sola
cosa amb la bonesa del cor, amb l'ansia de bondat.

(I no identifiquem de seguida aquesta vivéncia de
sorpresa i extasi davant del caracter misteriés de la
realitat, amb el professar una fe, tenir una religio,
afirmar unes veritats. Hi ha gent que té tot aixd segon
i no ha cuidat gens alld que Einstein en deia el sen-
timent cosmic religids, i d'altres n'han dit I'atencié a
I'insondable misterl de I'Absolut).

En determinats corrents de la teologia de l'allibera-
ment, quan es vol indicar I'ambit on la lluita contra
I'opressié i la vida del lluitador queden marcades per
la transcendéncia, s'assenyalen dues experiéncies
gue vénen a ser la mateixa que fins ara hem exposat:
El sentit que té el donar la vida pels altres, i I'ex-
perimentar la vida com un do.

Es l'admiracié i la pregunta reverent davant de reali-
tats que so6n, davant de tota la realitat que és, sense
que en puguem veure la font, I'altra cara, I'explicacio.
Hi som a dins, embaladits, estranyats (o insensibles i
tancats) i no ho podem veure des de fora. Aquest fora,
que ho impregna tot, és, diem, el Misterl, I'Absolut.

Com la bellesa, magestuositat i gratuitat de la natura:
Simplement és. | se'ns fa admirable que sigui.

La sensacié esborronant de formar part d'un univers
que existeix banyat en el Misteri, és la mistica, és allo
mistic, diuen alguns.

| tant que necessitem en la societat d'avui elements
valids i contagiables per a una mistica, una espiritua-
litat, que ens tregui de la superficialitat egoista i ens
faci més humans pel cami de la imprescindible frater-
hitat!

Aquest Misteri del mén gairebé ningd no el nega.
Molts i moltes I'experimenten, i cuiden de diverses
maneres aquesta experiéncia i aquesta sensibilitat.
Perd de seguida ve una bifurcacié important. Perqué
mentre alguns, tot i no poder-ne dir res, perqué se'ls
fa realment inefable, el viuen com quelcom calid,
entranyable, acollidor, dialogant, proper, i se'ls fa una




sola cosa amb les ganes de crear solidaritat i fraterni-
tat, altres el viuen com quelcom fred, distant, que ne-
cessariament, ens ignora, que no convida a res, que
no té res a veure amb la bonesa i la fraternitat, (si
arriben a elles és per altres camins).

Misteri i fredor a la vegada? Aixi semblen viure-ho
algunes persones d'avui. | aixd sembla que ve a dir
Fernando Savater en aquest text, molt filosofic potser,
que va escriure recentment:

Creo formar parte de un amplio consorcio de
fuerzas y sustancias reguladas de un modo al
menos parcialmente inteligible para mi, cuya
abrumadora grandeza, enigmatica regularidad y
radical extrafieza (¢por qué esto en lugar de
aquello, por qué algo en lugar de nada?) junta-
mente me exaltan y me aterran. Supongo que a
este respecto hablaron de lo sublime los pensa-
dores de finales del dieciocho. Y llamo "sagra-
do" a esa presencia de lo inmanejable que
subyace o se superpone a toda realidad instru-
mentalizable, a ese ambito separado y resguar-
dado en que se inscribe y tiembla cuando orde-
nadamente manejamos a lo que nos ha origina-

do, a lo que nos acoge y a lo que nos destruye.
Pero sobre todo, a lo que por esencia nos ignora
sin que nosotros podamos ignorarlo, a lo que no
nos concede importancia y por eso mismo tiene
importancia para nosotros. Esta relacién asimé-
trica es la raiz misma de lo sagrado y de la
actitud religiosa, no una caracteristica mas.

Al mantenimiento de esta relacién asimétrica es
a lo unico que a mi juicio puede llamarse verda-
deramente religién. Ser piadoso es saber distin-
guir entre lo Otro y los otros, fomentando el
respeto a estd diferencia y profundizando hasta
el éxtasis en el sobrecogimiento de saber que
todo lo que somos y nos pertenece se asienta y
se va penetrando por aquello que no somos y a
lo que pertenecemos.

Temps tindrem per parlar dels que experimenten una
relaci6 meés reconciliada i harmonica entre alld que
som vist des de nosaltres mateixos i "aquello en lo que
somos, desde lo que somos y por lo que dejamos de
ser" en expressié del mateix autor.

Joan Casafas

SI ES CALID | ENTRANYABLE, ES FEMENI

La dimensié de Misteri que té la vida, molts i moltes I'han experimentada tot relacionant-la amb la
cara femenina de la realitat, amb la pregaria, i amb aquell moment de la vida que en diem "'hora
de la mort". Quelcom d'aixd diu Marguerite Yourcenar, partint de la referéncia a la pregaria catdlica

Avemaria:

El Gnico Avemaria que yo recuerdo haber recitado por la noche durante unos
cuantos afios, lo rezaba arrodillada en la alfombra que habia junto a mi cama o
bien, en las noches frias, tapada con el edredén. Tal vez a esa cercania entre las
ganas de dormir y el suefio sea a la que yo debo el recordar palabra por palabra
esa oracion, que utilizo aun mecanicamente para medir el tiempo, como hacian
entonces las viejas de nuestra comarca, para calcular los minutos que hay que
dejar pasar antes de llamar por segunda vez a una puerta; a veces, al igual-que
los hermosos versos de algunos poemas, aprendidos también de memoria, lo
hago para ponerme mentalmente en estado de paz o casi en estado de gracia.
Esta oracién, que es un poema, la he recitado en varias lenguas cambiando a
menudo el nombre de la entidad simbdlica a la que va dirigida. "Dios te salve
Kwanon llena de gracia, que oyes correr las lagrimas de los seres". "Dios te salve,
Shechinah, benevolencia divina". "Dios te salve, Afrodita, deleite de los dioses y
de los hombres...". Es hermoso esperar que, con una u otra forma, que la mayoria
de las religiones han escogido femenina como Maria, o andrégina como Kwanon,
la dulzura y la compasién nos acompafiaran tal vez invisiblemente a la hora de

nuestra muerte.
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I l pensant en tots aquells i aquelles a qui
interessen de veritat les coses ultimes.

He trobat un text que m'ha fet pensar. I voldria compartir-lo, juntament amb alguns d'aquests pensaments.
Un pensar meditatiu, contemplador, que no pretén "recuperar Déu" o "salvar ateus", ni "assentar veritats"
o "refutar errors". No s6n per aix0 aquests papers que us envio.

Es del filosof francés André Comte-Sponville -a voltes un xic fosc en l'expressi6, perd ja se sap...- i va
apareéixer a Le Nouvel Observateur el 3 de gener d'enguany. La traducci6 1'ha feta una amiga. Els
subratllats s6n meus, i formen ja part dels pensaments que el text m'ha suggerit. Acabat 1'article en diré

quelcom més.

"Un ateu fidel"

Folls els qui deien fa vint anys, i eren molts, que el
tema de Déu ja no era un problema a resoldre; que
I'ateisme havia triomfat, no tant per la forga dels seus
arguments sin6 per I'evidencia del silenci! Van voler
"passar" de Déu, i vet aqui que s'esta venjant... De fet,
aquesta moda no va durar més que el que solen durar
les modes: una generacié. Déu esperava el pensa-
ment a la cantonada, i no ens n'escapem caminant
amunt i avall trepitjant sempre el mateix tros de
cami... No és tan facil desprendre's de la fe, de les
supersticions, dels capellans i dels mollahs. Tampoc
no es pot prescindir de la ideologia, i el seu lloc no pot
ser ocupat per I'anticlericalisme durant gaire temps.

"Per qué hl ha alguna cosa | ho pas el no-res?" Es
la pregunta de Leibniz, i Déu és la resposta. Pero, quin
Déu? El dels fildsofs, si és que és un Déu? Segura-
ment es pot pensar, i hem de pensar-ho, que  I'inica
causa de I'ésser és I'ésser mateix. Perd no necessi-
tem un bon Déu per aixd! També podria ser el Déu de
Spinoza, és a dir la natura: que la realitat sigui ella
mateixa el seu propi fonament (que sigui causa d'ella
mateixa). Perd aixd no ens diu encara res de la
realitat. Tant fa que Il diguem Déu, o no! El que
volem és que ens estiml, que s'ocupl de nosaltres,
que ens permetl motius d'esperancga... el llenguat-
ge popular no s'equivoca: Déu homés és Déu sl és
un Bon Déu; és el que Leibniz havia vist en contra de
Descartes, i que, Spinoza, en contra de tothom, havia
rebutjat. Pero, sl Déu no fos bo, de qué serviria
anomenar-lo Déu?

Aqui trobem Pacal: el Déu dels fildsofs, no és el Déu
veritable, perd el Déu dels profetes i dels martirs, el
Déu d'amor i de misericordia si qué és el veritable! El

Déu de veritat és el que ens estima, | aixo ens diu
molt sobre la religié. Adhuc Simone Weil, que s'es-
timava tan poc ella mateixa, no hi escapa: Déu és
amor, o si no, és un Déu fals, ens explica. Mentre
només veiem el Déu Totpoderds (el Déu-causa) som
uns idolatres i oblidem alld essencial. Essencial?
L'amor: "Déu va crear per amor, per a I'amor. Déu no
va crear altra cosa que I'amor i els mitjans de I'amor",
escriu Simone Weil.

Que vull dir? Aixo: que Déu es troba en la interseccié
(o encara millor, ell és la interseccid) del poder i de
I'amor: Déu és Pare, i era una ingenuitat de les femi-
nistes ofuscar-se'n. | per aixd la pregunta de Déu és
encara definitivament la nostra. Ja que no podem
prescindir ni del poder ni de I'amor, i aixo planteja
inevitablement la qliesti6 de la seva convergéncia (si
Deéu existeix) o divergéncia (si Déu no existeix). Es
tracta de saber sl tenim un Pare - o, amb un llen-
guatge menys Infantil (perd aquest infantilisme és
huma | fa I'home un animal religiés) -, si I'amor és
alld més fort, més fort que la mort, més fort que la
soledat, més fort que el temps... La religié respon
afirmativament, | tots voldriem que tingués rad.
Perd l'esperanga no és un argument, i vet aqui el
significat de I'ateisme.

"Qué se'm permet esperar?" Es la qiiestié de Kant,
i val la de Leibniz, i les dues, en el fons, es retroben
en la seva resposta: el mateix Déu que funda I'ésser,
també funda I'esperanga, i és el que s'anomena Déu
en veritat.

Perqué aquestes dues qliestions sén inevitables,
també era inevitable que els fildsofs hi tornessin. Es




doncs normal i sa que pensadors com Claude Bruaire, menem cultura. Quina relacié amb la religi6? Aquesta:
Jean-Luc Marion o Jean-Louis Chrétien hagin tornata la nostra cultura és judeo-cristiana, en els seus ori-
donar a la religié la filosofia que es mereix; i que gens i en el seu fons, i aixd també s'ha de tenir en
d'altres que giren al voltant, acabaran per abordar-la compte. Que la preséncia a Franga de l'islam compli-
de front. Qui podria creure que els fildsofs ateus se'n ca la cosa és una evidéncia, perd qui no sabria
poguessin dispensar? No es pot renunciar ni al anul-lar-la. Després de tot, sempre és la religié del
pensament ni a I'amor, i és perqué tampoc no es pot  Llibre, i és en qué I'occident és jueu, que ho vulgui o
renunciar a la filosofia. no, dels dos costats de la Mediterrania.

L1} 2 u? ] 2.2 - . i , .
.Fllosoflflhpirenne ) Lexprte?s;o n.o em_ (rjnolesta. Efec La qlestié aleshores és saber qué de la religié que
Wvament 1y ha Lipa parennitat da-viure | de penser, per va ser la nostra pot continuar essent viu i unir

e que AsIo] ° Lelbhiz son contemporam:l; no_stres,'o encara els que hi creuen i els que no hi creuen. Es el
peden ger-ho, lique val .meS fusia mutls, "Qw legel que jo anomeno la fidelitat, la qual, etimoldgicament,
encara les procla_mes davant-glﬂarda de ff Y'n,t an)(s?. reenvia a la fe ('una i l'altra venen del llati "fides"),
Pascql h'a qjvelht menys que "Tel Quel", i és millor sense no obstant reduir-s'hi: la fidelitat és el que
Hqug Sighl aixl. queda de la fe quan hom I'ha perduda. Ateu que jo

! séc, i perqué ho s6c, m'esforgo doncs a restar fidel
El que hem comprés, tots aquests anys, és potser a I'esperit de Crist, com diu Spinoza, que és de

aixo: que hi havla més a aprendre del passat, | siicia| de caritat, i sense altra forga que la humana.
nascut de la felna dels homes, que ho pas de

I'esdevenidor, que neix unicament dels nostres

somnis | de les nostres impaciéncies. A més, qué Es el que jo anomeno la desesperanga, que és també
podriem aprendre del que ignorem? El passat, al la veritat del Calvari: Déu ens ha abandonat i
contrari, és objecte de coneixement, i és el que ano- Unicament queda I'amor.

Enmig de la crisi d'avui, a molts i moltes, per sort, "els resta I'amor" (I'esperit de justicia, de solidaritat);
perd sense cap seguretat que I'amor sigui més fort que tot: que la solitud, que el temps, que la mort... No
neguen pas el Misteri corprenedor que impregna la vida i 1'Univers, perd no veuen gens clar que sigui
quelcom infinitament entranyable, acollidor, maternal/paternal, superador de la mort perqué és amor al
mateix temps que poder.

Altres si que ho veuen aix{ de positiu. N'estan segurs. Encara que no sapiguen dir res de qué és aquest
Absolut en mans del qual ens podem adormir confiats, ni de com actua en nosaltres. (Se'ls fa inefable) I
d'aquests se n'acostuma a dir "creients". En les religions abrahamiques es diu que "creuen en Déu".

Ara com ara, preguntar si la diferéncia entre uns i altres és molt gran i molt important em sembla quel-
com fora de to, improcedent, com una gran desafinada enmig d'una meravellosa simfonia.

Em sembla millor mantenir-nos tots atents i dialogants en el punt "mistic" que és arrel de tot: L'admiraci6
corpresa, la pregunta feta tota ella de fascinaci6, davant del fet que hi ha Univers, que hi ha la humani-
tat, que hi ha l'amor.

Per a mi, les preguntes "Per qué hi ha alguna cosa i no pas no-res?" i "Qué se'm permet esperar? no
demanen una resposta (ni la resposta: "Déu") siné que volen introduir, i sén elles ja el llindar d'entrada,
en l'experiéncia del Misteri de la vida, en l'experiéncia d'alld sublim que funda 1'Univers, de 1'Absolut, d'alld
mistic. Experiéncia que en molts i moltes és tan positiva, tan esperancadora, cordial i lluminosament atrac-

tiva, que per a anomenar-la sovint els va bé la paraula "Déu" o "Deessa".

No em conveng aquest article quan identifica el poder amb la masculinitat i paternitat. Per a mi, el poder
en el qual i pel qual existeix tot el que existeix, és masculi i femenf a la vegada; paternal i maternal a la
vegada. Es dansa creadora, és imaginacié activa, és bogeria artistica en un si matern il-limitat. I la
dominacié, que és una deformaci6 del poder, la veig com una deformacié tant masculina com femenina, una
deformacié -sempre possible- de la paternitat i de la maternitat. En ella no hi cap l'experiéncia mistica.

Joan Casafias
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No per parlar d'un Déu, siné per con-
vidar a capbussar-se en el sense
fons de l'existir i del viure solidari.

Num. 5 - 15 d'octubre de 1991

UNA FE, SI US PLAU

So6n moltes les persones que, des de tarannas diver-
sos i per camins també diversos, arriben a la conclusié
que al nostre mon li falta "quelcom"”. "Quelcom®”, dificil
d'anomenar, i més encara de definir, perd que estaria
situat al nucli mateix de I'esser huma, al cor d'alld que
ens distingeix dels altres éssers.

"Alguna cosa" que consistis en veure clar que el ser
huma esta projectat, llangat, més enlla dels seus
sentits i de les seves previsions racionals. Veure clar
que la dignitat humana no esta basada en la utilitat
dintre de la cadena social, ni el seu desti és I'&xit en
la competéncia per dominar o sobresortir.

Aquest "quelcom", diuen molts, és totalment necessa-
ri si volem que la humanitat sobrevisqui; si volem sortir
de l'etapa ferament brutal de la humanitat en qué
estem.

Manolo Sacristan deia que ens cal una "conversio".
*x X %

Hoy est& necesitada la humanidad, més all4 de los proyec-
tos racionales necesarios para asegurar su rumbo, de una
mitologia envolvente, de un entendimiento de su origeny fin
s6lo manifestable en.simbolos comprensibles para todos y
transmisibles

Serian un llamamiento a las energias biosociales que estén
escondidas, o, mejor dicho, sofocadas, cautivas, absorbi-
das, invertidas y agotadas en los individuos por la masa de
determinantes ajenos que se ven forzados diariamente a
internalizar activamente.

(Rudolf Bahro - 1986)

* * %

Estoy aludiendo al elemento que deberia vertebrar la resis-
tencia moral en el actual periodo de crisis moral: el espiritu
de solidaridad, la filantropia, el amor, y su correlato obliga-
do: el odio hacia la miseria y la opresién y a quienes las
causan. Manifestacién préctica de este espiritu deberia ser
un nuevo impulso en la construccién y el enriquecimiento de
la trama social, de sus organizaciones y de sus energias.

El fondo de la cuestién se resume en la necesidad de
asentar un horizonte y una dindmica préctica encaminada
hacia la fundacién de un nuevo mundo moral, tomando las
palabras de Owen, de unos seres humanos generosos,
activos y creativos, de unas relaciones humanas modifica-
das por impulsos solidarios, de una sociabilidad capaz de
considerar adecuadamente la dimensién individual y la
colectiva de las personas.

Nada de esto es nuevo y, sin embargo, ¢ se puede pensar
en una reactivacion de los movimientos populares y, mds
aun, en la gestacién de un movimiento de conjunto, sin
contar con este factor vivificador?

La tendencia socialista que acabd ganando la partida dentro
del movimiento obrero del XIX creyé en la ciencia y en la
técnica, en la razén y en el progreso, y considerd la fuerza
moral como un subproducto derivado de un curso objetivo
tecnolégico-econédmico coincidente con las necesidades
humanas de cambio radical. Subestimé el papel de la poten-
cia moral auténoma en los cambios sociales y se ocupé
poco de la formacion de fuerzas morales revolucionarias.
De ahi nacieron organizaciones y corrientes presumidas,
secas y rigidas, con un superdvit de pretension cientifica y
un déficit de alma.

La oposicién radical en el umbral del siglo XXI precisa
constituirse de otra forma; como un fenémeno primordial-
mente ético, sentimental y cultural, anclado en las profundi-
dades de la sociedad, capaz de influir en la esfera politica
pero no devorado por ella, que se sepa servir de la ciencia
pero que no pretenda hacer de ella la razén superior.

(Eugenio del Rio - 1991)
*x * %

¢On trobar impuls per practicar "valors", per alenar
"esperances", per dinamitzar la recerca creadora de
tot allo que ens pugui fer més humans, creient que
podem ser més humans?

¢, Com generar ganes de situar-se alli on la vida de la
humanitat esta en joc, encara que aquest "alli" sigui
dificil de trobar, creient que de veritat hi ha un "joc"?

Es diu, es demana, que les persones optin per aixd
que en diem "valors" (la solidaritat, per exemple) i els
vulguin fer realitat. :

Perque ho facin, cal que estiguin convengudes que
aquestes opcions estan en sintonia amb les possibili-
tats i amb la dinamica profunda de tot el que existeix,
de la realitat total. Que sentin el goig d'aquesta sinto-
nia.

.Cal que les persones sentin que, éptant pels valors

que vegin humanitzadors, estan en I'harmonia intima
i amagada de I'Univers; en la linia vital de tot el que és;
en les dimensions plenes i definitives del Tot del qual
formen part. Es a dir, certesa d'estar en I'espaii la ruta
de la veritable felicitat.

Es tracta d'una certesa intima, encara que centrada
en "quelcom” que no és del tot intel-ligible, que en part
se li escapa a la raé instrumental; sols expressable
amb simbols i metafores, i encara. Perd "quelcom"
que illumina tots els aspectes i ambits de Ia vida.




¢;,Com es genera, com s'assoleix, com es cultiva, com
es contagia una certesa vital d'aquest tipus?

A voltes és només una minuscula opcié personal,
enmig de molta aridesa i d'un gran buit.

*x K K

(D'una entrevista al poeta Narcis Comadira - 1991):

— La teva poesia ha estat qualificada de metafisica. Hi
estas d'acord?

— Des del punt de vista que, amb una seleccié de paraules
ordenades, posades dins d'un sistema métric, crec que es
pot crear aquesta comunicaci6 amb el més enlla d'una
acotacio fisica i temporal, és evident que sé¢c metafisic.

— Al costat d'aquesta transcendéncia, la teva poesia és
també un cant de dignificacié de la quotidianitat, del viure
senzill i gairebé mediocre. Un cant de vitalisme.

— Es un dels topics classics: "l'aurea mediocritas”. Si s'en-
tén I'art com una salvacié de la mort, vol dir que es té un
amor desmesurat per la vida. La poesia esdevé, doncs, una
lamentacié per la mort i un cant de lloanga a la vida que és
I'dnic do que tenim. No sabem ni d'on ve ni cap on va, perd
volem, jo com a minim, creure que porta a algun lloc..., si
no, ja em diras de qué serveix tant de neguit, de sofriment,
per acabar en un pur no res. Una mica absurd, no? En
Rossend Arqués, que ara esta fent una antologia de la meva
poesia, diu que séc un nihilista acabat. Potser si, perd, en
tot cas, no vull ser-ho; vull creure que les coses tenen sentit.

— EI nostre temps esta dominat per una estética del tot
nihilista, pero?

— Aquest és un dels meus problemes. Com a habitant
d'aquest temps, per forga he d'estar ficat dins I'estética
d'aquesta época i, actualment, un no pot deixar de ser
nihilista perqué tot estd abocat al no-res. Ara, potser la
posicié de l'artista és sublevar-se contra aquesta obvietat
que la lucidesa et porta gairebé a acceptar d'entrada. Es de
l'esforg de rebel‘lia contra aquesta situacié que pot néixer
aquesta mena d'impostacié metafisica. Suposo que dec ser
un esquizofrénic, movent-me entre el nihilisme i la petita es-
peranga que es lleva cada mati, com deia Péguy.

*x Kk %

¢ Qué més se'n diu d'aquest "quelcom" que molts i

moltes demanen com a totalment necessari si volem
superar la crisi d'humanitat en qué el mén es troba?
Comencem a fer llista:

Un suplement d'anima.

Contactar amb la grandesa de I'existéncia.

Un viure centrat en el trobament amb "l'altre”.

El sentit de I'admiracid, que porta a una certa "adora-

z

cié". (Sentiment religiés cdsmic, en deia Einstein.)
Reveréncia per la vida. O, reveréncia, simplement.

Respecte davant del que és sagrat; és a dir, respecte,
simplement.

Viure el sentit misterios de l'existéncia; la dimensié
que ens depassa i que ens fa sentir. no autosuficients.

" La sensibilitat extrema, profunda, la del "limit".

Existir en els conflictes del mén, sempre al costat dels
que carreguen amb la part pitjor, tenint la millor rad.
Passié per la Utopia.

Un sentit vital de la solidaritat, consistent, ferm, insu-
bornable.

Crear harmonia entre els homes; entre ells i els cicles
naturals dels que formem part; entre tot i el "si ma-
tern", misteriés, que ho embolcalla tot.

Tenir com a cosa gairebé natural una actitud de frater-
nitat i no de domini. Com-passidé cdsmica.

Creure que la vida té un sentit per I'amor.

Sigo creyendo, y no de manera ingenua sino critica,
que si se pierde el referente numinoso, todo se acha-
ta. Sigo creyendo que el animal humano es un siste-
ma abierto a lo trascendente, y que quien se cierra a
lo trascendente (y lo trascendente no es incompatible
con la realidad del azar) amputa su vida, y acaba
apuntandose a cualquier cosa.

Pero, 0jo. No es preciso ser confesional -ni siquiera es
preciso ser "creyente"- para estar abierto a lo trascen-
dente. Esa apertura se realiza en cualquier obra bien
hecha. No son los curas sino los artistas quienes
mejor viven todo esto.

El caso es que si es consustancial a todo ser vivo
(sistema abierto) la interacciéon constante con el
medio, hay que entender que el medio humano es a
la vez fisico y trascendente. (Aparte que la frontera
entre lo fisico y lo trascendente resulta cada vez
menos precisa). No estoy postulando teologia alguna.
Solo sostengo que el animal humano no puede vivir
sin "fe" igual que no puede vivir sin energfa y sin
informacion. Llamo "fe" a la seguridad ontoldgica
fundamental, la que nos permite vivir en la incertidum-
bre y el riesgo. La que neutraliza el nihilismo esencial
de la condicion humana. ¢ Y de dénde esta seguridad
ontolégica? Pues de la tltima no dualidad, o séase, de
la mistica.

Sir Arthur Eddington lo planteaba asi: "Something
unknown is doing we don't know what". Algo descono-
cido esta haciendo no sabemos qué. Efectivamente. Y
el acto de fe es el acto de fiarse y es el acto de
participar. Lo cual —fiarse, participar— es tan indis-
pensable para la vida como el oxigeno o las vitaminas.

(Salvador Paniker - 1988)
*x * %

En definitiva, volem gent que tingui, avui, aquells ulls
que deia Machado: "que miran sefias lejanas a orillas
del gran silencio".
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millor dit, sobre “alld” pel que som
reverents amb la vida i solidaris
amb els altres sense tenir raons
evidents per ser-ho.

M’han demanat un article sobre la Teologia de I’Alliberament, des-
tinat a un diari comarcal, i ha sortit quelcom aixt:

DEU, MARX I LA TEOLOGIA DE I’ALLIBERAMENT

El simpatic Woody Allen, en una pel-licula de fa ja uns
anys, ironitzava aix{ sobre els temps actuals: “Déu ha
mort, el marxisme esta en crisi, jo tampoc no em trobo
gaire bé...”

Em sembla que aquestes tres frases, dites i enllagades
com qui no diu res en un racé de pel-licula, reflecteixen
molt bé I'actitud de moltes persones avui en el nostre
mén occidental i enriquit.

Socioldogicament esgotada la instancia “Déu” com a
reclam i exigéncia cap a una societat més fraternal; i
fracassats o derrotats estrepitosament els intents de
moén just més o menys inspirats en Marx, una majoria
d’homes i dones “moderns” es tanquen en un “egoisme
il-lustrat” que té al seu servei forga pensadors de cate-
dra i intel-lectuals de prestigi. Com si la consigna fos:
apanya't per viure bé, tu i els del teu clan, perque la
humanitat s’ha tornat un “salvi’s qui pugui”. Procla-
mada aquesta mena de llei, i donat que a gairebé tots
ens passa que “no em trobo gaire bé”, perqué volem
més del que tenim, el “jo” queda al davant de tot. Tota
altra cosa és considerada ingenuitat o bogeria.

La teologia de I'alliberament, que parla de Déu i ha
apres coses de Marx, no fa gaire escarafalls ni se sent
fracassada davant de la primera i segona afirmacié
d’en Woody Allen. Perd si que posa el crit al cel davant
de la tercera, i demana que es faci un canvi aixi: Déu
ha mort, el marxisme esta en crisi, jque diem i que fem
davant de les dues terceres parts de la humanitat que
moren de gana i de miséria?

Encara més. Per entendre una mica bé que sén i per on
van les teologies de l'alliberament —que n’hi ha més
d’'una—podem fixar-nos en la manera com s’ordenarien
i enllagarien en elles les tres frases del nostre genial
actor i autor. Ho explanaré una mica.

Allo que anava en tercer lloc, ara queda al davant de
tot i “centrifugat”. Com a éssers humans, cadasci des
de les seves tradicions, racionalitats, fets o creences,
hem de sentir profundament nostre el problema de la
fam, de la injusticia, del domini cruent d'uns éssers
humans sobre uns altres, cosa evidentissima en ’ano-
menat Tercer Mén.

Segon moment: Si bé alguns aspectes de la teoria d’en
Marx i la majoria de les realitzacions historiques que
en ella s’han volgut inspirar han fracassat, i fins i tot

han estat contraproduents, no podem quedar-nos ac-
ceptant com a bona la situaci6 actual, siné que hem de
seguir buscant camins per superar-la. Perque, per
exemple, si un remei contra el cancer fracassa, no
direm que el cancer és bo i deixarem de buscar mane-
res de superar-lo.

Tercer moment: Actius en aquesta actitud i en aquesta
recerca, preguntem-nos qué hi ha de nou sobre I'as-
sumpte “Déu”’; quina lectura de I'Evangeli i de les
altres fonts religioses de la humanitat es pot fer i
anunciar; com es veu el problema de la profunditati de
I'dltim horitz6 de la vida humana; ete. I dir, simple-
ment, tot alld que es troba i es viu en aquest aspecte.
Sires, res. I en la mesura en que sigui possible dir-ho.

Es aquest tercer punt el que fa que les teologies de
I'alliberament siguin “teologies”; perd tenint sempre
molt en compte que una caracteristica essencial d’elles
és que els tres moments sén totalment inseparables,
formen una sola unitat vital i intel-lectual.

Em sembla que amb el que hem dit fins aqui ja queda
contestada la pregunta que avui alguns posen: Qué
fara la teologia de l'alliberament ara que el marxisme
ha fracassat? Resposta: Mentre al mén hi hagi opres-
sions, minories enriquides i majories empobrides, i
mentre hi hagi persones que lluitin contra aquesta
injusticia experimentant la lluita per la fraternitat
com una “fe”, com una opcié que va més enlla de la ra-
cionalitat instrumental, hi haura teologies de I'allibe-
rament. Tant de bo que aquestes deixessin d’existir
perque hagués desaparegut la realitat que les motiva:
un Sud i un Nord.

Perque, per exemple, joi que tant “creients” com
“ateus” entenem per on va i quina carrega inesquiva-

" ble porta dintre la frase ja tradicional en teologia de

I'alliberament que diu: (la deixo en castella perque es
vegi clar el joc de paraules) “Dios estd en todas partes,
pero no estd de parte de todos”? O aquella altra que
diu: “Més important que saber per qué va morir Crist
és saber per que el van matar”? I encara aquella: “Qui
déna el seu cos, la seva vida, perque tothom tingui pa,
en veritat pot dir: aquest pa és el meu cos™?

Tornem a les frases del comencar. Cert que cal replan-
tejar una i altra vegada, sense por, 'assumpte “Déu”
per no viure de rendes alienants: perd la fredor d de




certs “ateismes” que no senten el crit dels miserables
i I'exigéncia de fraternitat universal, és molt preocu-
pant, i abunda. Cert que moltes esperances de revolu-
ci6 en favor dels empobrits s’han esfumat en aquests
iltims anys; perd dir que el capitalisme ja és el bon
cami i que només li manquen alguns retocs, és una
bofetada de ric atipat a la cara del famolenc a qui
ning1 no fa cas. Cert que la felicitat, la pau i ’harmo-
nia personals s6n quelcom molt important; perd si no
sén com l’altra cara d’'un preguntar-se qué faig pels “al-
tres”, pels foragitats del nostre mén benestant, mai no
seran vera pau ni vera felicitat.

Destaquem el canté positiu i diguem que, afortunada-
ment, n’hi ha.d’homes i de dones que malden per una

" societat més solidaria en les seves estructures basi-

ques; que busquen els nous esquemes de pensament
per veure millor que passa i cap a on cal anar; sempre
interins, sempre en cami; i que vivint aquesta practica
de solidaritat intel-ligent parlen d’'una dimensié prego-
na i transcendent de la vida, que per a alguns pren
sensacié i nom de “Déu”. Gracies a ells hi ha, entre

altres coses, teologia de I'alliberament.

Joan Casafias

nosotros, estamos luchando por nuestra libertad!

parecer.

zacion del hombre oprimido.

humanidad.

nuestra préctica social.

Dios a través de un hombre oprimido: Jesus.

BOGERIES IMAGINATIVES

Parlant de teologies de lalliberament, i ara que ve Nadal, rellegim queé ens deia als europeus, pel Nadal
de Uany 82, un desconegut teoleg de l'alliberament colombia.

Si admirem les “bogeries imaginatives” amb que els “grans mistics” han volgut parlar d“allo inefable”,
també podem fer atencié a les d’aquest “revolucionari” del Sud.

Pertenezco a un mundo que en muchos aspectos es el antipoda del mundo europeo. Vivo y sufro con mi
pueblo en un pais de Latinoamérica, llamado Colombia, en donde... reclamar les derechos mas elemen-
tales y hasta el decir "tengo hambre" puede ser razén suficiente para ser declarado "subversivo"... Y,

Dios mismo se ha visto confrontado con esta realidad y no ha podido escapar al cambio. En nuestro Con-
tinente martirizado, Dios ha hecho su autocritica y ha comprendido que él también es un oprimido y ha
decidido que no quiere seguir siendo un "idiota atil" al servicio de los poderosos, empefiados en la explo-
tacion y en la guerra. En Latinoamérica, Dios ha cambiado de "mentalidad y de conducta”, lo que en len-
guaje biblico equivale a afirmar una conversiéon de Dios, por escandaloso y absurdo que esto pueda

En el sufrimiento del Pueblo oprimido, Dios se ha revelado a nosotros con una profundidad jamas sofia-
da y sabemos que es de naturaleza popular y democtratica y no de naturaleza meramente individual
y autocratica. El Dios que anunciamos a nuestros Hermanos es un Pueblo: Dios y Pueblo a la vez. La
Divinidad se va delineando ante nosotros como un Pueblo en ascenso hacia niveles mas altos de huma-
nidad. Por lo mismo, no como un ser infinitamente perfecto y ajeno al cambio tal como lo concibié la
Teologia europea tradicional, sino como un ser dialécticamente mutante, portador de contradicciones in-
ternas, no encerrado en:una inmanencia estéril sino afectado y enriquecido por los acontecimientos, iden-
tificado con el Pueblo sufriente y actuante y que debe realizar su Divinidad como parte de la autorreali-

Es asi como tenemos la conciencia de que Dios no es un ser terminado, sino un ser en construccién; es
decir, un proyecto que debe ser llevado a cabo y perfeccionado con los duros materiales de la historia.
Un ser que se hace en el dolor, en la alegria 'y en la lucha diaria del Pueblo y que representa a la vez la
potenciacién de las mejores energias de éste. Porque el quehacer y la lucha popular genera divinidad y

Construir a Dios, construir a la Humanidad a través de la lucha con los poderes establecidos, he aqui el
radical desafio que el Cristianismo y la realidad nos hacen en Latinoamérica. Por eso no sentimos timi-
deces en afirmar que no somos solamente las criaturas balbucientes de Dios, sino que en un profundo
y complejo intercambio dialéctico, Dios es también nuestra criatura, nuestro parto. Asi, Dios sera el pri-
mero y el dltimo, alfa y omega; nuestro impulsor y al par el resultado final de nuestros designios y de

Nuestra mayor plenitud, la que nos hace gritar de jubilo en medio del dolor, es que estamos creando a
Dios mientras construimos un mundo nuevo para un hombre nuevo.

Escribo esta carta en la época de Navidad, que se ha convertido en una fiesta de derroche y colorines
en la sociedad de consumo. Pero desde el punto de vista del nuevo Cristianismo latinoamericano -todavia
en estado incipiente- la Navidad nos recuerda que el hecho basico del Cristianismo es la encarnacion, es
decir, la materializacién, la mundanizacién, la historizacion, la hominizacién, la popularizacién de
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No amb ganes d'arribar a
ser posseidors de ['absolut,
sind6 de romandre sempre
espies i vigies de I'esperit.

SOM ESPONTANIAMENT CREIENTS?

En I'Gltim llibre d'en Rovira Belloso, "Societat i Regne
de Déu" (Ed. Cruilla, 1991) hi ha un paragraf que us
el copio perqué em sembla una bona manera -una
d'entre moltes- de comengar una conversa sobre el
tema d'aquests "papers". El titula "Obertura de la
persona a Déu". Diu aixi:

Al llarg de les pagines d'aquest llibre, no he
pretés pas endurir, ni tan sols reproduir, les
"proves de l'existéncia de Déu" de sant Tomas
d'Aquino: les celebres cinc vies. M'he proposat
quelcom molt més senzill: donar compte d'una
experiéncia molt general. La gent -molta gent-,
després de fixar-se en el conjunt del mén i de
I'home, pensa en Déu. Aquest fet fa reflexionar.
No es tracta que cada persona que fa aquest
itinerari senzill i espontani des de la unitat del
mén i de 'home a Déu, estigui fent una prova
estricta de Déu. Molt menys una prova com la
que és propia de les ciéncies: fisica o matematica.
Una demostracié que comporti una evidéncia em-
pirica, de laboratori. No és aixi, ni ho pot ser.
Tampoc no crec, perd, que es tracti d'un pur fet
simplement repetitiu, sociologic. De tal manera
que es pugui dir: "De fet, passa aixi". Penso,
planerament, que si la gent passa molt sovint de
la contemplacié del mén al pensament de Déu, és
perqueé, en realitat, el mén en ell mateix -o el
petit infant que la mare porta en bragos- és una
referéncia al Tot, a 1'Origen, al Suprem, al Neces-
sari, a Aquell que la gent anomena Déu. Si es fa
tan sovint aquest transfer del mén a Déu (aques-
ta transicié del visible al transcendent), aix0 és
segurament perqué el conjunt del mén -el con-
junt de la realitat, com deia Zubiri- porta inscrit
ontoldgicament la qualitat de ser simbol, analo-
gia o parabola d'Aquell de qui deriva tot bé i tota
esperanga de bé. Es una parabola -en aquest cas,
una comparacié sense paraules- a vegades molt
petita i amagada, com xifrada; d'altres, més clara
i significativa.

Sense cap altivesa envers l'agnosticisme, voldria
cridar l'atenci6 sobre un fet del qual he parlat. En
un primer moment es déna l'obertura de 'home
a Déu i, només com un fenomen segon o derivat,
és dbna l'ateisme. Com si aquesta obertura es-
pontania vingués avalada per la mateixa estruc-

tura o constitucié pre-religiosa de 'home obert
als altres, a l'¢tica, a la gratuitat estética...
simplement perque ell mateix esta obert ala seva
propia interioritat: conscient, radicalment lliure,
capag d'estimar. Sempre que parlo d’humanitza-
cié, que és sovint, em refereixo al conreu i la
maduracié d'aquesta dimensi6: la més fondai hu-
mana. (p. 163,s.)

Si, fan pensar aquest fet que assenyala en Rovirailes
reflexions que en treu. Davant de I'Univers i de la Vida
Humana, la gent, molta gent, pensa en Déu. Si? No
tant com sembla? En aquesta cultura nostra? En to-
tes? Quina mena de Déu? Etc.

Estem "condemnats a creure" (Josep Dalmau) perqué
sempre vivim recolzant en postulats i fent opcions que
depassen I'ambit de la rad. "La religié és consubstan-
cial al ser huma" (Raimon Panikkar) perqué aquest
necessariament es planteja les qliestions ultimes.
Perd ara ens preguntem si la tendéncia espontania és
viure positivament oberts a una dimensi6é transcen-
dent, a "quelcom" o a "algu" més enlla de nosaltres.

Tanmateix, com molts ja han fet notar, el que sorprén
no és que tinguem dificultat per parlar de "Déu"
—perqueé en tot cas es tractaria de "quelcom"” inefable,
innominable, que ens depassa— siné la dificultat que
tenim per callar sobre "Déu". De fet, de mil maneres,
la gent en parla, en parlem. Caldria callar, pero gaire-
bé no ens podem estar de parlar-ne. En altres "pa-
pers" tornarem a aquest tema.

El que m'entrebanca del text d'en Rovira és que quan
diu que el moén en ell mateix és una referéncia al
Tot, a I'Origen, al Suprem, al Necessari —expres-
sions que no indiquen personificacio— hi afegeixi,
com si fos exactament el mateix, a Aquell que la gent
anomena Déu -que és una clara personificacié-. Em
sembla que, en persones i moments determinats,
viure la relacié amb el Misteri que ho impregna tot, ex-
perimentant-lo o classificant-lo com "Algud”, o no, s6n
dues coses molt diferents. |, sense voler fer ara cap
judici de valor sobre elles, crec que cal tenir molt en
compte aquesta diferéncia; pensar-la i parlar-ne. Ho
demana el sincer dialeg cultural i religiés que la
humanitat tant necessita. Una i altra vegada haurem
de reprendre aquest tema.




En el mateix terreny que en Rovira, pero jo diria que
amb un taranna forga diferent -millor o pitjor? qué sé
jo! Diferent- es mou un altre text també proper i recent.
Es d'en Ramon M. Nogués. Sén uns paragrafs del seu
treball "Antropologia, cultura i valors", publicat dintre
del recull "La cultura davant del nou segle" (Publica-
cions de la Fundacié Jaume Bofill, 1991):

La transcendéncia, la creenga que la realitat té
una dimensi6 més enlla, més al fons, més en-
dins..., del que podem captar, és una conviccié
general i permanent de totes les cultures miti-
ques i simboliques. Tals formes sén normalment
proposades per les religions, aquests "vastos sis-
temes metafisics interconnectats" que permeten
modular i "tamponar" les expressions del llen-
guatge i de la ciéncia, tal com diu Bateson, usant
el principi de la "doble descripcié”, d'acord amb el
qual "per coneixer l'arbre, és tan important el
mite com la botanica". La realitat indescriptible
intuida al fons, al cor, al limit, a l'arrel..., la
humanitat sovint 1'ha anomenada Déu. Aquesta
conviccié de transcendéncia ha fet que la persona
humana se senti fascinada o necessitada per la
conveniéncia de depassar-se i de creure.

El mén de la creenga no és un epifenomen super-
ficial ni un mén senzill. Sembla que, entre els hu-
mans, més que trobar-nos amb algunes creences
dins d'una amplia base de coneixement provat i
experimentat, el que trobem és més aviat petits
illots de coneixement clar que apareixen dins
d'un mén mental ple de creences o simplement
d'opinions i sospites. Com diu W. James, "si
poguéssim, ho creuriem tot" i, de fet, cal reconéi-
xer amb Lain que no ens podem estar de viure

"de credit".

Tot valor s'ha d'educar. Les creences sén poten-
cialment destructives (com totes les grans expe-
riéncies humanes), i la historia demostra abun-
dosament les conseqiiéncies d'aquesta destructi-
vitat. Ben treballada, la crenc¢a -com també
demostra la histdria- pot ser una base important
d'’humanitzaci6, i aixd demana l'aplicacié del dur
procés que la tradici6 biblica anomena desidola-
tritzar. '

La situacié de la creenca en el nostre mén resulta
extraordinariament complexa, i des de l'ateisme
als fonamentalismes religiosos, passant per 'ag-
nosticisme i per creences madures, hom troba un
ric ventall de possibilitats. L'experiéncia religio-
sa perd en les societats modernes molts punts de
suport classics, des de la magia fins al poder
establert o la neurosi, perd es troba també da-
vant d'una oportunitat molt interessant, després

de la dura i fruitosa critica freudiana i marxista,
1 és l'oportunitat de restar elegantment senzilla,
quedant gairebé només amb la narracié com a
suport, el simbol com a expressié i l'alliberament
huma com a horitzé. Com a contrapunt d'aquesta
purificacié de la transcendéncia apareix una ten-
déncia a recuperar el classic valor de seguretat
que déna sentir-se a les mans de forces superiors,
concretat avui en recursos com la devocié astro-
logica o de les magies, que reuneixen algunes de
la grans linies d'atracci6 que fascinen sempre
I'esperit huma: el fatalisme, el cientifisme, 1'uni-
versalisme i un cert regust cosmologic de moda.
Tals devocions perd s6n una negacié de la lliber-
tat.

Aquestes situacions inciten a un aprofundiment
1 a una precisié del fenomen religiés... d'aproxi-
macié seriosa als grans temes que la transcen-
déncia planteja a la cultura moderna. Més enlla
de la teologia o la sociologia, la religié torna a
cridar l'atencié, en la perspectiva de 'antropolo-
gia basica, per la seva obstinada preséncia en
I'horitzé cultural. Es en aquesta linia que Bate-
son, el gran antropoleg de la comunicacié, es
pregunta: "Per qué és tan important el sagrat?, i
cita, mig pietés mig irdnic, la pregaria del poeta
William Blake: "Déu ens guardi d'una visié dni-
ca, i de l'avorriment de Newton". (pp. 67-69)

També al poeta la realitat li parla "de vida
més alta". Després sent que, per ara, "no
res"...

Un ritme novissim o obscur
em parla de vida més alta

i en sento, molt dvid, [a falta
i em cal el seu aire més pur,

I cerco -amb delit prematur?-
indicis del mén que m'exalta.
No res: al voltant tot m'assalta,
s'oposa al mew sobri conjur.

Racons, cantonades, cruilles:
exploro evidéncies senzilles
cercant [a claror de més fast
que sé prohibida, per ara
-1 el mén més real semmascara
darrera del mon a Cabast.

David Jou
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Amb la joia de preguntar-me cada
dia novament: qué hi ha darrera
d'aquesta paraula?

| SI CALLESSIM D'UNA VEGADA?

Fa molts dies que no us envio cap "paper”, tot i que
alguns de vosaltres m'heu anat dient: qué esperes?.

El problema, si problema hi ha, no és pas de mancan-
¢a, de no tenir que dir o temps per dir-ho, sin6 d'abun-
dancia, de massa coses que un temperament avid i
contemplador capta i troba constantment aci i alla re-
ferents al tema d'aquests "papers".

Intuicions, paraules, pensaments, expressions, fruits
d'experiéncies, que ja no estan dins dels esquemes o
mots fins ara tradicionals en aquest terreny. Comenga
a abundar un taranna nou en aquest assumpte.

Hi ha molt. | el que costa és triar, saber si us interes-
sara, si no em faré pesat, si el tema mateix a tractar
no demana més silenci que paraules.

No us ha passat mai que al despertar-vos al mati, la
primera expressié conscient que us surt és "Bon dia,
Déu"? Donada la meva educacié i el meu itinerari
personal —semblant.al de molts de vosaltres—
aquest "Bon dia, Déu", tant pot ser una superficialitat
immensa, com un simplicissim cant a la creaci6, com
un acceptar amb ganes que tot el que redescobreixo
amb el nou dia té "un cor" que no hauria mai de perdre
de vista. O pot ser igual a dir "Bon dia, tots"... O, com
que fins i tot en el cor més alegre sempre hi ha un racé
d'esglai, també pot ser equivalent a una mena de "Bon
dia, tristesa" com el d'aquella escriptora de la nostra
joventut. | moltes coses més.

A estones em sembla que, per a molts de nosaltres,
I's de la paraula "Déu", quan no és rutina, és un
situar-nos en aquell espai, punt, intim en qué hom no
té altre remei que ser absolutament sincer amb si
mateix.

Sinceritat amb si mateix | amb la realitat que ens
envolta. Ves per on aquesta és una de les primeres
actituds que ens demanen, sobretot a nosaltres, els
que formem part del mén ric, els mistics i tedlegs de
I'alliberament. Seguint les senderes dels Profetes d'ls-
rael, aixi que senten pronunciar la paraula "Déu",
avisen:

La distancia entre Dios y nosotros
se mide por los kilémetros
y miles de kilometros

de los que mueren de hambre.

La distancia entre Dios y nosotros
se mide en horas y dias

y siglos de llanto

de un tercio del planeta.

La distancia entre Dios y nosotros
se mide en espacios de separacion,
en abismos de diferencias

entre pueblos y pueblos.

El pan acorta la distancia
y la mano solidaria cruza el tiempo
y atraviesa el misterioso espacio.

Aquest poema és d'un xilé, Esteban Gomucio, que viu
immers en la causa justiciera dels pobres.

O és alld que des de fa anys ens té dit en Casaldaliga:

Donde tu dices paz, justicia, amor,
jyo digo Dios!

Donde tu dices Dios
jyo digo libertad,
justicia,

amorl!

Prou que ho saben en Gomucio i en Casaldaliga que
la realitat divina que descobreixen i volen que desco-
brim compartint, creant solidaritat, és inefable, és
misterl; que s'arriba a un punt en qué és millor "viure"
i callar sobre aquest tema.

Perd, davant de la possibilitat que algu pensi que
"aix0" inefable és "quelcom" indiferent a la injusticia i
a la miséria, no callen; parlen, criden.

Veuen que entre aquest "Déu" (en el seu cas, a esto-
nes, molt personalitzat, molt biblic) i la injusticia al
mén, hi ha una relaci6 de no neutralitat. Per aix0
parlen, tot i que personalment potser els agradaria
més una "mistica del silenci".

Ben mirat, aquests mistics de l'alliberament sén alld
que diem "un curcé". Des del seu geni personal, fet
d'opcid pels pobres i de sintonia amb la tradicié bibli-
ca, prou s'alegren, per exemple, al sentir aquest
pensament de Rilke que els amics del Projecte Q
recentment han citat:




Benaurats els qui saben
que mes enlla de tots els llenguatges
hi ha l'inexpressable.

perd de seguida hi afegeixen quelcom aixi: banaurats
els qui saben que sols podran experimentar la mani-
festacié de linexpressable si viuen oberts al pobre
que reclama justicia.

| qui gosa dir-los que no.

Un altre d'aquests mistics de l'alliberament, en Jon
Sobrino, quan parla de qui era Déu per a Jesus,
respon: un Misteri que és Pare, i un Pare que no deixa
de ser Misteri (sobretot quan assassinen a Jesus i no
compareix per cap canté a alliberar-lo).

Dir-li "Pare" pot ser una cosa molt cultural i circums-
tancial, perd pot servir per deixar molt clar que es
tracta de "quelcom" totalment en guerra contra els
idols de la no fraternitat: acumulacié de riquesa, de
poder, mercat total... | per deixar ben assentat que
sense una praxi real de la solidaritat amb els humiliats
de la terra no hi ha manifestacié del "Misteri de I'Ab-
solut" ni res que se li assembli.

Son aixi aquests mistics. | per aixd arriben a dir que
Déu consisteix tot Ell en ser interpel-lacié. Que no és
"quelcom" que puguem situar en I'escala dels éssers,
ni pertany a cap ambit del ser, o del Ser, siné que és
una altra mena de "cosa", és interpel-lacié pura. Tot
"Ell" és la interpel-laci6 constant i sempre fresca que
ens ve del clam justicier, concret, historic, dels opimits
del mén.

Aixi, diuen, la famosa pregunta biblica "Qué has fet
del teu germa?”, més que ser quelcom que Déu diu,
és, ella, Déu mateix. En aixd consisteix Déu per a
nosaltres: en ser, i prou, aquesta interpel-lacié a cada
instant, sempre acabada de néixer.

| digue'ls que no.

Sembla que es passen, aquests mistics, parlant "d'a-
llo" inefable que els crema en les entranyes. Per ells,
"el rostre del pobre és el rostre de Déu" (Per aixod
senten una gran sintonia amb el fildsof europeu, de
raga jueva, Emmanuel Lévinas, del qual algun dia
parlarem; I'home d'«Etica i Infinit»).

Sembla que no hagin llegit, o no els convenci, alld del
filosof Wittgenstein que en pocs dies he vist citat a tres
0 quatre llocs.

D'una banda diu:

L'inexpressable, tanmateix, existeix. Es mos-
tra, és allo mistic.

Pero de seguida afegeix:

D’allo que no es pot parlar, cal guardar-ne
silenci.

| a callar s'ha dit.

Pero molts comentaristes fan notar que en Wittgens-
tein, en dir aixd, ja n'estava parlant, de l'inefable. |
convidava a parlar-ne. Perqué aixd: que l'inexpressa-
ble es mostra, el fet que es mostri, es pot dir de mil i
una maneres. Tantes com persones que experimen-
ten que es mostrai com moments de la vida en qué
se'ls mostra. Encara que no puguem dir qué és o com
és "alld" que es mostra.

Es per aixo, crec, que per més que siguem raonable-
ment critics com en Wittgenstein, tenim ganes de
parlar de I'inefable, ens resistim a callar absolutament.

De les mil i una patinades que es poden fer en aquest
parlar, i dels inacabables disbarats que es poden dir,
que judiquin els qui escolten, el "plblic en general”,
aplaudint o xiulant. No creiem en cap jerarquia "inspi-
rada" per judicar. (Els mistics de l'alliberament, ja
sabem per quin cant6 aplaudiran o xiularan).

Aqui pot venir al cas alld que cita i comenta Anthoni de
Mello en un dels seus llibres:

Los discipulos tenian multitud de preguntas que
hacer acerca de Dios.

Les dijo el Maestro: "Dios es el desconocido y el
incognoscible. Cualquier afirmacion acerca de
El, cualquier respuesta a vuestras preguntas, no
serd mds que una distorsién de la Verdad"

Los discipulos quedaron perplejos: "Entonces,
éZpor qué hablas sobre EI?"

"¢Y por qué canta el pdjaro?, respondié el
Maestro.
El péjaro no canta porque tenga una afir-

macion que hacer. Canta porque tiene un
canto que expresar.

Provem de canviar la paraula "Déu" per la paraula
"Misteri"? També la prefereixo entre cometes per a
indicar la carrega d'inefabilitat que porta.

| encara que gramaticalment és paraula masculina, és
molt menys masclista que I'altra.

| deixa més obert alld de si ens referim a una "realitat
personal” o0 no necessariament.

Em va fer gracia trobar I'altre dia en el diari, que un
dominic, amic personal d'en Bufiuel, el del cine,
comentava, parlant d'aquest gran artista: "Yo recuer-
do que alguna que otra vez me decia que entre él y yo
no habia diferencias, porque si yo creia en Dios, él
creia en el misterio".

Us convido a passar sense interrupcio6 al full segiient.
Joan Casanfas
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"...nit endins. per les illes del
canviant misteri...", (d'un poema de
Carles Riba)

COM S'HO FAN, ELS MISTICS, PER NO CALLAR
SOBRE ALLO QUE NO POT SER DIT?

El full anterior esta pensat com una preparacié —segurament ben poc encertada— per a la lectura d'un text que
he trobat alli on menys em pensaria i que m'ha fet disfrutar molt. Va de ple al nostre tema. A veure qué us

semblara.

Es d'en Ricardo Sanmartin i aparegué a la revista CLAVES del mes passat. Titol: LAS NEGACIONES DE SAN

JUAN DE LA CRUZ.

Cuatrocientos afnos después de la muerte de Juan de
Yepes y Alvarez (San Juan de la Cruz, 14-12-1591),
y como un pequefio homenaje a su memoria, quisiera
reflexionar sobre algunas formas similares de nega-
cién de las que algunos misticos y creadores han
hecho uso como instrumento clave o estrategia para
el acceso a la experiencia del misterio. Si al misterio
me refiero no es por saber lo que ello fuere, sino por
considerar que la importancia de los escritos de San
Juan de la Cruz no reside tanto en su contribucién al
lenguaje como tal, cuanto adénde consiguen llegar
con el lenguaje (o llevarnos, mas bien, puesto que él
ya marché con su propia ascesis), como, a pesar de
las limitaciones de les expresividad humana, consigue
no callar lo que no puede decirse.

Misterio, por su raiz griega (myo) alude a algo cerrado
y, por ese cardacter, el diccionario lo define como algo
cuya causa u origen queda oculto, resultando su
naturaleza impenetrable, inasequible a la razén, algo
que no podemos explicar.

Con todo, a pesar de que asi sea el misterio, ¢cémo
es que podemos hablar de lo inefable?. Misterioso, sin
duda, resulta ser el misterio. De momento, aun sin
saber bien a qué nos referimos, podemos llamarle de
algin modo. No quedando con ello satisfechos, nos
vemos en la necesidad de comentar tan misterioso
término con toda una serie de negaciones: sea lo que
fuere el misterio, es algo que no podemos explicar,
algo en lo que no podemos penetrar, algo a lo que no
accedemos con la razén, etcétera. No obstante, a
algo nos referimos y, para de alguna forma darle
forma, tenemos que seguir negando: si a algo nos re-
ferimos no es sin masinada, no es algo des-conocido.

Alguna noticia tenemos del misterio cuando nos
vemos movidos a usar tal término. Es mas, por la
atencion que tal noticia nos exige, no parece ser lo
misterioso algo de lo que podamos dar cuenta facil-
mente, pues reclama de nosotros la inversion de tiem-
po y esfuerzo; ni algo de lo que sosegadamente
podamos prescindir, dada su potencia focal, siendo
todo ello indice de su relevancia, de la importancia
que el misterio asume (o que a él le concedemos) en
nuestras vidas como actores del mundo. Es la expe-
riencia misma de la vida la que, en determinados
momentos clave, se nos vuelve misteriosa irrumpien-
do en ella el misterio como vivencia que reclama con
imperiosa fuerza nuestra atencién.

Si de él tenemos noticia y a su vez nos resulta inex-
plicable, parece ser que ambas son dos notas carac-
teristicas del fenémeno del misterio: su presencia en
nuestra experiencia y la inadecuacién de nuestros
instrumentos discursivos para dar cuenta suficiente
de tal experiencia. No podran ser, por tanto, ni el
discurso cientifico, ni el ordinario, los vehiculos ade-
cuados para tratar con el misterio, sino aquellos otros
que provoquen o re-produzcan su irrupcion en la
experiencia, aun con el riesgo de un menor rigor en el
control intersubjetivo de su produccion. Si sufriendo o
gozando tan radical experiencia s6lo podemos nom-
brarla, conviene recordar, con Wittgenstein, que
"nombrar y describir no estan, por cierto, a un mismo
nivel: nombrar es una preparaciéon para describir.
Nombrar no es alin en absoluto una jugada en el
juego de lenguaje... Al nombrar una cosa todavia no
se ha hecho nada". Es cuando intentamos describirla,




como hace San Agustin, cuando comenzamos —pre-
cisa y paradéjicamente— negando tanto nuestra ca-
pacidad, como las contradicciones en las que explici-
tamente vertemos nuestra descripcion: "Vos sois,
Dios mfo, un soberano Ser... ocultisimo y presentisi-
mo... tan estable como incomprensible... nunca nue-
VO y hunca viejo... siempre estais en accién y siempre
quieto"”. "Aix0 era i no era" es la expresién popular
catalana con la que termina Paul Ricoeur su capitulo
sobre la Verdad metaférica, forzandonos tanto el uno
como el otro, Ricoeur o Agustin, con ese modo de
entrar en el lenguaje, a salir de él para enfrentarnos
radicalmente con tal experiencia.

También Santa Teresa no puede sino remitirse a la
experiencia al tratar de las Cuartas moradas "porque
comienzan a ser cosas sobrenaturales y es dificulto-
sisimo de dar a entender... pues hay cosas tan deli-
cadas que ver y que entender, que el entendimiento
no es capaz para poder dar traza como se diga siquie-
ra algo que venga tan al justo que no quede bien es-
curo para los que no tienen espiriencia, que quien la
tiene muy bien lo entendera" (sic.). Pero quiza quien
mejor turbacién consigue provocarnos glosando poé-
ticamente su tan paraddjica experiencia del misterio
sea San Juan de la Cruz:

"Entréme donde no supe
y quedéme no sabiendo,
toda sciencia transcendiendo.

Yo no supe donde entraba
pero cuando alli me vi,

sin saber dénde me estaba.
grandes cosas entendi,

no diré lo que senti,

que me quedé no sabiendo,
toda sciencia transcendiendo.

... se quedd mi sentido

de todo sentir privado

y el espiritu dotado

de. un entender no entendiendo,
toda sciencia transcendiendo.

El que alli llega de vero,

de si mismo desfallesce:
cuando sabia primero

mucho bajo le paresce,

y su sciencia tanto cresce,
que se queda no sabiendo,
toda sciencia transcendiendo.

Este saber no sabiendo

es de tan alto poder,

que los sabios arguyendo
jamas le pueden vencer,

que no llega su saber

a no entender entendiendo,
toda sciencia transcendiendo.

Si algo conseguimos entender de la inefable experien-
cia de San Juan es, desde luego, "no entendiendo”
sino trascendiendo sus palabras, tomando su poema
como un polo de la metafora que la lectura despliega
frente al polo de la experiencia, apresando entonces
el misterio que irrumpe com fruto de esa tension me-
taforica, adentrandonos con la ayuda de su texto en la
vivencia que resulta al arrojarnos de él sus negacio-
nes, accediendo desde el lenguaje a la experiencia,
volando hacia ella subidos a la flecha de sus versos,
alejAndonos del arco del lenguaje con el impulso de la
tension que el poeta aplica a la cuerda de su poema.

Si escribir tales textos es logro de la union mistica, la
union como tal se procura con la ascesis, en la cual
nuevamente encontramos la negaciéon como estrate-
gia. También San Juan, coherentemente, como si de
una necesidad logica se tratase, conecta la noticia del
misterio y el camino de acceso a la experiencia mis-
tica: "Siendo cierto que en esta vida mas conocemos
a Dios por lo que no es que por lo que es, de necesi-
dad para caminar a El ha de ir negando el alma hasta
lo Ultimo que pueda negar de sus aprehensiones, asi
naturales como sobrenaturales"."No... pretendas en-
trar en los gozos y suavidad del espiritu si no es
abrazando la negacion de aquello que pretendes. Si
quieres venir al santo recogimiento, no has de venir
admitiendo, sino negando.”

I el text continua —forga més enrevessat— parlant del
llenguatge, la semantica, la creacié artistica... Em
sembla millor acabar el full amb paraules de Carles
Riba com I'hem comengat:

és només per al joids
que la vida fa el seu ple.

Cal fer pura a tot o re

la jugada, com si ho fos:

qui no mori d'amords

I'amor no el prendra a merce.

N
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L'experiéncia ve a dir que titllant una
paraula i substituint-la per Ialtra, hi
hem guanyat i hi hem perdut a la
vegada.

INTIMITAT.I SOLIDARITAT

Diuen que Aaron, aquell de la Biblia que va fer un
vedell d'or perque el poble tingués una imatge concre-
ta de Déu, ja li deia al seu germa Moisés:

Al poble, a la gent normal i corrent, aixd d'un Déu
Inefable, sense rostre, sense nhom, Imprevisible...
no li va, no ho entén, és quelcom massa abstracte.
T'entendran quatre saberuts o privilegiats, perd la
resta, la majoria, quedara desamparada. A la practica,
quedaran sense Déu. O tu tindras el teu, i ells seguiran
amb el seu.

| Moisés intentava explicar millor aquella experiéncia
de contacte amb la divinitat que havia tingut alli al
desert, al voltant d'un esbarzer encés. Pero tartamu-
dejava, no se sabia explicar, les paraules li fallaven,
cap paraula no li servia del tot; fracassava.

Aaron, I'eloqgiient, el que "tocava de peus a terra",
s'encarregava de "traduir" en expressions compren-
sibles, en Idees clares | permanents, el significat
ocult, inefable d'alld que el seu germa, I'home de Déu,
havia experimentat, havia vist i no vist, sentit i no
sentit, tocat i no tocat.

Una experiéncia individual profundissima, aquella de
"el pur abim del Déu inabastable", havia de passar a
ser la fe d'un poble. Era possible?

Aaron, amb el vedell d'or o d'altres maneres, ho
intentava. Volia fer comunicable al poble normal i
corrent aquella fugissera revelacié del Misteri de la
Divinitat que Moisés havia tingut: "Séc el que s6c"...
i encara gracies. Inefable. | actuaré quan a mi em
sembli,... Imprevisible.

| Moisés discutia cada vegada amb el seu intim
col-laborador, Aaron, perqué aquest, I'eloqiient,
delerés de donar una fe al poble, de parar-li de Déu,
el falsificava, donava idees degradades, inapropiades,
el feia malbé. La visié original del divi estava essent
distorsionada.

Doncs, qué? Callar i prou? Que no era un bé per al
poble parlar-li d'aquell Déu que el volia lliure, que era
exigéncia de justicia, com una mena de font de
fraternitat?

Potser, pensava Moisés, s'’hauria de provar de conduir
la gent, amb paraules apropiades, fins la ratlla del

silenci, fins la frontera de lindicible; i alli deixar a
cadascuy amb la seva callada intimitat, amb la seva
experigncia intransferible, insistint que sera cosa
buida si no és exigéncla de fraternitat. ("Y quedéme
no sabiendo, toda sciencia trascendiendo" diu Joan de
la Creu). Un parlar que situa l'exigéncia de silenci.
Silenci que, com tan bé s'ha dit, és exigit i és exigent.

Potser, pensava Moisés, el sol fet de voler comunicar
amb paraules humanes, amb idees i imatges con-
cretes, alld que és experiéncia personal immediata,
profunditat espiritual sobre el sentit de la vida, de
I'amor, de la bellesa, de tot; el sol fet de voler formular
alld que és irrupcié del Misteri, ho distorsiona tot,
adultera el mateix Misteri. No sera millor deixar
cadascu per ell, en aquests assumptes?

Conflicte tragic a estones. Moisés, el tartamut, i Aaron,
I'eloglient, es necessiten mutuament; i tots dos hi
surten guanyant i perdent. Si una fe personal ha de ser
també fe comunitaria, del poble, el conflicte ja és aqui.
l, quina persona que porti una experiéncia d'Absolut
cremant-li les entranyes pot estar-se d'intentar co-
municar-la, per a bé de tots?

Moisés no pot estar sense Aaron. Bé ha de dir
quelcom respecte al que ha "vist" i "sentit" al poble. De
cap manera pot guardar-s’ho per a ell sol.

Aaron s'entusiasma al veure que hi ha un Déu per a
bé del poble. | busca paraules i simbols poétics amb
els quals fer-lo present i facilment captable per la gent,
la "massa". Perd de seguida Moisés s'ha de posar a
cridar que no, que "no és aixd", "no és aixd", que allo
que se li ha manifestat és inefable i inimaginable,
transcendent de veritat, inconcebible; pero, alertal, és
quelcom ben real, no cap quimera, i és el fonament de
la llibertat i justicia entre els humans. Tu fas idols, li
diu. '

Hi ha una mena d'abim entre els dos. Es I'abim que hi
ha entre el "tenir noticia" del Misterl que a voltes
envaeix la nostra vida, "captar-ne" la "preséncia",
sentir-se visitat per la seva "irrupcié" en el viure ha-
bitual i normal, i el dir-ho (el no poder dir-ho), I'explicar-
ho (el no poder explicar-ho) als altres.

Sembla clar que la comprensié que Moisés té de Déu
és molt més auténtica, més profunda, capag




d'afrontar amb éxit moltes critiques dels "il-lustrats";
perd és essenclalment muda, o accessible sols a
molt pocs.

Sense Aaron el proposit d'ajudar el poble dient-li que
I'amor i la justicia han d'omplir la vida perqué d'aixo
esta fet I'Absolut que ens déna vida, no es pot realitzar.
Perd, amb Aaron, una gran part de falsedat es cola
junt amb la veritat.

Aaron estima el poble que sofreix, i vol treure'l de la
seva desesperaci6 parlant-li de Déu. | li ha donat una
imatge d'or, perqué veu que les maneres abstractes i
totalment interiors que Moisés exigeix de l'esperit
huma depassen la capacitat de la gent "normal i
corrent”. | no és que Moisés no estimi el poble.

Un conflicte huma, de llavors i d'ara, en el que tots,
d'alguna manera hi estem ficats. Tots ens hi trobem
representats.

Aaron vol parlar del "Bon Déu", que consola el poble,
a qui es poden demanar favors, trobable en el
tabernacle amb tota seguretat, que ens vol bons,
justos, germans, i ens explica com ser-ho,... Moisés li
diu "si, pero...; si, perd..."; aquest "Bon Déu" ens pot
portar a molts disbarats -qué no es pot fer en nom de
Déul-, a una gran superficialitat, a "alienacions".

LI

Deixem ara els dos germans -dues cares d'una sola
persona- i pensem si, ben mirat, en la vida de tot home
o dona no hi ha molts moments, molts espais, en els
que hom guarda silenci sobre coses que viu, que
experimenta, positives o negatives, i que no sap com
comunicar, com dir, com explicar enfora. Només pot
parlar amb el comportament, amb la practica i amb els
gestos, amb el capteniment, amb el fer. La resta és
silenci intim. Silenci acceptat, conscient, potser
suportat, potser estimat, fins i tot amb un cert egoisme.
Silenci del qual potser els altres es donen compte;
silenci que potser els convida a buscar, a arribar al
propi silenci. O potser no; potser no es donen compte
de res especial.

Experiéncies aixi les viu podriem dir que tothom. En
tota cultura i en tot nivell social. | no passa res; tothom
ho troba molt normal; ningl no lamenta que passi aixo.
Més aviat es té com un senyal de profunditat humana,
de serietat de la vida, de grandesa del ser persones
conscients i creadores.

Si aixd també passa respecte al nivell de profunditat
que normalment indiquem amb la paraula "Déu", per
qué posem de seguida l'alarma dient que el silenci
dels "mistics" no és popular, que és sols per a la "flor
i nata"?

No sera que el problema és un altre? No sera que el

que és dificil i ens manca és saber explicar el cami
recorregut fins arribar al llindar on ja sols resta el
silenci? El cami que porta a I'esbarzer incandescent?
Aquest cami, normalment pel desert, qui I'na fet, sigui
una, sigui moltes vegades, pot saber explicar-lo. Sivol,
si cultiva alld que en diem la "vida espiritual", pot
explicar-lo, sap explicar-lo. Sense necessitat de viure
de renda de receptes fetes, de dogmes ja definits. Es
un judici erroni dir que aixd no és per a la gent "normal
i senzilla".

Tanmateix, allo que de més huma hi ha a cada perso-
na, es manifesta en el fer, en el capteniment; pero, en
quant a paraules, resta per sempre en el silenci, en el
“lluminds”, o "tenebrés” silenci. Aixd ho sap tothom, i
no en fem escarafalls.

Quina mena d'impossible! o calles 0 malments. Perd
callar del tot també és un frau. Cal compartir alld que
dona "sentit" a la vida. Cal ser solidaris en tot.

Totes les cultures, totes les religions, gosaria dir que
totes les filosofies, arriben a aquesta mena de carrero
sense sortida, a aquest fracas necessari de la paraula.
Ella no pot anar més enlla d'acotar el silenci.

Quan s'arriba a aquesta platja temptadora de I'ocea de
l'indicible, hi ha qui opta clarament per callar, i hi ha
qui, malgrat tot, segueix parlant. Amb simbols, amb
figuracions antropomorfiques, o -i aixd ja fa més mala
espina- amb afirmacions de tipus metafisic.

Cada persona, sigui "mistica" ("profética") o "normal",
fara el que li sembla davat d'alld Inenerrable que,
potser de cop i volta, ha com nascut en el seu interior:
callara o parlard. Perd si parla, que s'atengui a les
conseqiiéncies; que sapiga que, d'alguna manera,
fara idols, falsos déus. Sobretot si no parla amb
paraules realment generades en el seu cor, en la seva
intransferible experiéncia d'haver estat tocada per
I'Essencial. No s'hi val a tirar de beta amb formulacions
de catecisme i recitacions de credos. En aquests
assumptes, el cantar d'oida acostuma a ser fatal.

D'altra banda, molts "ateus" estan d'acord amb alld
que diu: Estd bé que es vulgui acabar amb les
imatges antropomaorfiques de Déu; perd, I'ateisme
que ha perdut el sentit del misterl, aquest si que ho ha
perdut tot.

Tanmateix, de les persones cal saber escoltar-ne alld
que diuen, i, potser encara més, alld que callen.

Aixi passa amb aquestes "maleides giiestions
eternes”, que ni per a plantejar-les com a simple pre-
gunta trobem les paraules i expressions adequades.
Pero son inextirpables; la humanitat no se les pot
treure del damunt. | pesen més del que sembla,
actualment tambég, en la vida social, econdmica i poli-
tica.
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"Déu", ... el "Misteri", ... Aqui tota
paraula fracassa.

Si almenys en trobéssim una que
fos impossible utilitzar-la quan no

MES INTIMITAT | MES SOLIDARITAT

Allf on hi ha profunditat, ...

Als diaris i revistes hi surt sovint una idea que, en el
nostre ambient, és una mica nova. Es tracta d'all6 que,
per exemple, diu en Miret Magdalena (EL PAIS, 13.08.92):

Tener fe no es tener que aceptar jeroglificos abstractos,
sino aceptar con-valor y entrega la vida en su profun-
didad; y no hacerse mas problemas de un catélogo de
conceptos abstractos, que nos evaden del misterio
profundo de esta vida que todos llevamos dentro.
¢Es esto creer 0 no?

En el mateix diari, pocs dies abans (05.07.92.),
Leonardo Boff deia, parlant amb un entrevistador:

Quiero hacer una teologia orientada al hombre de la
calle, que tiene sus necesidades, sus esperanzas, su
sentir de la vida y veo que las religiones institucionales
tienen un discurso muy codificado y cuando alguien,
como yo, escapa de eso, corre el riesgo de ser vigilado.

Creo que el mensaje religioso evoca la profundidad de
las personas, y tiene que partir de las demandas, de las
busquedas, de la desesperacion humana, de la alegria
humana. Y en eso hay una referencia a algo misterio-
so, profundo, al que llamamos Dios, o Buda, o Alg, o
Visnu, no importa.

Mercé Sala (no la de la RENFE) va per semblants
camins en una entrevista publicada a Serra d'Or (Juliol-
Agost 1992):

Cada vegada m'inclino més a pensar que cal passar de
considerar la religi6 com un sistema de creences, a
considerar-la com una invitacié a un procés de des-
coberta. Quan s'esta en la dinamica de voler descobrir
Déu, per anar endavant cal saber utilitzar les creences i
formulacions simplement com a eines; com a mitjans. ...
Cal recordar que l'objectiu és fer de la nostra vida una
creacié amorosa, lliure i transparent que testimonii la
realitat de Déu. ...

Jo, I'iinica cosa que s¢ dir als que m'envolten €s que hi
ha una altra dimenslo que, tot I ser una dimensié subtil,
cadascu la pot descobrir fent un grocés, i que si aquesta
persona vol, m'ofereixo perque el fem plegats. On
arribarem, no ho puc dir, perqué no ho sé. ...

El meu Itinerarl ha estat d'anar crelent cada vegada
menys | menys$ coses, sense per alxd delxar la
recerca de la crida profunda. Perd aixd no ho he
viscut com una pérdua, siné com un avangar cap al
cor de la questio.

(En totes aquestes citacions, els subratllats sén meus.)

I Marcel Légaut, un mestre de l'esperit, mort no fa
gaire, deia sovint que la majoria de comunitats cris-
tianes i de religions institucionalitzades, en comptes
d'afavorir, com caldria que ho fessin, una experiéncia
esplritual profunda, I'han feta dificil o impossible,

reemplacant-la per l'ortoddxia (la llista de coses a
creure) els preceptes (la llista de coses a fer.o a
evitar), I'obediéncia a la jerarquia (és més segurl) i
algunes "devocions" per a la consolacié del cor.

El misterl profund que portem dintre. La crida pro-
funda. Experiéncla espliritual profunda. Cadascu té
el seu cami propi per a captar aquesta crida, per a
arribar a aquesta experiéncia. | no és cosa de si
"cultes" o si "populars”. Es a I'abast de tothom; tothom.
Que no sapiguem comunicar-nos-ho o traduir-ho, és
una altra cosa. | el més habitual és que tots tinguem
mandra de cuidar aquest aspecte de la vida. -

Les preguntes Inapagables

Sovint, aquest toc de profunditat sense fons, trans-
cendent, que tots podem experimentar —almenys en
moments o0 époques privilegiats— pot expressar-se
bastant bé en forma de pregunta. El toc, no la
profunditat com a tal.

Cada persona, en cada moment, podria tenir, si es
-plantegés seriosament la vida, aquella pregunta apro-
piada, Unica, que podria introduir-la a aquella dimensié
on el viure mostra el seu canté divi, mistic.

El toc de profunditat, de misteri, no esta tant en una
resposta o altra —i menys si és una resposta de
conceptes, d'afirmacions de "veritats"— sin6 en I'acti-
tud amb qué és assumida la Fregunta; en I'ambit vital
a on ella introdueix; en el llindar que el fet de
plantejar-se personal i intimament la pregunta pot
suposar.

Posem-un exemple. Jorge L. Borges, el famos
escriptor argenti, t¢ un poema anomenat "De que
nada se sabe". En definitiva es fa la pregunta, o les
preguntes, que a molts els han portat a sentir que
quelcom de profund, de "misteriés", de dimensi6
“altra”, hi ha en la vida. Ell, sembla que es queda molt
"fred", dient "no se'n sap res".

Llegim:

«La luna ignora que es tranquila y clara
Y ni siquiera sabe que es la luna;
La arena, que es la arena. No habra una
Cosa que sepa que su forma es rara.
Las piezas de marfil son tan ajenas
Al abstracto ajedrez como la mano

- Que las rige. Quizas el destino humano
De breves dichas y de largas penas
Es instrumento de Otro. Lo ignoramos;
Darle nombre de Dios no nos ayuda.
Vanos también son el temor, la duda
Y la trunca plegaria que iniciamos.
¢ Qué arco habrd arrojado esta saeta
Que soy? ;Qué cumbre puede ser la meta?»




Per a mi, la carrega d'humanitat que porten aquestes
preguntes d'en Borges, no esta tant en si "se'n sap
res" o no; en si tenen, o no, una resposta de tipus
metafisic, expressable en afirmacions conceptuals;
siné en lI'ambit de misteri inefable, perd real, en qué
ens poden introduir en moments personals deter-
minats.

No en sabem res de "qué arco habra arrojado esta
saeta", pero el fet és que hi ha "saeta"; som; i, a voltes,
estimem; i ens preguntem, sense esperar resposta,
perd sentint que la porta que s'ha obert no es tanca
dient que no hi.ha resposta: ¢com és que som, que
estimem? No hi ha resposta, perd hem estat portats al
llindar de l'inefable, hem estat portats a tenir noticia del
Misteri, sense saber-ne dir res més.

Les preguntes relatives a la dimensié ultima de la vida
i de tot, diguem relatives a "Déu", no es resolen amb
respostes després de les quals la pregunta deixa
de ressonar, queda amansida | Ja arxlvable. La
pregunta és viva i nova, tant abans com després de la
resposta.

Ajudaria a fer el mén més huma aquell que pugués
anar fent que cada persona descobris la pregunta que
li correspon, la que toca la seva fibra intima que
ressona en I'abim del viure convidats a estimar.

Potser una de les gracies dels mestres de l'esperit és
qgue, quan ens acostem a ells o elles, saben fer-nos
arribar a la nostra prégunta propia i intransferible; la
que ens pot fer situar en aquell punt dolg on la vida es
fa transcendent sense deixar de ser molt d'aqui i ara
(molt "immanent* diriem).

La "primera pregunta"”, segons alguns

Hi ha mestres de I'esperit que diuen que la pregunta
que de veres ens pot menar cap a la transcendencia;

la pregunta sense trampa possible, de la qual depén el
que puguem fer preguntes ulteriors sense cinisme. i
sense "fer volar coloms", va sempre pel cantd de la
justicia; és la qliestié de la justicia en el mén.

Diuen, aquests mestres, que la primera pregunta del
ﬁensar seriés no és la questi6 tan esmentada "per qué

i ha quelcom en comptes de no haver-hi res?", sind
;’jper que existeix el mal i no el bé i prou?" Questio que

e seguida es transforma en interpel-lacié personal:
"Vull fer quelcom perquée tot el que existeix arribi a ser
sols bé i gens de mal? Es a dir: "Com em situo davant
dels altres que pateixen el mal? Per a cadascu pot
prendre una forma diferent aquesta pregunta origina-
da en una mateixa realitat.

Encara que a estones pensem que la primera pre-
gunta davant del mal és "Hi ha un Déu, havent-hi tant
de mal en el mén?", sembla clar que n'hi ha una de
prévia: "Com em situo jo, qué faig jo, davant d'aquest
mal que sofreixen els altres? L'actitud presa davant
d'aquesta quiestié radical tenyira necessarlament
les actituds que puguem assumir davant d'altres
preguntes també "fonamentals”; i no al revés.

Insisteixen: sols hi pot haver experiéncia d'infinit sense
engany, en l'exercici de la justicia i en el cara a cara
amb els "altres" sense qliestions o reflexions interme-
diaries. L'epifania de L'Absolut estara en la solli-
cltacié que va des del rostre dels "altres" a I'arrel
del nostre viure personal. | el focus esta en els més
"altres" de tots: aquells "no homes" i "no dones"de la
nostra societat, en els marginats i foragitats per aquest
poder falsament creador de la part de la.humanitat
falsament desenvolupada.

. Ja es veu que tot aixd va pel canté dels profetes de la

Biblia, de la teologia de l'alliberament i de pensadors
de tradici6 jueva com en Lévinas. Pero fa pensar.

Joan Casaias

"Cerquen alguna cosa..."

pretén imposar).

(Del llibre "Temps de tardor", de Lluis Duch. 1990) (Els subratllats sén meus.)

El que fins ara hem escrit pot fer 1a impressi6 que els nostres dies es caracteritzen per un progressiu esmussament de
l'inters espiritual dels nostres contemporanis. Tot seguit, pero, cal afirmar que aquesta observaci6 no correspon a la
realitat dels fets. En sectors molt diversos de l1a nostra societat hi ha una veritable fam de vida espiritual; vida espiritual,
cal dir-ho clar i net, que, amb freqiiéncia, comporta un trencament amb les formes i les férmules que tradicionalment
havien estat emprades, a casa nostra, per expressar les diverses manifestacions piadoses i religioses. Un artista posseit
pel seu art, un pensador utdpic, un eremita, que cerca en la solitud I'experiéncia mfstica, un visionari enardit, que en
els seus somnis intueix un mén millor, un revolucionari polftic, un metge abnegat, que té cura de malalts inguaribles:
tots aquests homes i dones, malgrat llurs profundes diferéncies externes, tenen alguna cosa, profundament fntima, en
comd. Tots ells es neguen a acceptar l'ordre social tal com es presenta als seus ulls. Cerquen alguna cosa, sovint
dificil de precisar, que no esta inclosa en les pautes de comportament de les persones socialment integrades,
perqué estan convenguts que darrera de la realitat quotidiana hi ha quelcom, que forma part de la «realitat
veritable», que permet en exclusiva, el descobriment de I'auténtica humanitat de I'home. Tots aquests homes i
dones, tan variats caracterioldogicament i, i adhuc, oposats en llurs visions del mén, estan, amb tot, preocupats pel
mateix: la vida espiritual, 1a realitzacié total i harmonica de llur persona. Tots, d'una manera o altra, desitgen amb
vehemencia cercar la «pérla amagada», que és el centre organitzatiu de la totalitat de llurs existéncies. Per aixd
és tan importaiit haver arribat al convenciment que la vida espiritual manifesta la seva eficacia de mil maneres,
convencionalment religioses o no, amb elements tradicionals o al marge dels comportaments habitualment religiosos.
Alld que convé assenyalar és: normalment, la vida religiosa, en el moment present i, de fet, en totes les &poques
histdriques, consisteix en una apassionada recerca de 1'Absolut al bell mig de la propia existéncia, enmig de la
vida quotidiana, sense deixar-se engolir per les servituds (com, per exemple, la moda i la banalitzacié que aquesta
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UDEY

el "Misteri"

"Déu", el "Misteri", I'"Absolut", .
vull dir "alld" que tant desitjo,
perqué n'he sentit les passes,
sense saber qué €s.

CAMINS | MARRADES DEL DESIG

Sembla important el paper del desig en tot aixd de
I'assumpte "Déu". I no tant pel canté d'aquell argument
que diu: si tantes persones han desitjat i desitgen Déu,
vol dir que Déu existeix, sind pel cantd del nou espai
vital, existencial, que el desig obra en nosaltres. Un
espai diferent al de les constatacions, afirmacions,
preguntes o dubtes. Es, potser, una de les finestres
per les quals quedem abocats a la sensacio fascinant
del Misteri que embolcalla la realitat. El desig ens pot
fer donar compte, és ja donar-se compte, d'unes
dimensions "diferents", diferents a les habituals, del
nostre viure i estimar.

Per no escriure en va sobre sobre coses tan nobles i
delicades, comengo, com sempre, portant aqui
paraules escrites per altres, proposant-les per al
dialeg. Paraules que hom guarda en les carpetes de la
. "bona collita", com les botes del bon vi en un celler.
Per exemple, aquestes ratlles, potser per a algi una
mica massa filosofiques, dEmmanuel Lévinas:

Pienso, en lo que a mi concierne, que la relacién con
el Infinito no es un saber, sino un Deseo. He
intentado describir la diferencia entre el Deseo y la
necesidad por el hecho de que el deseo no puede ser
satisfecho; que el Deseo, de alguna manera, se
alimenta de sus propias hambres y aumenta con su
satisfaccién; que el Deseo es como un pensamiento
que piensa m4s de lo que piensa. Estructura paradé-
jica, sin duda, pero que no lo es més que esa
presencia del Infinito en un acto finito.

Textos amb I'atractiva vibraci6 de corda d'aquest,
molts. Suculents! Perd de seguida em trobo amb una
mena de dissonancia que no puc pas deixar pel final
del tema (que no té final), o pel final d'aquests "papers"”
(que tampoc no tenen final; ah! si, quan em mori)
enviats als amics.

La dissonancia, paradoxa, contradiccid, digueu-li com
vulgueu, em sembla que queda clara amb la
confrontacié dels dos textos que segueixen. Una mica
llargs, perd no cansen. | em salto paragrafs o linies per
anar al que considero essencial ara. El titol també i
poso jo.

El desig, obertura vital a I'Absolut.

Del libre de Lluis Duch, "La memoria dels Sants",
(1992), que parla de dotze franciscans que anaren a
Mexic al segle XVI.

La tematica a l'entorn del desig ocupa un lloc
d'enorme importancia en qualsevol mena d'analisi
dels fendmens religiosos. En relacié6 amb l'objecte
del nostre estudi, aquesta analisi ofereix algunes
pistes interessants que poden ajudar a desbrossar
aquesta tematica, tant dificil i complexa, ja que el
desig és un aspecte molt caracteristic de
I'espiritualitat franciscana. Melquiades Andrés-
Martin, tot referint-se als Dotze menors que anaren
a Mexic, escriu que «l'espiritualitat franciscana els
recomanava el desig». Els menors —i aquest aspecte
és particularment important en les croniques de
Motolinia i Mendieta— constaten que l'acolliment
de Déu al si del propi cor sera possible si hom dilata
tot el que sigui possible el desig. Sant Agusti ja
afirmava que «l'anima progressa en funmé del desig
d'alldo que cerca». .

Ernst Bloch ha escrit que «l'exigéncia del desig
augmenta precisament amb la representacié d'alld
que és millor, o, fins i tot d'alld que és perfecte, com
alguna cosa que ha de satisfer-se». El desig és
possible perqué el mén és obert, curull de processos,
és a dir de relacions dinamiques, «en les quals alld
que ha arribat a ser no s’ha imposat totalment».
Bloch no dubta d'afirmar que «el desiderium, 1'inica
qualitat honrosa de tots els homes, no ha estat prou
investigada. Encara que ompli el sentit de tots els
homes i 'horitzé de tot ésser, l'encara-no-conscient,
I'encara-no-esdevingut no s'ha imposat ni tan sols
com a paraula, per no dir ni com a concepte». Com
veurem més endavant, les relacions dindmiques
promogudes pel desig constitueixen un tret molt
especific de l'espiritualitat franciscana de tots els
temps.

El caracter essencial del desig és que es troba
estretamen vinculat a l'alteritat —la de Déu i la dels




altres. Per aix0, fonamentalment, la pregaria és,
alhora, desig i amor. «Com més ama el nostre cor,
més desitja, i com més desitja, més troba». Jean
Lacroix ha pogut escriure que, «al limit, la pregaria
realitza la seva esséncia tot identificant-se amb el
pur desig i tot evacuant tota demanda: aleshores,
esdevé contemplaci6, éxtasi, és a dir, sortida d'un
mateix fi de participar directament en el poder
creador de 1'altre». El desig no és quelcom d'exterior
al'ésser huma3, sin6 que existir com a home significa
desitjar. Sobre aixd Gaston Bachelard ha pogut
escriure que «l'home és una creaci6 del desig, no una
creaci6 de la necessitat». Per aixd desitjar és, al
mateix temps, una confessié que hom encara no és
alld que hauria de ser, i voler ser-ho, amb el
benenteés, com ja ho posa en relleu Malebranche, que
sense el desig 1o hi hauria voluntat humana.

Els auteéntics mestres del desig (els auténtics
mestres espirituals), continuament, es mouen en la
corda fluixa. Per una banda, viuen neguitejats per
una abséncia que els llan¢a cada vegada més enlla
vers un horitz6 que es mou al ritme de les hores i
dels dies. Per l'altra, perd, emprenen un éxode
constant, tot obrint els camins de la imaginacié i de
I'accié, per poder superar els limits de la facticitat.
" Mitjangant aquesta incessant superacié de si
mateixos i de les condicions de llur hic et nunc —
enmig .de les possibilitats que poden esdevenir
realitat—, la pregona aspiracié6 que nodreix llur
desig, permet la revelaci6 de la preséncia real d'allo
que és absent. Es en aquesta tensi6 engendrada pel
desig, entre la preséncia i l'abséncia, que «el fi de
I'home equival a l'acompliment del desig d'acord
amb la plenitud infinita de la seva exigéncian.
Alld que ha caracteritzat els mistics de tots els
temps i de tots els universos religiosos és que han
intentat, amb totes llurs forces, de fer coincidir els
"desigs" amb el desig d’eternitat. Perqué cal no
oblidar, com ho assenyala sant Agusti, que "és
mitjan¢ant el desig que hom es nodreix de Déu".

L'esperanca abranda el desig, que aleshores esdevé
font de creativitat i d'invencié. A través d'alld que
mor, es desfa i es malmet, com deia Bergson, sorgeix
alguna cosa nova i sorprenent configurada per la
desitjosa esperan¢a. Un morir que és ferment de
plenitud de vida, com el gra de blat... El desig
abrandat per la docta spes permet projectar en el
bell mig del propi projecte vital l'alternativa: en
algun lloc, que en el cas que ens ocupa es concreta en
el Nou Moén, és possible d'establir unes altres
relacions humanes, un altre cristianisme, un altre
régim d'autoritat, unes altres estructures socials,

una altra església. No s'ha d'oblidar que tota
esperanga, promoguda i nodrida per un desig
vehement, té quelcom de subversiu: l'alternativa
social, religiosa, politica, cultural propugnada és
alld que no és l'status quo. D'una manera molt
genérica pot afirmar-se que, des d'un bon
comencament, el franciscanisme ha estat un
polifacétic moviment de fervorosos desitjants, que
esperaven, en el concret de llur espai i de llur temps,
la implantacié del veritable cristianisme. Sha fet
notar que sant Francesc, en el seu temps, va viure
I'anticonformisme fonamental, que Joaquim de
Fiore (ca. 1145-1202) creia descobrir en la mateixa
Escriptura. Aquest inconformisme representava
una critica global al sistema politico-religiés
aleshores imperant.

L'aforisme de Charles Péguy, «tot comenga en mis-
tica i acaba en politic», molt sovint, serveix per
exemplificar les perversions que sofreixen els
moviments espirituals en el transcurs del temps.
També, perd, pot ajudar a comprendre que una
determinada actitud religiosa (evangelica) viscuda
amb radicalitat, com era, per exemple, la pobresa
franciscana, desencadena uns comportaments
politics (viscuts en la polis) que els poderosos de torn
interpreten com a politicament subversius, ja que
posen en questié els mil tripijocs amb queé
acostumen a acompanyar llurs «politiques».
Tradicionalment, per als corrents espirituals
franciscans, el desig d'eternitat ha permés una presa
de consciéncia que feia possible, in statu viae, la
unificacié de tots els desigs en uns projectes humans
concrets, configurats per '‘amor. Aquesta unificacid
posava de manifest 1'aspiraci6 de 1'home vers la
plenitud de Déu.

El desig, obstacle en I'obertura a I'’Absolut.
Del llibre de Maria Corbi "La religié que ve®. (1991)

L'experiéncia religiosa i el no-desig: ... resulta
extraordinariament digne d'atenci6 el fet que totes
les religions prediquin, d'una manera o d'una altra,
el «no-desig» com quelcom central del missatge. En
I'aspecte exterior sembla ser que les religions
declarin alguns desigs com a il-legitims i altres com
a legitims; si es consideren les coses amb més
profunditat, pero, les religions menen a I'eliminacié




de tot desig. L'alteraci6 de l'estructura de desigs que
promouen les religions no és una alteraci6
periferica, siné que apunta a la desarticulacié del
nucli de desigs que constitueix l'individu. No es
tracta de desarticular una mala organitzacié dels
desigs de l'individu per a poder reconstruir-los en
una bona organitzaci6; es tracta de fer desapareixer
I'estructura de desigs de 1'ésser huma; es tracta de
destruir l'estructura subjectiva com a estructura de
desigs. Aquesta desestructuracié subjectiva va
acompanyada, logicament, d'una desestructuracié
del mén, de les coses i de les relacions inter-
subjectives. Segons aix0, les religions pretendrien
de fer desapareixer el subjecte huma i el seu mén —
ja que tendeixen a fer desaparéixer alld que
constitueix tant 1'un com l'altre—, no per menar-lo
al suicidi, siné per guiar-lo a un altre lloc interior.

No es pretén de substituir una articulacié subjectiva
per una altra, siné mantenir el subjecte huma en la
desarticulaci6 per tal de donar, amb aix0, accés a un
tipus de realitat subjectiva que ja no s'identifica
amb una determinada estructura de desigs. Tampoc
no es pretén de substituir un sistema de valors per
un altre, sin6 mantenir el subjecte huma en una
desvaloritzaci6 de tot allo que regeix la vida en una
cultura determinada.

La desidentificacié del subJecte pel que fa a la propia
estructura d'apeténcies i el distanciament de la
realitat considerada com a estructura d'estimula-
cions, obren la possibilitat d'un canvi del sentit
pregon de tota realitat, tant subjectiva com objetiva
i, a més, hi menen. Com a consequéncia d'aquest
canvi de sentit, tota realitat, adhuc alld que és el
subjecte per a si mateix, es transforma en
hierofania, en lloc on es manifesta i es fa present alld
que és sagrat.

L'eliminaci6 del desig equival a l'eliminaci6 dels
motlles d'estructuraci6 i interpretacié subjectiva i
objectiva i mena al silenci interior de les apeténcies
i interpretacions. Quan les religions prediquen el
no-desig, estan predicant, en realitat, quelcom
positiu: el silenci interior. Mitjang¢ant aquest silenci
interior, pretenen de menar-nos a una actitud
extremadament lucida, quieta, vigilant i atenta
enfront de tota realitat per a possibilitar la
comprensi6 i valoracié del sentit de la realitat que
resta més enlla de les nostres necessitats i motlles.

El silenci interior, licid i atent, ens posa a les portes
del misteri pregon i sagrat de la realitat tot
esperant-ne el desvetllament. Unicament
mitjancant el no-desig, que és silenci interior

d'apeténcies i interpretacions, s'inicia el cami cap a
la transformacié interior, la qual és una
transformaci6 de tota la realitat, tant 1'objectiva com
la subjectiva. Tota religi6 pretén de menar vers
aquesta transformaci6 interior. La religié vol
guiar-nos, mitjancant el no-desig, que és el silenci
interior i l'alerta, des de la quotidianietat de la
realitat de vivents culturals a la profunditat del
misteri sagrat, el qual transcendeix tota cultura.

La finalitat del no-desig predicat per les religions: la
captaci6 del misteri sagrat de la realitat. ... La

constancia de les religions a insistir en la necessitat
de controlar i eliminar els desigs té una finalitat
positiva: la transformacié pregona de totes les
facultats cognoscitives i sensitives i1 de- 1'ésser
mateix de 1'home. '

Aquesta transformaci6 mena a la captacié de la
realitat, tant 1'externa a un mateix com la interna,
d'una manera absolutament nova, que s'experimen-
ta com a incomprensiblement més valuosa.

Aquesta segona manera de presentar-se tota
realitat és, alhora, coneixement i valoracié, no com
a dues coses juxtaposades, siné formant una perfec-
ta unitat.

Alld que s'arriba a conéixer i valorar és quelcom
altre respecte al que les facultats humanes
comprenen i valoren en el seu funcionament normal;
és quelcom que transcendeix totalment els motlles
amb els quals sempre ens apropem a la realitat.

Aquesta segona manera de presentar-se tota
realitat és un segon llenguatge amb el qual la
realitat que envolta 1'home, i la realitat que el
constitueix, se li enfronta i li parla.

La primera manera com la realitat parla a 'home va
dirigida, directament o indirecta, al sistema de
desigs, el qual és el sistema de necessitats en el si
d'una determinada cultura. La realitat, en aquesta
primera manera de parlar, és maultiple,
diversificada i articulada en una estructura. La
multiplicitat, diversitat i estructura depenen del
mode que tenen els homes per a satisfer les
necessitats en una cultura.

La segona manera de parlar que la realitat té envers
I'home ja no es dirigeix a les seves necessitats,
desigs; parla a un segon nucli, el qual amb la
iniciacié s’ha anat formant o ha anat apareixent a
l'interior de 1'home. Aquest segon nucli de la
interioritat de 1'home ja no és el jo com a estructura
de desigs.




Altres veus

Llegits amb atencié aquests dos textos, hom se sent
temptat de dir: com quedem?, qui té radé? Perd
recordem que estem en el terreny d™"alld mistic". | en
aquest terreny, poques vegades s'avanga pel cami de
com quedem?, o qui té raé? S'avanga pel cami de dir:
tu, des de la teva vivencia, buscant al cor de tu mateix,
que hi dius?

Potser en Duch i en Corbf al capdavall diuen el mateix.
Potser sén com el positiu i el negatiu d'una mateixa
realitat, d'un mateix procés, d'un mateix caminar "en el
Misteri pregon de la realitat". Potser.

Aixi, sense voler portar la balanga cap a un cant6 o
altre, perqué no hi ha tal balanga, segueixo encara
amb alguns textos de les carpetes del vi escollit.

Vegeu quin aire fresc porta en Rubén Alves, un dels de
primera fila, encara que poc conegut -potser perqué és
d'una església evangelica- de la teologia de
l'alliberament: 4

Yo creo lo siguiente: que el lenguaje teolégico es un
lenguaje que debe expresar el pulsar del deseo. Yo
- diria: a veces yo deseo una mujer, y cuando mi deseo
es por una mujer; entonces Dios es una mujer. Sé6lo
mujer. No hay por que poner hombre en medio. A
veces mi deseo es por un hombre -un amigo, un
hijo— y cuando mi deseo es por un hombre, es un
hombre. No hay que poner mujer en el medio. A
veces mi deseo no es ni por una mujer, ni por un

hombre, pero es por un 4rbol, por la luna, por el mar,
por el silencio, por el fuego, por el agua. Cuando mi
deseo es por esas cosas, entonces no tiene que ser ni
mujer ni hombre. Lo que quiero decir con' éso es lo
siguiente: el nombre de Dios es un misterio, en el
cual cabe el mundo entero. Y como yo no puedo decir
ese mundo entero dentro de ese misterio, la Unica
cosa que puedo decir es el nombre del deseo que
siento en ese momento. Lo que eso significa es los
siguiente: en realidad yo nunca estoy hablando
acerca de Dios. Yo no sé quién es Dios. Es apenas un
nombre de mi deseo.

| encara podriem parlar del fildsof M. Horkheimer, mort
no fa gaires anys, que no volia afirmar I'existéncia de
cap Déu, perd maldava perqué la religi6 i la teologia es
mantinguessin, en la humanitat, en tant que sén "la
esperanza de que la injusticia que caracteriza al
mundo no puede permanecer asi, que lo injusto no
puede considerarse como la ultima palabra”. Religio i
teologia son, per a ell, "expresion de un anhelo, de una
nostalgia de que el asesino no pueda triunfar sobre la
victima inocente." Aquest desig i nostalgia ens obren
al camp de les dimensions "altres”, no habituals, de la
vida. Les dimensions "dltimes".

| també deia, aquest pensador: "jQue continGen exis-
tiendo las viejas confesiones y que incidan en el
sentido de expresar una afioranza y no ya un dogmal"

Joan Casaias

1

TANT S'INCREMENTA...

Tant s’incrementa com més va cremant
la forca de buscar alld que s’oculta,
tant més veura clarors el pensament
com més gosi mirar en I'obscuritat.

El cant del gall és ric a mitjanit,

la lluna plena em dobla la fortuna.

No moriré de cap angoixa ardent

si visc perdent-me, sempre enamorat.

Joan Vinyoli




He sentit dir que "Déu busca un
sinonim del seu nom, per fer-se
entendre, i no el troba’,

Num. 13 - Maig 1993

Afegint-hi alguns subtitols, i amb una compaginaci¢ d’estar per
casa, us envio aquest text que ha estat publicat a QUESTIONS DE
VIDA CRISTIANA d’abril de 1993. Potser massa dens i esquematic,

perd forga indicatiu de per on "navego" ara.
Joan Casanas

PELEGRINATGE A LA TEOLOGIA
DE L’ALLIBERAMENT

Introducci6: No perdre de vista allo de la vpraxi®

L'actitud del pelegri no és la mateixa que la de l'investigador
o del cronista, per bé que es pot sumar a aquestes. El pelegri va
a uns llocs, unes persones, uns textos, ambq’actitud de deixar-se
«iniciar», amb ganes de ser «iniciat». Intueix, generalment per al-
gun «testimoni», que en aquells llocs, persones, textos, hi ha quel-
com de bo, hi ha hoves possibilitats per a dignificar la vida; i, sense
perdre la capacitat critica i de distanciament reflexiu, no té por d'en-

atjar-se en unes activitats i disposicions, per a ell noves, que se
i proposen. :

No faig aquesta entrada per arribar a dir gue el que no es deixa
«iniciar»; el que no s’insereix en una praxi d’alliberament determi-
niada, no entendra res de la teologia de l'alliberament. Per aquest
cami, emprat sovint, arribariem a dir que ningt no entén res de gai-
rebé res que no sigui la propia experiencia personal. No. Faig aquesta
entrada, usant la paraula «pelegrinatge», per indicar que parlaré
de quelcom que per a mi és vida, molta vida. I per indicat que al
cor de la tetﬂogia de I'alliberament hi ha molt amor i molt dolor
concrets, reals, historics, fora dels quals ella no existiria.

Per aix0 tota teologia de I'alliberament és, per esséncia, una in-
vitacio a la «conversid». Alguns corrents d’espiritualitat que ara te-
nen forca en la nostia societat, parlent insistentment de la «illumi-

nacié». La teologia de l'alliberament, sense menysprear ’aspecte
«illuminacio», insisteix més en I'aspecte «conversio», entesa com
uri passat constant d'adorar els idols (diners, poder, centralitat, mer-
cat, «ptogrés»,...) a generar FRATERNITAT en la historia. _ :
 Vaig ser «iniciat» a la teologia de I'alliberament alli a Xile als
comencameits dels anys setanta. Llavors es tractava de submergir-
se en un rierol —uns moviments revolucionaris concrets i una dot-
zena de «mestres» novells— que ara ja és una gran rivada i porta
de tot dintre d’ella. De manera que és millor par%ar en plural: teolo-
gies de l'alliberament. I potSer encara seria més adient utilitzar dos
lurals: teologies dels alliberaments. Perqué hi ha molts espais i
ronts d'alliberament, a estones forca autonoins perd.mai inconnexos,
{en cada un d'ells la teflexio teologica pot agafar camins molt di-
versos. Més enlla parlaré de dues orientacions principals d’aquests

camins.



De la "missa" en sabem menys de la meitat

Penso que els divulgadors de la teologia de l'alliberament que
tenim aqui a la Feninsula estan molt parcialment installats en uns
uants sectors d’aquesta complexa riuada que ara son les teologies
Hels alliberaments, de manera que dels altres sectors gairebé ni en
parlen. Caldria una difusio més amplia de tot el ventall. Per exem-
Ele: tenim molts llibres d’aquella teologia de I'alliberament que, so-
retot quan s'encara al tema «Déu», diu «aquello mismo de siem-
pre, la e de siempre, pero dicha de otra manera», i gairebé cap
d’aquella que diu que «no se trata de entender la fe de otra manera,
sino que de una nueva praxis surja una nueva fe». I ens arriben molts
textos que parlen d’«inculturar» la fe cristiana en les cultures indi-
genes, i pocs o cap dels que veuen en aquesta «inculturacio» una
trampa occidental i colonialista, presidida per la idea que nosaltres
tenim una «revelacié» que ells no han tingut.

D’altra banda, com passa amb moltes coses humanes, en les teo-
logies dels alliberaments hi ha hagut, i hi ha, moments historics 1
circumstancies personals privilegiats, aurorals, en que es donen in-
tuicions i visions d'una gran forga original, d’una profunditat lliure i
ardent, amb la sorpresa del primer mati de la creacio. Pero despreés,
amb el fer i desfer del temps, el potencial d’aquestes intuicions fon-
tals (de font) avanca tot disgregant-se en fragments, adaptant-se a
ves a saber a qué, perdent originalitat, cedint en radicalitat..., pero
també rebrotant aci o alla, arreplegant nous materials i noves intui-
cions fontals, unint-se a vivencies i idees procedents d'altres am-
bits, i generant, potser, noves sintesis amb nova originalitat creadora.

A partir d’aquella incipient teologia de 'alliberament déls anys
setanta em sembla que s’ha donat molt aquest procés que acabo de
dir. I penso que estem en uns moments en que fa mes aviat por —i
és castigat— el retorn a certes visions originals, al gust de la font.
Per exemple, sembla que ni es vol recordar allo que I'any 72 es deia
en alguns ambients cristians de Xile: «No son los valores evangéli-
cos los que dan sentido a la praxis social, sino al revés, es a partir
de la praxis social que encontramos un sentido a esos “valores evan-
gélicos”. (...) No se trataba pues de buscar en el Evangelio una justi-
ficacidon a nuestro compromiso. Era al revés: a partir de un compro-
miso que era asumido por si y por su propia racionalidad, nosotros
queriamos repensar toda nuestra fe». :

UN DINAMISME FET D'ETICA, HISTORIA I CONTEMPLACIO A LA VEGADA

Etica

He pogut tornar al lloc geografic i al grup huma on vaig ser «ini-
ciat» a l'alliberament i a la seva teologia, després d’haver-ne estat
foragitat durant dinou anys per una dictadura militar. Hi he anat,
obert a una segona «inic¢iacio». Segona, o tercera, o més, perque du-
rant aquests anys he anat altres vegades, no a Xile, pero si a I’Ame-
rica Llatina. Tot és tan intens alli, que cada vegada és una «iniciacio».



Pero de seguida cal dir que no és pas necessari viatjar a cap lloc
per ser «iniciat» en les teologies dels alliberaments. Precisament per-
qué no es tracta d’anar a copiar programes d'actuacié o de tras-
plantar d’alla a aqui uns ésquemes doctrinals més o menys «nous»,
sin6 d’escollir el propi lloc en un procés historic conflictiu que ens
afecta a tots, en el qual tots tenim, indefugiblement, part; precisa-
ment per aixo, la invitacio que els «mestres» ens fan es pot viure
i practicar des de qualsévol racé de mon sense necessitat de viatjar.

Amb un optimisme que trobo exagerat, i que ni'agrada dir que
és un «optimisme metodologic», molt propi de les teologies que diem,
Pere Casaldaliga formulava aixi, ja [}Zl anys, la «invitacio»: «Haced
la prueba: daos al Préjimo, al Pobre, al Oprimido. Haceos margina-
dos con el marginado. Ahi, en la pobreza marginada, compartida
desde el Evangelio, siempre se encuentra a Dios». ,

Cada paraula d’aquest «invitatori» del profeta hauria de ser llar-
gament comentada i potser discutida. I 'optimista afirmacié depen-
dra molt de qué vulgui dir en dir «Déu». Pero la musica de fons
que hi sona és l'expressio del miracle que fa néixer teologies dels
alliberaments. Totes elles, adhuc algunes que en conec de I'india
o d’Africa, neixen d’un «acte primer» que enclou tres elements al-
hora. Intentaré exposar-ho breument, per relacionar-ho tot seguit
amb altres corrents d’espiritualitat que avui prenen forga a casa.
nostra.

El primer element d’aquest «big-bang» que genera teologies dels
alliberaments pot semblar un dogma, perd no ho és. Es una opcio
personal, fonamental, sobre el sentit de la propia vida. I és una op-
cio6 etica. Consisteix a dir: la meva identitat real, el sentit del meu
viure i de tot, els trobaré en compartir amb el pobre, en posar-me
al costat de l'oprimit en les seves lluites per alEberar—se. I no per-
queé «aixf arribaré a Déu», siné perqué el pobre, I'oprimit, el ningd,
esdevé com un absolut per a mi. Es a dir: decideixo que I'«altre»,
sobretot quan és tractat injustament, reclama i mereix que li dedi-
qui el meu viure; i jo soc «algii» precisament perqué atenc aquest
reclam. Més fort que el crit de la natura, més fort que el crit de
la propia intimitat, és el «crit» del rostre desfigurat de I'«altre».
El sentit de la vida és respondre-hi. Lluitarem junts per alliberar-
nos, perque el problema és comu. Abans que la metafisica, l'etica.

No puc entretenir-me més en aquest punt que desafia moltes fi-
Josofies, moltes teologies, moltes «savieses». Sols insistir que aixi
«viuen el viure» molts homes i dones dels tercers mons, i també

d’aqud.

Historia

Intento ara sintetitzar el segon element d’aquesta matriu de teo-
logies: Estar en les praxis alliberadores vol dir, almenys pels homes
i dones dels quals parlo, «creure» que el mén pot canviar. «Creure»
3ue la societat pot arribar a ser més justa del que és ara. Deixar-se

ur per l'«atraccio» de la Utopia. Viure en el convenciment que, si
bé la histdria sembla que no porta pas cap sentit determinat inscrit
en ella, li podem donar sentit nosaltres tot fent-la, i pot esdevenir
creacid d’«humanitat», de moén fraternal.



- Hi ha raons per a I'esperariga historica en el mon d’avui? El pen-
sament de la modernitat tardana —postmodernitat, en el llenguat-
ge habitual— respon clarament que no. De fet, en la practica, no
hi ha res decidit. I apostar per la possibilitat de canvi —per més
que sigui a llarg termini— no és irracional. Si ningt no fa aquesta.
opcid, llavors si que pocs canvis podem esperar. L'opcié genera es-
peranca. Les teologies dels alliberaments no «creuen» qué el siste-
ma que ha implantat en el mén la «tacionalitat moderna» pugui can-
viar la historia en sentit positiu. Perd es neguen del tot a admetre
que aixo vulgui dir que la historia no pot ser millorada de cap ma-
nera. I lluiten contra el sistema imperant. D'altra banda, prou que
capten allo dels mistics: «Tot és ata i tot és sempre». La «tempiter-
nitat»! Pero lluiten perque els gtie avui no mengen, tenint dret a
menjat, dema mengin perqué han conquerit el que és seu. Si d’aquest
avui i dema se’'n diu historia, els homes i dones de I'alliberament

«cteuen» en la historia, malgrat ‘tot.

Contemplacid

El tercer element que configura des de 'arrel aquestes teologies
podriem anomenar-lo «la densitat contemplativa». Quan parlem de
praxi alliberadora sempte volem dir accid reflexionada i visionada
amb profunditat, i reflexié i visié que sempre es projecten en accid.
Pero aquest reflexionar i visionar en profunditat pot agafar nivells
i dimensions molt diverses segons les persones, els ambients, els
grups de militancia. A voltes no surt a flor fins que algt no fa la
preguritat Aquests homes i dones que viuen en l'opcié ética que hem
dit i que «creten» que el moén pot canviar, que senten, glié troben,
que veuen en el nivell més profund de la seva experiencia? Quina
és I'energia primordial gue els mou? Quin és I'horitzé gue els atrau
i els devora? Qué hi ha al cor profund del seu vitire pels altres?
Simfonia de preguntes. I, molt sovint, simfonia (?) de silencis per
resposta.

L’assumpte "péu®

I ates que la immernisa majoria d’aquests homes | dones de 1'allj-
berament estan d’una maneta o altra «tocats» per algtina religio,
i vitten en cultures on té un lloc la paraula «Déuy, la pregunta per
la profunditat ata seria: Qué veuen respecte a '«assumpte Déu»?
Han trobat quelcom de nou sobre «aixd de Déu»? Que els diu tal
o tal altre é«ﬁibre sagtat»; 'Evangeli, per exemple? I de Crist o al-
tres «mestres» religiosos, que? Etc. Massa sovint el que fa la pre-
gunta té ja al cap respostes programades, i aixi ofega la «novetat»
que podria sortir d’unes respostes ben lliures.

Feta aquesta pregunta per la «profunditat dltimar, la ramifica-
Cio de respostes, de visions, de reflexions, és gran, inesgotable, una
cataracta. Mil experiéncies, mil variants, simfonia inacabable de la
fe, del «Misteri»; i també dels ‘(?ue estimen com una mald cosa perd
ditten no veure ni sentir res de «Misteri», res de «transcendent».



El que és habitual és que les teologies dels alliberaments pensin
i parlin a partir de les persones militants que diuen que si que expe-
ritmenten la preséncia del «Misteri», de «Déus. (I em costa de veure
perqueé ha de set tan aixi.) I totes les que conec tenen encara, abans
de la gran ramificacié, un punt en coma forga interessant. Fins i
tot les que s6n més cauteloses i primmirades en parlar de «Déu»,
perqué saben gue es tracta del Misteri inefable, insisteixen a dir:
«Dios no es neutral». Davant del fet d’'tines persones que oprimeixen
unes altres, «Dios ha optado por los oprimidos». Ras i curt: «Dios
esta en todas partes, pero no esté de parte de todos». (I anem alerta
a jutjar dient que aqui hi ha una «maniptlacié» de «Déu».) No po-
den petisar una «Divinitat» no afectada per la injusticia en el mon,
desinteressada, ambivalent davarnt del botxi que esclafa la victima
inhocent. La «divinitat» és inefable, perd no c(llesconnectada. No és
utilitzable, perd no és trobable per igual en uin canté que en 'altre.

Una altra obsetvacio en agquest punt. Si es tracta de veure qui-
nes fes brollen, quins «nous noms de Déu» es generen de les praxis
d’alliberament viscudes amb profunditat contemplativa, i essent
aquestes praxis una realitat historica parcial, canviant, bellugadis-
sa, creadora, amb encerts i marrades, es compren que les teologies
dels alliberaments diguin de si mateixes que sén una reflexié par-
cial, sempre interina, mai to acabada, amb poques o cap conclu-
sions, fragmentaria, ...coses que poden semblar una gran pobresa.
Pero aixo té una altra cara d’una gran riquesa: és tna recerca teolo-
gica positivament oberta a tota sorpresa. Sense por a la novetat.
(Aixf ho diuen bastants tedlegs de professio. Pero, a la practica, a
gairebé tots se'ls veu més avesats a treballar amb cetteses que amb -
sorpreses.)

Fins aqui la ineva actual mariera de veure aquest germinar cons-
tant de les mistiques-teologies dels alliberaments. Ara voldria con-
frontar-ho amb una altra «inicidcié» per la qual també em sento
atret, tot enyorant una harmonia intima que les englobi totes dues.

PELEGRINATGE A LA «MANDALA» DE TAVERTET

Buscant camins "extramurs”

A tot el continent america, un creixetit respecte envers les cultu-
res i teligions indigenes fa gite molts cristians es replantegin amb
molta sinceritat la suposada superioritat intrinseca del cristianis-

me respecte a les altres religions.
Ja hem vist que aquella intuicid que hi ha a alguns racons de
Ja Biblia i que diu que els que practiquen la justicia son els que
de veritat coneixen Déu, ha (}et forat en les teologies dels allibera-
ments. Perd, veient que també alli hi ha molts homes i dones que
practiquen la justicia fins a donar la vida pels oprimits i no parlen
' d’haver trobat cap Déu ni res semblant a{) que diuen les religions
conegudes, fa que molts creients s’estiguin replantejant el tema de
la fe } I'ateisme: i la validesa dels codis vigents en mateéria de reli-
gio, creenca, «revelacio», «Déu», ete. Alguns veuen la necessitat d'un

. canvi de paramelres mentals en tot aquest terreny.



Veiem també que, sobretot en el nostre mon:del-Nord, les reli-
gions que en diem orientals fa temps que truquen fort a la porta
de la nostra «civilitzaci6 cristiana» per convi&ar-nos a baixar del
pedestal del creure’ns els millors també en matéria de religio ob-
jectiva. '

D’altra banda, alguns teolegs incisivament critics han avisat a
les teologies dels alliberaments del perill que aquestes tenen de vo-
ler alliberar les persones de les seves alienacions economiques, so-
cials, politiques, tot mantenint-les en el que se n'ha dit I'«alienacio
dogmatica».

Tot plegat m’ha dut, en aquests tltims anys, a pelegrinar també
(encara que mai no m’hagin vist fisicament per aHi) a llocs, perso-
nes i textos com ara el centre «Vivariumn», de Tavertet, o els grups
de recerca espiritual anomenats «Projecte Q», creats recentment a
casa nostra.

Precisament en retornar de 'estada a Xile que ha originat aquest
escrit trobo que s’han publicat (a «Qtiestions de vida cristiana», se-
tembre de 1992) les ponéncies i didlegs dels colloquis de Tavertet de
I'any 1991. El titol del volum que aplega aquest material és «Parlar

" de Déu». En la presentacié ja es diu que en els colloquis no es prete-
nia arribar a punts d’acord o conclusions. Pero sf que el conjunt for-

“ma, com diu Raimon Panikkar; «una mandala d'una forga impressio-
nant». (Una mandala és, segons la «Gran Enciclopedia Catalana», una
«figura geomeétrica de desenvolupament conceéntric i forma simetri-
ca en qué tot equidista i se subordina respecte a un punt axial. Utilit-
zada per la seva significacié mistica i simbolica, tant en I'edificacio
arquitectonica com en les produccions plastiques budistes».)

Llegeixo i miro la «mandala» de Tavertet (sense limitar-me als
colloquis de 1991) amb ulls i atencié de «deixeble», i trobo que crea
en mi una dissonancia rara en topar-se de mala manera amb la «ini-
ciacid» a les teologies dels alliberaments que he explicat abans. S6n
com dues melodies, dues «mistiques», que no lliguen, que se senten
mutuament incomodades en conviure en mi. '

Intentaré apuntar el tema, referint-me només als tres elements
que he dit que hi ha al cor germinal de les teologies dels allibera-

ments.

Etica

Véiem, en primer lloc, la centralitat i fonamentalitat que en aques--
tes teologies té 'opcié ética de jugar-se per la causa dels «no ho-
mes» i «no dones» del nostre mon, responent aixi al seu «crit» que
irromp en la nostra vida. Aquesta opcié no és un derivat moral d'una
metalisica o d’'una mistica (visio) assolides préviament, sind que és
ella la primera fundadora de sentit; la primera matriu de veritat
i de visio lucida que podem tenir, precisament perque és un «fer
la veritat». Per aixo ens diuen que «todo Dios y todo acceso a El
que no se identifique con esa incondicional interpelacién de justicia
es idolo o falso culto. Toda reconciliacién y unidad que prescinda
de la justicia es una falsificacion de Dios».

A la «mandala» de Tavertet —i als textos que actualment difon
el «projecte Q»— aixd que en les teologies dels alliberaments és tan
radicalment central, no ho veig ni ho escolto. O tan derivadament
i difosament, que I'atenci6 queda concentrada en altres coses. I men-
tre alli ens diuen que «el conocimiento de Dios y el culto de Dios
no se dan en forma directa, sino sélo en la practica de la justicia.
Dios no se deja conocer sino en la practica de la justicia. Dios no
se manifiesta sino en el clamor del oprimido»..., aqui sembla que
tinguem camins i maneres d’arribar al llindar del Misteri Absolit,



d’Allo Altre, de la Divinitat, sense ni esmentar la gliestio de la injus-
ticia historicament concreta en el nostre mon, ni parlar dels idols
actuals com a negaci6 de tot accés al Misteri Sagrat. (Menys mal
que en un breu moment de les converses Garaudy si que parla del
«monoteisme del mercat i del diner».)

Tanmateix, hom pot pensar que si escoltéssim més llargament
a uns i altres, si la conversa entre «els de I'alliberament» i «els de
Tavertet» no tingués els limits que ha tingut fins ara, i poguéssim
viure costat a costat amb ells en el fer i desfer de cada dia, potser
aviat veuriem que tots van al mateix, que tots diuen el mateix, com
el positiu i el negatiu d’'una fotografia o les diferents veus d'una
polifonia. T es compliria allo que diu que sempre gue anem a fons
ens trobem, que tot el que és ascendent convergeix. De moment, pero,
aquesta nova i lluminosa sintesi, em sembla que esta molt lluny de
ser visible. Aixd que dic val també per als dos punts segiients.

Historia

Sobre el segon element basic, el de voler canviar la historia en
favor dels empobrits, confiant que el canvi és possible, la posicio
de les teologies dels alliberaments esta clara: una contundent apos-
ta pel si. I —hom diria que 2 I'altre extrem— també esta clara la

osici6 del mestre (i uso seriosament aquesta paraulag Raimon Pa-
nikkar quan diu: «El que hem de canviar és el nostre afany de canvi
de les coses». O, en textos que no son de les converses de l'any 91,
«Altra vegada la illusio, tan occidental, de la historia. El Déu de
la historia ha dimitit!». I encara: «Jo no vull canviar el mén». Veient
aquestes dues posicions, es compreén que alguns, alli a Llatinoame-
rica, parlin d’un conflicte no resolt entre el «Déu» de la natura i
de la intimitat personal, i el «Déu» de la historia.

Contemplacio
L’assumpte "Déu"

El tercer element era aquell del «Déu no neutral» en els conflic-
tes de dominacio d'uns éssers humans sobre uns altres. Els de 'alli-
berament, seguint el que ja deia Karl Barth, insisteixen: «Dios se
coloca... siempre contra aquellos que tienen derechos y privilegios,
siempre en favor de aquellos a quienes se les niega y despoja de
estos derechos». En canvi, Panikkar, en la «mandala» esmentada,
diu: «De petit vaig descobrir que Déu és infinit i, per tant, gue s’hi
arriba tant anant per la dreta com per I’esquerra, fent el bé o fent
el mal, en singular o en plural. Fer de Déu g partidari de les dispu-
tes humanes és el contrari de ser infinit». :

Vull aclarir que els tedlégs dels alliberaments no es llancen pas
a cap guerra santa dient «Déu esta amb nosaltres!». Prou que ho
sabem que aixo és una manipulacié que crea més injusticies enca-
ra. El que diuen és que en l'engatjament concret historic al costat
dels oprimits hi ha (o hi pot haver) una «experiéncia de Déu» que
estan segurs que no es déna quan, encara que sigui amb molt bona
fe (ai I'argument de la bona fe!) s’esta al costat dels que oprimeixen
i anorreen. No aguanten que es digui: «El Misteri, la Divinitat; no
té res a veure amb els nostres conflictes historics». Cosa que no vol -
dir que espetin intervencions de «Déu» o «judicis finals». Simple-
ment: «El clamor de los oprimidos es el clamor de Dios».

Deixo ja, com breument anotada en un carnet de ruta, aquesta
mena de bifurcacié que se'm crea el viure dos «pelegrinatges», de-
manant perdd a uns i altres per les inevitables inexactituds i impre-
cisions en voler parlar, en poques pagines, de coses tan serioses i

amples com un univers.



NOVETAT 1 LLIBERTAT EN LES TEOLOGIES DELS ALLIBERAMENTS

Novetat?

Sovint ens trobem amb representants d’aquestes teologies que
comencen un escrit o un llibre prometent grans novetats en el que
van a exposar, «una verdadera revolucion teoldgica», degut al ﬁoc
des del qual volen reflexionar i el punt de mira que han escollit.
I conviden a reflexionar amb ells sense por: «Tenerle miedo a la
novedad es tenerle miedo a Dios». Pero després, pagines enlla, a
I'hora de la veritat, hom es troba que, sobretot quan es tracta dels
punts neuralgics —«Déun», «tevelacios, «salvacio»...—, vénen a dir
el de sempre; pero fent que pesi, aixo si, pel canté dels pobres. Co-
mencin per on comencin i facin el cami que [acin en la seva reflexio,
arriben al «crec en un Déu» de sempre, amb els arranjaments de
les teologies progressistes europees avalades pel Vatica II. Anun-
cien novetat, pero, de fet, en els temes més propis de la teologia,
arriben al que ja se sabia.abans que comencessin la seva reflexié
Per aixo algii ha pogut dir que també ells, com a pensadors son
insincers, tal com s’ha dit-dels teolegs en general. ’

Llibertat?

Donant voltes a aquest fet, se'm planteja una pregufita: ¢ Els teo-
legs dels alliberaments, diuen sempre tot el que pensen, tot el que
troben, quan replantegen el tema (_Fe la fe i del cristianisme des de
dins de les lluites alliberadores, buscant bé el que hi ha en I'expe-
riencia dels lluitadors i lluitadores amb qui conviuen? En alguns
casos determinats consta clarament que no, perqué el mateix teoleg
ho ha dit. En altres es pot aventurar tina resposta negativa sense
gaire risc d’equivocar-se. Hi ha novetats silenciades.

I les raoAs per callar aquestés novetats trobades sovitit sén molt
serioses i respectables, encara que no deixen de ser discutibles. A
voltes és el no voler distanciar-se del poble creient senzill i esponta-
ni, que no sempre pot assimilar rapidament i amb eficacia idees i
valors que algun grup més «privilegiat» ha descobert. Si la finalitat
principal és sempre T’alliberament dels oprimits, hi pot haver oca-
sions que sigui més favorable a aquest aﬁiberament un no dir tot
el que hom anota en el dietari intim. Davant de certes censures mi-
litars, per exemple; no s’ha de ser martir «perque si». L'allibera-
ment demana estrategies i tactiques. Igualment davant de les cen-
sures vaticanes.

Pero hi ha un punt que em sembla més important que aquest
a I'hora de pensar per qué, de fet, hi ha tan poca novetat de fons
en les teologies dels alliberaments,; sobretot quan encaten el tema
«Déu». Em refereixo a la propia fe del teblef i en la manera com
aquesta fe esta relacionada amb els dogmes de I'Eglésia. Alguns es
pregunten si la teologia de I'alliberament no hauria de ser també

'alliberament de la teologia respecte a la suposada intocabilitat dels .
dogmes. S’han fet arguments per mostrar com el dogma allibera,
pero sembla que no ho pot fer si hom no vol autoalliberar-se dels

dogmes.



Els dos grans corrents de les teologies dels alliberaments

Per aix0, a partir d’aquell «acte primer» comu a totes les teolo-
gies dels alliberaments que hem vist, s'inicien de seguida dos grans
corrents. Entendre’ls, ajuda a desfer molts malentesos.

En el primer corrent —i el poso primer perque és el que més
impera— Yﬁ ha un nucli dogmatic del cristianisme que no deixa mai
de ser considerat absolut. Un dbsolut que, tot i estant immers en
la historia, escapa a les contingéncies, caducitats i peripecies d’aques-
ta. Bs la pauta vinguda de «fora», Ia codificaci6 intocable de la veri-
tat, que illuminara totes les altres realitats.

En aquest corrent és la tradici6 cristiana la que proporciona el
criteri del que és o no és alliberament veritable. La «norma» de la
fe «rebuda», «apresa», decideix sobre el valor de la possible fe «ge-
nerada». Es manté, com a instancia intocable, un nucli dogmatic,
tot fent el possible perqué d’ell surti una exigéncia essencial de praxi
alliberadora. '

En el segon corrent no hi ha absoluts de cap mena, tret d’aquest
horitzé de Fraternitat-il-liniitada («Déu»?)pel qual s’ha optat. Ni cap
nucli dogmatic del cristianisme és un absolut, sin6é una realitat re-
lativa i contingent entre altres. Res en el cristianisme no escapa a
una historicitat radical, que I'ha afectat fins i tot en alld que alguns,
els-del primer corrent, consideratrien la seva «esséncia intocable».
Tot dogmatisme es fon, sense que dixo vulgui dir un menyspreu per
la tradicio rebuda com si comencéssim de zero o no visquéssim en
cap cultura. ' '

En aquest corrent, és l'alliberament real dels homes i dones el
que serveix de criteri de profunditat i de pauta de formulaci6 (sem-
pre interina) al cristianisme. La praxi va «generant» fe i professions
de fe, que no volen ser dogmes siné simplement «fe professadas.
Des de l'engatjament en les lluites alliberadores, que té valor per
si mateix, s'intenta dir raonadament quina transcendencia, quina
profunditat altima, quin «Déu» es descobreix, per aportar-ho al pa-
trimoni mistic comd de la humanitat. Aqui la fe «generada» en el
compromis va creant sempre de nou, sense menysprear-la, la fe
«apresa», «rebudan.

Aquests dos corrents, sovint els trobem barrejats, i sense avis
previ quan es passa de 'un a l'altre, en una mateixa pagina d'un
mateix llibre d’'un mateix tedleg. N'hi ha casos divertidissims. Quan
el teoleg sent entre el poble pobre una expressié de fe que encaixa
bé amb el codi (intocab]i)e) que ell s'ha fixat (potser inconscientment),
aplaudeix i diu: la fe del poble guia I'Esglésial els pobres ens «evan-
gelitzen»! Pero si sent dir quelcom que cau fora del codi o el contra-
diu, llavors es posa paternal: al poble, cal ensenyar-lo, orientar-lo,
tornar-lo a evangelitzar.



I encara una anotacio, que es podria titular aix{: La teologia de
I'alliberament no va pels carrers a America Llatina.

Des d'aqui tendim a imaginar-nos que si anem a un barri popu-
lar de Santiago de Xile o de Managua i escoltem una conversa entre
cristians que parlen de quelcom relacionat amb la seva fe, sentirem
que diuen, amb la mateixa naturalitat que el Parenostre, tot alld
que hem llegit en els llibres de Gustavo Gutiérrez o de Jon Sobrino,
per exemple. I no és pas aixi; ni de lluny.

Alla, com aqui, J]a immensa majoria dels cristians immersos en
les tasques alliberadores, quan han de formular la seva fe, sigui per
a ells mateixos, sigui cara enfora, fan una mena de sintesi improvi-
sada i mal lligada —diguem, amb tot el respecte: sintesi de «passa
com puguis per avui»— entre la seva fe més intuitiva, les creences
tradicionals heretades, allo profund que li desvetllen les noves si-
tuacions i problematiques, quue han llegit en algun {ull «progres,
etc. I el resultat gairebé mai no s’assembla a cap pagina de Leonar-
do Boff.

Aixo vol dir que els teolegs dels alliberaments ens menteixen quan
diuen que fan teologia a partir de la fe popular i militant? I quan

~ens diuen que el poble diu alld que ells voldrien que digués? No;
de cap manera. El que passa, diria jo, és que a aquests tedlegs —com
a tots— els basta participar un dia en una trobada de cristians i
sentir de llavis d’algun d’ells una expressi6 portadora de quelcom
fresc i nou, una frase «afortunada» sobre la fe o sobre «Déu», una
«guspira» portadora d'aire fresc, de «sensacié d'Esperit», per aga-
far-la, donar-li mil voltes, relacionar-la amb cel i terra, i fer-ne tot
un llibre. Aixf fan d’amplificador i altaveu a allo que hauria quedat
perdut entre la polsaguera de la vida. Una bona feina.

Un text d’antologia

Em sembla del tot adient cloure aquestes anotacions de ruta amb
unes ratlles d’Hugo Assmann que, diria jo, sintetitzen i esclareixen
es coses: . ,
mOI«t'%zologia es la tentativa de balbucear medias-palabras, simbo-
los alusivos, a partir de la experiencia de la dimension del.l\_/lllsf?frlo
indecible quie descubrimos en la praxis, que intenta construir la “Ira-
ternura’’ en el convivio humano. Esa dimension de misterio esta en
el interior del compromiso practico, hombro a hombro goln nuTs—
tros semejantes. Pero la realidad, opacada y o’cglltada_pot af. rela-
ciones anti-fraternales, no nos deja percibir [4cilmente esa cameln-
sion de misterio y nos dificulta la propia experiencia de da
trascendencia en el interior de la historia. Por eso necesitamos de
testimonios, de divulgadores —por actos y palabras— ﬁd-e 13 dlmec?-
sion oculta que late en la historia. Necesitamos de “Creadores de
Evangelios”, de constructores de puentes 51mb9llco_sl,que noE per-
mitan transitar dentro del misterio. Ellos nos sefialaran lczllslre ei§dn-
cias para aprender a correr en el amor, tener esperanza 1‘e s(ejn ido
de nuestros esfuerzos, perder el miedo a entregarnos a los demas
con amor efectivo. Sefialaran fundamentalmente la referegcllja-plel-
" sona, Jestis de Nazaret. Y las referencias auxiliares que deberian

. . » . 1
acogernos en ‘‘koinonia” en iglesia».

1. Laiglesia electrdnica y su impacto en América Latina. San José de Costa Rica,
1987, p. 141.
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el "Misteri"

Tot reconeixent que la paraula "Déu"
porta una carrega molt patriarcalista.
Perd que no arreglem gran cosa si la
canviem per "Deessa"

NOVETATS EN LES TEOLOGIES DELS ALLIBERAMENTS

Des de I'experiencia femenina, i en perspectiva alliberadora,
la tedloga brasilenya Ivone Gebara planteja coses no gens
habituals en aquelles latituds. Comentant criticament uns
textos de 1'episcopat llatinoamerica s'endinsa per terrenys
forga creatius, sense por a la novetat:

(...) La insisténcia amb qué es torna una i altra vegada
a determinats textos de la Biblia o del Magisteri i amb
qué es comenga per ells per establir el fonament del
que vivim, sembla cada vegada més allunyada d'allo
que ens té agafades pel moll de I'os, d'alld que nosal-
tres, dones, anhelem com experiéncia de vida, de
veritat, de tendresa. Aquests textos semblen presons
de les quals els homes no poden fugir perqué es
sentirien traint Déu, traint la seva imatge, el seu poder,
la seva tradicié sagrada. | des d'aquestes presons,ells
volen empresonar les dones, exhortar-les, promoure
la seva dignitat, promoure la igualtat i el respecte
mutu. Ells no capten com la Transcendéncia, allo Divi
de la Vida se'ls escapa en la mesura en qué es fan
presoners d'aquests textos i empresonen en ells la
vida. Es com si totes les persones haguessin de posar-
se aquesta "camisa de forga" per trobar els camins de
la llibertat o per fer una experiéncia de "transcendén-

cla .

La vida concreta, la historia present, els clamors de les
dones i homes, sembla que siguin realitats sense prou
fonament propi (per a I'experiéncia de transcenden-
cia). Fa falta més, diuen aquells que estan investits del
poder sagrat i els seus eminents tedlegs. Manca,
diuen ells, quelcom absolut, ingliestionable, segur,
ferm, i aixi acaben per fer de les seves propies afirma-
cions temporals, relatives, fragils, limitades, els seus
absoluts. Ells no arriben a acollir la segura inseguretat
de la vida, les multiformes expressions de 'existéncia
que ens conviden sempre a anar més enlla de nosal-
tres mateixos, més enlla dels nostres dogmes, amb
una mena d'acolliment incondicional del misteri que
ens envolta, sense la pretensié de ser-ne els propieta-
ris.

Les indies ploren l'exterminacié del seu poble,
I'assassinat dels seus fills i filles, la condemna de les
seves creences, no solament ahir siné també avui. Les
Negres sofreixen l'irracional menyspreu del seu color
i no poden acceptar que es parli d'inculturacio de
I'Evangeli perqué aixd els sembla una manera de
destruir el seu heretatge. Es que la font d'aprenentatge
de I'amor, no pot ser altra que el llibre aportat pels

Blancs? El seu contingut, sera la paraula de Déu? Els
seus ritus, estaran més a prop del respecte a la vida,
a la terra, a l'aire, al foc, al conjunt d'energies
cosmiques? (...)

Hi ha un fossat cada vegada més gran entre aquestes
declaracions patriarcals de la Institucio que es creu
I'tinic cami de salvacid i la fragil vida quotidiana, la vida
dels pobles en la seva rica diversitat, en les seves
aproximacions al misteri de la vida. Hi ha un fossat
entre, d'una banda, les exhortacions dirigides a les
dones, i, d'altra, les ferides que elles senten en la seva
carn i les joies que remouen les seves entranyes.
Potser aquest fossat és quelcom positiu en el moment
present de la historia. En ell hi ha les llavors d'una
nova comprensié de |'ésser huma més enlla de
l'obsessié universalista que el cristianisme ha volgut
imposar, més enlla de l'antropologia sexista que I'ha
caracteritzat, més enlla de la por a la diferéncia, més
enlla de la nostra teologia imperialista que passa de la
salut de I'anima a la salut del cos tot mantenint aquest
aire de superioritat que ja comenga a fastiguejar. (...)

NOVES BRUIXES "TRENQUEN L'ENCIS" | CONVI-
DEN ELS SANTS '

Avui, al segle XX, les bruixes son legio. | son unes
bruixes que no poden ser cremades vives, perqueé son
precisament elles les que aporten els valors femenins
al mon masculi, i aixd per primera vegada en la historia
del pratriarcat. Aquesta inserci6 del femeni en la
historia, revaloritzant el plaer, la solidaritat, la no
competitivitat, la unié amb la natura, és, potser, I'inica
oportunitat de sobreviure per a la nostra especie.

Les dones feministes, les noves bruixes del segle XX,
estan "trencant I'encis" del patriarcalisme, descobrint
els seus secrets, les seves formules i begudes magi-
ques. Elles juguen amb la seva autoritat sagrada,
denuncien els seus fonaments esquerdats, les seves
projeccions en el mon religiés. Elles irriten els sants

patriarques.

En la mesura en qué elles mostren la inconsisténcia
real de les intencions i de les teories de l'autoritat
religiosa, inicien, a partir de la seva propia vida, ca-
mins més espirituals que religiosos. Espirituals,
perqué toquen el que és essencial a la vida, i, per aixo,
van més enlla de les fronteres dels fundadors de reli-
gions, dels seus sacerdots, dels seus dogmes, del seu
poder sagrat exclusiu.




Aix0 vol dir que hi ha una novetat fragil que esta
irrompent des dels empobrits i empobrides, des de
certs moviments d'intel-lectuals: la Vida és divina ella
mateixa en tots els seus aspectes, i per a defensar-la
ja no sén necessaris els dogmes tradicionals, ni l'accid
dels sacerdots —en el sentit tradicional— perqueé totes
i tots som, en certa manera, sacerdots i sacerdotesses
de la vida. Hi ha una certa re-organitzacio del sentit de
la vida humana a l'interior de la Vida.

Aquesta re-organitzacio de sentit comenga a donar-se
en diferents grups i inidividus, anunciant alguna cosa
que, probablement, configurara la historia en el proper
mil-lenni.

Es crea una nova solidaritat, es fa present una nova
complicitat, la complicitat de les persones que es
donen compte de l'esgotament de les teologies d'avui,
de la buidor dels discursos generics, i prefereixen la
inseguretat teodrica, la llibertat interior durament con-
querida, a una submissié que esmussa l'esperit i
impedeix la creativitat que ens hauria de caracteritzar.

L'actitud de les bruixes del segle XX no és violenta; no
volen pas eliminar aquells i aquelles que encara
necessiten creure en I'organitzacié jerarquica del mén
i en la diversificacié de funcions d'autoritat que és la
consequéncia d'aquest esquema. Es una actitud que
acull la coexistencia de maneres diferents d'organitzar
el sentit de la vida en un mateix periode historic. Es
precisament per aixd que les bruixes diuen una parau-
la diferent, una paraula que per a elles és la Bona
Noticia, viscuda ja per diversos grups. Una Bona No-
ticia que no és una teoria o una abstraccio, o la repe-
ticié dels textos fundadors d'una religié. Es tracta més
aviat d'una Bona Noticia capag¢ de donar a la vida un
nou entusiasme, una Bona Noticia que ens posa en
actitud de ser artesanes del Sentit i, al mateix temps,
de "recol-lectores" que han rebut la gracia d'un Sentit
gue ens depassa.

El discurs d'aquestes noves bruixes, a molts els sem-
bla inconsistent. De fet, ho és, si ens atenem als limits
rigids de les teologies cristianes tradicionals. La seva
consisténcia no ve de la possibilitat d'elaborar varia-
cions religioses en un joc que és sempre el mateix i en
el qual determinades muralles fixen a l'avangada els
limits dels nostres passos, de la nostra danca i de la
nostra imaginacio creadora. La seva consisténcia ve
d'una mena d'intuicio vital que avanca en el consen-
timent a la vida i en la seva celebracid, més enlla de
les normes preestablertes; denunciant injusticies i
construint relacions justes, ja ara, en els estrets limits
de la vida domeéstica i quotidiana, i també en I'ambit
social més ample. Son accions senzilles, gestos de
solidaritat, dentincies decidides, autoconsciéncia de
les propostes opressores... coses petites que ajuden a
posar-se d'acord cara a quelcom més gran.

Esfondrar els murs perque la nostra danga sigui més
lliure, travessar els dogmes perqué la nostra veritat no

estigui limitada per les formules, exposar-se al vent
que fueteja, despentina i acarona sense la laca o
brillantina de les nostres institucions que impedeixen
els canvis i I'alenada benefactora de I'Esperit. Encara
hi ha, ironia de la vida, qui insisteix dient que la laca en
els cabells i en el cos és fidelitat a I'Esperit.

Les bruixes irriten els sants perqué proposen i viuen

una altra forma de santedat. Una santedat sense re-
ceptes preestablertes, sense formes delimitades, sen-
se deu manaments ni cinc manaments de I'Església,
sense set sagraments ni quatre virtuts cardinals... Una
santedat en la que som sempre convidats a anar més
lluny en I'amor, en la tendresa, en la solidaritat, teori-
cament i practicament. (...)

(A la revista "Liaisons Internationales”, marg de 1993.)

La mateixa Ivone Gebara, a la ponéncia presentada a la
trobada de teologia d’El Escorial de 1992, titulada "La
presencia de lo femenino en el pensamiento cristiano
latinoamericano”, té un apartat que es titula “La mujer
como desafio a las bases antropoldgicas que fundamentan
nuestra teologia”.

Diu que en aquest camp estia apareixent una "gran
novedad”, perqueé es busca "una nueva base antropoldgica
para la teologin”. Es tracta d'una nova comprensié de la
realitat humana, d una interpretacio critica de tota la reali-
tat tenint en consideracid la qiiestié del genere. I diu:

Esta perspectiva, sin dejar de ser deista, ya no puede
acoger la nocién de Dios como persona, como crea-
dor, como el "todopoderoso" que se situa por encima
de la vida. La vieja cosmovision no da respuesta a los
desafios de nuestro tiempo y a la igualdad del ser
humano hombre/mujer. A pesar de las nuevas formu-
laciones progresistas y libertarias que han nacido en
este siglo, la perspectiva clasica sigue siendo expre-
sion de una comprension patriarcal del mundo y del
ser humano. Y por mas esfuerzo que se haga para
incluir a la mujer, ésta siempre resulta de mas en el
esquema. La novedad de que hablo esta en la afir-
macion, a partir de las mujeres, de una antropologia
holistica, de la globalidad, que concibe lo humano en
articulacion con todo lo que es. De tal manera que no
hay lugar aqui para una divinidad superior a la vida, a
lo que existe, al misterio que nos envuelve y que nos
constituye. (...)

Entramos aqui, sin duda, en un proceso de desestruc-
turacion de la dogmatica tradicional, proceso esencial
para la nueva comprensién del universo y de lo
humano que empieza a darse lentamente.(...) Las mu-
jeres empiezan a sentir, cada vez de modo mas pro-
fundo, esa especie de exilio al que el patriarcalismo las
ha sometido al concentrar en lo masculino la expre-
sion maxima de la divinidad. No soportan mas el sexis-
mo teoldgico reduccionista y alienante de lo humano y
de la trascendencia. (...)
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el "Misteri”

«Déu», el «Misteri», «alld divi»... noms
que, de tant que volen dir, només indi-
quen impoténcia per dir-ho. Que ja és
molt; perqué indiquen impoténcia en
una direccié.

EL BON COSTUM DE «BARALLAR-SE» AMB «DEU» -

Es un fet que els que vivim en el que se’'n diu la «cultura
occidental», quan ens plantegem les preguntes «Ultimes» de la
vida i volem parlar del «misteri» que imprega I'existir i I'estimar,
tendim rapidament, tot i dient que son coses que ens
depassen, a fer-nos la idea-imatge d'algu. De seguida li posem
un nom, del qual, tot i recongixer-li les deficiéncies, sembla que
no ens en podem desempallegar: «Déu». | ben aviat
comencem a pledejar sobre ell i amb ell: que si existeix, que si
no existeix, per qué fa aixd o deixa de fer allo, que si parla, que
si calla, etc., etc. Sembla que ningd no pot escapar-se de ser
un «animal teoldgic», i nosaltres ho som a la nostra manera.

Hi ha moltes altres maneres de situar-se davant de I'«as-
sumpte misteri», davant d'«allo divi» que la vida ens porta tots
a posar com a tema. Cada una d'elles té els seus prosiels seus
contres.l en aquesta, diguem nostra, hi ha alguns aspectes que
hom diria que sén molt aprofitables, molt positius cara a la
humanitzacid, tan necessaria, dels humans. Sobretot si sabem
recongixer sempre les seves limitacions i els perills que, com
les altres, té. Es a dir, si sabem agafar-nos-la amb humor.

Ben mirat, «batre’s» amb «Déu», és una manera de ba-
tre’ns amb nosaltres mateixos, amb els interrogants que
portem dintre, amb les contradiccions intimes o exteriors que
hem de suportar. Es un intent de mantenir-nos dempeus enca-
ra que tot sembli ser tan inestable i relatiu; un no abandonar-
nos a I'absurd, que es fa invivible. Es el crit del voler «ser». Es
I'instint de voler «creure», almenys, que el preguntar-nos els

dltims perqués té algun sentit i ens déna dignitat, tant si les
respostes sén positives com negatives.

| encara aprofitarem més lliurement i desenfadadament
aquesta «nostra» manera de tractar «alld divi», «la font inefa-
ble de la realitat», si estem convenguts d’'una cosa que cada
vegada és més ampliament acceptada en les nostres
teologies: que per parlar en positiu d’aquest ambit que
transcendeix la nostra condicié humana —tant si és per afirmar-
lo com per negar-lo— sols podem fer-ho amb llenguatge
simbolic. No podem fer-ho amb un llenguatge que pretengués
significar o descriure directament la realitat, sind amb el que,
prenent base en experiéncies personals, té la capacitat de
catapultar-nos a la zona oberta del «sentir creador», sentir
que ningli no podra enquadrar en limits o normes, i que sera
del tot propi de cada persona, perd provocat i orientat per uns
simbols que li vénen de fora.

Tot aixd i molt més m’ha fet pensar un poema que m’envia
un amic, acompanyant-lo d'una nota introductoria que cal tenir
molt en compte. La nota diu:

Joan, aquest escrit. me’'l va donar un treballador de
I'Hospital de Granollers, uruguaia, politic compromes, que se li
ha mort una filla de 20 anys en un accident. Diu que ni en
aquests moments ha tingut necessitat de Déu. Ell se sent
interpretat per aquest text. Te I'envio per si és Util a les teves
reflexions.

| el text és aquest:

No creo en Dios porque nunca lo he visto.
Si él quisiese que yo creyera en él, seguro que vendria

a hablar conmigo
y entraria por mi puerta
diciéndome: jAqui estoy!

Pero si Dios es las flores y los arboles
y los montes y el Sol y la luz de la Luna

entonces creo en él

entonces creo en él a todas horas

y toda mi vida es una oracion y una misa

y una comunion con los ojos y por los oidos.
Pero si Dios es los arboles y las flores

y los montes y la luz de la Luna y el Sol

¢ Para qué le llamo Dios?

le llamo flores y arboles y montes y luz de la Luna
porque si él se hizo, para que yo lo vea

Sol y luz de la Luna y flores de arboles y montes
si se me aparece en figura de arboles y montes

y luz de Luna y Sol y flores

es que quiere que le conozca
como arboles y montes y flores y luz de Luna y Sol

y yo le obedezco por eso.

; Qué més sé yo de Dios que Dios de si mismo?
le obedezco viviendo espontaneamente

como quien abre los ojos y ve

y le llamé luz de Luna 'y Sol y flores y

arboles y montes

y le amo sin pensar en pensar en €l

y le pienso viendo y oyendo
y ando con él a todas horas.

Camino pels boscos amb aquest poema a la ma, i trobo que comenga «pledejant> amb «Déu» d’'una manera un xic descuidada,

. o

massa ingénua (si Déu volgués que jo tingués fe, se m’hauria manifestat). Perd de seguida passa a una experiéncia que em sembla




molt profunda i que ens posa a tots una pregunta: si la «dimensié divina» de la vida és en les flors i el Sol, si «és» les flors i el Sol, per
ué dir-li més que flors i Sol?; per qué emprar una altra paraula com si la «dimensié divina» fos «quelcom» separable i abastable
irectament? Dient muntanya, i Lluna, no diem ja «Tot» el que en la muntanya i la Lluna hi ha?

De fet, hi ha persones que necessiten i volen, dir més. Necessiten i volen anomenar, d'alguna manera, aquesta mena de plus,
d’excedent, d’horitzé infinit, captat en la flor, en el Sol,... Persones que necessiten i volen donar nom a part a aquesta mena
d'intensificacid, de desdoblament que va de «les coses» al «cor insondable» de les coses. En definitiva, i en la nostra cultura, gent
que vol poder dir «Déu» sense sentir-se parlant en el buit, sense la sensacié de dir paraules buides i prou.

Es per aixd que el poema vingut de 'hospital de Granollers me n’ha recordat, ja a la primera lectura, un altre de José M? Valverde,

escrit fa forces anys, que diu aixi:

SALMO INICIAL

Sefor, no estds conmigo aunque te nombre siempre.
Estas alla, entre nubes, donde mi voz no alcanza,

y si a veces resurges, como el sol tras la lluvia,

hay noches en que apenas logro pensar que existes.

Eres una ciudad detras de las montafas.

Eres un mar lejano que a veces no se oye.

No estas dentro de mi. Siento tu negro hueco
devorando mi entrafia, como una hambrienta boca.

Y por esto te nombro, Sefor, constantemente,
y por eso refiero las cosas a tu nombre,
dandoles latitud y longitud de ti.

Si estuvieras conmigo yo hablaria de cosas,

de cosas nada mas, sencillas y desnudas,

del cielo, de la brisa, del amor y la pena.
Como un feliz amante que dice sdlo: «Mira

qué péjaro, qué rosa, qué sol, qué tarde clara»,
y vierte asi en la luz de los nombres su amor.

Pero no, Tu me faltas. Y te nombro por eso.
Te persigo en el bosque detras de cada tronco.
Te busco por el fondo de las aguas sin luz.
iOh cosas, apartaos, dadme ya su presencia
que teneéis escondida en vuestro oscuro seno!
Marcado por tu hierro vago por las llanuras,
abandonado, inutil como una oveja sola...
Hombre de Dios me llamo. Pero sin Dios estoy.

Si el primer poeta no necessitava dir «Déu», el segon no pot estar-se’n; necessita donar nom a una «preséncia» amagada en les

coses.
| cap dels dos ens parla de [I'«altre», del «proisme»... Sembla que no estan en 'ona d’aquella tradicié biblica que diu que I'tnic llindar

per entroncar amb «alld divi» —per «coneéixer Déu»— és la practica de la justicia. Ho trobo estrany. Per aix0 els dos poemes anteriors
me’n recorden de seguida una altre, de fa uns cinc anys, de David Jou:

INVOCACIO

Si la teva veu més alta i poderosa que la meva
calla tant,

si el teu poder enorme, creador i amenagant

no tritura la injusticia embravida i parencera,

queé hi faig jo i la meva estupida fal-lera

de lluitar amb quatre paraules pel domini de la pau?

Si la teva veu no regna per I'espai, atronadora,

si la teva veu no canta, ni respon, ni marca I'hora
de la pau en cada cor i pensament,

que hi pot fer la migradesa d’una veu tan impotent
tatuada per la rima com el fang per les roderes?

Com em costa d’acceptar-te indiferent a tant de mal,
en aquest desdeny altivol, en aquest oblit brutal
amb qué sembles consentir tants de dolors inexplicables!

Mes no vull teologia, sind forga per cridar
fins i tot on tu no crides i on espero tan en va
que la teva veu immensa posi pau d’una vegada.

Pero el cel manté la seva transparéncia —alabastre
sense esquerdes ni fissures— sense indicis del teu rastre
mentre els versos s’entretenen cisellant-se vanament.

Vanament? Hom diria que de cap manera. Perqué sén versos que criden en una direccié, pledegen (a més de manifestar afany

de justicia) en una direccio, aquesta direccié de la qual sembla clar que no podem desempallegar-nos.
Joan Casanas
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Tema que exigeix ser tractat amb
una actitud oberta de recerca, sense
condicions prévies, amb un radical
exercici de la llibertat.

NOVETATS EN LES TEOLOGIES DELS ALLIBERAMENTS - Il

CREURE QUE HOM ESTA EN LA MILLOR DE LES RELIGIONS
POSSIBLES POT SER UN MAL CAMI

Em sembla que aquesta, la del titol, és una de les
intuicions fortes que esta apareixent, de diverses
maneres, en algunes de les teologies dels alliberaments
que s'elaboren avui. | pot tenir repercussions importants.

Em sembla, per exemple, que ho insinua Jon Sobrino
quan, parlant del respecte que ens cal tenir envers les
cultures indigenes i afroamericanes, diu:

Dicen los americanos que el indigena representa
un "otro", una alteridad con respecto al occidente
cristiano. Creo que es evidente. El problema es si
estamos dispuestos a entrar en una auténtica relaciéon
con el que, siendo hombre como yo, lo es de otra ma-
nera. La relacién con el pobre es ya dificil, porque nos
pone en cuestién. Pero el indigena, ademds de pobre, es
"otro" y nos puede decir: (Usted cree que ya ha
entendido a Dios? Pues le vamos a mostrar otra
faceta de ese Dios. Es dificil.

Si lo llevamos a cabo, realmente va a ser una
revolucién.

* * %

Es comprén que intuicions com aquesta portin una
bona dosi de "desconcert" en el tipus de reflexio
teologica que fins ara ha estat habitual tant entre nosal-
tres com en les cultures (o subcultures) dels allibera-
ments.

Perd el "desconcert" no ve sols ni principalment d'aqui.
Llegim, per exemple, el que respon Jon Sobrino quan li
pregunten: "Se habla de un momento de desconcierto
en las teologias de la liberacién':

¢Desconcierto? En parte, si; y en parte, no. Yo creo
.que con la teologia de la liberacién estan pasando
varias cosas. Unas son importantes, pero no decisivas.
Para comenzar, la primera gran generacién de teélogos
(Gustavo Gutiérrez, Hugo Assmann, Ellacuria) esta
envejeciendo y por diversas razones (edad, muerte,...)
y no veo yo todavia otra generaciéon de esa
envergadura.

Es evidente también que no se puede, ni siquiera
cada 20 afios, encontrar una novedad tan grande como
la que est4 en el origen de la Teologia de la Liberaci6n.

(...)

Hay muchos problemas en torno a la Teologia de la

Liberacién. ;Dénde estd el mayor de ellos? En que
liberacién dice correlacién (transcendental) con
los pobres. Y con unos pobres que estdn oprimidos.
Hay gente que niega esto ultimo. Si no hay opresién no
serd necesaria una Teologia de la Liberacién. Pero si
los pobres estdn oprimidos, y mientras lo estén, habra
que hacer una Teologia de la Liberacién.

/Que la hizo una generacién de teélogos que ya paso,
en el sentido mds convencional? Puede ser. Pero
alguien tiene que hacerla, incluidos los criticos de la
Teologia de la Liberacién, si es verdad que vivimos en
un mundo de opresién. Este es para mi el mayor
problema: que se oculte la opresién. Entonces,
evidentemente, la Teologia de la Liberacién no tiene
nada que hacer."

(A la revista MENSAJERO, abril de 1993)

* k %

Tornem al primer motiu de "desconcert" que hem apun-
tat. Podem fer-ho posant-nos una doble pregunta:

Es possible que en el bagatge d'idees, imatges i
simbols de la nostra "tradicié" cristiana no tinguem tot
allo que fa falta per entendre el mén d'avui, moure's en
ell alliberadorament i captar-hi les dimensions "ultimes",
les del "Misteri de tot"?

Ens és bo partir del convenciment que en Crist esta ja
dit i realitzat tot alldo que és essencial i principal per situar-
nos i orientar-nos en la vida i en les preguntes "ultimes"
que ella planteja?

Es davant d'aquestes preguntes que se'm fa molt sug-
gerent el que diu Jon Sobrino en aquest paragraf:

En cuanto a nuevos temas, hay que abordar la
realidad de los pueblos, culturas y religiones
indigenas, hay que abordar la ecologia y el tema de la
mujer. A un nivel méds programatico me parece que hay
que abordar la realidad del "otro”, no sélo la del
"pobre". Por decirlo gréficamente, podemos hacer la
opcién por el pobre y hasta podemos estar dispuestos a
dar la vida por él. Con el "otro", sin embargo, no
sabemos qué hacer. Pero ahi estd el "otro", el indigena,
el negro, el habitante de los barrios, y a él tenemos que
ir con nuestra ignorancia y con humildad, actitud a la
que me gusta llamarla "presocritica”, es decir, sin




pensar que los tedlogos ya tenemos siempre las
categorias intelectuales adecuadas para abordar
cualquier tema (lo cual se agrava en Europa donde se
presupone que su tradicién intelectual, todo lo variada
y cambiante que se quiera, ofrece ya algo asi como el
carril para poder pensar siempre adecuadamente).

(A la revista NOTICIAS OBRERAS, abril de 1993)

En la linia insinuada aqui per Jon Sobrino —sols insi-
nuada, perdo em sembla que molt fecunda— esta, si no
m'equivoco, el pensament d'lvone Gebara, brasilenya,
de la qual ja vam citar llargs paragrafs en el "paper” num.
14. Diu que estem despertant a "una nueva compren-
sién religiosa de la vida humana". | continua:

Por primera vez, en el horizonte cristiano, estamos
poniendo en cuestién no solamente la formulacién de
ciertos contenidos teolégicos sino también los conteni-
dos mismos. Estamos abriendo caminos para una com-
prensién revolucionaria de nuestras antiguas tradi-
ciones: por un lado, les estamos dando derecho a existir
como formas caducas y, por otro, estamos insistiendo
también en su re-interpretacion a la luz de la novedad
de este final de milenio. Esto significa una conside-
racién de las tradiciones como realidades que evolucio-
nan a partir de las cosmovisiones y antropologias que
las mantienen. El desafio hoy es saber si el cristianis-
mo puede transformarse més alld del esquema patriar-
cal que le ha dado origen y sustento durante 2.000
afios. Algunas compafieras norteamericanas, como
Mary Daly, no creen en la posibilidad de recuperacion
de las tradiciones cristianas y por eso buscan otras
tradiciones donde la mujer esté mds a gusto, donde sus
raices se puedan desarrollar con mds fuerza. A pesar
de las dificultades, yo creo en la posibilidad de una
lectura distinta de la tradicién cristiana. Esta convic-
cién se basa en hechos observables en la vida de grupos
de cristianas de América Latina que, de modo cons-
ciente o inconsciente, empiezan caminos nuevos. (...)

La teologia empieza a salir del mundo de los conceptos,
del juego de las ideas abstractas, y empieza a entrar en
el juego de la vida. La teologia hecha por las mujeres
tiene cada vez més alergia a toda la conceptualizacién
teolégica tradicional. La teologia tradicional no habla
de la vida que surge de la experiencia humana
inmediata, pues necesita demasiadas explicaciones
para explicar sus conceptos; todavia insiste demasiado
en la imagen patriarcal de Dios y se niega a afirmar la
trascendencia como relacién que une a todos los seres
del Universo y, de modo particular, a lo humano.

Tal postura no es un anti-intelectualismo radical. Es,
ma4s bien, el rechazo a reducir determinadas experien-
cias humanas al discurso bien disciplinado de una
cierta razén a la cual solamente una minoria de ini-
ciados tiene acceso. La teologia tradicional se tiene que
desnudar del poder que la filosofia idealista le ha dado.
Tiene que bajar al nivel de la existencia concreta y
aceptar la diversidad, la sencillez, la complejidad del
misterio que nos envuelve. Aceptar o acoger el Misterio
significa volver a la sencillez de la vida. Significa tener
un nuevo encuentro con las experiencias que le dan

sentido, sin la preocupacién de salvar la dogmatica, el
catecismo, el derecho candnico y hasta la Biblia. Este
ha sido el trabajo de muchas teélogas feministas o
"mujeristas”, como les gusta decir a las colegas hispa-
nas que viven en los Estados Unidos. (...)

Vegem encara un altre apartat de la mateixa autora, en
el mateix text, titulat " Vivir y hablar de Dios de otro modo”.

Ya hice mencién anteriormente de una nueva concep-
cién de la trascendencia, de Dios, que se estd dibujando
en algunas tendencias de la teologia feminista de Amé-
rica Latina. Se insiste mucho en vivir y hablar de Dios
de otro modo porque se siente a Dios de otra manera:
La novedad consiste en la revalorizacion del senti-
miento que no se puede reducir al sentimentalismo. La
teologia patriarcal, por un lado, critica el sentimiento,
pero, por otro, lo cultiva y anima a través de las dife-
rentes devociones populares que son difundidas y valo-
radas como formas de amor a Dios y a sus santos.

En la perspectiva feminista hablar de sentimiento es
hablar de esta realidad humana como un modo de
conocimiento. Sentir a alguien es tratar de entrar en
sintonia. Supone captar algo en una relacién en la que,
en un primer momento, no se logra expresar nada en
un discurso bien articulado. Sentir a Dios es sencilla-
mente dejarse penetrar por el misterio inefable sin
identificarlo con un determinado sexo o una imagen.
Es hacer posible la expresion de la diversidad de modos
de aproximacién a este misterio que nos envuelve,
imposible de abarcar con las palabras y las teorias. El
deseo vivo de Dios que experimentan las mujeres sen-
cillas del pueblo, mezclado con los pucheros, con el
lavado de la ropa, con el trabajo en el campo, nos ayuda
a captar el misterio, mds alld de toda categoria, y nos
hace reencontrar de nuevo la tradicién de los misticos
que no se atrevian a decir nada a Dios

Algunas teélogas latinoamericanas insisten en
hablar del aspecto femenino de Dios pero, en mi opi-
nién, siguen manteniendo el esquema patriarcal tradi-
cional. Se limitan a "feminizar" una parte del concepto
de Dios, la doctrina, los dogmas, las interpretaciones.
No hay duda de que éste es el camino de muchas y de
que procuran introducirlo en los medios populares. Sin
embargo, el camino para ayudar al pueblo a darse
cuenta de que lo divino no puede ser localizado porque
no puede ser manipulado, de que lo divino no puede ser
dominado, me parece mds lento y dificil pero més com-
prometedor con un futuro de mayor libertad y auto-
nomia de los pobres.

(...)
(A la ponéncia titulada
"La presencia de lo femenino en el pensamiento
cristiano atinoamericano",

llegida a la trobada de teologia d'El Escoridl, 1992.)

Si fem una "murria" comparacié entre el que diu Jon
Sobrino i el que diu lvone Gebara, potser resultara que,
simplement, i en aquest cas, la dona parla molt més

sense embuts i sense por que 'home.
Joan Casanas
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Nam. 17 - Octubre de 1993 que seguixen i moltes més

EL MISTERI LA DESCONEGUDA FONT DE TOT
EL PRINCIPI FUNDANT DE LA REALITAT LO DIVINO
LO QUE NOS HA ORIGINADO Y NOS ACOGE " LA GRATUITAT TOTAL
EL TOT ~ LA REALITAT ALTRA LA SUBSTANCIA ORIGINAL EL PODER DE LO REAL
LO UNICO LA REALITAT ULTIMA
EL CANTO OBSCURO DE LA VIDA PROFUNDA L’ABSENCIA IMPERTINENT
L’EXIGENCIA DE JUSTICIA LO UNO EL FONAMENT DARRER DE TOTA L'EXISTENCIA
LO DEFINITIVO L’ALTRA DIMENSIO DE TOT L’ABIM INESCRUTABLE PERO REAL
LO MISTICO . L’ABSENCIA PRESENT ' LA REALITAT DIVINA
LA INEXHAURIBILITAT INHERENT A TOTES LES COSES LO ESENCIAL
EL BUIT INELUDIBLE DEU L’ULTIM HORITZO DE TOT
LO INMANEJABLE QUE SUBYACE A TODA REALIDAD EL ESTAMPIDO DE LA VACUIDAD
LO INEFABLE  L'INFINIT LA DIVINITAT EL PRINCIPI UNIFICADOR DE TOTES LES COSES
EL SENTIDO SECRETO Y ULTIMO DE LA REALIDAD LO SAGRADO
L’ENERGIA PRIMORDIAL LO ETERNO LA TRANSCENDENCIA
ESE SILENCIO ABSOLUTO QUE NO PODEMOS IGNORAR LA PRESENCIA INEFABLE

L’ALTRA CARA DE TOT EL QUE ES L’AMOR

EL NUCLI ESPIRITUAL DE LA REALITAT

EL AMBITO EN EL QUE SE INSCRIBE Y TIEMBLA CUANTO EXISTE _ LA NADA
EL COR DEL MON LA ULTIMIDAD DE LO REAL LO TOTALMENTE OTRO
LO FASCINANTE Y TREMENDO L’ABSOLUT ‘ LA EXTERIORIDAD FUNDANTE

LOINCONDICIOMAL *~ = eesessssvansn ETC.,ETC.




ADVERTIMENTS SOBRE L‘ALTRA CARA D’AQUEST FULL

El reguitzell de paraules i expressions que hi surten,
escampades al vol, no sén una mena de diccionari de sindnims. De
cap manera considero que aquestes paraules i expressions siguin
sinonimes entre si, o que siguin sindnimes de "Déu" que és la més
habitualment usada.

Penso, més aviat, que sén unes quantes de les potser infinites
maneres com els éssers humans anem indicant, en forma metaforica,

simbdlica, orientativa, xifrada,...sovint per acord creat per una’
tradicié, "alld" que no podem indicar de cap altra manera, com
qui fa un gest i prou, sense poder dir qué és, com és,...perd

que, com hi ha mén!, hi és, almenys per a discutir-ho.

"Hi ha "allod", perd no podem dir res directament significatiu
o indicatiu de la seva "realitat" propia. Diem que és "inefable",
perd que se’ns mostra, que en tenim noticia, pel sol fet de
trobar-nos existint com a humaniat en 1’univers. I, per donar a
entendre de quina manera en tenim noticia, com captem que se’ns
mostra, o per negar-ho, dubtar-ne,...(sempre vist des del nostre
canté i prou), anem buscant i triant mil i una expressions, com
ara les que hi ha a l’altra cara d’aquest full.

Cadascu sabra, en cada moment de la seva vida, quina paraula
o expressid 1i va millor per indicar "allo", ni que sigui per dir
que és una quimera o una il.lusié que ens destorba. El1 fet és que
no és tan facil desentendre’s d’aquest assumpte. I que ens cal
buscar-1i paraules. Es bo veure les il.limitades combinacions que
es poden fer amb elles: hi ha qui diu "el Misteri"; hi ha qui diu
"el Sagrat" ("lo Sagrado"); hi ha qui diu "el Misteri Sagrat",...

Després, o al damunt, ve cada tradicié cultural/religiosa i
especifica més, sobretot si opta per considerar que si que en

sabem algua cosa de "lo Inefable", i diu que és una "realitat
personal”. Comenga llavors una altra seérie d’expressions: el
Misericordids, Creador, Omnipotent, Salvador, Pare,... I a voltes

es diu que els que ho veuen o viuen) aixi sén els "creients".

Quant a 1’ds del catala o el castella, francament, si, per
exemple, en catala no em deixen dir "lo Divi", prefereixo dir-ho
en castella: "lo Divino". No m’hi entenc bé dient "el Divi" o
"alldo Divi". Al revés em passa, per exemple, amb "1’Infinit. No
m’hi entenc bé dient "el Infinito" o "lo Infinito". M’aproximo
més a alld que em sembla que vull dir dient "1’Infinit". Estem
en un tema d’aquells en el qual va bé tenir diverses llenglies a
ma i aprofitar la creativitat de cadascuna.

El que cada vegada em té més corprés és la meravellosa simfonia
que entre tots els homes i dones de la humanitat, malgrat que
siguem com siguem i passi el que esta passant, anem component al
voltant d’aquest tema, d’aquest assumpte sempre pendent,

afirmant, negant, delent-nos, dubtant,... Aqui agafo la paraula
més tradicional entre nosaltres, i parlo, amb desig, amb
entusiasme, amb esperancga,...de la Simfonia "Déu", i sempre i

arreu paro l’orella per escoltar.
Joan Casanas




Num. 18 - 15 de marg de 1994

PAPERS.+ "BEU"

el "Misteri"

Amb el convenciment que sobre aixd
tenim paraules noves a dir-nos. Pero,
com ens costa de trobar-les!

Escoltant la SIMFONIA "DEU"

(que dura, dura i no em cansa)

Una proposta ben actual

Entre les incomptables propostes religioses que hi ha
avui dia al nostre mén, n'hi ha una que diu aixi:

Creieu en I'home, aprofundiu en les dimensions de
I'existéncia humana —solidaria, no centrada en
I'egoisme, basada en la justicia— i, si sou fidels i
teniu els ulls oberts, hi trobareu aquesta realitat
transcendent que és el que Jesus predica.

La trec, paraula per paraula, del tedleg barceloni Joan
Llopis, en una entrevista que va apareixer a Serra d'Or
el desembre de 1992. Segons Llopis, aquesta és la
"proposta cristiana" per a la gent d'avui; aixo és "el que
ens diu I'Evangeli".

Per a mi, quina invitacié a meditar i a reflexionar és
aquesta formulacioé de la "proposta” de I'Evangeli! (In-
sistint que es tracta d'una formulacié d'una de les
moltes propostes que ens arriben. Que la simfonia és
immensa i riquissima).

Jo diria que esta molt ben pensada, molt ben afinada.
M'atrau, paraula per paraula; pero,... Naturalment,
sempre hi ha un pero, o més d'un. Perque la proposta
"perfecta” i "perfectament expressada” I'anem fent
entre tots. En aquest terreny, sempre estem en l'inte-
rinitat, sempre estem en ruta, som éssers caminants.

M'agrada, per exemple, que posi l'arrel de tot en el
creure en les possibilitats del ser huma, i en |'apro-
fundir en les seves dimensions, fent essencial la so-
lidaritat, el treball per la justicia; i que no usi la
paraula Déu siné I'expressio realitat transcendent.
Pero,... ¢qué vol dir "si sou fidels i teniu els ulls
oberts?" Els que estimen els altres com una mala cosa
i no diuen haver descobert cap "realitat transcendent"
és que no son fidels o no tenen els ulls oberts? Em
sembla que les persones "religioses" sovint fem una
mena de trampa en aquest punt. Com si diguéssim als
altres: Creu en Déu i trobaras Déu. O, creu que tens
pau i tindras pau; fes aixd que jo dic i creu que has
trobat aixd que també dic. Ja sé que torno a un tema
molt repetit; perd no pas resolt, ni en les teologies dels
alliberaments.

Per part meva, prefereixo quedar-me sempre en l'as-
torament davant dels qui estimen i treballen pel bé dels
altres, i en el preguntar-los amb atencié i admiracio
contemplatives: digues, per favor, que has trobat de

més profund —queé és allo més profund que has trobat—
estimant aixi i lluitant pel bé de tots? | amb el que em
diguin comengaré, cada vegada, dia rere dia, a pren-
dre notes per a un nou evangeli. Que mai n'hi ha prou.

Ja sabem que hi ha persones amb més capacitat que
altres per pouar alld que hi ha a l'arrel i a I'horitz6 del
seu viure i del seu estimar; i per expressar-ho amb
paraules. Perd el que estic dient és que veig més
convenient anar pel mén amb la pregunta sempre a
punt, que no pas amb una resposta ja feta i segura.

El mateix Joan Llopis, en el seu llibre "L'Evangeli
(re)humanitzador” (Ed. Cruilla. 1992) explana una
mica més la "proposta" que hem llegit més amunt. Diu:

En tota la seva amplitud, la proposta cristiana
sona aixi: "Homes i dones, intenteu de descobrir i
de conrear els valors anunciats en les benauran-
ces evangeliques i en el sermé de la muntanya, i
experimentareu no solament l'auténtica plenitud
humana siné que connectareu amb la realitat ab-
soluta, el fonament darrer de tota I'existéncia, que
en el llenguatge religiés s'anomena Déu i que els
cristians, seguint les petjades de Jesus de Natza-
ret, anomenem Pare".

Si, m'hi trobo bé amb una "proposta" que diu que els
qui viuen en el taranna de I'Evangeli, en la praxi del
sermd de la muntanya, —tant si saben la lletra d'aguest
sermo i el seu "autor" com si no— connecten amb la
realitat absoluta, amb el fonament darrer de tota
I'existéncia,... que alguns anomenem Déu. Si no hi
connecten aquests, ¢qui hi connectara? Si alguna
cosa hem de dir de com connectar amb la transcen-
déncia, amb el MISTERI, em sembla bé comengar per
aquesta, encara que sigui necessariament un simple
intent de dir quelcom sobre allo que voreja ALLO
INEFABLE. Em resisteixo a pensar que el voreja, en el
sentit de "sintonitzar", de "proximitat positiva", qualse-
vol capteniment huma.

En el mateix llibre, Llopis insisteix encara:

Torneu a I'nome, aprofundiu en les veritables di-
mensions de la humanitat, i trobareu Déu.

En un altre moment, no diu Déu, sind: es descobreix
la realitat transcendent i divina.




| tot plegat m'és com un resso d'alld que ja I'any 1978
ens deia Pere Casaldaliga des de la seva mistica de
I'alliberament, i que m'agrada tant citar, comentar i
discutir, perqué ho veig clar i fosc a la vegada:

Haced la prueba: daos al préjimo, al pobre, al opri-
mido. Haceos marginados con el marginado. Ahi
en la pobreza marginada, compartida desde el
Evangelio, siempre se encuentra a Dios.

L'"oferta", despullada de tota "religié concreta".

Fixem-nos ara en un altre text actual, que també arriba
a mencionar el "misteri", perd que no vol guiar-se per
cap tradicio ni simbologia "religiosa” a I'hora de formu-
lar-ne I'experiéncia. Es de la periodista Rosa Montero
i aparegué en un suplement dominical de EL PAIS de
no fa gaire mesos. En dono només els fragments que
em semblen essencials. Després d'haver dit que algu-
nes persones li envien cartes que volen treure-la de
I'agnosticisme, és a dir, que li fan "ofertes religioses"”
continua:

Pero tal vez hayan visto también en mis articulos
ciertas reflexiones sobre la espiritualidad, y a lo
mejor por ello han considerado que la mia era un
alma descarriada pero lo suficiente macerada para
escuchar las voces de algun dios.

Quisiera que quedara claro, sin embargo, que no
es necesario creer en ninguna divinidad ni en nin-
guna religion para saber oir el canto oscuro de la
vida profunda. Esto es, de aquello que no tiene
palabras, que carece de forma; que esta fuera del
tiempo y del espacio. De todo lo que no sabemos
sobre el mundo y sobre nosotros mismos, que es
muchisimo mas que lo que conocemos. La exis-
tencia entera es un misterio, pero vivimos de es-
paldas a él: nuestra sociedad es demasiado sim-
plista y positiva.

Antes, cuando las religiones formaban parte de la
vida cotidiana y eran el marco obligado de la rea-
lidad, la gente convivia con el misterio: creia en
milagros y demonios, en angeles y apariciones, en
rituales y magias. No echo de menos esa época de
la humanidad: era inculta, carnicera y fanatica. O
mas inculta, carnicera y fanatica que la época ac-
tual, que aun lo es en exceso. Pero es cierto que
hoy no existe lugar para el misterio (o sea: para el
enigma radical de nuestras vidas) en esta socie-
dad de computadores y ejecutivos. Como tampoco
hay lugar para lo maravilloso. Y, sin embargo,
hasta el nino mas pequeio, o quiza justamente el
nino mas pequeio, sabe que lo maravilloso esta
por todas partes. (...)

De modo que lo que la gente suele entender hoy

por realidad no es mas que un aspecto muy limita-
do de la vida real: es sélo lo tangible, lo mensura-
ble, lo sujeto a computos e impuestos. (...) Pero la
realidad es mucho mas que eso. En la realidad
estan las cosas y su ausencia, la fantasia y el
miedo, lo imaginario y lo que ni tan siquiera somos
capaces de imaginar. (...)

Ahora bien: reconocer que vivimos en la punta de
un iceberg y que a nuestros pies se abren esos
abismos de incertidumbre, tierra incognita de lo
que es la vida y el universo, no implica la fe ciega
(porque toda fe es, por definicion irracional) en
ninguna religion concreta. (...)

Cadascu sabra si a aquesta experiéncia que ens
transmet Rosa Montero li diu "experiéncia religiosa" o
no. Einstein, algun dia ho veurem, explicava una expe-
riéncia personal semblant, marcada pel seu gran sa-
ber cientific, i deia que, pel fet de tenir aquesta expe-
riéncia, se sentia un home "profundament religiés".
Les paraules importen, perqué ajuden a crear cultura,
pero no tant. El fet és que hi ha persones —i sembla
que cada vegada son més— que viuen, cadascu a la
seva manera, I'experiencia del MISTERI, pero la volen
viure despullada d'esquemes mentals i simbolics codi-
ficats, doctrinitzats; els fan nosa. Suposo que a ells es
referia Carles Comas, anys enrere. quan parlava, en el
llibret "Mite i fe cristiana" (1982), dels "agnostics de
formulacions”. Em sembla que ara ja hi ha les condi-
cions per donar-los un hom més positiu.

La poesia per viure i dir I'experiéncia del MISTERI

Per acabar, i formant una mena de "terceto" amb els
dos autors anteriors, un tast del darrer poema
d'Ernesto Cardenal al que tornarem més llargament un
altre dia. L'Ernesto, el revolucionari sandinista que mai
no ha mostrat cap "vergonya" de dir la seva fe com li
ha semblat, en el seu ultim llibre, "Telescopio en la
noche oscura", reprén la imatge de la mistica classica
occidental, i diu que Déu i ell dormen junts, i que per
aixo no té companya, que sovint Déu triga a anar al llit,
etc. Vegem-ne un petitissim fragment:

La dulzura de ciertas palabras como
"nosotros dos".

Deambulo solitario entre los besos.

De mis soledades vengo

no vuelva a mis soledades.
Senti que la eternidad
sera estar juntos los dos.
Dios me quiere como si yo fuera Dios.
Alguna vez yo seré experto en amores
en tu cama, entre las sabanas.

Sexo de Dios.

Joan Casanas




Num. 19 - 26 de marg de 1994

PAPERS.+"BEY*

el "Misteri"

Amb l'intent de treure el cap a I'ex-
terior dels esquemes religiosos vi-
gents, tot mantenint una referéncia
a la tradicié que ens ha engendrat.

DE LA POESIA DE L'EXPERIENCIA RELIGIOSA
A LA PROSA DEL PODER RELIGIOS

Sovint hem parlat, en aquests "papers", de com I'horit-
z4 ultim de tot, al que apunten tantes i tantes experién-
cies de la humanitat, és "quelcom" inefable; no hi ha
cap paraula que li escaigui o el "digui". Per aproximar-
nos i aproximar els altres a "alld" que afirmem pero no
sabem dir -si és que som d'aquests-, sols podem
emprar el llenguatge simbolic i encara gracies. Neces-
sitariem ser tots grans poetes.

Perd també hem dit que, sovint, pel fet de ser humans,
se'ns fa gairebé imprescindible d'intentar dir quelcom
que "fixi" una mica el que les experiéncies han assolit,
que estableixi idees, afirmacions directament indicati-
ves, no simbols i prou. Volem professar la fe que expe-
rimentem, codificar-la, una mica que sigui, i aixi aviat
en fem un "credo" i el passem als altres com a moneda
universalment valida.

Aquesta mena de contradiccio, tan humana, es déna
de forma molt clara en la nostra relacié amb els in-
fants. Se sent a dir que la millor pedagogia, també en
l'aspecte religids, és donar-los coses "segures”, afir-
macions "clares", que sovint equival a dir "credos". I no
sabem com, al mateix temps, explicar-los -si &s que ho
veiem aixi- que aquestes "afirmacions”, aquests "cre-
dos" tan contundents, son relatius, canviables, dife-
rents en altres llocs del moén, encara que apuntin sem-
pre al mateix horitzé indicible; que so6n intents de dir
una "cosa" que no es pot dir, de tant que ens depassa,
perd que l'experimentem.

| si ens mantenim en el "credo" taxatiu tenim molt més
poder sobre l'infant que si li parlem d'una cosa que
"sento aqui dintre perd no sé dir". | el poder acostuma
a jugar a favor de qui en té. Entra en escena, doncs,
un nou factor.

El tema del poder, en religid, té una de les seves bases
en la possessié de "credos". | si és un aspecte impor-
tant en la infancia, ho és encara més en el conjunt de
la societat, en cada estructura social, en tot I'entrellat
del nostre moén i de la nostra historia. Qui pot dir "Déu
és aixi, o aixa" i aconsegueix que n'hi facin cas, adqui-
reix un poder enorme.

Es pensant sobre aixd que he tornat a un text de ja fa
anys, guardat a la carpeta dels "interessants". Partint

del tema de la inefabilitat d"alld" que sovint nosaltres

anomenem "Déu", -ell va directe a Déu i sense come-
tes- fa veure que aixi que en volem dir quelcom de
concret, de taxatiu, que no sigui un balbuceig i prou,
comencem a adquirir poder, comencem a tendir a
dominar mitjancant les idees, en aquest cas idees
religioses. Es el que passa, sovint en un grau molt alt,
en totes les religions institucionalitzades, sobretot en
el que en diem les "grans religions" de la humanitat.

L'autor del text és Antonio Marzal. | el va publicar a EL

CORREO CATALAN el 19 de gener de 1979. Us
convido a llegir-lo.

Experiencia religiosa e ideologia

LA FE, ¢ PALABRA O BALBUCEO?

Una de las mejores tradiciones cristianas es la que
afirma que Dios es el indecible. Es decir, que a
Dios podemos de algin modo percibirlo, incluso
sefialarlo con el dedo, pero que no podemos decir-
lo, ni siquiera nombrarlo en el sentido semita del
término, es decir, con un nombre que revele, que
diga su esencia. -

Lo malo es que después de aceptar esa tradicion
como una de las mejores fuentes del pensamiento
teolégico, esa misma teologia ha dicho en paginas
y paginas todo lo que puede decirse de Dios. Lo
que no deja de ser una contradiccion, incluso si es
una contradiccion necesaria para ese animal poli-
tico que somos los hombres en el sentido mas
genuinamente aristotélico, es decir hombres que
nos constituimos como diferentes de los puros
animales justamente porque tenemos la palabra
articulada, "la palabra alada" en términos
homeéricos, ésa que nos permite salir de nosotros
y constituirnos en relaciéon con los demas, aqui
concretamente, en relacion con el absolutamente
Otro, Dios. ;

Esa contradiccion que denuncio y que se mani-
fiesta con toda su evidencia con solo abrir cual-
quier libro de teologia, y muy especialmente de la
teologia occidental, puede quiza salvarse hacien-
do de la contradiccion un mero movimiento dialé-
ctico. Decimos algo de Dios a base de negar inme-




diatamente lo que decimos, o mejor aun, decirlo
sélo y siempre a base de negaciones. En esta
dialéctica de la afirmaciéon negada, y por eso posi-
tivamente superada, debe de consistir, a mi juicio,
la mejor tradicion de la teologia de Tomas de
Aquino, cuando afirmaba que de Dios soélo pode-
mos hablar por negaciones.

En todo caso, en esa relacion dialéctica creo que
se encuentran, a mi juicio, los dos términos del
titulo de mi articulo: la experiencia religiosa y la
ideologia religiosa. La experiencia religiosa es, en
este sentido, la que percibe, de algun modo, eso
que llamamos Dios, la que lo sefala con el dedo
tembloroso, sin atreverse a nhombrarlo.

Y la ideologia religiosa, la que lo dice, la que lo
nombra y, al decirlo y nombrarlo, porque se siente
necesitada de ello, lo traiciona o, si se quiere,
traiciona su propia experiencia balbuceante. Qui-
zas este adjetivo que acabo de poner, es significa-
tivo: La experiencia religiosa balbucea eso que
llamamos Dios, la ideologia lo hombra y lo dice,
sustituyendo el balbuceo por la palabra articulada.

El problema no seria excesivamente grave si esa
palabra -palabra alada en el sentido homérico a
que aludia antes, palabra que nos relaciona, pero
palabra que desaparece en el viento- no tuviera en
este caso una consistencia sociolégica de una
densidad analoga a la de la institucionalizacion del
poder. )

Mediante la ideologia religiosa institucionalizamos
a Dios como poder intramundano, es decir perde-
mos al Dios percibido en la experiencia
balbuciente y, lo que es peor, lo sustituimos por un

Dios hecho con materiales sdlidos y consistentes,
a nuestra imagen y semejanza, o peor aun, a ima-
gen y semejanza de nuestras aspiraciones, espe-
ranzas o intereses intramundanos y, en ese senti-
do, biolégicamente egoista.

El "animal eclesiastico" -de que hablé reciente-
mente Aranguren en una reunion de intelectuales
en Madrid de la que la prensa ya se hizo eco-
"animal eclesiastico" configurado analogamente a
los "animales politicos" de los partidos, es una
expresion y no la menor -una expresion, esos si,
probablemente necesaria, y en eso no creo tradu-
cir mal el pensamiento de Aranguren- de la ideolo-
gia religiosa frente a la experiencia religiosa.

La tradicional adscripcion de los "animales ecle-
siasticos" y mas en general de todo el aparato
eclesiastico a los partidos de derecha -a los parti-
dos sin corazén en expresion del mismo
Aranguren en esa misma ocasion- es otra expre-
sion histérica de esa misma ideologia religiosa
que se constituye asi -o se ha constituido asi
histéricamente- en una retodrica de la dominacion,
en lugar de ser la original experiencia de liberacion
que es o tiene que ser lo que llamamos Dios
balbucientemente percibido como experiencia.

Aquest article va tenir encara una segona part, pero és
suficient aquesta que hem vist per fer escoltar uns
determinats compassos, potser com uns contrapunts,
o uns instruments mig amagats, en la sempre sorpre-
nent Simfonia "Déu" que, vulgues que no, afirmant,
negant, dubtant, callant,... amb simbols, idees, ges-

tos,... entre tots anem component.
Joan Casanas

~N

.

NOVETATS EN LES TEOLOGIES DELS ALLIBERAMENTS

D'una entrevista a Leonardo Boff, publicada a la revista L'actualité Religieuse dans le Monde, el 15 de
febrer passat.

Entrevistador: ¢ Com ha evolucionat la teologia de I'Alliberament?

Leonardo Boff: Ens els anys seixanta-setanta, el nostre punt de partida era els pobres. Amb la-
caiguda del socialisme i els nous desafiaments moderns, la teologia de I'Alliberament ha posat
I'accent sobre temes nous: les dones, els Negres i els Indis. Avui, ja hi ha nombrosos teolegs indis,
a Equador, a América Central, a Méxic. Pero ells no es consideren a si mateixos tedlegs, siné savis,
portadors de la saviesa ancestral de la seva cultura i de la lliure expressioé religiosa. Aquests
homes recuperen la seva identitat cultural destruida o sotmesa per la colonitzacio. | fan també una
critica del cristianisme que, per a ells, és una manifestacioé de la cultura occidental imperialista.
| instauren un dialeg entre el cristianisme i aquesta memoria retrobada. D'aquest dialeg en sortira
quelcom de nou. ¢Assimilaran el cristianisme a partir d'una matriu india? ¢{O sera al revés? Es
cosa que necessita generacions. El cristianisme europeu ha necessitat segles per constituir-se.
A més a més, les dones estan sotmetent a critica el caracter patriarcal i masclista del cristianisme.
Elles no parlen de la dona a l'interior del cristianisme, siné que reprenen tota la teologia des de
I'Optica de la dona, de la dona oprimida, marginada. Aixo és diferent de la teologia feminista nord-
americana i europea.. El que és molt important és que nosaltres, els dinosaures de la teologia de

I'Alliberament, estem cedint el lloc a noves realitats historiques.
_J
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el "Misteri"

"Llamesele Dios si uno quiere"
dice un libro cientifico.

No me importa si asi te llamo
0 no te llamo

pero te amo.

D'un poema d’'Ernesto Cardenal

AQUESTS ESTRANYS ENAMORAMENTS ...

Comencem recordant qui és Ernesto Cardenal. Nica-
raglenc, poeta, monjo, fundador de la comunitat
camperola, cristiana i revolucionaria de Solentiname,
sublevat contra el dictador Somoza, ministre de cul-
tura durant el periode sandinista, després altra vega-
da retirat a la solitud, sempre poeta,...

Per captar potser millor la importancia dels seus ac-
tuals poemes, recordem paraules seves d’anys enre-
re. Concretament del 1978, abans de la victoria de la
revolucié sandinista.- Un entrevistador li pregunta: Ha
dicho que la contemplaciéon es la unién mistica
con Dios. ¢Qué importancia tiene para Ud. eso?

| respon: Es una relacion personal que yo tengo,
de intimidad, y a mi me da fuerzas en la lucha
revolucionaria esa relacion amorosa con Dios,
que es como una relacion conyugal. Pero es una
cosa muy intima, muy personal. Por eso digo que
es como la relacion de los esposos, puramente
personal. No hay manera de explicarlo, se realiza
por medio del amor, nada mas. Un amor que
puede compararse con el amor de la gente. Algu-
nos misticos han llegado a la posesion mistica,
pero, por lo general, es comparandolo con el
amor humano, como el amor de los que estan
ausentes aunque estén cerca.

Una mica més enlla li pregunten: A medida que la
sociedad va avanzando en fraternidad, justicia,
etc. ¢no cabe la posibilidad de que ser cristiano,
'ser agnostico o ateo sea algo baladi?

| respon: Si, asi lo creo. He conocido a algunos
que ya son ateos y cristianos. No saben qué son
porque consideran que es la misma cosa ser ateo
que cristiano. ... Son ateos y perfectamente co-
mulgan en una eucaristia de cristianos revolucio-
narios y consideran que no hay diferencia. Por-
que el Dios del cristiano revolucionario es el mis-
mo del ateo, es decir, aquello en lo que cree el
ateo, el amor, o podemos decir nosotros que no
tenemos mas Dios que el amor. San Juan dice
que Dios es amor y nuestro Dios es muy parecido
al de los ateos. ... De manera que esto no es un
problema. En realidad nosotros no tenemos mas
Dios que el amor, y el amor al préjimo, no el amor
a Dios. Para el cristiano no existe mas Dios que el
projimo. No podemos tener contacto con Dios

mas que a través del préjimo. Por eso dije que el
ateismo no es problema.

Mirat des de fora, sembla que hi ha una forta contra-
diccio, o almenys tensid, entre la primera resposta i la
segona. (Primer, Déu i ell i prou; després, Déu, només
en el proisme). Pero, sabent qui és Ernesto Cardenal,
més aviat hem de dir que aqui hi ha part del gran intim
"secret" dels revolucionaris contemplatius, potser de
tots els veritables mistics.

| el "secret", I"enigma" intim, diguem que intransferi-
ble, que vist des de fora sembla una gran contradiecio
(Déu i el proisme competint) segueix present i viu en
I'Ernesto Cardenal de I'actualitat. L’any 89 es va publi-
car el seu amplissim CANTICO COSMICO, compost
per 43 "cantigas”, la penultima de les quals es titula Un
no sé qué que quedan (balbuciendo). Titol tret de
Sant Joan de la Creu per indicar que totes les coses
ens parlen de quelcom més que d’elles mateixes i
prou. Vegem-ne alguns fragments.

Lo siento que esta en el universo como solo.
Buscando amor Dios igual que yo.
Por quien yo renuncié aquel dia
a una muchacha o dos.
Aunque ya no lo seran asi siguen siendo
bellisimas para mi.
Igual que como estaban la ultima vez.
Renuncia de lo que es
lo menos espiritual del alma, o
lo mas espiritual del cuerpo.
Por ese instinto de estar uno unido con el Uno
en quien todas las cosas divididas estan unidas. .
Entregué mi bolsita de ilusiones, mi pufiado de suefios.

Si te ama mas a ti que tu mismo
tu td es superficial y él es tu profundo tu.
En el centro de nuestro ser no somos nosotros sino Otro.
Si el hierro de mi sangre es el mismo de los rieles,
mi calcio el de los acantilados
¢donde esta Dios mio este yo mio que te ama?
Parte de tu ternura, yo lo siento,
son estas particulas que yo tengo.
Dulzura de saber que tu me hiciste.
Dios de los nimeros absurdos,
de lo dementemente grande y lo dementemente pequeiio.




)

Si es infinito
también sera infinita locura
espontaneidad infinita.
El que un dia tu y yo nos acariciemos
como lo hacen con ojos cerrados, gimiendo los amantes,
en un lugar infinito y una fecha eterna
pero tan real como decir esta noche a las 8.

Estamos tan cerca de él que no lo vemos.
No es ni El ni Ella; mas grande que Dios, dice Eckhart
y maestro Eckhart le pedia no comprenderlo.

Aquel dia me desposé con mi pueblo.
Cierro los ojos
y te acercas mas
en la noche de la nada,
qué bien conozco tu sabor
y vos el mio,
amado y amada, suspiros
temblorosos como los de la orilla,
caricia callada
en la noche oscura de la nada.

Para estar lleno vaciate
(esto es el TAO)

No esta arriba, sino adelante,

presente en todo
pero tan ausente de todo
que es perfectamente racional
ser ateo.
Leo al tedlogo Schillebeeckx

"Dios no coincide con nada".
Bueno, asi sera

Y yo me he arrojado totalmente a él.

| ara anem al comengament i a alguns trossos de
ultim llibre d’Ernesto Cardenal, Telescopio en la
noche oscura.

Amada y amado. La amada

mira desde la alcoba la luna que asciende.

Una motocicleta en la calle acelerandose.
El amado sin prisa por ir a la cama.

Yo naci para un amor extremista.

Tal vez por eso nos comprendemos.
iMas extremista sos vos!

Y yo te conozco poco todavia

La mejor garantia de que es cierto
y no invencion mia
es que no me des goces.
Amado misterioso que no gozo
inada quiero sino estar contigo!

¢Qué gano que la luna sea bella
si estoy sin vos?
No quiero siquiera verla sobre el lago.

b .
’ ‘.3‘7
Para otros sera ella. v
Los rumores misteriosos de la noch?. !

Si son sin vos.

o

Un cruel vidrio invisible nos separa.
Infinito abismo entre los dos
y querer abrazarte.
Y tal vez abrazarte.
O creer abrazarte.

Si oyeran lo que te digo a veces
se escandalizarian. Que qué blasfemias.
Pero vos entendés mis razones.
Y ademas bromeo.
Y son cosas que los que se aman se dicen en la cama.

Yo pregunto

¢sera normal que me ames tanto?
Yo pregunto

¢como sera la belleza que tu amas?
¢como seran mis ojos que tu ves?
¢la cara que te encanta?

Yo tengo un amor secreto
que ninguno ve.

Tan secreto lo tenemos
que s6lo a mi me ven.

Aunque tu no vengas conmigo est:. noche
mi alma ha quedado abierta para t.

Por si vinieras. Si tu no vienes

estara abierta de todas maneras para ti

y nadie mas.

Si pudiéramos concebir el infinito
sabriamos como nos ama.
Pero como el infinito para nosotros es igual a 0
sentimos 0
(lo cual se alcanza en la mas alta oracion).
Mejor unido a ti a quien no siento,
a quien de veras del todo nada siento
que cualquier otro amor que sintiera de veras.
Amado, los prados estan en flor.
Feliz amor que me ha tocado, que es
jay! Amor = 0

Yo he tenido la mala suerte

de que Dios se enamorara de mi.

He quedado fuera del juego eratico.

Otros en esos juegos se reiran de mi.
Cuando mi amor en Granada
ilimitado ¢ estabas celoso?

Mis deseos sexuales han sido y son

tan sdlo analogias de mi amor a vos.

Creo que te agradan mis deseos sexuales.
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el "Misteri"

Molts viuen l'experiéncia del Mis-

teri sense tenir paraules per dir-la;

perd els és una forga clarivident

per identificar bé els idols i no
. caure davant d'ells.

LA "TRIBU" DE LA "FE SILENCIOSA"

Em sembla que ja és I'hora d"escampar” un text -més
aviat privat- que Carles Comas va escriure pel marg de
1985. Rellegint-lo, m'ha semblat veure-hi els trets ba-
sics de moltes cares conegudes. Ja I'any 85 alguns de
nosaltres ens hi sentiem forga identificats, amb aquest
text. Pero avui, estic cert que sén moltes més que
llavors les persones del nostre ambient -i de molts
altres llocs del mon- que s'hi senten forga ben retrata-
des. Formem una mena de "tribu", escampada pel
mon. Algu dira que és la "tribu" dels que han perdut
gairebé tota la fe. Altres pensem que més aviat és la
“tribu" dels que estan en aquell punt que alguns ano-
menen "el retorn a una religiositat sense dogmatis-
mes", tan necessaria a la humanitat d'avui. Si torno a
un tema forga tractat ja en aquests "papers", és per
destacar aquest creixement en el nombre de persones
tocades per aquesta "nova" vivéncia que no té perqué
no dir-se "fe".

Vegem, doncs, qué deia en Comas en aquest escrit,
que és una carta a un amic seu:

En acabar la teologia jo tenia un missatge religiés al
dia i el podia presentar de forma atractiva... perqué
jo també el vivia aixi. Ja des de mitjans dels anys 60
aquest missatge se m'ha anat enfosquint i esmico-
lant; ha estat quelcom de lent i progressiu, i ha anat
avanc¢ant irreversiblement malgrat que jo he estat
fidel a la pregaria, he treballat per estar al dia en
teologia, i he dedicat més de la meitat del meu temps
laboral a tasques explicitament apostoliques (com
ara l'estudi en equip del mateix missatge, i el didleg
corresponent en els diferents forums existents -con-
gressos nacionals i internacionals-).

Jal'any 1982 jo havia escrit un fullet6 de cent planes
on explicava aquest enfosquiment del missatge...
que alhora coincidia amb gsentir més vivent i com
més adult el Misteri que em quedava; ho vaig expli-
citar perque creia (i segueixo creient) que el que em
passava a mi és el que ha passat al mén d'avui. (En
aquell llibret prenia peu dels estudis d'un company
meu d'investigacié, pero no voldria pas que ell que-
dés involucrat en aixo ja que, per dir-ho d'una mane-
ra grafica, ell creu moltes més coses que jo i té una
vivéncia religiosa forca més intensa que la meva.)
Resulta dificil dir en quatre paraules qué vull dir
amb aquest "enfosquiment', perd ho intentaré ...
encara que necessariament resultara quelcom de

massa barroer, i caldra veure aquell fulleté per als
indispensables matisacions i raonaments. Em limi-
taré a tres mostres.

Primera mostra. No tinc cap raé per a negar que hi
hagi una vida més enlla de la mort... perd tampoc
tinc cap raé per a afirmar-ho; de manera que no ho
puc agafar com un fonament per al meu viure (em
sembla que els grans mestres religiosos tampoc no
ho agafaven: "No me mueve mi Dios para
quererte..."). Malgrat aixo0, crec amb Jesis que Déu
no és pas un Déu de morts, o amb els grecs que
I'esperit i els seus fets es mouen en una regié d'eter-
nitat; o sigui que el dialeg de fidelitat al Misteri que
anem teixint durant la nostra vida pertany a una
regié que esta per sobre de la vulgar mort fisica...

- perd tot aixd per ara no em permet de prometre'm

res per a després de la mort.

Segona mostra. Crec que en Jesis se'm manifesta la
crida de Déu... perd no puc pas dir que sigui una
segona persona d'una trinitat sagrada, que s'ha en-
carnat. Déu s'’ha manifestat a mi a través de Jests
perque visc a Espanya a 1985, perd si visqués a
I'India o hagués viscut 'any -8000 a Mesopotamia,
se m'hagués manifestat mitjangant altres profetes o
realitats naturals. Jesis és la preséncia de Déu, i
per aixd ell mateix ha esdevingut Déu... perd aixd
també es podria dir de Buda o de Mahoma; cert
també, empero, que jo no he de cercar Buda o
Mahoma, ja que si mitjan¢ant Jesis Déu se m'ha
manifestat ja no tinc per qué cercar més siné escol-
tari deixar-me vivificar... encara que aixd tampoc no
vol pas dir que objectivament Jests sigui la cimera
vers on avanca tota la historia religiosa de la huma-
nitat.

Tercera mostra. ;Es Déu un ésser personal que re-
geixi la historia, confident de I'anima, a qui es pugui
pregar per ésser escoltat? No ho sé. Hi ha un Fons
sagrat de la vida que "nos emplaza" a actuar d'una

determinada manera, a qui ens hem de rendir i ser
fidels, i en qui ens hem de deixar anar; perd no tinc

pas cap fonament per a pensar que Ell condueixi la
historia, que Ell sigui 1'amor de 1'anima, i que jo li
pugui demanar coses. Cert que d'alguna manera
m'hi he d'adrecar... i el mal és que no sé pas com; per
aixo, per ara, tracto d'estar davant d'ell, en el silenci,
per si vol parlar...




Conseqiiéncies d'aquest "enfosquiment". Els mes-
tres religiosos utilitzen simbols per alimentar la
vivéncia religiosa dels qui els envolten; sant Ignasi
utilitzava el "principi i fonament", les meditacions
del pecat i de Crist "mort per mi", de 1'encarnacio,
ete. Jo, en 1"'enfosquiment”, no tinc simbols per ali-
mentar-me ni tan sols a mi mateix... i menys encara
als altres. Des de fa anys he tingut converses i
reunions de trebal! de tota mena amb almenys una
quinzena de companys jesuites, homes de molta ca-
tegoria, i la major part d'ells estudiosos professio-
nals de la teologia; la meva esperanca era que si ells
vivien el mateix, entre tots potser arribariem a po-
uar riqueses dins 1"enfosquiment”, i sortirien els
simbols que ens poguessin alimentar a nosaltresi a
aquells a qui prediquéssim. Pero aquests companys
(almenys gairebé tots) no accepten aquest
trontollament dels fonaments, i per tant no cerquen
construir partint del "després de l'ensorrament”.
Progressivament he anat sentint més desgana d'ex-
plicar el meu punt de vista: jper que fer-los tronto-
llar alld que déna sentit a les seves vides si jo tinc un
missatge tan pobre que tampoc els sabré construir
un recanvi? En contraposicié, em sento molt a gust
entre gent no creient: molt facilment els puc asse-

nyalar la Crida pregona gue hi ha a l'altruisme que

ells estan vivint. En una paraula: em sento més

constructiu gquan actuo dins el gran corrent cultural

de la humanitat, que quan actuo dins el mén eclesi-
astic. '

Més encara. Alguna vegada he arribat a sospitar
que potser el nou missatge religiés madurara més
facilment fora de l'església (on no hi ha prejudicis)
que dins l'església.

En una baraula, sento que el meu futur es troba a

col-laborar amb el gran corrent cultural de la huma-
nitat més que no pas amb 1'Església; la meva preo-
cupacié principal continua essent el missatge religi-
0s, pero en el grau en qué aixd només ho puc exercir
minsament (per la meva pobresa interior) també
tracto d'almenys fer feina "precursora", és a dir,
col-laborar a mantenir desperta la sensibilitat social
i humana, l'actitud altruista.

Fins aqui el text de Comas. | he d'advertir que tots els
subratllats que heu trobat els he afegit jo. Ho he fet per
mostrar com, al meu entendre, en aquest procés per-
sonal seu -que veig forca semblant al de molta gent
d'avui- si bé hi ha un "enfosquiment" i "ensorrament"
en el que sén formulacions de fe, simbols, missatges
religiosos ben estructurats, apareix, com fan veure els
subratllats, una altra mena de missatge ben positiu,
ben potent, una nova mistica: "sentir més vivent i com
més adult el Misteri", "la crida pregona que hi ha a
I'altruisme", «hi ha un Fons sagrat de la vida que "nos
emplaza"», etc., etc.

| no em satisfa que parli com d'un residu de fe que ens
"queda" després d'aquest procés que explica tan bé;
(com no em satisfa el titol de l'interessant llibre de
Jean-Claude Barreau, de la mateixa época que l'escrit
d'en Comas, "LA FE QUE RESTA"); perqué en aquest
processos hi veig més creixement, positivitat i allibera-
ment creador que no pas decreixement, esfondrament
0 péerdua. N

El que si veig clar és que ens queda molta feina per fer
en quant a buscar les paraules i simbols més adequats
avui per intentar comunicar aquestes vivéncies del
Misteri a qui li puguin interessar. Ja n'em parlat altres
vegades.

La "tribu" de "la fe silenciosa" en les teologies dels alliberaments.

Llegim ara un text, ben recent, de la tedloga de l'alliberament lvone Gevara. Des d'una praxi feminista
alliberadora entre la gent oprimida d'América Llatina, diu quelcom ben semblant al que ens ha dit Comas davant
del tema ¢queé hi ha després de la mort?. Ella respon amb aquest paragraf:

¢QUE HAY DESPUES DE LA MUERTE?:
ACOGIENDO EL MISTERIO

Desde la perspectiva holistica, en un cierto sentido,
todo sigue viviendo, pero no en su forma de vida
individual. En la perspectiva cristiana patriarcal,
tenfamos la idea de que es la individualidad de cada
uno la que va a seguir viviendo. Habldbamos, enton-
ces, de una vida después de la muerte, pero indivi-
dual. Ahora no puedo decir nada de esto. Sélo puedo

decir que la vida es més que mi vida individual. Creo

que en la experiencia cristiana, no puedo tomar la
resurreccién de Jestis como una vida después de la
muerte, como un individuo. Lo que sabemos es que
la vida de Jests es vida de Jests en nosotras, en
nosotros, en la comunidad. Y en este sentido, Maria,
-no hay discurso sobre la resurreccién de Marfia en el
sentido en que lo hay sobre Jests- en esta perspec-
tiva holistica, entra en el mismo proceso, como todas
y todos entramos. O sea, la vida sigue. Es como un

arbol lleno de frutos, los frutos estdn maduros, caen,
mueren como frutos, nacen como semillas, y hay otro
4rbol, y asi sigue el ciclo de la vida.

Desde esta nueva perspectiva, s6lo puedo decir algu-
nas palabras sobre mi vida histérica. Si hay una
palabra después, el cémo es, no lo sé. Y si hablamos
que va a haber un juicio o que vamos por la derecha
o por la izquierda, que vamos a ver a Jesus, que
vamos a ver a Maria, yo digo que se puede decir,
pero es pura imaginaciéon. Hay que acoger el miste-

rio de la vida y de la muerte y decir "si" a este

misterio.

(Per si a algu interessa, puc oferir fotocopies del text sencer 35 folis—
d'un curset donat per lvone Gevara. Aviso que no és de facil lectura.
Es titula "Caminos de la teologia feminista en América Latina".)

Joan Casanas
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el "Misteri"

“Un Dios presente como misterio que
vive en la raiz y en el horizonte de la
humanidad. De la humanidad en
cuanto personalmente vivida y en
cuanto mundialmente compartida."
Josep M? Lozano

TRES "INQUIETS" PARLEN D'™ALLO ULTIM" QUE ELS "MOU"

o també

TRES "ATENTS" PARLEN D'""ALLO MES PROFUND" QUE "SENTEN"

Nelson Mandela

El periodista Charles Villa-Vicencio, a la revista
L'ACTUALITE RELIGIEUSE DANS LE MONDE, abril
de 1994, presenta en forma d'article una entrevista a
Mandela. Arriben de seguida al nostre tema:

La llarga estada de Mandela a la pres6 és una
mena de simbol religiés. Es un resum dels valors
de fons pels quals ell creu que val la pena morir.
Tinc ganes de descobrir allo que I'ha sostingut
durant tots aquests anys, fent-lo capac de sortir de
I'isolament mantenint intacta aquesta determina-
ci6 mesclada de dolcesa tan caracteristica de la
seva persona. Després d'un moment de conversa,
surt la qiiestio religiosa. "La relacio entre una per-
sona i el seu Déu és una cosa privada i profunda-
ment intima. Jo no la considero pas habitualment
com un tema que pugui ser debatut publicament.
Per a mi, és quelcom que depassa el llenguatge,
una experiéncia que jo no abasto pas completa-
ment."

Li demano si és important per a ell intentar de
comprendre aquesta realitat: "Penso que és més
important viure d'acord amb les propies convicci-
ons, amb els propis valors profunds, religiosos o
altres, que comprendre'ls perfectament. Pero estic
d'acord: tots intentem, en una certa mesura, donar
sentit a allo que ens condueix."

Donat que ell no vol dir-me gran cosa més sobre la
seva propia comprehensio, li pregunto si pensa
que la fe religiosa és un ingredient important de la
vida. ¢(Es important per a la seva propia vida?
¢ Contribueix, la religio, al bé de la societat?

"SI, jo reconec certament la importancia de la di-
mensio religiosa en la meva propia vida. Pero,
tanmateix, hi ha quelcom més important per a mi:
és la significacio de la religio per a un nombre
considerable de persones a I'Africa del Sud o arreu
del mon. La religio és important perqué al centre
de les gran tradicions religioses, hi ha la recerca
de la pau. I'Africa del Sud necessita la pau, el mon
necessita la pau i tinc la conviccio que, si posés-
sim en practica els principis centrals del cristianis-
me, del judaisme, de les religions africanes tradici-
onals, del budisme, de I'hinduisme, de l'islam i
encara altres creences -totes tenen moltes coses

en comu- vindria la pau al mon. Jo no tinc cap
problema amb la fe religiosa. EI meu problema és
que, massa sovint, la gent no posa en practica allo
que diu que creu. La religio exigeix I'amor mutu i el
respecte de I'altre i de la vida mateixa. Ella parla de
la dignitat i igualtat dels homes, (...)

Es considera a si mateix una persona religiosa?
"No, jo no séc pas particularment religios o espi-
ritual. Deixeu-me dir-vos que m'interesso per totes
les temptatives per descobrir el sentit i la finalitat
de la vida. La religio és una part important d'aquest
exercici." Llavors, ell, creu en Déu? “"Com ja he dit,
la relacio entre hom i Déu és personal. La qliestio
de l'existéncia de Déu, jo I'he reflexionada en la
solitud." (...) "Oh, jo no soc pas un ateu. De cap
manera.” (...)

Edgar Morin

Cap al final d'un dels seus ultims llibres, TIERRA
PATRIA, (1993), és molt taxatiu, d'una banda, negant
plausibilitat a les religions que hem conegut fins ara:

No hay salvacion en el sentido de las religiones de
salvacion que prometen la inmortalidad personal.
No hay salvacion terrestre, como prometio la reli-
gion comunista, es decir una solucion social en la
que la vida de todos y cada uno sea liberada de la
desgracia, del albur, de la tragedia. Hay que renun-
ciar radical y definitivamente a esta salvacion.
Debemos incluso renunciar a las promesas infini-
tas. (...) El verdadero infinito estda mas alla de la
razon, de la inteligibilidad, de los poderes del hom-
bre. ¢ Tal vez nos atraviesa de parte a parte, total-
mente invisible, y soélo se deja presentir por la
poesia y la musica? (...) Estamos condenados a la
incertidumbre que habian creido rechazar las reli-
giones de salvacion, incluida la terrestre. (...)

Estamos en la aventura desconocida. La insatis-
faccion que impulsa la itinerancia nunca puede ser
satisfecha por ésta. Debemos asumir la incerti-
dumbre y la inquietud, debemos asumir el dasein,
el hecho de estar aqui sin saber por qué.

Perd, d'altra banda, Morin vol promoure una religié
per a la humanitat d'avui. Ell en diu una religioé de la
perdicid. Diu:




Asi, la palabra religion no puede limitarse ya a las
religiones con dioses. Pero, si hos nhegamos (tam-
bién) a considerar una religion de providencialis-
mo y salvacidn, ¢por qué evocar la palabra reli-
gion?

Porque necesitamos, para proseguir la
hominizacion y civilizar la tierra, una fuerza comu-
nicante y comulgante. Es necesario un impulso,
religioso en este sentido, para llevar a cabo en
nuestros espiritus la religacion entre los humanos,
que a su vez estimulan la voluntad de vincular los
problemas unos a otros. (...)

Si el evangelio de los hombres perdidos y de la
Tierra-Patria pudiera dar vida a una religion, seria
una religion que habria roto con las religiones de
salvacion celeste y con las religiones de salvacion
terrestre, tanto con las religiones con dioses como
con las ideologias que ignoran su naturaleza reli-
giosa. Pero seria una religion que podria compren-
der las demas religiones y ayudarlas a recuperar
su fuente. El evangelio de la anti-salvacion puede
cooperar con el evangelio de la salvacion precisa-
mente en la fraternidad que les es comun.

Somos muchos los que pre-vivimos ya esta reli-
gion, pero aisladamente, sin estar todavia re-liga-
dos por la fuerza comunicante y comulgante.

Seria una religion que comportaria una mision ra-
cional: salvar el planeta, civilizar la tierra, realizar
la unidad humana y salvaguardar su diversidad.

(..)

Seria una religion en el sentido minimo del térmi-
no. Un sentido minimo que no es reduccion a lo
racional. Contiene algo de super-racional: partici-
par en lo que nos sobrepasa, abrir a lo que Pascal
denominaba caridad y que también podemos de-
nominar com-pasion. Comprende un sentimiento
mistico y sagrado. Tal vez reclame un ritual. Toda
comunidad necesita comunioén. En los ritos donde
los fieles comulgan, éstos sienten con fuerza una
identidad que se vincula a un superracional y a un
superreal, que para ellos se llama dios(es).

Seria una religion sin dios, pero en la que la ausen-
cia de dios revelaria la omnipresencia del misterio.

Seria una religion sin revelacién (como el budis-
mo), una religion de amor (como el cristianismo),
de conmiseracién (como el budismo), pero en la
que no habria salvacion por inmortalidad/resurrec-
cién del yo, ni liberacion por disipacion del yo.

Seria una religion de las profundidades: la comu-
nidad de sufrimiento y de muerte.

Seria una religion sin verdad primera ni verdad
final. No sabemos por qué el mundo es mundo, por
qué somos mundo, por qué desaparecemos, no
sabemos quiénes somos.

Seria una religion sin providencia, sin radiante
porvenir, pero que nos vincularia solidariamente a
los unos con los otros en la Aventura desconoci-
da.

Seria una religion sin promesa pero con raices:
raices en nuestras culturas, raices en nuestra civi-
lizacion, raices en la historia planetaria, raices en
la especie humana, raices en la vida, raices en las
estrellas que forjaron los atomos que nos consti-
tuyen, raices en el cosmos donde aparecieron las
particulas que constituyen nuestros atomos.

Seria una religion terrena, no supraterrestre, ni
tampoco de salvacion terrestre. Pero seria una
religion de salvaguarda, de salvamento, de libera-
cion, de fraternidad.

Seria una religion, como cualquier religion, con fe
pero, a diferencia de las demas religiones que
rechazan la duda con el fanatismo, reconoceria en
su seno la duda y dialogaria con ella. Seria una
religion que asumiria la incertidumbre.

Seria una religion abierta al abismo.

Fernando Savater

Al final del seu recent llibre EL CONTENIDO DE LA
FELICIDAD (1993), diu: Si tuviera que hacer mi pro-
pia enumeracion, no menos caprichosa, de aque-
llo -como suele ufanamente decirse- por lo que
merece la pena vivir, senalaria la expresion artisti-
ca, la cordialidad y el coraje. |, una pagina després:

Para concluir, una revelacion postrera: los dioses
me acompaian. Por favor, que ningin cura de
ninguna iglesia se acerque, porque aqui no se esta
insinuando nada en lo que puedan husmear y lue-
go echar su anzuelo. Solo es auténticamente divi-
no aquello que permanece incompatible con cual-
quier forma de clero, con cualquier intento de ad-
ministracion... Dios tras dios, la obra de los tedlo-
gos toda tiene que ser negada y cada uno de esos
innobles fantoches aniquilado por la razén, que
siempre es preferible a la genuflexion
oscurantista. Asi puede y debe ser. Pero ademas
de esto y sin renunciar a la iconoclastia, comparto
la conviccion formulada como interrogante por
W.B.Yeats: "Cuando logro salir de toda esta mara-
fna de razonamientos me digo que sin duda ellos
estan ahi, los seres divinos, porque solamente los
hemos negado quienes no poseemos sencillez ni
sabiduria, y los sencillos de espiritu de todo tiem-
po y los sabios de la antigiiedad los han visto e
incluso han hablado con ellos. No lejos viven sus
apasionadas vidas hasta el final, segun creo yo, y
al morir nos reuniremos con ellos si nos limitamos
a mantener sencillas y apasionadas nuestras natu-
ralezas. Y ¢no puede ser, incluso, que la muerte
nos una a todo lo que es aventura, y que un dia
luchemos contra dragones entre colinas azules, o
que alcancemos eso de lo que todas las aventuras
no son sino "prefiguraciones mezcladas con las
imagenes / de las fechorias del hombre en mejores
tiempos", como pensaban los ancianos de The
Earthi Paradise cuando se sentian animados?"
Amén.
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el "Misteri"

fets amb apassionada atencié a
totes les veus que, des d'una ex-
periéncia viva, intenten expressar
"allo ultimament profund"...

DE LA COLLITA D'AQUEST ESTIU

Com ja us he dit altres vegades, cada viatge que faig
a America Llatina és per a mi com un pelegrinatge.
Enguany hi he pogut tornar, i em sembla oportu comu-
nicar-vos quelcom de la collita que hi he fet.

Gairebé acabat d'arribar sento que em diuen, com qui
no diu res, allo que no és gens nou pero que segueix
essent tan reptador: El grito de los pobres es el
rumor fundamental de nuestro planeta. Pels que
m'ho diuen, no és un "dogma"; és una experiéncia
vital, que també es pot dir opci6 vital. Perque ve d'una
atencié amorosa als pobres del mon. | aixd de rumor
fundamental ho entenen en un sentit molt ampli i
profund: un rumor que puja del cor de tot el que
existeix. Es com el punt clau per situar-se cabalment
en la vida i en la historia. Oblidar-lo és perdre el nord
en la recerca d'alldo que ens pot fer més humans, que
tant ens conve.

Aixi de "forta" és la primera paraula d'alguns que
m'esperen alla. | un que és poeta hi posa ritme d'inter-
rogant: ¢ Por qué el grito de los pobres es el rumor
fundamental de nuestro planeta?

Pero, afegeixen gairebé de seguida, en la societat
actual aquest crit dels pobres se sent molt poc. O bé
han estat silenciats, o s'han cansat de cridar, potser
s'han autoconvengut que no serveix de res,... Hi ha,
em diuen, una organizada produccion de silencios.
Sembla realment que alguien, con muy buenas
estrategias, se encarga de silenciar el clamor de
los explotados y marginados en el mundo de hoy.
Se'ls sent just per demanar beneficéncia i prou. Ja no
es "revolucionen". El cas de Chiapas és més una
excepcio que una regla.

Eltedleg Jon Sobrino, que cada any escriu una carta publica al seu
company Ignacio Ellacuria assassinat al novembre de 1989, en
I'dltima carta li diu: Los pobres, esos pobres concretos que
tenemos en nuestro pais, no interesan a (casi) nadie: ni a los
gobernantes, ni a las fuerzas armadas, ni a las oligarquias,...
Tampoco las universidades y las iglesias —salvadas honrosas
excepciones— se atreven a salir al terreno para defenderlos. Y
por esto te digo, estimado Ellacu, que cada dia que pasa me
impresiona mas una de tus locuras, quiza es tu locura mayor:
La solucidn y el ideal para el mundo actual es la civilizacion
de la pobreza. Segin mi manera de ver las cosas, eso es lo
mas revolucionario —y lo mas cristiano— que dijiste en toda tu
vida.

| si alguns oprimits, o alguns dels qui han escoltat el
seu clamotr/silenci, criden contra |'actual economia
de mercat perque produeix tanta marginacio i miseria,
i malden per buscar un sistema alternatiu, se'ls diu per
activa i per passiva que van venuts, que no hi ha

alternativa millor, que obstaculitzant el mercat es fan
un mal a si mateixos i a tot el poble,... Per aixd he sentit
que alguns amics xilens em deien: Nos quieren pro-
hibir que sonemos. | una comunitat cristiana de base
deia al comencgar una eucaristia: Nos reunimos para
seguir sonando en un mundo distinto.

A aquest fet —real en molta gent d'America Llatina i
d'arreu— de seguir escoltant el clamor, ara silencios/
silenciat, dels aixafats del mén, i de seguir somniant

" activament en una societat diferent, sovint se li déna,

alli, un valor de FE, la categoria de FE. Es FE, diuen
alguns, toda respuesta practica, en la historia indi-
vidual y colectiva, a clamores que nos interpelan
desde la realidad de los excluidos y oprimidos.
Certament, per sentir el crit interpel-lador que ve d'un
silenci, d'aquest silenci concret dels pobres d'avui, es
necessita un cor molt atent, molt "convertit" a I'amor
solidari. Mas que nunca se requiere la osadia de la
fe para todavia escucharlo.

Havent tornat ja de Xile, he participat en el Foro del Hecho
Religioso que cada any a finals de setembre es realitza a Madrid.
Alli el filosof Javier Muguerza, que es classifica ell mateix com a
“no creient", deia que aquest seguir constant en la defensa de la
causa dels oprimits, dels tractats injustament, té unes caracteris-
tiques tan.fortes d'opcié personal, d'anar contra corrent, de com-
passio creadora, i requereix una mistica tan profunda, constant i
ben alimentada, que agafa moltes caracteristiques tipiques del
que normalment en diem una "religi6". | parlava de la religi6 dels
no creients, de la fe dels no creients. | també n'hi ha forga
d'aquests a America Llatina, encara que I'ambient d'alli, global-
ment, sigui molt més religiés, —en el sentit de "creient", d'afirmacio
d'una transcendeéncia— que el nostre.

Perd situats ara en aquest mon de la "creencga”, es
comprén que si hom experimenta que el crit dels po-
bres és el clamor fonamental de l'univers, sigui també
en aquest crit (tan silenciat) on més clarament hom
pugui captar alld que de transcendéncia hi pugui haver
en l'univers i en la nostra vida. Sera una transcenden-
cia captada com una llum (com a MISTERI) al cor
d'allo fonamental de la vida, de la realitat. i

Per aixd el brasile Hugo Assmann diu: Fe es la
experiencia de la trascendencia dentro de la histo-
ria humana, que encuentra su realizacion concreta

“en la mas despojada aceptacion del caracter

interpelante del pobre. No, en primer término, por
lo que nos dice mediante clamores articulados,
sino sencillamente por lo que es, en su hondo
sufrimiento y su extraordinaria y encarnizada de-
terminacion de estar vivo y afirmar el primado del
placer sobre el dolor.




Entrem ara en un punt, ben relacionat amb 'anterior,
que considero molt important pel dialeg, avui dia tan
necessari, entre religions, cultures, humanismes,...
dialeg de tots amb tots, cara a anar bastint ponts
d'enteniment i a avangar cap a més humanitzacio de
la humanitat.

En mig de tants dogmes religiosos, filosofics, econo-
mics, sociologics, etc., com hi ha al nostre mon, el crit
dels que carreguen amb la pitjor part de tot plegat ens
porta, gairebé d'entrada, a dubtar de tots aquests dog-
mes i "veritats", a no estar gens segurs que ens mos-
trin un cami encertat. El clamor dels oprimits ens porta
a molts dubtes, a incerteses més o menys explicita-
des: alguna cosa falla en tots aquests dogmes i "veri-
tats" quan la realitat real és tan diferent del que ells
diuen, tan allunyada del que anuncien.

Per aix0 ens insisteix Hugo Assmann: En medio de
un mundo lleno de dogmatismos y buenas nuevas
falaces, es importante acariciar incertidumbres.
Una actitud, un espiritu y —por qué no- una espiri-
tualidad de incertidumbres fecundas. No en el sen-
tido, es claro, de desorientacion y desarraigo. Sino
de preservacion del horizonte utépico que se quie-
re liquidar; en el de apertura a la alternativa, a la
esperanza, a la sorpresa, a lo imprevisible, a las
irrupciones de la gracia en la historia. (...)

Porque es de la estructura abierta de la fe, enten-
dida como escucha del clamor de los excluidos
—de Jesus de Nazaret-excluido y de los pobres-
excluidos— que se nutre la actitud de apertura a lo
nuevo y a lo no previsto. Vivimos, hoy, en medio
de un ingente proceso de silenciamiento de la
realidad clamorosa y de los clamores sofocados
de victimas innumerables. Sordera, insensibilidad,
bloqueos de la solidaridad, es lo que predomina.
Sin conversion no hay escucha del clamor, no hay
fe. De aqui la importancia de un elemento fundante
en la Teologia de la Liberacion: ella quiere ser
aprendizaje de la escucha del silenciado, de la
escucha del clamor.

| un clamor no s'ha de confondre amb una construccio
verbal ni amb un enunciat doctrinal. Es clamor i prou.
Ens cal atendre al clamor (silenciat) dels pobres del
mon, encara que aquest clamor no encerti a articular
cap teoria econoOmica, politica, social, religiosa. El
cami que va del clamor a les teoritzacions —en un
moment o altre necessaries— és llarg i ardu, ple d'es-
culls. Tots els dogmatismes el volen ocupar per la
directa.

Qui necessiti doctrines, teologies, dogmes ben formulats abans de
fer cas al clamor/silenciament dels marginats, poca cosa fara. En
comptes d'escoltar la vida, amb obertura a la possible transcen-
dencia, anira rere les doctrines ja fetes (que sén un poder), i rere
les "biblies" de tota mena. Anirarere allo ja sabut, ja expressat, alld
que té "poder definitiu”, els codis que fixen "per sempre" les coses,
contra els quals precisament s'aixeca el clamor.

El clamor dels pobres és anterior a tota formulacio, i
les sotmet totes a critica. | en pot generar moltes, de
formulacions —s6n necessaries— perd sempre sotme-
ses a ell i a la seva historia.

Dit d'una altra manera: Tenen fe quienes estan abier-
tos a la novedad constante que se origina en la
escucha de interpelaciones todavia no congeladas
en palabras preestablecidas.

Esta fe descubre novedades inéditas en cada su-
frimiento y en cada placer que alienta la vida. El
clamor de los pobres, aun cuando reducido al si-
lencio, abarca ambos aspectos porque se refiere al
rechazo del sufrimiento, cuando éste es negacion
de la vida, y rescata el placer como afirmacion de
la vida. Quien busca esas vivencias en estado
puro no las encuentra, sobre todo no en la desga-
rrada vida del pobre.

Sén els poders establerts i opressors els que necessiten de "cer-
teses" ben precises i ben formulades, caigudes de com més
"amunt" millor, per mantenir-se sobirans per damunt de vides i de
drets. Necessiten sobretot unes "certeses" que facin veure a tot-
hom que ells estan fent el bé, que sén "bona noticia" per al pobre
també. Necessiten un sistema dogmatic ben clar, economic, soci-
al, politic, religios,..: Un sistema dogmatic ben utilitzable, maneja-
ble. | els va millor encara si poden tenir un llibre "revelat".

Insisteix Assmann: ¢ Cuales son nuestra certezas?
En sintesis: la evidencia del hambre, de la miseria,
de la exclusion de incontables seres humanos de
las I6gicas imperantes. ; Tenemos certeza o no de
que tiene sentido ponernos de su lado?

L'atencié al clamor silenciat dels excluits és la manera de mante-
nir-se oberts a les possibilitats noves de la vida i de la historia. Es
d'aquest "escoltar" que es nodreix I'estar disponibles a alld nou
que pot venir, a alld imprevist que pot succeir, quan els dogmes
ens volen fer creure que tot esta previst i tancat.

El que si tenim a ma, i ens pot servir d'invitacio i de
provocacio, son les paraules i formulacions de molts
testimonis que abans que nosaltres han escoltat
aquest clamor —potser en altres epoques no tan silen-
ciat—i han deixat les paraules, idees, imatges i esque-
mes mentals del que ells van captar i entendre —a tot
nivell- escoltant-lo, fent-ne eix del sentit de la seva
vida en un moment determinat de la historia. Pero sén
"provocacions”, no normes. Ens cal "aprendre a
aprendre”.

| per poc que hom escolti aquest clamor, tan silenciat,
dels pobres, veura, com ens diu Assmann, que té com
dues cares complementaries: una negacio de la
injusticia, no voler el dolor que és negacié de la vida,
i un rescatar, valorar, el plaer que és afirmacio de la
vida. Quedem-nos ara en aixd segon: la dimension
de sabroso misterio involucrada en tantas expe-
riencias que despierta el nexo corporal de la con-
vivencia humana. El pueblo sencillo nunca desva-
lorizo la fiesta, especialmente la fiesta de los ges-
tos amorosos, como afirmacion esencial de la vida
y experiencia del misterio. (...) La corporalidad del
ser humano es su lenguaje mas esencial.

Per aquest cami, un bon sector de les actuals teologi-
es dels alliberaments s'esta convertint en un cant a la
vida.

(continuara)
Joan Casanas




