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PRESENTACIO

Aquella maxima que es diu que els savis consagraren a
Delfos en honor a Apol-lo, ¢en quina accepcié fou formulada?
Potser la cerca es comprén com un convit, i llavors la inscripci6
del temple podria llegir-se com un treball a dur a terme.

De que es pot fer requesta? Si més no la pregunta permet
inaugurar una meditacio a partir d’un qualsevol esdeveniment, i
aqui és on apareix la saviesa com a disponibilitat, que pel cap
baix implica el repas dels afers, que s’oposa a ’encegament i a
la inconsideracio.

Certament hi ha forca alternatives, 1 no cal pensar que s’hagi
de seguir el cami de la meditacid. Pero entra dins del possible
que sols sigui aixi que es pugui avaluar els esdeveniments, i
ponderar-se un mateix, que deu ser alguna de les Ilicons de la
sentencia grega. ¢Se sera capa¢ de descobrir el que hi ha en el
conjunt de les coses? ¢Podra hom retrobar-s’hi i aixi conéixer-
s’hi?

Tot resta obert i sols ’exercici descabdellat per un mateix hi
va albirant el qué, la qual cosa va permetent una discussio
d’algunes expressions, i experiencies.

Aix0 deu ser valid per a la fe com a saber valuos, i també ho
deu ser per a I’infinit com a questié singular. De la ma de
Raimon Panikkar sera facil d’introduir-hi alld que hi fa
referéncia, amb la qual cosa es perllonga el que s’ha inaugurat
amb una interpretaci0 de la maxima. Al cap i a la fi
I’experiéncia no deu ser res més que la duracio de 1’ésser.

El quadern ofereix doncs tres curtes exposicions a proposit
de la saviesa, de la fe, i de I’infinit, amb la intencié de recuperar
aquestes expressions dins del nostre llenguatge, potser amb
algun matis propi perd d’una tal manera que pot semblar util per
a avui dia. Provem-ho.
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|
LA SAVIESA COM A TASCA

1. En ponderar coses i esdeveniments, records i afers d’ara,
quan es preveu i s’espera, mentre es compren o es recrimina un
mateix, si s’és capag d’entomar el desig o la por, i hom coneix
I’amor i sap queé és 1’odi, mentre es van succeint els afers, pero
s’hi lliura el deixar-los ser, llavors hi ha saviesa, que expressa
una manera d’anar copsant el que passa.

Car la saviesa consisteix en allo mediat que procura atendre
alguna rad mentre «quelcom es posa davant» (s objectivitza),
«es deixa ser», deslliurada de trobar-se enduta pel cos.

Quan n’hi ha s’és capa¢ de moltes menes de resolucions, es
pot encaixar el dubte, ponderar la por per a saber comprendre-Ia,
i fer-ne cas 0 no; s’aguanta el sense sentit a tall de quelcom
provisional; la saviesa, com a actitud, fa seguir el desig quan és
convenient, aireja els problemes estancats, fa comprendre les
febleses, lliura alguna llum als maldecaps, acara el que és
incomprensible amb paciéncia.

Hom mantenint-s’hi, fa passar d’un vessant a un altre tot
fent adonar del que hi ha de diferent en allo que es pondera,
sigui del passat o del present, d’ara o de dema, de la historia dels
homes o de les coses de cada dia, dels assumptes socials o dels
divins, de les idees més enlairades d’un qualsevol tema a les
bajanades del moment; del que se sent en el cos o del que
imaginem que senten els altres; de les estones felices o de la
violéncia que suporta, la desgracia ocorreguda, el dolor entomat;
un calidoscopi on un afer pot tenir-ne un altre al costat, mentre
medita un qualsevol, on hi ha amb el cos un protagonisme
singular que sols vol encegar-la quan el cos pretén imposar per
la passio aixo o allo a costa de no deixar veure com caldria les
diferents questions. Perd0 no deixar veure vol dir aqui no
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mostrar, no deixar ser tal qual, en d’altres moments mancar-hi
alguna comprensio i rag.

En els varis casos se segueix tots harmonics o es manté
pacientment dissonancies, ponderacions polifacetiques, o adhuc
es descansa en algun sense sentit, més com un afer que no li
correspon, que no el té com a cosa propia, de vegades sense
deixar-se endur per I’angoixa. Conjunts que van modulant-se
arreu; és a dir, continguts que es va canviant seguint ritmes que
es lliuren coherents o amb unes incoherencies que es deixa ser.

2. El savi medita els assumptes com convé, és a dir, els
desenvolupa d’acord amb si mateixos: i aix0 es fa quan els tracta
com és possible de fer-ho — si accepta I’absurd ho fa entomant-
lo tal com és, sense perdre els estreps per la passi6. Perqué
I’activitat sospesa les guiestions, les deixa ser en si mateixes i en
relacio amb d’altres.

Es tracta d’una captinenca que va esdevenint completa, que
vol dir ocupada en quelcom gque va mantenint les coses com son,
de vegades brillants, d’altres enfosquides..

Sols demana la disposicié que fa meditar, que exclou, i que
sobretot no vol, que se li imposi un ordre: és incompatible amb
una qualsevol resolucio forcada, impulsiva, precipitada, malgrat
I’excusa que s’hi addueixi. Aixo es fa valid adhuc per a mantenir
tal qual, i dins dels seus limits, el que no té sentit perque no pot
tenir-ne. El savi basta que s’esforci a exercir un cert paper,
aquell pel qual la seva actuacio deixa ser els afers, s’endinsa en
la roda de les raons, i va seguint alld que s’hi troba,
I’entrellacament dels problemes, adhuc alguna contencio,
malgrat el caos, el dolor, la troballa d’algun absurd.

No desespera, per més humana que sigui aquesta disposicio.
Car es tracta o de deixar ser o de deixar-se emportar: res no esta
resolt a priori pero les disponibilitats son diverses, i la saviesa si
més no és una especifica disponibilitat, potser demana esforg i
vencer forces que li sobn oposades, mentre persegueix un cert
domini.
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Es el cami de la pau, en I’accepcid que un qualsevol
sentiment esdevé una funci6é d’aquest estat que no s’imposa amb
impulsos. Es més, es rebla la bondat d’aixo o d’alld, mentre
s’assaja de trobar alguna solucié pel que és més dolorés o
corprenedor malgrat que no se’n surti; es lleva, en la mesura que
és possible, els motius de neguit o0 com a minim s’estableix el
marc per a desplegar la paciéncia i la contencié6 emocional. |
sovint, en les hores privilegiades, apareix 1’eclosio de tota una
gamma de sentiments de gratitud, d’harmonia, de plaer pel
moment, de joia dels sentits, hi ha la intensitat d’una dansa de la
rad reflectint el benestar de les hores en I’acord de les
significacions.

3. Se cerca la felicitat i potser la disponibilitat de la saviesa
pugui fer més facil una vida feli¢. Sap del dolor, de I’absurd, de
la incomprensio; passa per les circumstancies negres, penoses,
on no es pot demanar que se sigui felic. Son els temps de la
paciencia, del domini d’un mateix, potser de la comprensié de
les paraules i dels actes aliens. Pero els afers valen la pena en
conjunt de ser assumits pels altres moments, o per ’esperanga
dels altres moments. Car es té paciencia perqué hi ha estones
que no en cal, es prova de comprendre, adhuc de cercar quelcom
que fa aixecar de I’abatiment, quan tot aixo s’ho val. Si més no
hi ha la contencio dels instants dolents. Que no fa certament
feli¢, sind que palesa un ésser engolfat en les aigies que se
somouen amb les fluctuacions d’afers passionals, on de vegades
s’ha de ser savi malgrat que tot es tingui en contra, i on de
vegades es deixa de ser savi i se sucumbeix a les potencies
passives del cos, vengut i sense meés raons, potser sense
abandonar I’esperanga de tornar a ponderar els afers un mateix,
depenent del que hi ha trobat, en les passes d’aquella
disponibilitat.

Perqué mai no s’hi presentaria potser un fracas de tot i que
s’hagués de prendre les decisions més dificils: s’hi palesaria dies



solars i dies de la foscor, s’estaria de cami en la particular
historia propia, i tot dependria del que s’hagués ensopegat.

4. El manteniment de la rad no s’especialitza i per aixo la
saviesa gaudeix de molta rellevancia quan es porta a col-laci6
que es conviu, es treballa, es necessita afecte i donar-ne, sentir-
se d’un lloc, gaudir de I’habitatge, preocupar-se del cos, dels
familiars, de qué ocorre al carrer, a la ciutat, al pais, al mon, al
costat de fets com que plau de llegir, d’escoltar musica, de parlar
de moltes coses, de passejar, de tenir cura d’aixo o d’allo, de
visitar parents i coneguts, i que arreu cal alguna ponderacio
malgrat les moltes parcialitats de que es disposa, adhuc el
romandre en silenci quan transcorre la circumstancia enlla del
que se sap o del que es pot fer.

No deixar-se aconduir per un facil impuls o interés. Al
capdavall, amb aix0, podria ser més facil una felicitat que
valgués la pena, potser tot plegat tenyit segons una gradacio.
Sens dubte hi ha moments culminants de rao i de felicitat, com
hi ha el punt algid en el qual adonar-se del que val ser-hi: quan,
amb lucidesa, s’hi troba una especifica ocupacioé dels assumptes
i es va conformant I’activitat d’acord amb el que es presenta
amb privilegi, en un experiéncia que no va essent simplement la
quotidiana.

No és estrany que cap especialitzacié no pugui reemplacar
aquesta tasca. No hi ha substitucié possible de la ponderacio
dels afers. Com fer-ho, sols ho pot lliurar una tal dedicaci6 — per
aixo també qui posseeix la saviesa no desitja perdre-la, perque
no res més val propiament que la reemplaci.

5. Si una tradicié defensa que Aristotil no hauria lliurat el
motiu pel qual la saviesa (¢ppovnoic) abracaria allo que és
vertader, potser no ho feu perque no calia.

Car no hi hauria substitut d’aquella ocupacié que fluctua
seguint una consideracio esclarida dels esdeveniments, alguna
contenci6 en d’altres de dificils.
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I
EL VALOR DE LA FE

1. La fe faria valer alguna cosa’.

Per exemple, semblaria que podria ser la resposta a les
paraules d’un altre: mantindriem allo que proposa, quan, al
capdavall, no seria una possibilitat a ma que un altre fes el que
diu.

Tanmateix aquesta manera de considerar la fe a les paraules
d’un altre fora incompleta. Perque hi podria haver aqui valor
mentre se ’escolta, i es parlaria de fe després d’escoltar-lo.
Certament aquell primer valor es lliuraria pel coneixement que
se’n tingués, o I’actitud de qui ho considerés, i permetria tenir
fer en el que I’altre ha dit.

Car haver-hi fe suposaria, sembla, un altre moment que no
¢s el mateix en qué s’expressa I’altre. La fe es trobaria en alguna
cosa que ja s’ha esdevingut.

Hi hauria més maneres de parlar de fe: el valor concedit a
algun saber de I’in-finit, independentment de les circumstancies
en que hauria tingut lloc, P’afermaria com a esdeveniment
rellevant i a conservar.

Aqui la fe provindria de I’esdeveniment mateix que s’hauria
tingut, que permetria, una vegada passat, que hom el conservés,
en tingués fe (o hi hagués fe). Es que se’l valora.

El paisatge des de la finestra estant es matisa a ritme dels
colors de la tarda: la visi6 de I’horabaixa és capa¢ de fer-se
present amb intensitat en la mesura que es manté 1’adhesié a la
llum que s’esvaeix, hi ha allo valués que esdevé; no semblaria
estrany que, en recordar-ho dies després hom s’hi adheris, que
ho mantingué valuds, és clar, perd també, donada la no

! Es tracta de quelcom subratllat per I’activitat. Al cap i a la fi la fe és un
valor (cf. Sobre l'us del mot ‘bo’ QF1) d’afers caracteristics.
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presencia d’aquella llum, hi tingués fe, no sols perqué es pogués
repetir, sind també perque se sabria que va ser autentica i
repetible.

Quan algu s’aferma a ser-hi hi hauria aqui valor: aquell
afermar-se seria precisament valoracié. D’aqui que es pugui
assumir més tard un tal esdeveniment amb fe, fent-se’l valer en
aquesta accepcid, quan no sempre hom es troba amb les
mateixes disponibilitats, etc.

La fe seria un valor de les paraules dels altres, de
I’experiéncia en el silenci, de 1’encisament amb les seduccions
de la tarda, etc.

No és estrany que s’estigui disposat a subratllar afers que es
proposa.

2. Una discriminacié exagerada, adhuc una qualsevol
decisio de dar-li un privilegi, a una activitat amb fe, o que fa
creure, de la resta dels comportaments deu ser un inconvenient
perque tendiria a llevar-li el caracter quotidia de la fe. Aquella
llum de la tarda mereixeria que se la tractés pel que és, algunes
vegades un afer estétic, d’altres una adhesié digna de fe quan se
la recorda, com ho seria 1’assumpcié posterior de la paraula de
I’altre, de la memoria d’un mateix.

Quan es demanés que es cregues o0 es tingues fe no s’hi
valdrien tant les prevencions com els engatjaments, i no pas per
una espontaneitat acritica, sind perque una qualsevol fe
suposaria sovint haver gaudit d’allo de la qual cosa es té fe,
I’esdeveniment que permetés fer-lo valer.

Es creu o es té fe: es tractaria aqui d’assumir prou
peculiaritats passades. Perd s’hi creu (o es creu), es té fe (o
confianga, en aquesta accepcid), quan n’hauria fet presencia
valuosa, i en la mesura que no es resolgués per I’aprenentatge
social a partir de la fe dels altres, altrament no hi deu haver
propiament fe.
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3. En principi es parla de fe doncs pel valor que es conserva
del que ha estat present valuosament sense que tingui assegurada
la seva renovacid, és a dir, que pugui retrobar-se present, com la
primera vegada, d’una manera valuosa. D’aqui que la fe es
palesaria varia d’acord amb la diversitat dels afers avaluats.

| la fe manté un valor d’una seqiiéncia passada a través del
mediat, en aquesta indeterminacio.

Sembla important no buscar enlloc més el substitut per a
I’avaluacio: seria un mateix que Subratllaria el valor,
independentment que se’l motives o que s’hi lliurés sense aixo.

4. Pot perfectament no haver-se avaluat quelcom ja sigui per
no haver-ho notat aixi, o perqué no s’ha trobat ocasié de
provocar-ho.

En qualsevol cas hi podria haver una fe per a una qualsevol
circumstancia donada, sempre que ara es considerés que llavors
hagues merescut ser un valor, i per tant que se li tingui ara. La fe
es gaudiria per allo que s’avalua.

Tanmateix se la pot tenir en compte o obviar-la, llevar-li
importancia, adhuc rebutjar-la. En aquest cas ens trobariem en
moments posteriors que permetrien passar a d’altres qliestions.
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11
VARIACIONS A PROPOSIT D’ALGUN TEXT DE
LES ICONES DEL MISTERI DE RAIMON PANIKKAR

«No fa falta que sigui d’or, el
vedell; també pot ser d’ideesy

Quan no trivialitzem els afers,

El professor Panikkar apunta forca bé la ignorancia docta que
hi ha en tota recerca que té en compte una presa radical del que
som quan diu: «passa sovint que identifiguem la vida amb les
activitats de la vida i el nostre ésser amb els nostres pensaments,
sentiments, desitjos, voluntat, i tot allo que fem i tenim.
Instrumentalitzem la nostra vida oblidant que és un fi en si
mateixa. Immersos, atrafegats, en les activitats de la vida, perdem
la facultat d'escoltar i ens alienem de la nostra propia font: el
Silenci, el No-ésser, Déu»?,

Si el que hi ha, el que és real, és anomenat I'Esser quan no
esta questionat com a no-circumscrit, llavors aquell No-ésser sols
pot ser suggerit: «el Silenci es fa present en l'instant en que ens
situem en la font mateixa de I'Esser; la font de I'Esser no és I'Esser,
sin6 «la font» de I'Esser - I'Esser ja es troba en aquesta banda de la
cortina»®.

2 Les icones del misteri. L ‘experiéncia de Déu, Edicions 62, Barcelona, 1998
(Llibres a I’abast 322). El llibre és una forta reelaboracio d’un cicle de
conferéncies impartides al monestir de Silos. Els textos citats pertanyen
sobretot al capitol Fragments al voltant de I'experiéncia de Déu de I'obra
esmentada.

% En un altre lloc hem parlat del finit de Iésser (cf. EI finit de I'ésser QF15-
17), de manera que no s’hi sortia del present, sin6 un saber-lo finit, que pot
expressar-se també a través de 1’in-finit, o del no-ésser. Aquell saber de I’in-
acabat recull el que el text anomena «la font» de 1’ésser, el silenci, el no-
ésser.
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Si es parla d'un "lloc de silenci" previ cal dir: «la Vida pura i
nua és el do que ens ha estat donat - i allo que, en Gltima instancia,
som. Per dir-ho en termes cristians: “He vingut perqué tingueu
vida i vida abundant”(Joan X,10). Entrar en el silenci no és una
fugida del mon, ni una dicotomia entre allo essencial i allo relatiu.
Es descobrir que l'essencial és essencial perqué en parlo des de la
relativitat; i allo relatiu només relatiu perqué descobreixo que
existeix una relacié que em permet estar en silenci des del punt de
vista essencial». Es a dir, hi ha relatiu i hi ha ’essencial perqué
I’un a I’altre se suposen.

hi ha un saber explicitador,

«Tot el que es pugui dir des de l'estricta racionalitat sobre
I'experiencia de Déu és idolatria. Tota teodicea i tota apologética
tenen un punt de blasfemia. Voler justificar Déu, provar-lo, i fins
defensar-lo, significa col-locar-nos com el fonament mateix de
Déu, convertir l'ontologia en epistemologia i situar aquesta Gltima
en una logica mes enlla del divi i 'huma. Es tracta, en ultima
instancia, de la primacia del pensament sobre I'ésser que
caracteritza la filosofia occidental des de Parménides». S'hi afirma
la primacia de I'experiéncia® per damunt de la prevencié: no es pot

* «Alld que anomenem experiéncia (E) és una combinacid de 1’experiéncia
personal, inefable, cada vegada Unica i per tant irrepetible (e), vehiculada per
la nostra memoria (m), modelada per la nostra interpretacié (i), i
condicionada per la seva recepcié (r) en el conjunt cultural del nostre temps»
(idem, pag.38).

Potser I’autor defineix (E) d’una tal manera que no seria ben bé una
experiéncia. El que hi hauria seria experiéncies, que serien plurals perque
plurals son les activitats (hi ha (e)s plurals), perqué no sempre s’estaria
igualment meditatiu, s’hauria sorprés, etc.; experiéncies que no deixarien
espai per a (E), sin6 per a ser plurals; experiéncies que permetrien excursos
de tota mena, i de les quals seria possible si més no algun tipus de control.

D’altra banda la referéncia cultural esdevindria sempre una mirada
derivada, el factor (i) mantindria una rellevancia, en principi independent
d’una experiencia, i una qualsevol memoria no llevaria tot aixo.
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dir qué ha estat sense el corresponent exercici; ni es pot assumir
que la justificacié la substitueixi.

No s'hi rebutja que sigui possible una aproximacié en nom del
saber, sind la pretensi6 que hi hagués un sedas previ,
I'epistemologia, que garbellaria el que pot passar i el que no. Una
tirania epistemologica que podria ser molt reductora.

Tanmateix tampoc no shi val de mantenir epistemologies
aduladores, que en el fons imiten els detractors en tant que estimen
que una tal actitud és capag de fer entrar en un qualsevol camp.

que fa ser genuins,

«L'experiéncia de Déu no pot ser monopolitzada per cap
religio, ni per cap sistema de pensament. L'experiencia de Déu, en
tant que experiencia ultima, no és només una experiéncia possible
sinG també necessaria per a tot ésser huma que vulgui arribar a la
consciencia de la seva propia identitat. L'ésser huma arriba a ser
plenament huma quan fa l'experiéncia del seu ultim ‘fonament’,
dallo que realment és». En la mesura que s’acull un tal saber
explicitador hi ha un adonar-se de la gratuitat de ser-hi, i tot plegat
a tall d'una ignorancia savia; en aquesta mesura s’esdevé I'inica
manera d’haver-hi una avaluacié caracteristica d’un mateix; s’hi
reflecteix una genuitat; sols aixi s'abastaria la condici6 propia, i se
sabria de debd qué s’hi troba”.

que és d’una ignorancia, d’un No-res,

«L'experiencia de Déu no és experiéncia de res ni de ningu, no
és experiéncia de cap objecte. Tant la tradicié cristiana — des de
Dionis Areopagita fins a Thomas Merton — com la majoria de
tradicions religioses de la humanitat, han vingut a dir que de Déu
només se sap que no se'l pot coneixer. “Benaurat aquell que ha

® No cal dir que I’autor no s’esta referint, quan parla de I’«experiéncia
Gltima» o «(ltim fonament», a un ordre racional convencional, sin6 a la
rellevancia d’una avaluacio.
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arribat a la ignorancia infinita", va dir Evagri Pontic, un dels grans
genis del mon cristia.  “Agnosia”, “docta ignorancia”,
desconeixement total. A la Kena Upanishad 11,3 se'ns remet a la
mateixa experiencia. Si l'anomenem “Déu” és per a no trencar
completament amb aquelles tradicions que han utilitzat aquesta
paraula com a simbol d'aquest misteri, pero tal vegada seria millor
prescindir-ne — com apuntavem al principi.

«L'experiéncia de Déu no és una experiéncia de res; “Déu” no
és un objecte a experimentar. Es l'experiéncia en la qual
s'experimenta que la propia experiéncia no esgota el fons de cap
realitat. Es I'experiéncia del buit, de I'abséncia. L'experiéncia per la
qual hom esdevé conscient que hi ha “quelcom més”, no d'ordre
quantitatiu, no en el sentit d'alguna cosa que s‘arribi a completar,
sinG d'un buit sense fons, d'un No-ésser, d'un “més”, si es vol, que
precisament fa que sigui possible I'experienciax.

L'in-finit, el no-finit, palesa en un tal context que es donen les
condicions per a fer valida aquesta negacio.

Es a dir, tal qual pres la negacio del finit expressa que I’us de
“finit’, en P’accepcié d’una qualsevol cosa o experiéncia, €S
inapropiat, i llavors un no-finit seria, en un tal context, una de les
maneres de dir un present finit ara en [’accepcié que avalua un
present global.

L'in-finit exposa, sense poder anar més enlla en aquest
especific procés, un saber finit, en 1’accepcié d’un present in-
acabat. La devocidé més genuina és la que es declara més ignorant,
adhuc és aquella a la qual sobra el mateix nom de «déu»: hi ha un
estar (percebent, meditant, etc., explicitador) pendent, i aix0
s’expressa com un «més», com un in-finit i com un finit, com un
buit, una abséencia, un no-ésser.

Es tracta primordialment d’adonar-se que no n’hi ha prou amb
una finitud qualsevol; que el que se sap es fa sobretot sota la forma
de negacions perqué no hi ha «quelcom» a dir; i una manera de
fer-ho és a traves de la negacio (in-finit, no-ésser, etc.).

Aquest saber explicitador finit o in-finit és un punt de suport
positiu, motiu per a la paciéncia, contrabalanceig de l'absurd,
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ocasio per a no perdre I'esma, per a superar-se — un saber amb 1’ts
0 no d’una negacid que basteix una positivitat; és aquest no voler
sols gaudir d’una sola manera els afers, quan esta estretit el que
son, i adonar-se que el conjunt de les coses pot oferir-se com a
ignorancia®.

un suposit constant.

«L'experiéncia de Déu és l'arrel de tota experiencia. Abraca
amb profunditat totes les experiéncies humanes: la de I'amic, de la
paraula, de la conversa. Es Iexperiéncia subjacent a tota
experiencia humana: dolor, bellesa, plaer, bondat, angoixa, fred...,
subjacent a tota experiéncia per tal com ens descobreix una
dimensio d'infinit, no-finit, in-acabat. Subjacent a tota experiéncia
I, per tant, no susceptible de ser completament expressada amb cap
idea, sensacio o sentiment».

Allo a I’abast en els trafecs del dia a dia permet el copsament
d’aquell singular in-finit. No esvaeix cap dels afers o dels
sentiments; es deixa pas a un simple no-res, que obvia llur closa
finitud en pro d’un afer finit també expressat a tall d’un saber in-
finit.

En pro d’una lucidesa;

«Reconeixer la condici6 humana precaria i gloriosa és

recongixer que aquesta experiéncia radical trastoca tots els nostres

valors. | és precisament aquesta ruptura dels nostres esquemes que
ens obre a la llibertat, impedeix que ens aferrem a res i que des

® Adhuc quan la natura es revela en la seva maxima bellesa, aqui i tot, hi ha un
interrogant capac de mutar-se en enyoranca o en melangia; és possible fins i tot
que el desig abassegui sense saber on vol anar, que el sorprengui una meravella,
un delit desbocat a la cerca de no se sap qué. De fet no hi ha experiéncia radical
basica capac d'impedir la certesa que hi ha una ignorancia.

Una tal ignorancia es compren com a no-coneixement, i aquest, altre cop, com
una nova manera de manifestar-se la circumscripcié del finit.
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d’aquest aferrar-nos jutgem — “no jutgeu” (Mateu VIL1; Lc
VL37). Aqui comenga I’alliberament i ’alegria de viurey.

Aquella ignorancia docta importa sempre i trastoca aixo o
allo: procura una actitud no capficada. Hi ha una tasca
d’alliberament que permet mantenir al seu lloc les activitats dutes
amb mires estretes. Perque la seva rellevancia rau precisament a
deixar al descobert que no basta les tasques quotidianes per més
importants que siguin.

Treu la polaritat d’'un fer afeixugat o encegat sense que
importi com. A més a meés sobresurt d’una altra manera: en pro
seu les raons no son Utils; no és estrany que tendeixi a veure-les
poc rellevants en I’accepcio que sols fan el que poden. S’és en una
posicio lucida des del moment que les activitats, des d’aqui, tenen
les dimensions que li son propies (1’acte heroic a fer i tot).

Es tracta de quelcom també glorids: perqué lliura el missatge
que hi ha també un presa in-finita’. Les formes de precisar-ho
poden ser tantes com variants hi ha al llarg del temps. Tanmateix
la grandesa de trobar-se engatjat reté aqui un especial suport,
malgrat que el dolor pugui atemptar, i potser véncer, un qualsevol
programa.

Caldra admirar-se que hi hagi en tot aixo una crida al goig de
ser-hi? Sens dubte es troba arreu prou motius d’alegria, perd n’hi
ha un en el fet que no s’esgota a perseguir coses i esdeveniments,

" Val la pena de portar a col-lacié el pensament de Schleiermacher quan
escrigué: «al bell mig de la finitud esdevenir u amb I’infinit i ser etern en un
instant, en aixo justament consisteix la immortalitat.

«Etern» derivant de llati aeternus, i aquest d’aeviternus, que consta de
aevum (temps, edat, época), el sufix contrastiu —ter (per exemple, magister) i
del sufix —nus, que indica pertinenca (per exemple, antianus), allo etern
(oposat a allo mortal) podria estimar-se «allo propi d’una edat rectoray, «allo
que governa tot temps»; d’acord amb 1’autor, hi expressaria ’eternitat com
[’esbalaiment d’un saber in-finit.

L’eternitat, mot potser obra de Cicerd, no remetria a res més que a alld
etern.
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sind que es perllonga en allo capag d’eixorivir un qualsevol
avorriment®.

precisament som aqui intimament lliures;

«Respecte a aquesta relacio entre l'experiéncia de Déu i
I'experiéncia del jo psicologic, dues observacions poden resultar
pertinents.

«La primera correspon a una descripcié fenomenologica de
Déu, dirigida especialment a les noves generacions, gque no
semblen gaire interessades en aquests temes. Déu és allo que
trenca el nostre aillament respectant la nostra solitud: “Trenca el
teu aillament, entra en tu mateix, ja no estas aillat, i, al mateix
temps, respecta la teva solitud, que et permet ser tu; tu i no el que
diguin de tu uns quants papers identificatius, o la mascara de
germana, de pare, de fill, d'amiga, de correligionari, la mascara del
que sigui”. Es la “beata solitudo”, en la qual soc veritablement jo,
perqué Déu no és I'Esser que m'escodrinya, sind allo que em

® Es podria expressar, d’una manera manllevada, aquesta alegria a través del
ballari que festeja quelcom mentre balbuceja uns mots:

«Algu dansa sobre la sorra de matinada vora el mar,
mentre | ‘aurora assenyala amb el seu ventall la negra nit estelada.

Algu ha conegut un perque, no li calen més paraules.
Algu tremola d ’emoci6, repeteix les gracies per | ‘apat de la vida.

El que dansa somriu i eternitza | ‘estona.
Eternament se sent | ‘entreclaror,
i en |’eternitat s ‘estima la vida.

El dansaire segueix uns sons,
Els peus es mouen al vaivé d un ritme.

El xipolleig de les ones, la fressa de la brisa,
el crit de [’oliba, puntegen la melodia.

Un gall canta».
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permet de ser jo mateix al maxim. Dit d'una altra manera: quan
estic veritablement sol, trobo Déu, no com a objecte, sind — per
dir-ho com Sant Agusti — «interior intimo meo», com el fons més
intim de mi mateix, alldo més interior, el que realment soc, que és
precisament allo que m'obre als altres.

«Per aix0 els consells tradicionals insisteixen que sense
recolliment, sense solitudo, no soc jo mateix, no toco el fons de mi
mateix, i, en definitiva, no em trobo a mi mateix, ni als altres, ni a
Déu. Es només alliberant-nos de les mascares, amb qué sovint ens
definim com un «jo», que podem arribar al centre de la realitat i
arribar a ser nosaltres mateixos».

L'angoixa no és el sentiment cabdal d'aquesta saber. L'angoixa
¢s més aviat I’exponent que hi ha una preocupacio, un perill,
quelcom que s’estima dolent d'una manera o d’una altra, sovint un
sentiment malaltis no volgut; hi ha angoixes per les expectatives,
pel que diran, per la consciéncia de transgressio; n'hi ha que es pot
assumir que tenen un fonament objectiu (un perill, la triganca), o
no (una angoixa patologica). Sens dubte les angoixes compleixen
un paper, quan no son malaltisses. En qualsevol cas I'angoixa és
un senyal d'alarma 1 no s’ha de prejutjar que sigui el millor
sentiment o que sigui capa¢ de revelar les relacions entre els afers;
langoixa sembla incapa¢ de deixar espai per a desvelar
escaientment aquesta realitat eixamplada que és el saber in-finit.

Certament no s’hi presenta cap altra cosa o cap altre algu, i
alhora és per aquesta absencia que es trenca I’entotsolament (que
estreteix el camp de I’activitat) mentre ocorre estant sol (que
I’eixampla), en una solitud confiada.

Allo in-finit esdeve una manera fecunda d’anar confegint un
exercici, d’anar-se desplegant un mateix en els afers més varis.

Es sols des de la pau i des de la distancia que sha de
comprendre Agusti d'Hipona («interior intimo meo»), al capdavall
una altra manera de dir que I’afer es lliura en un in-acabat, una
altra manera doncs de suggerir I’in-finit. 1 si I'«interior intimo
meox» ha de servir per a escarbotar i pertorbar — potser aixo no fora
del tot absent en Les confessions — llavors valdria més llencar-lo
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lluny com a expressio desencaminadora, com a convit d'un cami
que duria a la bogeria i malmetria I’ocurrencia del que hi ha
genuinament.

i hi apareix una disponibilitat propia.

«La segona observacio ens fa avinent aquell text en qué Jahve
demana a Abraham que deixi el seu pais, la seva patria i la casa
del seu pare (Génesi XII,1). Aquest abandé de la propia terra, de la
propia casa, exigeix el despreniment d'un mateix, de la nostra
personalitat. L'experiencia de Déu és arriscada, tergiversa les
nostres categories; no sabem on ens mena, on anem i com
acabarem. No podem buscar I'experiencia de Déu i esperar que
sadigui més o menys amb alguna cosa que hagim previst
anteriorment».

Aquest saber no desfa malentesos ni corregeix errors, pero fa
veure per contrast el caracter de les actituds: més aviat aquest
proces que s'inicia amb l'alé de Il'infinit és allo que s'anomena
conversi6 (metanoia), que és també purificacid (catarsi).
L'exemple d'Abraham no rau pas a tenir una qualsevol revelacio a
tall d'un dictat divi, un impossible, sin6 a seguir els camins des de
la conversio.

Tot resta tal qual és: el proposit passa a ser un proposit, i res
més, el passat dolords esdevé un fet doloros i res més; la dona o el
marit apareixen tal com son, i res més. Per consegient hi ha una
qualsevol disponibilitat, es mantenen les expectatives, el fracas no
significa la desfeta, ni el reeiximent la perdua del pes dels afers.
Cal un clima que permeti saber que és cada cosa: acarar aquest
caracteristic no-res per tal d’exercir una actitud lliure i alliberada
mentre se’l manté com a saber singular.
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