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PRESENTACIO

¢Cal tenir en compte avui els fets i les paraules de Jesus? Qui
s’hi acara no ho fa, és cert, sense algun pressuposit i sense haver-ne
tingut alguna mena de compromis. Pero aixo val per a una qualsevol
lectura que se’n faci. La que aqui es manté se suporta en els guanys
que s’ha obtingut a partir d’admetre que no hi ha saber finit de 1’ésser
que no sigui el que en té el nom.

Se sosté doncs que, estrictament parlant, no hi ha siné
expressions d’algt, fets d’alga, experiencies d’alga. JesUs no en seria
una excepcid. La singularitat de Jesus no rauria en el que digué, sin6
en alldo a qué repta. Tanmateix Jests defensa, sembla, un missatge
eshojarrat (la vinguda immediata del regne de déu i tot el que se’n
deriva). Es tractaria sorprenentment d’una sacsejada especifica a partir
d’una colla de desproposits i d’embolics que, malgrat aixo, poden
tenir una direccié convergent amb les aspiracions d'avui. Es cert que el
paradigma de I’abast del que va dir i del que va fer Jesus no es troba
altrament que en el saber fer de cadascu, en les troballes propies, en
els encerts de tot alld que s'albira. El que no s’hi avingués hauria de
ser meditat per a comprendre les limitacions i els condicionaments de
Jesus i dels altres, no per a assumir-ho sense més dilacio.

Per aixo0 la paraula neotestamentaria que no pogués retrotreure’s
d’una manera o d’una altra al mateix Jess, o al missatge que
transmetia, o la paraula que es degués a una interpretacié del que feia
(les reinterpretacions degudes a la comunitat primitiva, els
autoesclariments que proposen les cartes del nou testament, etc,),
oferiria una expressid, o un missatge, 0 una interpretacid, sense mes
garanties de les que es derivarien de I’encert o el desencert del que
s’hi diu.

Segons aixd no hi hauria cap dogmatica comuna, afer que
s’hauria d’allargar per a les qiiestions practiques: no hi hauria una
moral o ética establerta pel simple motiu que no hi hauria res que
pogués reemplacar la tasca de cadascu. Fet i fet I’estudi dels evangelis
més aviat confirmaria que no hi ha una moral d'aquest tipus, un codi
fet dels comportaments, i que la mesura de Jesis és més aviat la de
I’amor.
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Hi hauria un altre aspecte digne de ser comentat: car, despullat de
totes les vestidures historiques, de tots els afegits circumstancials, allo
cabdal que permetrien els fets i les paraules de Jesis sembla quelcom
molt elemental i senzill, I'experiéncia de déu. Perd si es despullés
I’hinduisme, I’islamisme i el judaisme, de tot el que els fa locals es
podria conjecturar que I’afer més rellevant que s'hi trobaria present
fora allo mateix. Voldria dir que el que els separaria fora més aviat
una excessiva insisténcia en objectes, ritus, escrits, comportaments, a
costa de I’in-finit. En general s'hauria de dir el seglient: aquell que
gaudeix del saber del no-acabat faria el que podrien ensenyar les altres
formes de celebrar-ho.



I
JESUS | LA HISTORIA

L’home que deuria néixer fa més de dos mil anys a Israel i que
fou el motiu de la fundaci6 de les antigues comunitats de creients, de
la redacci6 dels escrits neotestamentaris, de tots els referents cristians
escampats arreu de la Terra — aquest home que hom no ha conegut
amb carn i 0ssos pot considerar-se, sembla, algi que forma part de la
historia.

81. La mirada enrere que lliura la historicitat.

Per tant el que se’n pot saber, de la vida de Jesus, sigui quin sigui
el seu valor historic, és un contingut d’una realitat passada: per aixo
val la pena de discutir primerament la consisténcia del que és historic.

1. La historia descriu i explica en primer lloc els esdeveniments
passats que han tingut com a protagonistes els éssers humans, els seus
escrits, les seves organitzacions, els seus mitjans tecnologics i les
resultants tecnologiques (construccid, treball del camp, indlstria, etc.),
el seu art i la seva concepci6é del mén. La circumstancia de llegir els
textos antics com a testimonis d’una activitat humana; I’admissié en
les restes del passat, de 1’obra volguda aixi (i no aixa); el fet de pensar
en les circumstancies socials anteriors com es fa en la propia, tenint de
comparacio la propia, se’n surti I’estudios 0 no, la tingui en continuitat
amb la que medita o no, etc. — un tal anar fent, en un medi social, fa
qgue hi hagi historia quan es capfica en la comprensié dels
esdeveniments del passat referents als homes, a les seves
organitzacions, a les transformacions del paisatge que han causat, a les
seves gestes i aventures, als afers de cada dia, a les arts que conreaven,
etc.

Un tal saber se solapa amb la clara consciéncia de la historia
propia i de la generacio propia, en I’accepcio de la memoria individual
d’haver crescut en una familia, en un medi social, d’haver-se mogut en
unes institucions académiques, sanitaries, d’haver apres la llengua de
casa, la religio, els costums, i tot allo que s’explica per haver-ho apres
8



dels altres. Aquesta historicitat de I’individu s’ofereix com un tret que
li és peculiar pel fet que una qualsevol actuacié que efectua té un
perque en el que ha apres dels altres, fora inexplicable sense
’aportacio dels altres homes, sense el que li han transmés, sense allo
que representen les tradicions socials i que s’exposa a la modificacio o
no, a la renovacidé o a [I’esllanguiment, al manteniment o a la
desaparici6, durant el seu present i ja sigui com a iniciativa seva,
d’altres individus de la seva generacio, o d’altres de generacions
passades.

La historicitat apareixeria doncs a partir de la remissié a un
passat del mateix individu i dels grups, és a dir, que la historia (bona o
dolenta, esquematica o amb voluntat d’anar més enlla d’un cert esforg,
etc.) no seria en aquesta accepcid un saber que no remetés al passat.

Els individus d'avui no serien historics perquée no formen part de
les explicacions, sind que serien historics en la que tenen historia, que
expliquen el que fan per remissions. Pero no hi hauria historicitat en
I’accepcid que el que es fa val tal qual, el present no seria només el
lloc d’arribada de cap generacid, sin6 que fora el present el que
remetria a aixo o a allo, i per tant hi hauria una explicacié historica de
I’activitat propia. Per conseguent un gqualsevol accent en la historicitat
de l’actuacido d’ara es derivaria de 1’explicacid6 que se'n fa, de les
remissions al passat, perd no pas per cap altre motiu. Una cosa
semblant valdria per als objectes fets per I’activitat de I’home: serien
historics en I’accepcid que tenen historia, n’hi ha una explicacid, perd
no en I’accepcio que la seva preséncia fos una remissio, quan no ho és.

2. Es diu també que la generacié actual o un individu pot assumir
responsabilitats historiques en el sentit, per exemple, que les
generacions futures els jutjaran. Es fa historia (hi ha historicitat)
perqué llegeix el moment social, hi ha un projecte constantment
problematic en algun punt, i explica des d’aqui allo que apareixera
més endavant, en un futur qualsevol d’un individu o d’un grup huma.

En aquest cas I’ara, el present, fa d’explicacié6 d’un dema més o
menys prefigurat. Sens dubte és una resultant per generalitzacio de la
historia i de la historicitat en [’accepci6 anterior, pel simple motiu que
el futur no sols no hi és, sind que tampoc mai no ha estat, ni se sap ben
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bé si sera aixi o aixa, si els comportaments d’ara serviran de fet per a
explicar el que ocorrera: simplement es generalitza, se suposa que sera
aixi, en algun grau qualsevol de certesa.

Aquesta nova historia i historicitat fora doncs més un llampec
fugag per a prendre consciéncia de la rellevancia de la responsabilitat
individual o col-lectiva.

Fet i fet no es fa historia del passat quan hom s’ocupa d’aixo6 o
d’allo, i no fa un estudi historic. Tota historia sempre és una especifica
ocupacid, propiament dirigida cap al passat, i emfaticament projectada
cap al futur.

Tanmateix el passat és capag¢ d’explicar quelcom de I’ara. Pero
’activitat d’ara no permet superar que és risc, que es va projectant i
desenvolupant tenint com a ressorts els afers que orienten, sense que
hi hagi més garanties, sense que cap dels futurs que es pugui imaginar
no tingui de fet més eficacia en el desenvolupament de I’activitat que
la de servir de finalitat, la d’orientar, per tant sense gaudir del privilegi
de ser explicat propiament per 1’ocupacié d’ara, exemplificant doncs
que la historicitat del present per a explicar el dema és aqui un excurs,
un sobreafegit que depén de quelcom fantasiés en la mesura que
encara no hi son, ni encara mai no hi han estat, les activitats que
explica.

82. El pas des del Jesus de la historia.

Aquestes reflexions porten a considerar que la historia gaudeix
d’una rellevancia relativa: la historia es deriva des d’ara i aqui, tot i
admetre’s el que deu als altres homes del passat; pero aixo no li lliura
més consisténcia. La historia és forcosament recreacio a partir del que
és palpable i manifest, i no pot superar aquest estat de coses".

! Val la pena de recordar, a proposit del caracter de la historia, la descripcio
positiva de la tasca de I'historiador continguda en l'article d'lsaiah Berlin, The
concept of scientific history, a Concepts and categories: Philosophical
essays, Londres, Hogarth Press, 1978; Nova York, Vinking, 1979. N'hi ha
una traduccié catalana (El concepte d'historia cientifica), de Laia Font i
Dolors Udina, a El veritable estudi de la humanitat, Barcelona, Empdries,
10



Aix0 sembla indicar que no es pot pas exagerar la importancia
historica de la figura de Jesus, no es pot posar de relleu amb emfasi el
que feu o el que deixa de fer perque tot aixo ja no hi és; i no es pot pas
pretendre que sols val de Jesus alld que el JesUs historic ensenya
talment com si els homes d'avui fossin uns imitadors. Car no hi ha
dubte que aquesta actitud és possible: perd s'hauria de tenir ben apres
que la consisténcia real es troba en el present, que no s’hauria d’imitar
res ni ningu sinod des del convenciment viu que s’ho val. El que fa bo
un consell no és el consell mateix, o el qui ho diu, sin6 la
circumstancia que sigui bo, i ho és quan alga I’hi troba ara i aqui, i
segons un criteri més o0 menys ponderatiu.

Fet i fet aquesta circumstancia no diferiria massa de la de tots els
escriptors del Nou Testament i, en conjunt, dels primers segles del
cristianisme. Adhuc admetent que s'hi poguessin trobar indicacions a
proposit del Jesus de la historia, ni els seus escrits s’hi circumscriurien
ni la seva manera d’entomar el coneixement de Jestis no s’hi redui de
fet: no costa d’admetre que sembla molt dificil de reconstruir la vida
de JesUs a partir del que diuen els escrits neotestamentaris, quan
s'endevina que en cap cas no s’hi volgué destacar un criteri historic
objectiu, quelcom que deu aparéixer en el segle XVIII, sin6 que els
evangelis son també relats amb una finalitat, un context i unes
motivacions; perd en qualsevol cas per a tots seria valid que 1’adhesid
a la figura de Jesis no ho seria simplement pel fet d’haver sentit a
parlar d’un home més, o adhuc d’haver-lo conegut com un home més,
sind per la presumpcié que s'endevina a traves de les noves de Jesus.
Per aixo0 els escriptors cristians, neotestamentaris o no, troben en Jesus
uns fets singulars.

Tot i aix0 la preséncia fisica de Jesus se circumscrigué als temps
historics, altrament hi hauria una mera més o menys encertada
recreacid del passat, si féssim referéncia als cristians dels primers
temps. Es comprén que fossin llavors més importants les seves
perspectives de Jesus que no pas el seguiment de les passes
historiques de Jesus; que fos molt més rellevant llur manera de viure
gue no pas el record del passat, que sols podia tenir utilitat per a la

2009, recull d'articles del professor aparegut amb el titol de The proper study
of mankind.
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seva edificaci6. El Jesus historic, es podria suggerir com una
explicitacié emfatica i radical de llur pensament, mori i ja no hi és
entre nosaltres: «Jesus és viux» vol dir aqui que la minsa realitat que hi
ha en un record (que segur que s’ana transformant i recreant amb el
pas dels anys) és una ocasio privilegiada de fet per a un saber
(present). El record de Jesus passa a ser important, perque, en el
record, s’hi dona una tal fet, per tant quelcom rellevant perque no és
sols record, sind quelcom més. La veneraci6 del temps d’abans passa a
autenticitat aureolar ara i aqui, el JesUs historic dona peu a una
assumpcio exaltada: la figura del Jesus historic desdibuixada en profit
de subratllar una confirmacio. «JesUs és viuy és [’expressio amb la
qual hom es confirma a ser algd amb una instancia curulla de
positivitat, de si. No és estrany que els escrits neotestamentaris
plasmessin aquesta conviccid que Jesus és viu en narracions més o
menys fabuloses de la preséncia de Jesus, després de mort, al voltant
dels seus seguidors fins a 1’ascensio: perqué aqui no és rellevant ja la
historicitat d’unes tals histories, sin6 la forga d’aquella nova mirada a
Jests quan fet i fet els escrits del Nou Testament no foren pensats com
a relats d’una estricta fidelitat historica.

83. El retorn al Jesus de la historia.

La necessitat de no perdre tampoc I’altre vessant que va des del
JesUs post historic cap al JesUs historic, i que se suposa en una
gualsevol comunicacié de la nova de Jesls, sigui un escrit
neotestamentari 0 no, un enunciat oral o0 no, prové certament d’unes
expectatives intel-lectuals i unes inquietuds especifiques.

La investigaci6 de les fonts (jueves o romanes) que poden
corroborar que hi va haver aquest Jesus, la localitzacio dels llocs on
transcorregueren els fets, I’especial cura del temps i de les referencies
a esdeveniments, prohoms, etc., historics, per exemple, semblen
correspondre perfectament a una certa tafaneria pels origens del
cristianisme, i que sap veure Jesls també un home en un temps i en un
espai.

Es cert que la recerca neotestamentaria obeeix a les condicions
socials de molts dels seus estudiosos: la mirada critica a tot el que fa
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referéncia al missatge cristia no és res més que un perllongament del
criticisme en no importa quina direccio; per aixo comporta que hi hagi
motivacions diferents en un qualsevol tema, i complica aixi mateix els
estudis en tant que son una funcid, no sols dels individus d’una
generacid, amb les seves respectives circumstancies socials, sind
també dels individus de les successives generacions, amb les seves
respectives especificitats.

Sembla sensat doncs de revisar un qualsevol supdsit que es trobi
en els evangelis i que no pugui ser admes com a propi del Jesus de la
historia, no pas per a rebutjar-hi el possible missatge dels narradors,
sino per a llevar-hi que es tracti d’una descripcié de com van anar les
coses tal qual. S’aprén a diferenciar en aquells escrits els plurals
nivells que els documents contenen, passant per la critica textual i
literaria, per la critica de la forma i del génere, i per I’estudi de les
condicions de la transmissié historica de les col-leccions narratives
que integren els evangelis.

Tot aix0 no permetra, €s cert, una reconstruccio biografica de la
vida de Jesus, quan els escrits evangelics no ho han pretés mai.
Tampoc no es podra, sembla, distingir diafanament el que seria propi
de la vida de Jesus i allo que la tradici6 ana afegint, reelaborant,
reordenant, reinterpretant. Tanmateix, a I'estudios, se li obre la
possibilitat d’apropar-se potser a algun tema preferent del Jesus
historic, a alguna explicacio per a la seva mort, tal vegada semblaria
que s'és a prop d’algun mot seu, adhuc s'atrevira a esbossar el projecte
gue anunciava Jesus, etc. Les plurals facetes no llevaran mai
incerteses i dubtes, pero seran 1’assaig d’historiar la vida de Jesus. No
caldra que es llevi la fantasia i la llegenda que els evangelis contenen,
perd es comprendra a la llum de la manera de pensar dels antics, del
valor que hi conferien, a les narracions, de la llibertat de recrear i de
fer Huir el missatge en profit de la comunicacio: en poques paraules,
de la disposici6é dels continguts de la tradicié en pro de la cura de
JesUis sense escrapols historicistes, quan ningl no els practicava, quan
més aviat se’ls desconeixia.

Al costat d’aixo la génesi dels evangelis corrobora a la seva
manera a no prendre’ls al peu de la lletra, a avaluar-los com a escrits
fets per homes, amb unes intencions, motivacions i condicions, amb
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circumstancies, passions i déries, amb tot allo que fa un escrit doncs
aix0, huma, sense que sigui necessari que els seus autors, sovint
col-lectius, hagin participat de les experiéncies i obsessions, dubtes o
inquietuds, de I'nome d'avui. Els escrits del nou testament no sén un
lloc per a resoldre els problemes actuals, no s6n un receptari, no lleven
la necessitat d’entomar cadascun dels afers, el que s’ha de fer i pensar,
les avaluacions, el coneixement de la natura, la resolucid de la relacio
amb els altres, etc.: son testimonis i no adoctrinament, palesen autors
que proven d’expressar unes narracions que suposen la seva
comprensié de JesUs, histories que no han de commoure
necessariament, malgrat que n’hi ha de prou bones. D’aqui que
I’exclusio dels apocrifs no hauria de tenir una rellevancia cabdal
mentre hi hagi testimoniatge. En d’altres paraules: no s'ha de seguir o
no seguir el que es diu als evangelis perqué hi sigui escrit, sind que
s'ha de sospesar el que és bo, correcte, gener6s, etc., segons el que
cadasci hagi rebut, i aixo és el que s'ha de veure en els escrits
neotestamentaris.

Si es vol aixi: I’estudi dels diferents nivells de redaccié dels
evangelis, la comprensié de les llegendes que contenen, de les
fabulacions, adhuc de [I’expressié mitica, (1) permeten una
historitzacié de la génesi del propi text, més o menys probable potser,
que arriba a aventurar quelcom del que deuria ser del propi JesUs
historic, per tant mantenen els estudiosos pensant els textos en termes
estrictament historics, la seva génesi, i la possibilitat d’indicar
versemblantment alguna cosa de la figura de Jesus; (2) deixen la porta
desclosa a una revisié davant d’una manera d’expressar 1’in-finit de
Jesus, permeten lliurar una explicacio historicocultural des d’una
cultura individual i social d’ara. Per tot plegat (3) exemplifiquen la
necessitat d’assumir 1’esperit critic propi, les seves exigéncies
intel-lectuals, les seves necessitats.

¢Caldria dir que son escrits inspirats? Perd qualsevol home deu
ser capag d’alguna inspiracio en expressar un saber finit. Es defensaria
gue aquells escrits estan inspirats (com ho estarien molts d’altres al
marge de la tradicio cristiana), que reflectirien els avatars d’algunes
primeres comunitats cristianes, que versemblantment serien uns
reculls prou antics, i propers als fets que desencadenaren
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I’ajusticiament de Jesus, que permetrien un missatge coherent, és a dir,
tot allo pel que foren esmentats com a textos canonics i que encara
avui se'ls hi mantindrien amb tot 1’estudi que ja hi ha hagut, i després
de dos mil-lennis de prova. Pero sols serien escrits inspirats, com ho
podria ser un qualsevol altre escrit, malgrat que el seu autor hagués
gaudit del contacte directe amb Jesis o que hagi format part de les
primeres comunitats, circumstancies certament cabdals per a la genesi
del cristianisme.

De tot aix0 es desprendria la irrellevancia d’excloure o no dels
canonics un especific text antic amb uns caracters comparables en
algun aspecte o en un altre als ja admesos; car en qualsevol cas es
tractaria més aviat d’una discussid entre grups, amb les seves raons
per a deixar fora un llibre 0 no, i no pas d’un afer que afectés
I’exemplaritat del conjunt dels escrits admesos.
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I
APUNTS D'HISTORIA DE JESUS

Cal provar alguna aproximacié al Jesus de la historia; la
rellevancia dels fets i dels mots de Jesis semblen motivar
especialment una avaluacio de la seva eficacia. Sense que calgui fer
rentncia en un altre lloc de I'estudi dels punts de vista dels escriptors
neotestamentaris, i d'altres, el repte és ara de resseguir el rastre de
Jesus.

81. Les narracions del baptisme.

Per on cal comengar alguna consideracid del Jesus de la historia?
Si més no la historicitat del bateig de Jesis sembla prou fundada: els
quatre evangelis i els Actes dels Apostols (1,22) conten que Jesus ana
a batejar-se (segons I’Evangeli dels Natzarens, amb la seva mare i
germans); la versemblanca del fet rau que Jesus es col-loca per sota de
Joan Baptista i es deixa batejar (Mt 3,14s.), i la mateixa estranyesa que
provoca la necessitat d’un tal bateig de peniténcia. L’un i I’altre fet
farien veure que hi ha quelcom les fonts de la qual cosa es
retrotreurien a la comunitat primitiva.

Jo 3,22-4,3 conta que, després de tot aix0, Jesus i els seus
deixebles batejaven al Jorda, prop d’on era Joan Baptista. La noticia és
prou versemblant pels detalls que inclou, explicaria que la comunitat
postpasqual bategés®, mentre el silenci dels sinoptics respondria a la
necessitat d’esvair qualsevol comparacio entre Joan i Jesus.

Aquest Gltim hauria manifestat que Joan inaugura el temps de la
salvacio (cf. Mt 11,12s. par. Lc 16,16), és un profeta i més que un
profeta (Mt 11,9), el més gran de tots els homes (Mt 11,11 par. Lc
7,28). Es versemblant el que diu Jo 1,35-39 que aplegués els primers
deixebles de I’entorn dels de Joan. Els dos prediquen per a tothom, fan
propi del seu grup una oraci6 (Lc 11,1-4), criden a la conversié (Mt
3,8 par. / Lc 13,1-9), sense prerrogativa per a lIsrael (Mt 3,7 par. /

Z L’apostol Pau ja déna testimoni del baptisme cristia (cf. 1Co 12,13; Rm
6,3).
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12,41s. par.), que pot perdre la preferencia (Mt 3,9 par. / 8.11s.). Els
dos doncs rebutgen I’autojustificacio (Mt 3,7-10 par. / Mt 23 par.) i
acullen pecadors notoris (Lc 3,12 / Mc 2,16): Joan no s’esta del tracte
amb publicans, guardies i dones publiques (Lc 3,12-14; 7,29; Mt
21,32), tots exclosos de la sinagoga, del cercle dels fariseus i de
Qumram.

Amb tot «els més petits al regne de déu sén mes grans que ell»
(Mt 11,11b par. Lc 7,28): Joan encara pertany al temps de 1’espera, al
domini de la Llei. Jests enuncia la bona nova, la irrupcié de la
basileia.

El propi bateig de Jesus es transmet d’acord amb cinc fonts: la de
Mc 1,9-11, de la qual depén Mt 3,13-17; la de Lc 3,21s., que hi té
punts de contacte; la de Jo 1,32-34, que ho descriu com quelcom del
Baptista; la de la versid6 de I’Evangeli dels Natzarens; i la del
Testament dels Dotze Patriarques, esmentat en dos llocs. Fou un
bateig per immersio, com ho prova el verb passiu grec de Mc 1,9 par.
Mt 3,16; Lc 3,21 (ens remetria a un verb actiu intransitiu arameu amb
aquest significat), i col-lectiu (com ho insinua Lc 3,21). Totes les fonts
parlen d’una davallada de I’esperit de déu damunt seu, mentre
difereixen en les reelaboracions: que els cels s’obrin fora una
representacié intuitiva del que es vol dir, la imatge de la coloma seria
una simple comparaci6 en Marc (Mc 1,10 par. ), per a ser després una
materialitzacio de la imatge de ’esperit (cf. Lc 3,22). La participacio
de Dlesperit té sempre en el judaisme antic el sentit de rebre un
encarrec profétic.

Els detalls que envolten la proclamacié també sén diferents entre
unes fonts i les altres. Als sinoptics les paraules surten d’una veu del
cel; a ’Evangeli dels Natzarens, de 1’esperit; al de Joan, dels llavis del
Baptista. A Marc, Lluc i a I’Evangeli dels Natzarens es dirigeixen a
Jesus. Mateu les adreca al Baptista, I’evangeli de Joan ho fa saber a
tots.

La versid dels sinoptics de la proclamacio és una cita de Ps 2,7
(«ets el meu fill; avui t’he engendrat»), i Is 42,1 («aqui teniu el meu
servent, que tant estimo, el meu escollit, en qui em complac
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intimamenty). Si la variant de I’evangeli de Joan bona® és la que, el
Baptista, el fa testimoni que «aquest és 1’escollit de déu» (Jo 1,34),
llavors la versid6 de Joan se circumscriuria a I’esment d’Is 42,1.
Tampoc no cal descartar que el text dels sinoptics n'hagi refet un,
d'originari, que sols contindria Is 42,1 (que el desdibuixaria amb una
referéncia cristologica). Mentre ’antic judaisme esmentava el primer
vers quan volia fer present tot el text, Is 42,1 continua «he posat sobre
ell el meu esperit». La proclamacio atribuiria a Jesus el que es diu a Is
42,1, que déu posa el seu esperit sobre el seu servent; s’allunyaria de
la representacié d’un messies-rei i de la seva entronitzaci6 (salm 2) i
presentaria Jesus com el servent de déu.

Per tant 1’as de I’expressié mitica no impedeix d’advertir en el
bateig de JesUs la lectura que en fa la comunitat primitiva. ¢Hi assumi
la seva vocacio d’anunciar el temps de la salvaci6?

La temptaci6 de JesUs per Satanas després del baptisme (Mc 1,12s.; Mt
4,1-11 par. Lc 4,1-13) podria plasmar aquesta mirada cap a Jesus a partir d’Is
42,1. Es més: si fos permés d'entendre-la a partir de Mc 8,33 es podria
pressuposar que la visid cristiana no sols tindria en ment Is 42,1, sin6 també
Is 52,13-53,12; no hauria insistit tant en el rebuig de Jesus d’una qualsevol
ambici6 politica com en I’acceptacio de la seva missio.

Cal admetre que la traduccié de rzeipaocuog(Le 4,13) i del
verb zeipadeiv(Mc 1,13; Mt 4,1.3; Lc 4,2) com a «temptacio» no es
correcta (sols una vegada, de les vint-i-una que surt en el Nou Testament, té
aquest sentit): no es tracta d’un estira-i-arronsa amb el pecat, sin6 d’una
«provax, «combat», que exemplifica I’acceptacié d’una missi6 encomanada.

La narracié més antiga és sens dubte la de Marc (Mateu i Lluc usen el
titol cristia de “fill de déu”, citen pels LXX, etc.): «Després 1’Esperit
I’empeny cap al desert. Al desert va passar quaranta dies, temptat per
Satanas; s’estava entre les feres, i els angels el servien»®. L esperit «empeny»
Jests: llenguatge simbolic biblic. El desert és un lloc on vaga I’esperit impur
(Mt 12,43 par. ), pero també té una significacid escatologica perqué la té
messianica (Is 40,3, citat a Mc 1,3; Mt 3,3; Lc 1,76; Jo 1,23). Els quaranta,
aqui dies i nits, representen un simbol comi que caracteritza un temps de
malediccio i de necessitat (els del diluvi, Gn 7,12; els anys d’Israel al desert,

® Hi ha en efecte alguna vacil-lacid en els textos dels manuscrits.
* Es manté la traducci6 que lliura la Biblia de Montserrat.
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Ps 95,10; els dies del dejuni de Moisés al Sinai, Ex 34,28; Dt 9,18; els anys
d’estar Israel sota el jou dels filisteus, Jt 13,1; els dies que va caminar Elies
per a arribar a la muntanya de déu, I’Horeb, 1R 19,8): els que Jesus va ser
provat. «S’estava entre les feres»: una representacié del paradis; Adam vivia
en harmonia amb els animals salvatges (Gn 2,19), Is 11,6-9 descriu la
conviveéncia pacifica del dema entre animals, i entre aquests i ’home (Os
2,20; Is 65,25; Ps 91,13 perllonguen les imatges d’animals salvatges
esdevinguts no perillosos); el paradis és doncs restituit. «l els angels el
servien»: versemblantment una altra representacié del paradis (segons el
Midra$, Adam vivia de I’aliment dels angels).

Passant a les tres historietes que conten Mateu i Lluc, I’esment de la
«prova» en el desert té sens dubte el seu origen en Marc, mentre els tres
enfrontaments entre Jesus i el diable s’haurien transmés cadascun pel seu
cantd. La corresponent interpretacio particular no és segura: Jesus convertit
en un nou Moisés amb el paral-lelisme pa/manna; I’aparici6 d’un home
poder6s; la meravella que legitima la seva missio. En qualsevol cas un home
especialment assenyalat, un lider, en particular relacionat amb el poder.

L’origen potser cal rastrejar-lo en circumstancies historiques
prepasquals. Si més no un dels seus deixebles era zelota (Lc 6,15 par. Mc
3,18; Mt 10,4); renya els zebedeus quan volen castigar els desagraits (Lc
9,51-56), i ’ombra d’una temptacio politica 1’acompanya sempre (cf. Mc
8,32 par.; 11,9s. par.; 12,13-17 par.; Jo 6,15, etc.). Li demanen signes
legitimadors (Mc 8,11 par.; Mt 12,38s. par.; Lc 11,16; 23,8; Mc 15,29-32
par.). Pilat fa clavar a la creu com a escarni i advertiment «el rei dels jueus»,
etc.

82. Algu que és més que un profeta.

Jesus, se’l veia com un carismatic (Mc 1,22 par.), i com un
profeta (Mc 6,15 par.; 8,28 par.; Mt 21,11.46; Lc 7,16; Jo 4,19; 6,14;
7,40.52; 9,17), adhuc amb escepticisme era vist aixi pels fariseus (Lc
7,39; Mc 8,11 par.). Ell mateix es posa com a profeta (Lc 13,33; Mt
23,315.34-36 par. 37-39 par.; cf. Mc 6,4 par.; Lc 4,24; Jo 4,44). La
detenci6 i acusacio davant del sanedri degué ser com a fals profeta (cf.
el joc de cecs de Mc 14,65 par.; Mc 22,63-65): Dt 18,20 (cf. 13,6)
n’estableix I’execucio.

Si la possessio de 1’esperit sant era una caracteristica del profeta,
se D’atribueix explicitament en un dels mots-amén de Marc (Mc
3,28s). Expulsa els dimonis per 1’esperit de déu (Mt 18,28 par. Lc
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11,20). Segons Lc 4,18-21 (cf. Mt 5,3 par. Lc 6,20; Mt 11,5 par. Lc
7,22) s’adjudica la profecia de D’esperit de déu d’Is 61,1. Fa
participants als deixebles d’aquest esperit: els lliura poders contra els
esperits impurs (Mc 6,7; cf. Mt 10,8); I’esperit sant els fara costat
quan els acusin (Mc 13,11), loguions com Lc 6,23-26 par. Mt 5,12
arrengleren els deixebles amb els profetes.

Que els esments sobre 1’esperit sant no siguin molts es deu al fet
que no és un teoleg, i li plau més parlar en imatges. Per exemple, quan
diu que és pel dit de déu que expulsa dimonis (Lc 11,20), imatge de
I’esperit de déu (cf. Mt 12,28), o quan el loguion Jo 7,37 (cf. v.39)
parla d’aquest esperit sota la imatge de 1’aigua de vida. També palesen
el seu capteniment profétic el llenguatge-amén, 1’is de paral-lelismes,
els ritmes, la preferéncia per la paronomasia, etc.

Tot aix0 ha de ser estimat en conjunt material que es refereix als
origens: la comunitat primitiva evitava el titol de profeta per a Jesus;
tampoc no n’és cap model la pneumatica que s’hi descabdella (no hi
ha en Jesus glossolalia), a més a més la concessio d’esperit sant als
deixebles es troba en contradicci6 amb la concepci6é posterior gque
atribueix la davallada de I’esperit per Pentecosta. D’aqui les dificultats
a ’hora de compaginar un fet i I’altre: Jo 7,39a palesa que Jo 7,38 es
refereix a 1’oferiment de I’esperit de déu, mentre que 7,39b contradiu
la crida i la correcta interpretacié!

Fet i fet sembla que el pensament dominant dels jueus
contemporanis era que I’esperit de déu s’havia extingit amb els darrers
profetes (hi ha, tanmateix, excepcions: per exemple, els membres de la
comunitat de Qumran se’n senten particips). Pel cap baix el Nou
Testament ho pressuposaria: Mc 1,8 par. a proposit del baptisme de
Joan (cf. Ac 19,2); Ac 2,17, que cita Joel, i d’altres llocs (Rm 8,23; 2
Cor 1,22; 5,5; Jo 7,39), a proposit de la primitiva comunitat.

Ara, JesUs veu Joan Baptista més que un profeta (Mt 11,9 par. Lc
7,26), ell mateix és més que Jonas (Mt 12,41 par. Lc 11,33) o el
Baptista (Mt 11,11 par. Lc 7,28), i es té per algu que completa la Llei i
el Profetes (Mt 5,17; Mt 5,21-48; Mc 10,5 par.). Aquest «completar»

(mAnpwoar) vol dir que s’abasta ja la mesura plena, que ja és
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escatologica: el loguion Mt 5,17 estableix Jesis amb el dret de ser
I’enviat escatologic”.

Jesus viu en 1’Antic Testament i totes les seves paraules i obres no
s’entenen fora d’aquest marc. Criat en una familia pietosa (Lc 2,41, cf. Lc
4,16), serva les oracions dels jueus complidors: les tres hores d’oracid (el
Sema* al mati i a la tarda, possiblement la Tephilla cap a les 15 hores) i les
benediccions d’abans i de després dels apats. Va cada dissabte des de petit a
la sinagoga. Certament resa també fora de les hores establertes per la practica
pietosa social (Mc 1,35; 14,32ss. par.), i ho fa en la seva llengua materna
(I"as d’’abba, I’ensenyament del parenostre, cf. Mc 15,34, etc.). El mateix
«santifiqueu el vostre nom, vingui el vostre regne» del parenostre es
manlleva del Quaddis (oracié aramea que cloia la cerimonia litlrgica a la
sinagoga). Vol el temple sense mercaders (Mc 11,15-18), tractat amb
reveréncia (Mt 23,16-22); lliura condicions per a fer I’ofrena ritual (Mt 5,23),
fa matar el xai de Pasqua, mana seguir el ritual als leprosos (Mt 1,44).
Certament el manament de 1’amor supera totes les ofrenes (Mc 12,34); o hi
haura el nou temple del temps de la salvacio (Mc 14,38 par.).

Li agrada especialment el profeta Isaies, en particular les parts del
Deutero-lsaies del servent de déu; aixi mateix li plauen els textos apocaliptics
que hi ha en Daniel. Cita desenes de salms, molts textos del Pentateuc i
també paraules dels altres profetes.

Cal dir que Jesus radicalitza la Tora, per exemple, quan es té present la
prohibicié de matar i del divorci, recollida ja a Ex 20,13s., i que accentua a
Mt 5,21s.27s. La critica en la forma d’omissio: Mt 11,5s. par. deixa de banda
la venjanca contra els pagans, que si més no es troba relligada a Is 35,5s.;
29,18s.; 61,1 com ho proven Is 35,4; 29,20; 61,2. Lc 4,16-30 cita (v.18s.) Is
61,1s. | es deixa «i un dia de venjanca per al nostre déu». La bandeja, la Tora,
quan es contraposa a la permissié6 mosaica del divorci (Dt 24,1), quan
prohibeix el jurament (Mt 5,33-37) i la llei del tali6 (5,38-42). Jesus, ho
acabem de veure, es creu amb el dret de completar la Llei (Mt 5,17).

Si que s’oposa radicalment a la Llei oral (Halaka). Especialment a la
del dissabte. Mc 2,27 diu: «el dissabte ha estat fet per a ’home, i no pas
I’home per al dissabte» (cf. Mc 2,25s.; 3,4 par.; Mt 12,5; Jo 7,22). L’excepcid
en el mon jueu era quan hi hagueés perill de mort (cf. 1M 2,32ss.), malgrat que
I’4s permetria altres coses ordinaries (cf. Mt 12,11 par. Lc 14,5); pero els
deixebles cullen espigues (Mc 2,23 par.) i el mestre guareix (Mc 3,1-6 par.;

®v.18, en canvi, diu que els esdeveniments anunciats en les escriptures han
d’acomplir-se tots.
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Lc 13,10-17; 14,1-6, cf. Jo 5,9; 9,14) sense haver-hi cap perill. Tampoc no fa
cas de les prescripcions farisees de neteja de les mans abans dels apats (Mc
7,1-8: el v.15 faria referéncia al que es diu pecaminosament)®.

L’actitud davant la Tora, la proclamacio del final del culte, el rebuig de
la Halaka, el seu dret a anunciar la voluntat de déu — tot plegat, I’acusacié de
pseudoprofeta, el duria a la mort.

§3. Una crida plena de goig.

«S’ha complert el temps, i és a prop el regne de déu; convertiu-vos i
creieu en el missatge joios» (Mc 1,15; cf. Mt 4,23; 9,35; Lc 4,43; 8,1, i
d’altres). El sumari de Marc (i de Mateu i Lluc) palesa el punt central de
I’anunci de Jesus, el regne de déu.

Dues son les caracteristiques de 1’as que en fan els sinoptics, del terme
Pactleia, per a la caracteritzacio del senyoreig de déu (rov Gsov
/Tov obpava)vf: el nombre de vegades que el trobem (molt més gran
comparat amb d’altres escrits antics i contemporanis), i la quantitat de girs
nous sense paral-lels en d’altres autors.

L’expressio s’usa gairebé sempre en el sentit dinamic de 1’exercici
d’una autoritat, el senyoreig de déu (quelcom molt oriental i molt poc
occidental), la realitzacio de I’ideal de justicia sobre la terra com a rei
protector d’orfes, de vidues, de pobres, de febles, de desvalguts. L’antic
judaisme defensa el senyoreig reial de déu sobre Israel (cf. Dn 4,31), el qual
el jueu reconeix diariament amb el Sema ocorre que ara tot és amagat i
capgirat, pero el regnat de déu abracara tots els pobles que no podran sin6
sotmetre-s’hi (cf. Dn 2,44). El Quaddis santifica el nom de déu i prega per la
irrupcio del seu regne.

La sola referéncia al Quaddis del parenostre («vingui el vostre regne»)
fa adonar-nos que Jesus usa el concepte malkuta en sentit escatologic. Aquest
esdeveniment futur (i proper) explica que alguns no experimentin la mort
(Mc 9,1), o la precaucié davant del judici final (cf. Mc 9,43-48). S’expressa
en imatges a través de I’apat escatologic on trobem Jestis mateix (Mc 14,25),
Abraham, lIsaac, Jacob, els profetes i gent d’arreu (Lc 13,28-29), tots

& Mt 23,3 («tot alld que us diguin, doncs, feu-ho i observeu-ho; perd no obreu
com ells obren, perque diuen i no fan») hauria d’entendre’s amb un to irdnic i
fer ressaltar sobretot la segona meitat.

" L’expressio original faria «regne de déu»: «regne del cel» seria el
circumloqui que evita el nom de déu propi d’una ambit judeocristia.
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«s’asseuran a la taula del regne de déu». Ja és a prop (Mc 1,15). Per tant
Jesus es refereix a Dn 2,44, amb un clar sentit escatologic, i a Dn 7,27 (el
poble dels sants de I’altissim rebran el regne, el senyoreig, cf. Lc 12,32). En
la mesura que el concepte malkuta és un circumloqui jueu per a evitar el nom
de déu, tot plegat vol dir que s’anuncia que déu és a prop, adhuc que ja és
aqui.

L’apocaliptica jueva, especialment amb Joan Baptista, apuntava
també 1’adveniment de la fi. Allo propiament nou de JesUs rau en la
proclama joiosa de la irrupcid, ja ara, de la basileia. Aquesta irrupcid
del regne de déu es prefigura en cada victoria sobre la forca del mal
(guariments), en I’inici de la davallada de Satanas. Ja és aqui, és
imminent, ho palesa amb paraules i amb obres.

Es tracta d’un missatge indubtablement exultant per a I’home en
la mesura que comenga la transformacid de tot. S’esta arribant a la
nova plenitud, el present regalima la renovacio de la realitat. Per aixo
s’anuncia, no sols que el temps és limitat i que ja arriba el regne, sino
sobretot com és el senyoreig de déu que ve i del qual hi ha ara els
senyals de la seva presencia. Aixd ho mostra el loguion Lc 7,22s. (par.
Mt 11,5s.)%:

«els cecs hi veuen,

els coixos caminen,

els leprosos son purificats,

els sords hi senten,

els morts ressusciten,

els pobres reben 1’anunci del missatge joios;

i sortos aquell que no s’escandalitzara de mi».

El loguion combina material de Is 35,5ss i 29,185 amb Is 61,1s
(emparentat s’hi troba Lc 4,16-21, que torna a citar Is 61,1s): les
imatges de la llum per als cecs, del so per als sords, dels crits d’alegria
per als muts, expressaven per a tots els pobles antics d’Orient els
temps de la salvacio. I la llista podria estendre’s més i més, son sols

® Tal com esta situat seria la prova davant dels deixebles de Joan que Jess és
I’esperat. Pero no seria pas el seu sentit original: les referéncies a Isaies no ho
permetrien estimar aixi.
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exemples, per a palesar que es veng el dolor, la por, el patiment. El
regne que es prefigura aqui per a aquell que en fa cas, del que diu i fa
Jests, del qual regne I’arribada ja és imminent, representa el
capgirament de les relacions d’exclusio, la restauracié de la comunitat
malmesa entre déu i I’home®.

La recerca critica de les narracions miraculoses en els evangelis es fa
d’acord amb quatre nivells: (1) aquestes histories es redueixen
considerablement quan se les estudia des del punt de mira de la critica textual
i literaria. (2) Hi ha una segona reduccié quan se les compara amb les
histories miraculoses rabiniques i hel-lenistiques (I’antic orient tenia com a
normal que hi hagués miracles, i com a quelcom que agrada que hi sigui: la
primitiva església participava del gust pels miracles que hi havia en el seu
temps). (3) L’analisi historicoformal de les narracions miraculoses permet
distingir la capa més recent hel-lenistica i la palestina: 1’hel-lenistica descriu
Jesls com a taumaturg, la palestina posa Jesus al centre. (4) A través d’una
critica més aguda i de la corresponent minva de material s’arriba a un nucli
transmeés que remunta als esdeveniments de les actuacions de Jesis: aquest
nucli fa referéncia al guariment de mals psicogenics, lepra, paralisi i ceguesa,
tot allo a la qual cosa pot aplicar-se una terapia per alguna mena d’induccié.

Basta saber la situacié dels malalts mentals en temps de JesUs i com
se’ls veia per a comprendre que els evangelis en parlin com en parlava
tothom. Jesus s’enfronta doncs a aquest mon del mal: cada victoria sobre la
forca del mal és una manifestacio del temps de la salvacié que ja irromp,
I’inici de la davallada de Satanas. Es una prolepsi de 1’éschatos. Un exemple
clau d’aixo és el loguion de Lc 10,18: «jo veia Satanas, de sobte expulsat del
cel, que queia com un llamp sobre la terra». Es I’inici del final de Satanas (cf.
Ap 12,7-9), i I’expulsio de dimonis anuncia la victoria completa sobre
Satanas. Tot aixd ocorre ara i més: es presenta el paradis (Lc 10,19, cf. Mc
1,13: «s’estava entre les feres i els angels el servien»), els noms dels salvats
es troben en el llibre dels vius (Lc 10,20) — tot plegat, el venciment de
Satanas, la innocéncia de les feres salvatges, I’apuntament dels noms, sén
motius d’un canvi radical, d’un nou Edén.

Les festes de noces (sovint simbol de la salvacié) han comengat,
hi és I’espos, hi ha joia i no és possible el dejuni (Mc 2,18s.). La llum

® L’escandol de Lc 7,23 es refereix a no rebre amb mals ulls la reconciliacié
de déu amb els marginats i els rebutjats; sobre els fariseus, cf. 11 §6.
24



brilla (Mc 4,21 par.), el fulgor de la ciutat de déu resplendeix ja ara
dalt de la muntanya enmig de la fosca del mén (Mt 5,14). Ha arribat
I’hora de la sega (un simbol dels temps salvifics en les paraboles), els
camps estan madurs (Mc 4,8 par.; Mt 9,37 par.), demaneu que hi hagi
treballadors per a la collita (Mt 9,38 par.). Aprengueu de la figuera:
quan és primavera, rebrota (Mc 13,28s.), canvi doncs de mort a vida.
Hi ha un nou vi (Mc 2,22 par.): el vi, simbol del nou temps. Al fill
retrobat, se li lliura un vestit de festa (Lc 15,22). Hom es posa el vestit
de noces (Mt 22,11). No es cus al vestit vell un peda¢ de roba nou (Mc
2,21, cf. He 1,11s.; Ac 10,11 par. 11,5): la nova realitat deixa enrere
els temps anteriors. Es lliura als infants el pa de vida (Mc 7,24-30
par.), simbol (amb I’aigua de vida, cf. Jo 4,10.14; 7,37s.) dels dons de
paradis. La pau de déu s’ofereix ja ara, es decideix ja ara el judici (Mt
10,11-15 par. Lc 10,5-11), ja ara es lliga i es deslliga la sort dels
homes (Mt 16,19; 18,18)". També les obres de Jesus palesen aquest
«ja ara»: ’expulsi6 dels mercaders del temple acompleix «ja ara» Za
14,21 («no hi haura cap més mercader al temple de Jahve-Sabaot
aquell dia»); malgrat que circumscriu la seva cura a lsrael, guareix
pagans (Mc 7,24-30 par. Mt 15,21-28; Mt 8,5-13 par. Lc 7,1-10) com
a anticipacid, indicacio, de la basileia que irromp. Els deixebles sén
afortunats de viure aquest moment (Lc 10,23s. par. Mt 13,16s.), el de
I’entrada del regne. Ho han de proclamar també de paraula i d’obra
(Mt 10,7s.).

En P’antic judaisme, i en el contemporani als evangelis, mai no
s’havia proclamat la irrupcié del regne de déu, mentre que la primitiva
comunitat cristiana proclamara més aviat la mort i la resurreccié del
mestre.

10 1 escatologia preséntica és arreu de 1’evangeli de Joan. Basti recordar:
«perd ve I’hora, i és ara, que els veritables adoradors adoraran el Pare en
esperit i en veritat; que aixi son els qui vol el Pare per adoradors» (Jo 4,23);
«us ben asseguro que ve I’hora, i és ara, que els morts escoltaran la veu del
Fill de déu, i els qui I’hauran escoltada viuran» (Jo 5,25): amb la seva

transformacio6 I’home passa de la mort a la vida.
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Jesls anunciava la imminent arribada del regnat de déu i de la
transmutacio dels ordres del seu temps. La proclama joiosa de la irrupcid, ja
ara, de la basileia es drega sense dubte com el centre de 1’evangeli. Aquesta
consciencia escatologica, independentment de les seves influéncies,
encarnava eficagment la radicalitzacié d’una referéncia in-finita, urgia que
I’home considerés la importancia dels afers, i avisava a tort i a dret de la
necessitat de la conversio. Certament no es tractava d’una proclama de mal
averany d’algu que desitgés el pitjor, o que fes acréixer 1’angoixa dels homes,
quan JesUs no exigia a tots el mateix lliurament a la causa de la predicacio, ni
la radicalitat del missatge comportava I’abandé de les feines de cadasct, del
seu lloc, de la familia, etc.: establerts els minims en 1’amor, no s’hi
pressuposa a priori la mesura que cadascu en volia lliurar, no perqué esperés
quelcom sin6 per la mateixa alegria de fer-ho; el mateix Jests no se n’esta, de
menjar i de beure, i celebra amb els seus els apats que prefiguren el regnat de
déu, etc. La insisténcia en la vinguda del final no és per a fer por, sind6 més
aviat un avis per a trobar-se preparat a un esdeveniment que només pot
entendre’s com a desitjat, com a final feli¢, per a aquells, és clar, que ja
comprenen que ’ordre a venir no pot seguir sent un ordre que mira cap a un
sol costat.

Una part important de les paraboles i de les paraules que es pot fer més
o menys recular fins a Jesus es mou dins d’aquest horitzo escatologic,
comengant pel mateix parenostre. Certament 1’anhel del regnat de déu, i la
seva prefiguracio deurien somoure talment com encara ho poden fer avui. La
previsié d’un final introdueix a una transformacio de les condicions de vida,
de jerarquies, de valoracions, etc., indubtablement més justa, més felig, més
d’acord amb les coses; un final que representa el dur a terme ’esperanca dels
homes, la utopia que es prefigura sota simbols i imatges, etc., i que es capac
de commoure ara i aqui en I’accepcié que un tal fantasieig plasma a les
palpentes 1’anhel de renovacid i de perduracid, i en ’accepcio que tot es fa
animat per la dimensio in-finita.

Es tracta de la presentacio brillant d’una escatologia que esdevé
comprensié aureolar: perd aixo permet avaluar on sén de debo les coses i els
esdeveniments, qué és important i qué no, i és capa¢ de comprometre de dalt
a baix.

El missatge escatoldgic és una crida a la conversio i al saber del finit
present des de les imatges i les paraules. La crida escatologica hauria
d’aconduir a I’experiéncia de déu.

Tot aix0 vol dir que la visié escatologica s’hauria de traduir en
qualsevol cas a assumpcio de 1’in-acabat, i que valdria per avui el que valia
Ilavors: que no hi ha una mesura universal de resposta perqué cadascu es
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troba en unes circumstancies diferents, que un mateix ha de concloure quines
son els seus compromisos i radicalitats. Sens dubte la mera tasca quotidiana
transcorre d’acord amb un taranna ordinari, perd no hauria de superar la
dialéctica entre un esdeveniment radiant i els afers de cada dia.
Versemblantment ’entusiasme duu a totes les formes de prefiguraciéo d’un
nou ordre de totes les coses: aquell, tanmateix, que s’hi troba no la pot
superar. El missatge escatologic la fa present, accentua la necessitat d’una
conversio.

L’anunci de Jests no era doncs important perqué s’acomplis el succés,
sind per la carrega que implicava. Que decanta o afavori la conviccid d’un
final sembla quelcom que va dependre de moltes conversions interiors a
partir d’influéncies externes. No sembla que s'hagi d’estimar un escandol que
arribés a la necessitat de fer present la fragilitat i caducitat de 1’ordre d’aquest
mon. Car Jesus era un home del seu temps i de condici6 jueva™.

Tanmateix no totes les maneres en les quals es modelen els sis d’una
completesa, que palesen moltes joies amb tots els malgrats que es vulguin,
estan a la disposicio com si sols calgués portar-los a terme. Aquells sis son,
es troben, a ma de vegades d’acord amb un designi complex; al cap i a la fi
es Iliuren d’una forma que manifesten en alguns casos les dependencies de
tota mena respecte del pathos — en d’altres a no saber com orientar-se (cf. Mc
15,34).

84. Els patiments del final, el judici, la gehenna.

Tanmateix el gaudi del regne que ja es fa present s’acompanya
també de I’avis de 1’acompliment de tot el cicle historic i de la
transformaci6 darrera de les condicions d’injusticia, de dolor, de mal.

Des d’aquest punt de mira la profusi6 d’imatges i la
representacié de forces sobrenaturals presents arreu de les paraules en
boca de JesUs sorprenen. Si sembla un escandol que hagi arribat fins a
avui un tal llenguatge, aquella sorpresa s’esvaeix quan es té present
que Jesus és jueu, amb tot el que aixd comporta (cf., per exemple, 83 i
87).

1 El discerniment entre la irrupci6, ja ara, de la basileia i la seva manifestacio
explicita final seria, des d’aquest punt de vista, irrellevant. Ni serveix de res
més capir una renovacié futura ni se la pot imaginar millor irrompent ja ara:
I’un fet i ’altre deriven la seva eficacia en I’atalaiar de I’infinit i de les seves
dimensions, i no poden anar enlla seu.
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Hi ha la proximitat del final. La parabola de la figuera (Mc 13,28ss)
serveix per a I’anunci del final (Mc 13,18s.). La basileia (és a dir, déu) és a la
vora (Mt 10,7 par. Lc 10,9; Lc 9,20.60; 10,11). EIl parenostre ensenya a
pregar per la vinguda rapida del regne. Totes les paraboles i imatges que
adverteixen del caracter sobtat dels Ultims esdeveniments, o que avisen a
estar alerta, pressuposen que no n’hi ha per molt. També ho apunten els mots
referits als tres dies*?. O la referéncia de Joan Baptista, el nou Elies, que
segons Malaquies (MI 3,23) arriba abans del gran i terrible dia de Jahve. O
Lc 17,20s., on possiblement caldria interpretar v.21b en futur a la llum de Lc
10,23s.

Cal no perdre temps prenent comiat dels teus (Lc 9,61s), o servant els
dies de dol pel difunt (Mt 8,21s. par. Lc 9,59).

A Lc 10,4 es recomana als deixebles de no saludar ningl pel cami: la
urgencia de la predicacié mana no anar de caravana amb d’altres.

Cal defensar que Mc 13,10 (par. Mt 24,14) i Mc 14,9 (par. Mt 26,13) no
permeten suposar que Jesus hagués utilitzat el terme ‘evangeli’ (usa sempre
‘evangelitzar’: el substantiu no tenia valor religios). Jesus esta enviat sols a
Israel (Mt 15,24), i mana als deixebles que s’hi circumscriguin (Mt 10,5s.);
els pagans s’aplegaran al final del temps al regne (Mt 8,11s. par. Lc 13,28s.):
no caldria esperar el seu anunci a tots els pobles.

S’adverteix que, si no es converteixen, tots acabaran com els galileus
occits per Pilat, o els morts per la caiguda de la torre de Siloé (Lc 13,1-5). Tot
aixo vol dir que ha de passar molt aviat. El diluvi és davant de la porta (Mt
24,37-39 par. Cf. 7,24-27), la destral és llesta, espera i no talla encara la
figuera (Lc 13,6-9). Cal no diferir la conversié (parabola de les deu noies, Mt
25,1-12; dels convidats al regne de déu, Lc 14,15-24 par. Mt 22,1-10; de
I’anada al jutge, Mt 4,25s. par. Lc 12,57-59; de I’administrador malversador,
Lc 16,1-8).

En les catorze vegades que surt «aquesta generacio» (1] yevea attn Mc
8,12a.12b.38; 9,19; 13,30; Mt 11,16 par.; 12,39 par. 41s. par. 45; 16,4; 23,36
par.; Lc 11,30.50; 17,25), s’hi fa referéncia, sempre per a renyar-la, a allo que
s’esdevindra a aquells als quals s’adreca Jesus. Sembla dificil de no entendre-
ho a partir d’un temps final que ja arriba.

12 Cf. Per exemple Mc 14,58;15,29 (el nou temple); Lc 13,32 («el tercer dia
acaho»), etc. Les llenglies semites no tenien cap mot per a expressar «molts»,
«un parell», «alguns», i llavors expressaven «tres» per a fer-ho d’un periode
breu de temps.
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Els seus enviats no hauran acabat d’anunciar el regne de déu arreu
d’Israel que ja vindra el fill de ’home (Mt 10,23). S’esmenta patiments i
martiris (Mc 8,35 par.; 10,38s. par.; 13,12 par.; Mt 10,21.28 par. 34 par.;
etc.), que caldria interpretar, seguint Mc 9,1 («Us asseguro que n’hi ha alguns
dels aqui presents que no moriran abans que hagin vist venir amb poder el
regne de déu»), que no durarien molt temps (cf. també Mc 13,20 par., Mt
10,23). La parabola del jutge i la vidua (Lc 18,1-8) s’entendria des de tot aix0
que diem.

Jesls no beura vi «fins que vingui el regne de déu» (Lc 22,18): la
renincia sembla pressuposar que aix0 no és molt lluny. També ho faria la
pericopa de Getsemani (Mc 14,32-42 par.) en el cas de ’encert que prega, no
pas per una simple sortida de la situacid (hauria pogut fugir), sin6, amb una
referencia escatologica, per fer arribar el regne sense necessitat del patiment.

Les paraboles del servent fidel i prudent (Mt 24,45-51 par.), la de les
deu noies (Mt 25,1-13), la dels deu talents (Mt 25,14-30), amb d’altres textos
com Mc 13,35 (cf. Mt 24,43 par.), compten en els evangelis amb el retard de
la parusia: pero probablement llur sentit originari estaria marcat més aviat pel
caracter sobtat de la fi, i s’adrecarien als qui no fan cas de la bona nova.

El temps per a ’arribada del final es pot escurcar per causa dels elegits
(Mc 13,20 par.), o allargar esperant la conversié (cf. Lc 13,6-9).

El parenostre ensenya a pregar que «vingui el vostre regne» (cf. Lc
18,7); déu escolta I’oracio i la intercessio (Lc 13,8s.; 22,31s.), i pot canviar
els seus designis.

En els sinoptics hi ha dues tradicions apocaliptiques diferents: la
de Lc 17,20-37, que concorda amb les paraboles i amb les imatges que
usa sovint Jesus, on s’adverteix més aviat del caracter sobtat dels
finals dels temps — i la de Mc 13,1-37, que trobem ampliada a Mt
24,1-25,46, i molt modificada a Lc 21,5-36, tradicié que esta a prop de
2Te 2,1-12 i de I’apocalipsi de Joan, on s’accentuen els senyals de
preludi. Aquesta segona tradicio oferiria una resposta de la primitiva
comunitat al retard de la parusia.

Jests hauria advertit doncs de I’arribada del final. Hauria previst
que ell mateix seria amenagat de mort, i que els seus deixebles
patirien. Hauria avisat que s’esdevindria d’imprevist, que cauria com
un llamp. Els pitjors mals amenacen aquells que no es converteixen
(Lc 13,1-5). Les dones de Jerusalem han de plorar per elles i pels seus
fills (Lc 23,28-31). L ultima generaci6 ha de fer peniténcia per la
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totalitat de la culpa que hi ha en els seus pares (Lc 11,49-51, par. Mt
23,34s).

Veureu abans I’abominacié de la desolacio (Mc 13,14 par., cf.
Dn 11,31; 12,11), el pseudocrist. El temple sera destruit (Mc 13,2), i
tres dies més tard es bastira un nou temple (Mc 14,58 par.).

No hi ha descripcié de tot aix0, Jesis no entra en detalls. Sols
diu: fugiu (Mc 13,14b-20)! Caldra anar de pressa (Lc 17,31; Mc
13,15s par.). En acabant I’angel de déu destria — hi ha judici — els
salvats i els repudiats (Mt 24,40-41; Lc 17,34-35); s’obre la gehenna,
I’infern de foc final. Els evangelis en parlen prou realisticament, i hi
impliguen tot ’home (Mc 9,43-48; Mt 25,41.46). En Jesus la gehenna
¢és I’obscuritat (Mt 8,12; 22,13; 25,30), I’exclusié doncs de la llum de
déu; «els cridats s6n innombrables, perd no tants son elegits» (Mt
21,14, cf. Lc¢ 13,23-24), etc.

No s'insistira mai prou (cf. §7) que una visié d’un déu que premia i que
castiga reflecteix meés aviat un comportament huma i no diria pas res
propiament de I’experiéncia de déu, mentre que hi hauria unes condicions
socials de transmissio de la cultura. EI que els evangelis posaren en boca de
Jesls no podria mantenir-se avui: el llenguatge que s’hi usa es faria ara
estrany, es rebutjaria un qualsevol suposit d’un «déu» pseudoidolitzat i del
que aquest faria, sobretot se superaria definitivament I’estretor que
representaria una voluntat de dissort per a uns homes. Més enlla de 1’argot
escatologic les visions i les imatges serien turbuléncies d’un home que
advertia que cadascu se salva o es condemna: el cel i la gehenna serien ara i
aqui instal-lats dins de cada home — i el si seria per a tothom sense exclusio.
JesUs parlaria com un jueu, la universalitat de Jesus rauria que, malgrat aixo,
se seria capag de trobar-hi un missatge radiant.

Molt aviat les tradicions cristianes tancaren el cicle d’aparicions amb
I’ascensi6 de Jesus i diferiren la seva tornada (parusia) al final dels temps i el
judici final (escatologia).

Tant I’ascensié al cel com la parusia i els esdeveniments escatologics
il-lustrarien els canvis que s’esdevingueren en els cercles cristians a partir del
fet que 1’exaltacid del fill de ’home i el final de I’ordre actual del mén no
haurien arribat — no hi havia encara parusia — ni eren imminents.

Mentre 1’ascensié interrompria a la practica la série d’aparicions, el
trasllat d’un final cap endavant, amb la tornada de Jesus, el judici final, la
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resurreccié dels morts, amb tots els precedents apocaliptics del cas, etc., si
distensionava la dimensié del finit que ho creu imminent o ja comencat
mentre ho mantindria «per a I’esdevenidor», seria capa¢ igualment de
mantenir-ne la tibantor en tant que urgeix a estar preparats. El futur dels
homes i del mén esdevindria fantasiat a partir d’una expectativa.

No sembla que es pugui abandonar la disposici6 iniciatica sense
banalitzar-se, i fer-ho d’acord amb el do de cadascti. Certament no hi ha avui
les condicions socials que feien bones les fantasies, les llegendes, els afers
meravellosos, etc. Ni el missatge de Jesus, ni el pasqual, ni la imatge
postpasqual d’una parusia i final dels temps, tenen d’altra for¢a que la que
es deriva del sacseig que poden provocar. «Es ist die wichtigste Funktion der
Eschatologie, dap sie das Wissen um die Gnadenfrist wach erhalt»*3.

¢Acabara el mon? Llevat del que es podria dir en nom de la ciéncia no
se'n sabria res més, d’aixo; el futur es lliuraria també com a possibilitat. Que
sera dels homes no se sabria propiament.

El sentit de la historia i del real restaria hipotecat en una expectativa, i
restaria subsumit com a conjunt aureolar: mai no el sabriem o no en sabriem
res més. Aixi com la noci6 de creaci6 sols suggeriria una in-completesa pels
origens (passat), aixi 1’escatologia sols en suggeriria una pels finals (futur).
Mai no se superaria aixd, mai no es podria superar sense fer trampa. Arreu
valdria que hauria d’haver-hi lliurament, arreu que no es tractaria de teoritzar,
siné d’heure, s’atengués per darrera, cap al passat, o per davant, cap al futur,
el saber més clar.

¢Hi haura judici final? Si la salvacié és claricia, llavors, el judici final,
es faria ara i aqui.

¢Es ressuscitara? No semblaria tan important d’esvair-se 0 no amb la
mort com I’assumpcié d’una experiéncia in-finita. Si més no, en aquesta
mena de sentiments extrems, s'hi expectaria alguna positivitat desconeguda.
La imatge d’una resurreccio final realitzaria fantasiosament la solucié d’un
doble interrogant: el que provindria de la constatacié de la mort i el d’aquella
experiencia. L’escatologia de la resurreccio dels morts al final dels temps
fora la projeccié d’una escatologia propia.

13 ) Jeremias, Neutestamentliche Theologie. Part primera: Die Verkiindigung
Jesu, Gerd Mohn, Gitersloh, 1973 (22 edicid), pag.140. N’hem fet un
important manlleu, de les obres d’aquest estudids.
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85. El fill de ’home.

Les referencies a Jesus com a fill de déu s6n secundaries excepte
Mt 11,27 par. Lc 10,22, on tenen tot un altre sentit (cf. 88).
L’abundant Gs en I’evangeli de Joan d’un absolut 0 viog, sense
complement del nom o pronom personal, no és de cap manera palesti;
també és alie al judaisme palesti el titol de fill de déu com a messianic.

El mateix titol de messies referit a Jestis s’ha de prendre sempre
com una font secundaria (malgrat i tot que Mc 8,29 par. pugui tenir
algun fons historic).

Evita, versemblantment per raons de la seva carrega politica,
anomenar-se fill de David (cf., pero, Mc 14,58 par.; 12,35-37 par.).

En canvi no hi hauria motiu per a negar I’autenticitat del seu s
de I’expressio «el fill de I’homey (0 viog Tov avOnaTov). Respecte
de I’expressio cal dir el segiient:

1. Tradueix una expressi6 comuna aramea (bar’dnasa), que
exemplifica una significacié genérica (<home», «un home», «algl»).

2. S’usa també com a titol al llibre de Daniel (Dn 7,13), que
intervé enmig d’una visié (Dn 7,1-14), que després s’interpreta (Dn
7,15-28). Es tracta d’una figura d’exaltacié i d’entronitzacid, que
simbolitza els «sants de 1’Altissim», per tant conté una significacio
col-lectiva. Cal accentuar que el fill d’home «arriba fins al Vell
venerable», hi ha doncs un moviment de baix cap a dalt.

3. L’apocalipsi jueva antiga posterior sense excepcid interpreta
el fill d’home de Dn 7,13 com un sol individu. També la literatura
rabinica associa fill d’home i messies.

Val la pena d'afegir si més no el seglient: els jueus esperaven un
messies de caracter nacional, un cap alliberador del jou dels romans.
Els textos apocaliptics també participaven d’aquesta espera messianica
de trets nacionals a 1’hora de parlar del fill de I’home, malgrat que
s’esforcen a fer veure que prové de l’altre mon, no exclouen que
gaudeixi d’una significacid universal, i alguns I’apropen a la figura del
servent de déu del deutero-Isaies.

4. Sembla que els evangelis hagin ampliat de vegades 1’expressio
amb el significat comld a través d’imatges de 1’expressié del titol
apocaliptic, o bé hagin usat el titol alli on no hi era. L’exégesi, pero,
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mantindria una colla de ldguions on no ocorreria ni una cosa ni ’altra,
i que permetria lliurar algun esquema.

Per exemple: quan la persecucid de la comunitat arribi al seu
punt algid, com un llamp (Mt 24,27 par. Lc 17,24) no esperat (Mt
24,37.39 par. Lc 17,26; sense paral-lel 17,30), s’acomplira la visi6 de
Dn 7,13. Embolcallat de nuvols, rodejat d’estols d’angels, el fill de
I’home es mostra en la gloria divina (Mc 13,26, cf. Jo 1,51). S’asseu
prop del tron a la dreta de déu (Lc 22,69) i envia el seu angel a
arreplegar els escollits des dels quatre vents (Mc 13,27). Ha de jutjar
(Lc 21,36) amb els dotze representants de les dotze tribus (Mc 19,28
par. Lc 22,30; cf. Dn 7,9s.; 1 Cor 6,2s.).

5. A T’apocaliptica antiga jueva, com en els evangelis, el titol de
fill de I'home és de gloria i d’exaltacio. Perdo en els escrits
neotestamentaris se suposa un moviment de dalt cap a baix.

Un tal moviment, ;és la representaci6 més antiga del fill de
I’home dels temps evangélics?;s'admetra, en concordanca amb Dn
7,13s., 1 I’Henoc etiopic, un sol procés, el de I’enaltiment i glorificacio
en una ascensio cap a déu?¢ hi hauria hagut una posterior escissié entre
una ascensio i asseguda a la dreta de déu, d’una banda, i la parusia al
final dels temps, d’una altra?

Si més no els primers esments d’una parusia (rapovcio) com un
moviment de dalt a baix es troben a 1Te 1,10; 2,19; 3,13; 4,16; 5,23.
Perdo el propi terme en els evangelis sols es troba a Mateu
(24,3.27.37.39). | es podria defensar si més no que Lc 22,69
representa una tradicié més simple, i primera, respecte al seu paral-lel
Mc 14,62 — que Lc 22,69, posat al costat de Lc 24,26, Jo 3,13.14;
12,23, etc., o fins i tot de Mc 13,26-27, que cita Dn 7,13, apunta la
simple ascensio cap a déu. En el cas que una tal vinguda entre navols
de Mc 13,26 fos originariament un moviment cap a déu, llavors potser
caldria assumir-ho per a d’altres llocs on es parla també d’una vinguda
del fill de I’home (Mc 8,38; Mt 10,23b; també Mt 19,28 par. Lc 22,29;
Mt 25,31 no diria res d’una vinguda a la Terra, Sin0 sols esmentaria
I’entronitzacié del fill de ’home). Pel cap baix cap admetre que no hi
ha res de segur.

6. El titol del fill de I’home en els evangelis evitaria el
messianisme politic mentre expressaria la universalitat de la seva
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exaltacio (cf. Mt 25, 31-46); donaria forces als seus davant les
tribulacions i les temptacions (Mc 13,26 par.; Mt 24,27.37b = 39b par.
Lc 17,24.26; Mt 10,23; Lc 17,22-30; 18,8; 21,36), i mantindria la
separacid entre el present i una futura entronitzacio amb 1’Gs de la
tercera persona referit al fill de ’home.

Amb la figura del fill de ’home Jesus s’apropia de tot allo que pogués
ser motiu d’esperanca del poble jueu. Es tracta d’un titol amb unes
atribucions suficientment ambivalents per tal d’interpretar-lo de més d’una
manera, sempre si més no com a algu que és molt a prop de déu, exaltat i
entronitzat. Basti portar a col-lacio els drets que creu tenir JesUs respecte de
la Llei (810), la seva condici6 de fill (§88-9), el fet que no cal excloure
absolutament que es veiés com un servent de déu (§12), etc., per tal d’adonar-
se per qué defensa que hi ha aqui algi que és més que un profeta (8§3), i que
el titol de fill de I’home no fa més que adjectivar tot aix6 d’acord amb una
tradicio jueva de pensament.

La visié del fill de I’home fora una manera de parlar d’ell mateix,
d’encoratjar els seus, subsumiria els valors que s’inclou en la representacio
escatoldgica, etc.

86. Els pobres, els fariseus, la conversio.

La bona nova s’anuncia als pobres (7zpwyoi), i es diu — ho
afirma la primera benauranca — que sén felicos perque és d’ells el
regne de déu (Lc 6,20; Mt 5,3). Tenint en compte Mt 11,5 par. (cf. Lc
4,18), que remet a Is 61,1, els pobres serien els que tenen el cor
destrossat, els captius, els desesperats, els vestits de dol, etc. Si els
afamats, els assedegats, els desvestits, els estrangers, els malalts, els
presos, etc., entrarien en aquesta categoria, hi hauria molts d’altres
quan s’atén la manera en qué Jesus els caracteritza o les imatges que
usa; car esmenta els famolencs, els plorosos, els malalts, els
treballadors atrafegats, els afeixugats, els ultims, els simples, els
perduts, els pecadors.

I la primera benauranca indica que el regne dels cels és sols dels
pobres (cf. també Mc 2,17; Mt 11,25s par. Lc 10,21): al capdavall sén
els nens (Mc 10,14-15) i els que poden dir abba com a nens (Mt 18,3)
gue hi formen part.
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El missatge joios consisteix en el convit dels pecadors a I’apat
festiu de déu (Mc 2,17): arreu parla de perdd, pero es fa sobretot a
través d’imatges, especialment presents en les paraboles, com (entre
moltes) la del perdd dels dos deutors (Lc 7,41-43), la del servent que
no perdona (Mt 18,23-35), la del fill retrobat (Lc 15,11-32), etc. El
perd6 també el proclama en obres: menjant amb publicans i pecadors,
entaulament que, d’altra banda, posseeix una significacio escatologica,
la celebracio prefigurada de 1’apat de salvacio del temps final.

Qui son els justos que no ha vingut a cridar (cf. Mc 2,17)?
Versemblantment els fariseus, que deurien trobar incomprensible la
seva actitud davant els pobres i els pecadors. Si el retret als sacerdots i
als doctors de la llei rau a acusar-los de fer negoci del servei de déu
(Mc 11,15-17 par.) i de conéixer el voler de déu sense seguir-lo,
respectivament, els fariseus es creuen la comunitat dels elegits gracies
al compliment dels manaments i d’alguns deures superflus, quan sén
guies que miren la cosa petita i s’obliden del que és important (Mt
23,23s), quan els seus preceptes de puresa no els fa nets per dintre
(v.25s). S’exposen més a prendre mal que els altres perqué minimitzen
el pecat amb la seva casuistica (que tracta els pecats individualment,
els classifica, i evita sobretot els grossos) i calcul de meérits (un merit
fa de contrapés d’un pecat); ben al contrari Jesus supera prou la
casuistica (Mt 5,22.28; Mc 7,15): els petits pecats també porten al
judici de déu. Sols no es perdona el rebuig del perdé (Mc 3,28s), i
davant de déu no hi ha cap merit (Lc17,10). Els pecadors sén més a
prop de déu que els pietosos perqué aquests estan massa segurs d’ells
mateixos (Lc 18,9-14), estan cecs a les coses de déu; el fill prodig,
I’adultera, el publica, etc., no sén tant objecte de retret com el pietos.
Per al fariseu val també que de fet no fa el que diu fer (Mt 21,28-31),
no acull la crida de déu (Lc 14,16-24 par. Mt 22,1-10), s’enfronta als
seus enviats (Mc 12,1-9), no estima el seu germa (Lc 15,25-32), etc.

Les paraboles (I’administrador infidel Lc 16,1-13; les deu noies
Mt 25,1-12; el vestit de noces Mt 22,11-13) i els advertiments (Mt
5,25s par.) ho deixen clar: cal la conversio ja. Qué és la uetdvoia?
Ho diuen també les paraboles; per exemple, la del fill retrobat (Lc
15,11-38), la del fariseu i el publica (Lc 18,9-14): admetre la propia
falta i penedir-se’n. També no tornar-hi. Tanmateix, el nucli de la
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petavora no és aquest, sind — com diu Mt 18,3 (par. Mc 10,15 par. Lc
18,17) — el seguent: «amén, us dic que si no us feu de nou com nens
no abastareu el regne de déux; el jueu del temps de Jesus no tenia els
nens com a mirall de puresa o d’humilitat: tornar-se nens voldria dir
aqui doncs aprendre a dir de nou abba. Lc 15,11-32 confirmaria que la
conversié rau a abandonar-se a la gracia de déu per mitja de la imatge
d’un fill que retorna a casa, als bragos del pare. I el motiu per a fer-ho
ja no és sobretot la por al judici, sind 1’experiéncia de la inabastable
bondat de déu (conversi6 de Zaqueu Lc 19,1-10; la pecadora
perdonada i el fariseu Lc 7,36-50 par.).

L’inconformisme davant la religid, 1’aposta pels pobres, els pecadors,
els repudiats, els menyspreats, etc., la insisténcia a presentar déu com a pare,
etc., és capag encara avui de commoure, de fer mirar els afers amb d’altres
ulls en alguns dels moments aureolar.

Em converteixo quan em supero. L’home d’«accid pura» és aquell que
no esta ocupat en quelcom en detriment del que és també rellevant.

87. Les imatges de déu que Jesus usa.

La paraula que s’atribueix a déu esdevindria sempre una paraula
humana fos quina fos la circumstancia que 1’hauria provocada. Pel cap baix
dos factors hi serien rellevants: (1) els accents en el fet que és senyor i
justicier, gelds i temible, exigent i poderds, etc., i en el fet que és amable i
pacient, bo i consolador, gratificador i orientador, etc., accents que, incapagos
per si mateixos de significar res de déu, respondrien al dilema que s’origina
per haver-hi compromis en I’home — (2) qualsevol llenguatge socialment
acceptat assenyalaria que hi hauria unes circumstancies socials que 1’haurien
originat, que el mantindrien, o que el posarien ja en questio, etc.

JesUs participa de la pietat del seu temps: si per al jueu déu és el
creador™, el senyor de la vida i de la mort, que exigeix obediéncia,

4 Amb paraules prou entenedores Theodor Suau comenta a proposit del text
de la creaci6: «BARA en I'Antic Testament designa una accio exclusiva de
Déu. L'andlisi de les vegades que consta en els escrits veterotestamentaris
permet afirmar que es tracta d'una categoria especialment usada pels
pensadors posteriors a I'exili, que confereixen un significat nou, a to amb les
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necessitats del moment historic [en nota: de 49 vegades en tot I'AT, 17 al
segon Isaies; 10 a Gn; 5 al llibre dels Salms; una a Amos; 3 al tercer Is; 3 a
Ez i una a Mal i Ecl.], a un mot més antic.

Quin contingut de realitat transmet aquest verb?

Aquell que connota les idees de causa, producci6, origen, amb un matis de
novetat.

Defineix I'accié que posa en moviment un procés, produeix una realitat
nova, a partir de qualque cosa anterior. Per tant: "donar el ser, obrir
possibilitats, fer, produir, fundar, fonamentar, plasmar" (L.A.Schokel).

Normalment, els investigadors es decideixen pel mot crear a I'nora de
traduir aquesta categoria hebrea. Caldra insistir, pero, en el seu significat
teologic: el subjecte de BARA és sempre Déu. | només EllI.

Aixi, doncs, i segons la tradicid de I'Antic Testament, Déu crea la realitat,
crea la humanitat, treu del caos allo que arriba a la vida, i al ser...

Perd, també, crea el poble d'Israel per mitja de I'Alianca: "Jo som el
Senyor el vostre Sant, el que ha creat Israel, el vostre rei" [Is 43,15]; promet
una nova creaci6 en un futur que pot fonamentar I'esperanca del poble [Is
48,6-7; 65,17-18]; realitza accions prodigioses a favor dels seus [Nom 16,28-
30; Jer 31,22]; manté en la vida i l'existéncia la seva creacid, globalment o
cada individu... fins el salmista li demanara d'una manera agosarada que "crei
en ell un cor ben pur!" [Salm 51 (50),12].

Evidentment, no es tracta d'una categoria metafisica, com en el pensament
grec, que pot fer pensar en la produccid del no-res, sind existencial: expressa
el lligam substancial de cada realitat amb I'origen i amb la font del ser i de la
vida, Déu. Per aix0, no indica una creatio ex nihilo, necessariament, sin6 la
produccié d'una novetat a partir del no-res o de qualsevol cosa anterior que
calgui transformar en la direcci6 del projecte salvador.

Per que, doncs, ha triat I'autor aquesta paraula?

Perque vol aclarir la naturalesa del principi que fa intel-ligible la realitat. |
permet trobar el seu sentit en 1’horitzé de I'Alianca/Promesa.

Per aixod diu que el principi estructurador de la realitat ("el cel i la terra™)
és el resultat d'una intervencié de Déu. Que només EIll pot realitzar. Un
impuls que posa en funcionament l'univers i organitza les coordenades de la
historia. Perd també, per tractar-se d'una obra divina, lliure i gratuita.

Consisteix en la introduccid en el cor de les coses d'una energia que les
posa en moviment vers la seva plenitud. Defineix I'entranya del ser — allo que
fa que les coses sien el que sén i poden ser — com una espurna de divinitat», a
Del caos al cosmos, Publicacions de 1’Abadia de Montserrat, Barcelona, 2004
(Sauri 159), pags.26-27. Hi hauria una experiéncia de dependeéncia amb tot un
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etc., en el seu anunci evita I’ts del nom de déu, que €s incomprensible
(Mt 11,25s), que exigeix obediéncia i tracta el deixeble com un
servent (Lc 17,7-10; Mc 13,34-37); és el rei amb el maxim poder (Mt
18,23-35), el jutge que I’home ha de témer per a no anar a la gehenna
(Mt 10,28), etc. El temor de déu forma part de I’evangeli: aixo no €s
nou, i més aviat I’originalitat de Jests es troba en 1’exploracioé de tot el
que hi ha de tendre i de consolador, en especial en la imatge de déu
com a pare: la seva compassié (Lc 6,36), el perdé (Mc 11,25), la
donaci6 del regne (Lc 12,32), I’Gnic que té dret a anomenar-se pare
(Mt 23,9), que déna adhuc als desagraits (Lc 6,35). La caracteritzacio
dels qui son al regne de déu és la d’esdevenir nens (Mt 18,3), que son
els que saben dir ‘abba. No en vol perdre cap (Mt 18,10.14), els lliura
tota mena de béns (Mt 7,9-11 par.), sap quée necessiten (Mt 6,8.32 par.
Lc 12,30), procura per tothom (Mt 5,45 par. Mt 10,29s). Després hi ha
totes les imatges que es desprenen de moltes altres paraboles™, etc.

S’hi palesa una transformaciéo de la mirada que no suposa
I’abandé del punt de partida. El llenguatge que s’hi usa, figurat,
mostra si més no les dependencies socials de Jesus i la comanda de
conversid; no hi ha un discurs filosofic o técnic, sindé exemplar i
instructiu. La mirada d’avui no pot dirigir-se tant a les imatges que
s’hi usa — cap imatge no serviria propiament per a déu — com a les
condicions socials que podrien haver condicionat unes tals
descripcions, que segurament remetrien pel cap baix a un control
social. Potser la imatge d’un pare bondados no s’hi ajustaria prou — la
d’un senyor justicier en lliuraria una representacio esbiaixada.

marge d'ambiglitat insuperable. Les narracions del Genesi de la creaci6 farien
de mite. Sota el mite 0 més enlla del mite hi hauria allo revelador. La narracié de
I'Alianga/Promesa no faria sind accentuar aquesta dimensié i reforcar un
llenguatge antropomorfic d'un déu que actua al costat del déu que pacta i salva.

15 Cf. per exemple, les paraboles al voltant de la conversi6 a §6.
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88. El loguion Mt 11,27 par. Lc 10,22.

L’expressi6 0 viog és caracteristica de la cristologia joanica
(quinze vegades a I’evangeli, vuit a les cartes); abans es troba poc (una
vegada a Pau 1C 15,28; a Mc 13,32 par. Mt 24,36; en la formula del
baptisme a Mt 28,19; i a He 1,8). Al costat d’aquestes fonts
secundaries podriem tenir Mt 11,27 (par. Lc 10,22) com un loguion
que traspua el llenguatge arameu que hi ha sota:

«Tot m’ha estat donat pel meu pare,
i ningl no coneix el fill, sind el pare,
i ningy no coneix el pare, sino el fill,
i aquell a qui el fill el vulgui revelar.»

Si alguns del mots de Mt 11,27 remeten clarament a un original
arameu, 1’estil de I’estructura quatrilineal és ben caracteristic: la linia
1 lliura el tema, la 2 i la 3 ’aclareixen per proposicions paral-leles (la
2, malgrat la parataxi formal, mantenint-se subordinada a la 3: I’Gs del
paral-lelisme sintétic s’explica per la manca de pronoms reciprocs en
les llengues semites), la 4 remarca la conclusid.

D’altra banda és també una peculiaritat de les llengies
semitiques que s’usi I’article determinat amb una significacié genérica
en les imatges, en les comparacions, en les paraboles (cf., per
exemple, Mc 4,3-8, on es parla de «el sembrador», en el sentit d’un
sembrador), per tant les linies 2 i 3 de Mt 11,27 podrien estar dient
gue sols un pare i un fill es coneixen matuament de debd.

Llavors, i donat que Mt 11,27 conté vocabulari que mai no surt a
Joan, podria tractar-se d'una tradicié més antiga, que podria donar ra6
de la posterior elaboracid del titol absolut el fill en la cristologia
joanica. Aquesta hauria partit d’'un material anterior 1’autenticitat del
qual tindria a favor seu el tractament d’ ‘abba.

Sens dubte la comparacio pare-fill com a mitja d’ajuda per a la
transmissio de quelcom revelat no és quelcom privatiu de Mt 11,27, i
se'n podria trobar paral-lels en I'ambit palesti (per exemple, era usual
que el fill aprengués I’ofici del pare, amb els seus secrets). Pero no cal
anar molt lluny: d’altres loguions en els evangelis assenyalen aquest
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paper de destinatari i de mediador del coneixement de les coses de
déu; al costat del tavta de Mt 11,27 donat a Jesus, tenim Mc 4,11 (el
ptotnplov e PactAeiac és lliurat als deixebles); Mt 11,25 par.
(tavta, ho sap JesUs i ho ensenya: déu es revela a través de Jesus);
Mt 13,16s. par. Lc 10,23s. (els deixebles escolten i veuen allo que fou
denegat a profetes i jutges); Mt 5,17 (Jesis duu la revelacid
definitiva); Lc 15,1-7.8-10.11-32 (la tasca de Jesus apropa déu als
pecadors), etc. Hi ha una clara consciencia de missio a fer.
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