REFLEXIO6 TEOLOGICA SOBRE EL PROBLEMA
DE LA FE A L'’EVANGELI I A LES CARTES
DE SANT JOAN

L’abundant literatura sobre I'anilisi de la fe no és pas un fruit
de la pruija de subtilitzar. Es un treball de segles en Pintent d'il-
Iuminar un problema que afecta la mateixa raé de ser de lactitud
cristiana: el perqué de la fe. Un cristid, quan reflexiona sobre la
seva actitud més fonamental, la fe, no es pot sostreure a aquest
interrogant: per qué creus? I els no-creients, amb paraules ober-
tes o pel simple fet de no creure, li repeteixen aquesta pregunta
punyent: i tu, jper qué creus?

Aquest estudi vol ser una reflexié teoldgica sobre el problema
de la fe, basada en sant Joan (evangeli i cartes). La reflexié teold-
gica anird precedida d’'un estudi biblicl. Perd en aquest treball

t Bibliografia escollida sobre la fe a sant Joan:

J. Arraro, Fides in terminologia biblica, a «Gregorianum» 42 (1961) 463-505, espe-
cialment, pp. 497-504.

M. BonnINGUES, La foi dans UEvangile de Saint Jean (Paris, 1955).

F.-M. BrauN, L’accueil de la foi selon Saint Jean, a «La Vie Spirituelles 92
(1955) 344-363.

R. BULTMANN, migtedw, 8 Theologisches Worterbuch zum Neuen Testament, VI
(Stuttgart, 1959), pp. 224-230.

A. DecourTRAY, La conception johannique de la foi, a «Nouvelle Revue théolo-
gique» 91 (1959) 561-576.

W. GrunbpmanN, Verstindnis und Bewegung des Glaubes im Johannesevange-
lium, a «Kerygma und Dogma» 6 (1960) 131-134.

D. Mouwar, La foi dans le quatriéme évangile, a sLumiére et Vies (1953) 513-531
(fasc. n. 22, pp. 91-107).

J. Husy, De la connaissance de foi dans Saint Jean, a «Recherches de Science
religieuses 21 (1931) 385-421.

R. Rousrtanc, Les moments de Uacte de foi et ses conditions de possibilité. Essal
d’interprétation du dialogue avec la Samaritasine, a «Recherches de Science
religieuse» 46 (1958) 344-378.

J. M. Rovira Berroso, Notas para una teologia de la fe segin San Juan, a «Pas-
toral misionera» 4 (1968) fase. 1, pp. 31-70.

A. ScrLaTiER, Der Glaube im Neuen Testament, 4 ed., 1927.

H. ScmLEr, Croire, connaitre, gimer dans Pévangile de Saint Jean, a Essuis
sur le Nouveau Testament (Paris, 1968), pp. 325-341.
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2 VICENG-MARIA CAPDEVILA

P'estudi biblic és un simple pas previ per a la consideracié teolod-
gica. En el camp biblic pretenem tinicament de subratllar el que
ens ha de servir per a la reflexié teologica 2.

R. Scanackexsure, Der Glaube im vierten Evangelium (Breslau, 1937).
A. Vanmove, Notre foi, oeuvre divine, d’aprés le quatriéme évangile, a «Nou-
velle Revue théologiques 96 (1964) 337-354.

Entre els comentaris i estudis a sant Joan:

a) evangeli

M.-l.;%?cmcx, Evangile selon Saint Jean (Etudes Bibliques), 5.° éd., (Paris,

F.-M. Braun, Evangile selon Saint Jean (La Sainte Bible, Piror et Cramer,
t. X) (Paris, 1946).

A. Wxenmauser, El Evangelio segin San Juan (Comentario de Ratisbona

al N. T, Wxeneauser y Kuss, t. IV), versién del aleman de F. GaLnvo

(Barcelona, 1967).

BuLrvanw, Das Evangelium des Johannes (Kritisch-exegetischer Kommentar

uber das N. T., Mever), Gottingen, 1950 (Quadern complementari, 1957).

H. Dobp, The Interpretation of the fourth Gospel (Cambridge, 1965) (reim-

pressid).

. MovrLar, L’Evangile selon Saint Jean (La Sainte Bible, ¥cole Biblique de

Jérusalem), 2.° éd. (Paris, 1960).

R. ScHNACEENBURG, Das Johannesevangelium (I Teil, Kap. I-IV) (Herders theolo-
gischer Kommentar zum N. T., IV/1) (Freiburg im Breisgau, 1965).

H. Vanx pex Busscae, Jean. Commentaire de V'évangile spirituel (1967).

b) cartes

J. BONSIRVEN, Epitre de Sain Jean (Verbum Salutis), 2.* éd. (Paris, 1954).

C. H. Doop, The Johannine Epistles (The Moffat N. T. Commentary) (Lon-
don, 1946).

F.-M. Brauw, Les Epitres de Saint Jean (La Sainte Bible, Ecole Biblique de
Jérusalem), 2.° &d. (Paris, 1960).

R. ScEwackeneure, Die Johannesbriefe (Herders theologischer Kommentar zum
N. T., XIII/3) (Freiburg im Breisgau, 1963, edicié6 revisada).

E. Maratesta, The Epistles of St. John. Greek text and english translation sche-
matically arranged (Fano, 1967).

Entre les teologies del Nou Testament:

R. Burtmann, Theologie des Neuen Testaments, 3.* ed. (Tiibingen, 1958).
M. MenerTZ, Teologia del Nuevo Testamento, traduccién del alemin por

C. Rurz-Garrmo (Madrid, 1963).

J. BoNsIRVEN, Teologia del Nuevo Testamento, traducido del francés por Fr. Ar-

TURO DE SesMA (Barcelona, 1961).

R. Scunackensure, La Teologia del Nuevo Testamento. Estado de la cuestion,

versién espafiola de I. Viar (Bilbao, 1966).

H. ConzeLMaNN, Théologie du Nouveau Testament, traduit en frangais par E. om
Peyer (Paris, Genéve, 1969).

* L’indole teologica del present estudi ens porta a deixar de banda proble-
mes basics sobre el quart evangeli i les cartes de sant Joan. Ens interessen els
gescrits jodnics» com a llibres inspirats adregats a la comunitat creient. I aqui
hem de prescindir dels problemes de la unitat literaria del quart evangeli, de
les seves fonts, de les influéncies jueves o heHenfstiques en el pensament joanie,
de la relacié del quart evangeli amb els sindptics, i del valor historic dels dis~
cursog i de les dades geogriafiques o cronoldgiques.
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EL PROBLEMA DE LA FE A L’EVANGELI I CARTES DE SANT JOAN 3

Analitzar un acte o una actitud és estudiar-ne el qué i el
perqué:

a sant Joan, jqué és creure?

segons sant Joan, ;per qué creiem?
Heus aqui les dues qiiestions bibliques que fonamentalment cal
tractar. Seguird la consideracié teoldgica.

El conjunt de I'estudi constara, doncs, de tres parts:

I. Qué és creure? L’actitud de fe a sant Joan

II. Per qué creiem? Els motius de la fe segons sant Joan
III. Reflexié teoldgica.

En aquest estudi considerarem la fe partint de la mateixa fe.
Es que la fe solament s’entén — en la mida en qué es pot enten-
dre —des de la fe.

I. QUE £s cREURE? L’ACTITUD DE FE A SANT JOAN

Per sant Joan, creure és tenir per veritable que Jesis—el
Jestis de la historia — és el Fill de Déu que el Pare ha enviat al
mén com a salvador, perqué tinguem vida eterna.

Per sant Joan, creure és acceptar el testimoni divi, la revelacié
de Déu, sobre el seu propi Fill; revelacié que es realitza per mitja
del mateix Fill encarnat, enviat al mén.

Per sant Joan, creure és estar estretament unit a Jesucrist, i
per ell al Pare (en I’Esperit), tenint aixi vida eterna.

Cada una d’aquestes assercions demana una consideracié es-
pecial.

A. Creure és tenir com a veritable que Jesis és el Fill de Déu
enviat al mén com a salvador

A Tlevangeli i a les cartes de sant Joan el substantiu nioTic,
fe, es troba una sola vegada: a 1 Io 5,4. En canvi el verb moteUew,
creure, s’hi troba 106 o 107 vegades: 97 0 98 a l'evangeli® i 9 a
la primera carta ‘.

¢ El text de Io 9,38 manca a alguns codex: S (Sinaftic), W (de Washington),
Papirus 75.

¢ Yligredety no es troba cap vegada a 1'Apocalipsi. If{gric s’hi troba qua-
tre vegades: Apoc 2,13.19; 13,10; 14,12. Dues en sentit objectiu (Apoc 2,13; 14,12),
i dues en sentit subjectiu (Apoc 2,19; 13,10).
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4 VICENC-MARIA CAPDEVILA

La consideracié dels complements de motelev (explicits o so-
breentesos) mostra que la fe és un acte o actitud envers Jests.
S’exclou de bon principi la reduccié de la fe a un sentiment pura-
ment subjectiu o a la simple exterioritzacié d’un estat d’anim. La
fe és una actitud envers una persona concreta, amb unes coorde-
nades historiques i geografiques ben definides: <«Jesus, [tingut
per] fill de Josep, de Natzaret» (Io, 1,45).

A més, es destaca el caracter eminentment cristocéntric de 'ac-
titud de fe. Primordialment la fe és una actitud envers Jesils.

A PApéndix oferim Pesquema de 'estudi gramatical dels com-
plements de motelewv.

L’estudi exegétic de sant Joan posa de manifest que en l’acte
o actitud de fe Jesis és tingut com a Fill de Déu que el Pare ha
enviat al mén com a salvador. La prova exhaustiva d’aquesta tesi
demanaria l'estudi dels testimoniatges sobre Jeslis®, l'estudi de
les confessions de fe que es troben d’'un cap a laltre de sant
Joan ¢, l’estudi de les oracions completives amb 311 quan el verb
de loracié principal és mcteletv 0 un verb amb sentit similar?,
i, en alguns casos, la consideracié del context de les frases on es
troba motelev 8. Aqui ens limitarem a considerar breument el
nucli de 'objecte de la fe a sant Joan: la filiacié divina de Jests®.

Jestis, Fill de Déu, és el tema central de la fe jodnica. Aquesta
fe en la filiaci6 divina de Jests ens déna vida, ens déna poder
d’esdevenir fills de Déu (Io, 1,12). Joan, tant en la conclusié de
Pevangeli com en la de la primera carta, ho subratlla: «Molts d’al-
tres signes féu encara Jesis davant dels deixebles, que no estan

8 Es tracta d’afirmacions o proclamacions solemnes sobre la persona de Jesis,
encaminades a provocar l'acceptacié, la confessié, ’adhesié, en una paraula,
T'actitud de fe. Per exemple, la declaracié del Baptista: <«Heus aqui l'anyell
de Déu que lleva el pecat del mén» (Io 1,29).

¢ Per exemple, la confessi6 de Natanael: «Rabbi vés sou el Fill de Déu,
v6s sou el Rei d’Israel» (Io 1,49).

T Agquestes oracions completives expliquen l'objecte de la fe. Per exemple:
chan cregut que (‘§r;) vés m’heu enviats (o 17,8).

® En alguns casos I'estudi del context aclareix qué vol dir ecreure» o «creure
en Jesis». Per exemple a Io 6,36. Examinant el text a la llum del verset anterior
es veu que creure té per objecte Jestis que és el pa de vida.

° «Mentre la primera predicacié apostolica i la teologia paulina proposen
com a objecte propi de la fe l'esdeveniment de la mort i la resurreccié de
Jestis, Salvador dels homes, la fe jodnica versa sobre la missi6 i la filiacié
divina de Jestis i la seva funcié salvificas. ALraro, Fides in terminologia bi-
blica, a «Gregorianum» 42 (1961) 463-505. Vegeu p. 497, nota 101.
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EL PROBLEMA DE LA FE A L’EVANGELI I CARTES DE SANT JOAN 5

escrits en aquest llibre; aquests s’han escrit, perqué cregueu que
Jesus és el Crist, el Fill de Déu, i aixi, creient, tingueu vida en
el seu noms (Io 20,30-31); «Us he escrit aquestes coses, a fi que
sapigueu que els qui creieu en el nom del Fill de Déu teniu la
vida eterna» (1 Io 5,13).

El titol de «Fill» expressa la relacié tinica que uneix Jests
amb el Pare. Per aixo Jestis és anomenat «Fill tnics, povoyewic
(Io 1,14.18; 3,16.18; 1 Io 4,9) 1°,

Pero, ;qué vol dir, per sant Joan, «el Fill de Déu»?

De bell antuvi, cal descartar una interpretacié purament mes-
sianica del titol de «Fill de Déus 11, Es cert que a sant Joan hi ha
alguns textos on «el Fill de Déu» sembla tenir sentit (inicament
messianic: Io 1,34.49 i, potser, 11,27. Perd en la resta dels textos
el titol de «Fill> expressa una idea molt més profunda. Intenta-
rem de destacar-ne algunes notes:

el Fill és el qui el Pare ha enviat

el Fill esth en el Pare i el Pare estd en el Fill

Jests és el Fill de Déu preexistent a totes les coses, i és Déu
com el Pare.

1. El Fill és el qui el Pare ha enviat

Creiem que sant Joan contempla sempre la filiacié divina en
la perspectiva de la missié del Fill al mén. Ens presenta la relaci6é
del Pare amb el Fill encarnat (i encarnat per nosaltres). L’autor
sagrat no contempla primariament les relacions intra-Trinitaries,
siné la funcié del Fill en relacié al homes 12, La reflexié teologica
passara legitimament de la idea de missié a la de generacib, com
passard de la idea de la unitat entre el Pare i el Fill a la d’iden-

1 Sant Joan subratlla aquesta relacié tinica de Jesiis amb el Pare distingint
curosament la seva filiacié divina de la nostra. Reserva a Jests el titol de ¢
viég (70D Oeob), i a nosaltres ens anomena (ta) téxva (7od) Oeod Udo 112;
11,52; 1 Io 3,1.210; 52).

2 Als Sindptics hi ha textos on els titols de «Messias» i «Fill de Déu» sem-
blen equivalents. Per exemple, Mt 16,16 (vegeu, amb tot, la nota 70); Mc 14,61
i par.; Mt 27,42-43. Perd la consideracié dels altres textos exclou la identificacié
dels tftols.

12 J, DupronT, Essais sur la Christologie de Saint Jean (Bruges, 1951); O. CuLr~
MaNN, Christologie du Nouveau Testament (Neuchétel, Paris, 1958), pp. 11-13, ete.
Vegeu en sentit contrari A. FEunLer, Le prologue du quatrieme évangile (1968),

Pp. 258-269. R R



6 VICENC-MARIA CAPDEVILA

titat de naturalesa. Perd Joan contempla en primer pla la missié
del Fill i la seva uni6 amb el Pare.

Cal estudiar, doncs, la idea de filiacié en funcié de la idea de
missié. Joan usa fonamentalment dos verbs que signifiquen en-
viar: qnooTéAetv i mépmerv.

[éunewv es troba 24 vegades dit del Pare en relacié a Jesus.
Sempre és Jesus qui parla, i la forma del verb és sempre el par-
ticipi aorist. <El qui m’ha enviats, 5 néujac pe esdevé, doncs, una
expressié joanica amb qué Jesus designa el Pare!S. Els textos
orienten l’atencié del lector cap al Pare en qui es troba tota la
raé de ser de l'obra del Fill. Podem distingir una doble série de
textos:

En uns es tracta de la relacié de Jesiis amb el Pare en I'obra
que li ha confiat; de la perfecta sub-missié de Jestis a la missié
que ha rebut del Pare !4, Bastaran dos exemples:

No busco la meva voluntat,
siné la voluntat del qui m’ha enviat (Io 5,30. Cf. Io 6,38).

La meva doctrina no és pas meva,
siné del qui m’ha enviat (Io 7,16. Cf. Io 14,24) 15,

En l'altra série de textos, o es tracta de la nostra actitud envers
Jesis, que esdevé actitud envers el Pare (segons aquella expressié
de sant Pau: <Per ell tenim accés al Pare», Eph 2,18), o es tracta
de la nostra relacié amb el Pare que ha enviat Jestis.

Quant a la nostra actitud envers Jestis, un exemple:

Qui creu en mi, no creu en mi,
sindé en el qui m’ha enviat (Io 12,44) 186,

® A To 523 i 7,18, l'expressi6 és ¢ wéudag adrév Perqué Jeslis empra la
tercera persona,

* No sospiteu de cap manera en un subordinacionisme intra-Trinitari.
Repetim que sant Joan contempla sempre la relacié del Pare amb el Fill en
la perspectiva de l’encarnacié.

¥ Fn els altres textos s’ensenya que Jesiis no ha vingut pel propi compte,
siné que el Pare 'ha enviat (o 7,28; 12,49); que cerca la gloria del qui l'ha
enviat (o 7,18); que compleix la voluntat del qui I'ha enviat (o 4,34; 6,39);
que fa el que plau al qui I'ha enviat (Io 8,29); que ha de fer les obres del qui
1'ha enviat (o 9,4); que judica (o 8,16. Cf. 8,26) i déna testimoni (Io 8,18) amb
el Pare que I'ha enviat (cf. Io 537, on Jests diu que dbéna testimoni d'ell el
Pare que I'ha enviat); finalment, que torna a aquell qui 1'ha enviat (o 7,33;
16,5).

¥ Vegeu els altres textos, que ofereixen una construecié semblant:

«Qui em veu a mi,

10



EL PROBLEMA DE LA FE A L'EVANGELI I CARTES DE SANT JOAN 7

Quant a la nostra actitud envers el Pare que ha enviat Jesis,
es parla de la nostra fe en ell (Io 5,24), es diu que és do seu la
nostra fe en Jesis (Io 6,44) i es parla del desconeixement del qui
ha enviat Jestis (Io 15,21. Cf. Io 7,28, esmentat en la primera série
de textos).

’Ancatéddev es troba 20 vegades dit del Pare en relacié amb
el Fill. Els textos sembla que centren l'atencié més aviat en el
Fill.

Un primer grup de textos conté un enunciat general: Déu ha
enviat el seu Fill al mén com a salvador. En aquest sentit Io 3,17:
«Que Déu no va enviar pas el seu Fill al mén perqué condemni
el mén, siné perqué el mén sigui salvat per mitja d’ells. Vegeu
també 1 Io 4,9-10.14 17,

En un altre grup de textos és Jeslis mateix qui es declara
enviat pel Pare. Aixi, a Io 10,36: «;Al qui el Pare ha santificat i
ha enviat al mén, vosaltres dieu: blasfemes, perqué he dit: sée
Fill de Déu?». En el mateix sentit vegeu Io 7,29; 8,42.

Hi ha dos textos on la missié de Jests es presenta com a exem-
plar de la missié dels deixebles: Io 17,18; 20,21 18, En un altre text
es fa referéncia a la vida que Jests, enviat pel Pare, té d'ell, i a
la que els deixebles tindran de Jests: Io 6,57.

Perd en el grup més nombrés de textos on es diu que el Pare
ha enviat (dmooréidewv) el seu Fill, es fa referéncia a la nostra
actitud de fe. Aixi a Io 6,29: «L’obra de Déu, respongué Jesis,
és que cregueu en aquell qui ell ha enviat». A Io 11,42; 17,8.21.
23.25, «que vés m’heu enviats, 311 ol pe dnéoreidac és comple-
ment de creure, motevely, o de conéixer, yivuokev. Vegeu també
Io 5,36.38; 17,3 2,

veu al qui m’ha enviats (Io 12,45

«Qui em rep a mi,

rep al qui m’ha enviatr o 13,20)

«Qui no honora el Fill,

no honora el Pare que I'ha enviats (Io 5,23)
- Noteu, perd el paraHelisme sintétic d’aquests textos, en contrast amb l'an-
titdtic de Io 12,44.

17 En el mateix sentit, Io 3,34: «Aquell qui Déu ha enviat diu les paraules
de Déu». Acceptar-les («creure en el Fill») és obtenir la salvacié («tenir la vida
eterna»). Vegeu el context: vv. 31-36.

B Fn aquest Gltim text trobem §mogtéliety quan es tracta de la missié del
Pare envers Jesis, i gépmeiv quan es tracta de la missié de Jesilis envers els

deixebles . .
® Jo 5,36 conté una afirmacié encaminada a desvetllar la fe en Jesis, enviat

u



£ VICENC-MARIA CAPDEVILA

L’analisi que s’acaba de fer sobre la missié del Fill fa palés un
aspecte importantissim de la filiacié de Jests:

Jests és lenviat del Pare al mén com a salvador.

Jestis acompleix perfectament la missié que el Pare li ha confiat.

Nosaltres hem de creure en Jests, enviat pel Pare. Creient en
ell, creiem en el mateix Pare.

Perd la idea joanica de filiacié no s’exhaureix ni de bon tros
aqui. Ens cal destacar-ne altres notes.

2. El Fill estd en el Pare i el Pare estd en el Fill

L’afirmacié que el Fill esta en el Pare i el Pare esta en el Fill
ajuda a comprendre la nocié jodnica de filiacié. Es troba tres ve-
gades en forma d’oracié completiva amb &ti; en dues el verb de
Toraci6 principal és morelerv (Io 14,10-11); en Taltra, ywvwokew
(Io 10,38). Analitzem els textos:

Io 14,10-11 es troba al context del darrer sopar. Felip demana
a Jes(is una manifestacié clara del Pare: <Mostreu-nos el Pare, i
ens basta» (v. 8). Probablement suspirava per una teofania com
les que coneixia pels llibres sagrats. Perd vegem la resposta de
Jests, Io 14,9-11: «9 Li diu Jests: ;Tant de temps que estic amb
vosaltres, i no m’has conegut, Felip? Qui m’ha vist a mi, ha vist
el Pare; ;com pots dir tu: mostreu-nos el Pare? 10 ;No creus que
jo estic en el Pare, i que el Pare estd en mi? Les paraules que jo
us dic, no les dic pas de per mi mateix; el Pare, que estd en mi,
fa les obres. 11 Creieu-me, jo estic en el Pare i el Pare estd en
mi; si més no, creieu-ho per les obress.

10 10,38 es troba en un context molt diferent. Els jueus havien
acusat Jesus de blasfem perqué, home com era, es feia Déu. Jests
mantingué la seva posicié i va invocar les obres com a prova de
les seves afirmacions. Vegem-ho, Io 10,37-38: <37 Si no faig les
obres del meu Pare, no em cregueu: 38 perod si les faig, i no em

pel Pare. A Io 5,38, Vactitud és de manca de fe. A Io 17,3, llegim: «I aixd és la
vida eterna, que us coneguin a vés, unic Déu veritable i al qui heu enviat
Jesucrists. També 1 Io 4,14, al qual sha fet referéncia més amunt, és una pro-
fessié de fe en Jesiis enviat pel Pare: <l nosaltres hem contemplat, i en donem
testimoni, que el Pare ha enviat el Fill com a Salvador del méns.

12



EL PROBLEMA DE LA FE A L'EVANGELI I CARTES DE SANT JOAN 9

creieu a mi, creieu a les obres, perqué sapigueu i conegueu que el
Pare és en mi, i jo en el Pares.

Que Jesls estd en el Pare i el Pare estd en Jesiis significa,
doncs:

a) Que Jesls és la manifestaci6 més plena del Pare. De tal
manera que, segons sant Joan, qui veu Jests veu el Pare (Io 14,
7.9; 12,45). Sant Pau expressa la mateixa idea dient que el Fill
¢és imatge del Déu invisibles (Col 1,15). En Jesus la caritat del
Pare (Déu és amor: 1 Io 4,8.16) es manifesta plenament als ho-
mes: «La caritat de Déu enmig de nosaltres s’ha manifestat en
aixo: que Déu ha enviat el seu Fill unigénit al mén, a fi que vis-
quem per ell» (1 Io 4,9). L’expressié <enmig de nosaltress, év
nuiv és la mateixa que es troba a Io 1,14: «I el Logos es féu carn,
i posa entre nosaltres (&v npiv) el seu tabernacle, i vam contem-
plar la seva gloria, gloria que té del Pare com a Fill tinic, ple de
gracia i de veritats.

b) Que Jesis manifesta el Pare amb la seva doctrina i amb
les seves obres: <Les paraules que jo us dic, no les dic pas de per
mi mateix; el Pare, que estd en mi, fa les obress (Io 14,10).

¢) Aquesta manifestacié té I'arrel iltima en la unié intima
entre Jesus i el Pare. Jests fa sempre el que plau al Pare (Io 8,
29). I el Pare estd sempre present en Jesis: «No séc sol, siné jo
i el qui m’ha enviats (Io 8,16); <El qui m’ha enviat estd amb mi;
no em deixa sol> (Io 8,29); «Em deixareu sol; perd no estic sol,
que el Pare estd amb mi» (Io 16,32). Aquesta unié és tan intima
que Jests arriba a dir: «Jo i el Pare som una sola cosa» (Io 10,30).

S’ha destacat una altra nota de la filiacié divina de Jesds. La
unié de Jesis amb el Pare, que fa que Jesus, per les seves parau-
les i les seves obres, esdevingui la imatge perfecta del Pare, la
manifestacié plena de Déu entre nosaltres.

Perd tampoc amb aquesta altra nota no s’exhaureix el con-
cepte joanic de filiacié divina. No n’hi ha prou d’afirmar que
Jests és I'enviat del Pare. No n’hi ha prou d’afegir que Jesis i el
Pare estan tan intimament units que sén una sola cosa. La missi6
de Jestis és un esdeveniment historic, perd no pot quedar reduida
a un esdeveniment historic. I la unitat de Jesiis amb el Pare essent
moral, té una arrel molt més profunda. Cal que ens detinguem
en una tercera nota del concepte jodnic de filiacié divina.

13



10 VICENG-MARIA CAPDEVILA

3. Jestis és el Fill de Déu preexistent a totes les coses, i és Déu.
com el Pare

A Sant Joan trobem clarament afirmada la preexisténcia del
Fill. El Baptista declara que Jests li ha passat al davant perqué
era abans que ell, étt mpd&itédc pou fiv (Io 1,15.30). Jesis diu als
jueus: ¢Abans que Abraham vingués al mén, jo séc, mpiv 'Afpaap
yevéoBal 2yw eipt (o 8,58) 2°. I pregant al Pare: «I ara, Pare, glo-
rifiqueu-me vés al costat vostre amb aquella gloria que al costat
vostre tenia abans que el mén existis (npd ToU TéV Kéopov elvar)»
(Io 17,5) 2., I Joan encapcala el seu evangeli amb T'afirmacié de
la preexisténcia del Logos i de la seva divinitat: <Al principi exis-
tia el Logos, i el Logos estava amb Déu, i el Logos era Déu» (Io
1,1). En el mateix proleg ensenya: <«Déu, ningi no ’ha vist mai;
un unigénit Déu que estd al si del Pare, ell és qui ’ha revelat>
(To 1,18). I a Pevangeli ens conta que els jueus volien apedregar
Jestis per blasfem, i matar-lo, perqué, essent home, es feia Déu.
(Io 5,18; 10,33; 19,7). A més, Jests digué de si mateix: ¢Jo séc»
(¢yw eipi) (creure que Jo séc, Io 8,24; 13,19; conéixer que Jo séc,
Io 8,28; abans que Abraham, Jo séc, Io 8,58). Es tracta d’una
allusié indiscutible al nom del Déu de YAlianca. Vegeu en la ver-
sié dels LXX: Ex 3,14; Dt 32,39; Is 41,4; 43,10; 46,4; 48,12; 52,6 22,
Creure que Jests és el Jo-Sdc és creure en la seva divinitat. Perd
Jestis, Déu amb nosaltres, pef'nudv &6 6edc (Mt 1,23), és distint
del Pare que I'ha enviat, és el Fill unigénit que el Pare va donar
al mén, perqué tot el qui creu en ell no es perdi, siné que tingui
vida eterna (Io 3,16).

Aquesta analisi dels textos ha deixat ben clar el nucli de la fe
jodnica: Jestis és el Fill de Déu—Déu com el Pare — Enviat al
mén com a salvador. Per la seva encarnacié, fa visible el Pare (Io
12,45; 14,9): Jests és la Paraula de Déu entre nosaltres (v nuiv)
(Io 1,14); és la manifestacié de 'amor de Déu enmig de nosaltres

* Prescindim, de moment, del significat profund de l'expressi6 iyd sind.
Se’n tractard tot seguit.

n Cf. Io 17,24: «Mheu estimat des d’abans de la creacié del méns. Perd
amb aquest text no es pot provar la preexisténcia del Fill. També nosaltres
‘(l;;;ll ﬁt)at elegits mpo xataBolris xdopmov, des d'abans de la creaci6 del mén

= Cf. Ex 10,2; Ez 6,7.10.13.14; 7,27; 11,10; 24, 24; 37,14. Vegeu E. StAurrer, Y,
@ Th.WbeN.T., U, 350-352; F. Bticusm, ¢ipl, a Th.Wb.zN.T., II, 397-398.
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(&v npiv) (1 Io 49); en una paraula, és Déu amb nosaltres
(nebMpdv) (Mt 1,23). Es la vida eterna que era prop del Pare i
se’'ns ha manifestat (1 Io 1,2): ¢Déu ens ha donat vida eterna, i
aquesta vida esta en el seu Fills (1 Io 5,11).

B. Creure és acceptar el testimoni de Déu sobre el seu Fill, tes-
timoni que déna el Pare per mitjia del mateix Fill

A sant Joan la nocié de fe es relaciona intimament amb la
nocié de testimoni. Creure no és solament tenir Jestis com a Fill
de Déu enviat pel Pare com a salvador. Primiriament, creure és
donar crédit a Déu que es revela a ’'home per Jesucrist.

La consideracié de Io 3,11-12.31-36 i 1 Io 5,5-12 ho posa de ma-
nifest.

Io 3,11-12: <11 En veritat, en veritat et dic que parlem del que
sabem, i testifiquem alld que hem vist, perd vosaltres no accepteu
el nostre testimoniatge. 12 Si us he dit les coses de la terra, i no
creieu, ;com creureu si us dic les coses del cel?»

Dues observacions sobre aquest text del didleg de Jestis amb
Nicodem:

Primera. Jesus es manifesta com a revelador. Parla (Aaleiv)
d’allo que sap (& ¢idapev) i testifica (paprupeiv) alld que ha vist
(& twpdkapev). Ens trobem davant una de les constants de sant
Joan. Jesis ddéna testimoni i parla del que sap (Io 3,11), del que
ha vist (Io 3,11.32; 8,38), del que ha sentit (Io 3,32; 8,26.40; 15,15).
Es que «Déu, ningti no I'ha vist mai; un unigénit Déu que esta al
si del Pare, ell és qui I'ha revelats (Io 1,18).

Segona. «<No accepteu el nostre testimoniatges, del verset 11, i
«no creieus, del verset 12, s6n expressions paraleles, equivalents.
Per tant, creure, moteleiv equival a acceptar el testimoniatge del
Fill, Aapfaveiv v paptuplav.

Io 3,31-36: «31 Aquell qui ve de dalt és per damunt de tots.
El qui és de la terra, de la terra és i de la terra parla. El qui ve
del cel és per damunt de tots: 32 testifica alld que ha vist i ha
sentit, perd ningli no accepta el seu testimoniatge. 33 El qui ha
acceptat el seu testimoniatge ha segellat que Déu és verag.
34 Aquell qui Déu ha enviat diu les paraules de Déu, que no
déna pas I'Esperit amb mesura. 35 El Pare estima el Fill, i tot ho
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12 VICENG-MARIA CAPDEVILA

ha posat a la seva ma. 36 Qui creu en el Fill té vida eterna; perd
qui desobeeix el Fill no veura la vida, siné que la ira de Déu per-
sisteix damunt d’ells.

Aquest text es troba després de 1'Gltim testimoniatge del Bap-
tista sobre Jests. Les paraules que hem d’examinar ;sén encara
del Baptista o sén una reflexié de l'evangelista? La qiiestié és
de menor quantia. Nosaltres ens inclinem a creure que aqui parla
Pevangelista. Pero el que ens interessa és destacar les idees basi-
ques del text:

Primera. Jests hi és presentat com el revelador del Pare. Ve
de dalt, del cel (v. 31), enviat per Déu i ple del seu Esperit (v. 34).
El Pare l'estima i ho ha posat tot a la seva ma (v. 35). I Jestis
testifica (paptupeiv) alld que ha vist i ha sentit (v. 32), i diu
(Aakeiv) les paraules de Déu (v. 34). El parallelisme del v. 32
amb el v. 11 d’aquest mateix capitol (que hem considerat més
amunt) és palés:

3,11: 3,32:
parlem del qué sabem, testifica alld que ha vist i ha
i testifiquem alld que hem vist, sentit,
perd vosaltres no accepteu el perd ningi no accepta el seu
nostre testimoniatge. testimoniatge.

Segona. També aqui <creure» és cacceptar el testimoniatge de
Jestiss. Compareu els vv. 32b-33 amb el v. 36. Perd el text ens
porta encara més enlla. El qui accepta el testimoniatge de Jesis
(és a dir, el qui creu en el Fill, v. 36) ha segellat (oopayilewv)
que Déu és verag (ainfvc). La fe, abans que una afirmacié de la
veritat revelada, és una afirmacié de la veracitat de Déu. Aquesta
expressié de Io 3,33 té el seu complement a 1 Io 5,10, que exami-
narem tot seguit: «Qui no creu en Déu, fa d’ell un mentider
(Yebotnv)». L’actitud de fe o d’incredulitat no és una simple po-
sicié intelectual d’assentiment o de refiis d’unes proposicions.
Primariament, és una actitud personal davant Déu que revela:
és 'acceptacié de Déu com a verag o el seu refis com a fals.

1 Io 5,5-12: «5 ;Qui és vencedor del mén siné el qui creu que
Jesuas és el Fill de Déu? 6 Ell és el qui ha vingut per l'aigua i la
sang, Jesucrist. No pas en l'aigua solament, siné en l'aigua i en
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la sang. I I’Esperit és el qui déna testimoni, perqué I'Esperit és la
veritat. 7 Sén tres en efecte els qui testifiquen: 8 PEsperit, 'aigua
1la sang, i tots tres tenen un sol fi. 9 Si acceptem el testimoniatge
dels homes, el testimoniatge de Déu és més gran, i el testimo-
niatge de Déu és que ha testificat del seu Fill. 10 Qui creu en el
Fill de Déu, té el testimoniatge en ell. Qui no creu en Déu, fa
d’ell un mentider, per no haver cregut el testimoniatge que Déu
ha donat del seu Fill. 11 I el testimoniatge és aquest: Déu ens ha
donat vida eterna, i aquesta vida esti en el seu Fill. 12 El qui té
el Fil], té la vida; el qui no té el Fill de Déu, no té la vidas.

Ens trobem en preséncia d’un text dificil. No pretenem fer-ne
P'exegesi completa, siné dnicament destacar-ne uns punts. Sant
Joan superposa tres plans: la historia de la vida pdblica de Jests,
que comenca en l'aigua del Jorda i acaba amb la sang del Gol-
gota; la sang i 'aigua que sortiren del costat obert de Jestls, com
a signes d’'una realitat eclesial; i els sagraments de la iniciacié
— baptisme i eucaristia —, precedits per la gracia de I’Esperit que
porta a la fe. Els testimoniatges de 'Esperit, del baptisme i de
leucaristia, en el moment d’entrar a 1'Església, menen a un ma-
teix fi: revelen la filiacié de Jests (objecte de la fe) i hi fan par-
ticipar el creient (per la vida sacramental). Aquest testimoniatge
divi sobre el Fill cal acceptar-lo plenament, perqué el testimo-
niatge de Déu és més gran que el testimoniatge dels homes. Perd
quan sant Joan parla del testimoniatge de Déu obre la perspec-
tiva a tota la vida de JestGs, que és un constant aval del Pare al
seu Fill enviat al mén 2.

Per al nostre estudi ens interessa de destacar l'antitesi del v. 10:

Qui creu en el Fill de Déu, té el testimoniatge en ell.
Qui no creu en Déu, fa d'ell un mentider, per no haver cregut el
testimoniatge que Déu ha donat del seu Fill.

Creure és tenir el testimoniatge de Déu, &xewv v paptuplav.
L’expressié té el mateix valor que AapPdvewv v paptupiav de
Io 3,11.32. No creure en Déu (13 6e, en datiu) és no creure en
el seu testimoniatge, ol motelewv eic ™V paptuplav, i equival a fer
de Déu un mentider, yelotync. La fe, primariament, és una re-

® T, pe 1A PorTERIE, La notion de témoignage dans Saint Jean, a Sacra Pagina,
II (Paris, Gembloux, 1959), pp. 193-208, especialment pp. 202-208.
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14 VICENG-MARIA CAPDEVILA

lacié personal amb Déu que déna testimoniatge del seu Fill.

L’anilisi d’aquests tres textos ha posat en evidéncia que la fe
és, abans que tot, una relacié del creient amb Déu que testifica:
P'acceptacié del testimoniatge de Déu suposa acceptacié de Déu
com a testimoni. Qui accepta el testimoniatge de Déu, segella que
Déu és verag; qui no creu en Déu, fa d’ell un mentider.

Ara bé, els textos del capitol 3 de I'evangeli ens presenten el
Fill donant testimoniatge del que ha vist i ha sentit al cel, ens
mostren el Fill dient les paraules del Pare. En canvi el text del
capitol 5 de la primera carta ens parla del testimoniatge de Déu
sobre el seu propi Fill. Aquest binomi del Pare que testifica i del
Fill que testifica és una constant joanica. Haurem de considerar-la
amb detencié quan estudiem el perqué de la fe (ja que creiem pel
testimoni de Déu). De moment n’hi ha prou amb remarcar que
creure és acceptar el testimoniatge divi sobre el Fill de Déu enviat
al mén.

C. Creure és estar estretament unit a Jesucrist i, per ell, al Pare,
tenint aixi vida eterna

Per sant Joan, creure no es redueix a acceptar el testimoniatge
de Déu sobre el Fill, enviat al mén com a salvador. Creure és
viure estretament unit a Jesucrist, el Fill de Déu.

La idea d’'una fe morta, sense obres, tancada a la caritat (Iac 2,
14-26), no és familiar al pensament de sant Joan. Quan sant Joan
parla de la fe, parla de la fe viva, informada per la caritat. A sant
Joan 6 moteYwv i 6 dyandv sén expressions que indistintament
designen el cristia.

El creient, com el qui estima, ha passat ja de la mort a la vida:
«Qui escolta la meva paraula i creu en el qui m’ha enviat, té vida
eterna i no va a judici, siné que ha passat de la mort a la vida»
(Io 5,24); <Nosaltres sabem que hem passat de la mort a la vida,
perqué estimem els germansy (1 Io 3,14). El creient té ja vida
eterna 24, En canvi, qui no creu® i no estima 2% es queda en la mort.

La vida de fe i caritat és vida de fills de Déu (Io 1,12; 11,52;

* Jo 3,15.16.36; 5,24; 6,4047; 2031; 1 Io 513. Cf. Io 4,14; 5,39-40; 6,27.48-51.54.
58.68; 7,38; 8,12; 10,10.27-28.51; 11,25-26; 12,25; 14,6; 17,1-3; 1 Io 511-12.

= Jo 3,18.36; 540; 6,53; 8,24; 1 Io 5,12.

= 1 Io 3,14-15.
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1 Io 3,1-2.10; 5,2). Per a descriure-la, és bo d’acudir a la nocié de
comunié, kowvwvia (1 Io 1,3.6-7).

El cristid estd en comunié amb el Pare i el Fill i PEsperit i
amb els germans. La comunié dels cristians és una participacié
en la comunié intra-Trinitaria, que n’és exemplar i causa. En la
comunié podem distingir, doncs, tres moments: la comunié intra-
Trinitadria; la comunié vertical del creient amb la Trinitat; i la
comunié horitzontal entre els germans 26",

Primer. La comunié intra-Trinitiria. Sant Joan parla sovint de
la unié entre el Pare i el Fill:

el Fill esti en el Pare i el Pare esta en el Fill (Io 10,38; 14,10-11.
20; 17,21-23)
el Pare i el Fill sén una sola cosa (Io 10,30; 17,22).

Sant Joan no parla explicitament de la unié del Pare i del Fill
en IEsperit Sant. Aquesta unitat, per6, es dedueix de la doctrina
jodnica sobre I'Esperit 27,

Segon. La comuni6 vertical del just amb la Trinitat. Sant Joan
ensenya la nostra comunié amb el Pare i el Fill (1 Io 1,3; 2 Io 3).
El Pare i el Fill estan en nosaltres (Io 14,23; 2 Io 9) i nosaltres en
el Pare i el Fill (Io 17,21; 1 Io 2,24; 5,20): Déu Pare esti en
nosaltres, i nosaltres en Déu (1 Io 2,5-6; 3,24; 4,12-13.15-16); nosal-
tres en Jests i Jesits en nosaltres (Io 6,56; 14,20; 15,1-8; 17,23.
24.26; 1 Io 2,27-28; 3,6). Ensenya a més el do de I’Esperit al just
(Io 7,38-39; 14,16-17.26; 15,26; 16,7.13-15; 1 Io 2,20.27; 3,24; 4,13).

2bis Creiem que sant Joan és més el tedleg de la redempcié que no pas el
tedleg de la Trinitat. Contempla les relacions entre el Pare i el Fill com a Fill
encarnat (cf. supra, nota 12). Perd la teologia passa legitimament de la idea de
missié a la de generacié i de la idea d’unitat entre el Pare i el Fill a 1a d’iden-
titat de naturalesa. Per aixd és teologicament valid de contemplar la comunié
cristiana com una participacié en la comunié intra-Trinitaria.

2 Sant Joan ensenya que l'Esperit Sant esta en Jesis (Io 1,32-33; 3,34); que
Jestis bateja amb I’Esperit Sant (o, 1,33) i que el déna als apdstols (o 20,22).
Que I'Esperit procedeix del Pare (o 15,26) i del Fill (cf. Io 16,14-15) i és do del
Pare (o 14,16.26; 1 Io 3,24; 4,13) i del Fill do 15,26; 16,7; 1 Io 2,27) als deixebles.
Que per entrar al regne de Déu, cal néixer de I'Esperit o 3,5-8). Que els creients
el rebran (o 7,38-39) i restard en ells (Io 14, 16-17; 1 Io 2,20.27), els ensenyara
la veritat (o 14,26; 16, 13-15; 1 Io 2,20.27) i els donara testimoniatge que resten
en Déu i Déu en ells 1 Io 3,24; 4,13). Que I'Esperit donard testimoniatge de
Jestis (o 15,26; 1 Io 5,6-8) i deixard el mén convicte de pecat, de justicia i de
judici (o 16,8-11. Cf. Io 14,17). Cf. ScHLIER, «L’Esprit» selon UEvangile de Saint
Jean, a Essais sur le Nouveau Testament, pp. 307-315; I. e 1A PortErmE, El Pard-
clito, a La vida segin el Espiritu (Salamanca, 1967), pp. 87-110.
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Aquesta visié analitica ens podria fer perdre la visié6 de con-
junt, que és el que realment ens interessa. El creient, engendrat
de Déu, participa en la comunié divina. Sant Joan remarca que
és fill del Pare. Sant Pau ens recordari que som germans de Je-
sucrist (Rom 8,29) i cohereus seus (Rom 8,17). L’expressié no és
del tot aliena a sant Joan: Jes(s ressuscitat anomena germans els
apostols (Io 20,17). En realitat, es tracta de la nostra incorporacié
a Crist (com les sarments al cep, Io 15,1-17), que és I'inic cami
per anar al Pare (Io 14,6).

Tercer. La comunié horitzontal entre els creients. La comunié
horitzontal entre els deixebles és el fruit de la comunié vertical
del creient amb la Trinitat. Tots els textos relatius a I'amor fra-
tern fan referéncia a aquesta comunié 28, Volem destacar-ne tres:

Io 17,21-23: «Que tots siguin u; com vés, Pare, sou en mi i jo
en vos, que ells també siguin u en nosaltres, i que el mén cregui
que vés m’heu enviat. Jo els he donat la gloria que m’heu donat,
perqueé siguin u, com nosaltres som u; jo en ells, i vés en mi, per-
queé siguin perfectament u, i el mén conegui que vés m’heu enviat,
i els heu estimats com m’heu estimat a mi».

1 Io 1,3: «Alldo que hem vist i sentit, us ho anunciem també a
vosaltres, a fi que també vosaltres tingueu comunié amb nosaltres.
I la nostra comunié és amb el Pare i amb el seu Fill Jesucrist».

1 Io 1,7: «Ara, si caminem en la llum, com que ell esta en la
llum, tenim comunié els uns amb els altres, i la sang de Jesus, el
seu Fill, ens purifica de tot pecats.

Resumint. Déu és amor (1 Io 4,8.16). I aquest amor es mani-
festa entre nosaltres en el seu Fill enviat al mén (1 Io 4,9), i s’es-
tén pel mén, reunint els fills de Déu dispersos, mitjancant la fe i
la caritat, que és comunié amb el Pare i el Fill en ’Esperit Sant.

* ® %

Per sant Joan, creure és tenir com a veritable que Jesucrist
és el Fill de Déu, enviat al mén perqué tinguem vida. Per sant
Joan, creure és acceptar el testimoniatge del Pare sobre el seu
Fill, i el mateix testimoniatge del Fill encarnat. Per sant Joan,
creure és participar en la vida, en la caritat que ve del Pare i es

= Io 13,34-35; '15,12-17; 1 Io 2,7-11; 3,10-24; 4,7-12.20-21; 51-2; 2 To 5.
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manifesta plenament en Jesucrist. Sant Agusti va distingir aquests
tres aspectes de la fe, designant-los amb tres expressions que han
esdevingut classiques: «credere Christums, «credere Christos i
«credere in Christum» 22,

II. PErR qQuk cREIEM? ELS MOTIUS DE LA FE SEGONS SANT JOAN

La teologia distingeix entre el motiu de la fe i els motius de
credibilitat. E1 motiu de la fe és l'autoritat de Déu que revela, el
testimoni divi. Els motius de credibilitat sén aquells fets (com els
miracles i les profecies) que, ben considerats, mostren que la nos-
tra fe és raonable. De moment, voldriem prescindir d’aquestes
distincions — fruit madur de la reflexié de segles, avalat per les
mateixes declaracions del Magisteri—i endinsar-nos sense preju-
dicis (perd sempre <in Ecclesia», és clar) en el pensament de sant
Joan. El contacte amb les fonts rejoveneix conceptes que el temps
pot haver anquilosat.

Abans d’entrar en matéria, un parell d’observacions.

Primera. Mentre als Sinodptics Jestis es mostra gelds del «secret
messianic», a sant Joan es declara obertament el Messias des del
comencament de la vida ptiblica. En efecte, als Sinodptics hi ha
una revelacié progressiva sobre la persona de Jesus. El vel s’es-
quinga amb la confessié de Pere a Cesarea de Felip. Pero Jests
mana que se’n guardi reserva (Mc 8,27-30; Mt 16,13-20; Lc 9,
18-21). Sera tnicament davant el gran sacerdot que Jesis mani-
festara la seva condicig, i per aixd serd tingut com a reu de mort
(Mc 14,61-64; Mt 26,63-66; Lc 22,66-71) 3°. A sant Joan, en canvi,
els deixebles reconeixen que Jesus és el Messias des del primer
encontre amb ell (Io 1,41.45.49) i el mateix JesGs ho manifesta
clarament a la samaritana (Io 4,25-26). Schnackenburg troba a
sant Joan indicis que mostren que la revelacié messidnica no hau-
ria estat tan palesa com podria semblar a primer cop d’ull. La
finalitat catequética de l'evangelista — «que cregueu que Jesas és

® St. Acusti, Sermo 142, 2,2; In Ioannis Evangelium, tract. 29,6. Vegeu també
St. TomAs, Sum. theol.,, II-II, q. 2, a. 2; Super Evangelium S. Ioannis Lectura
(6,29), cap. VI, lect. 3, Ed. Car, n. 901. .

% Sobre la declaracié de Jestis davant del Sanedri vegeu O. CULLMANN,
Christologie du Nouveau Testament, pp. 102-105; P. LaMarceE, Le <blasphémes

de Jesiis devant le Sanhédrin, a <«Recherches de Science religieuser 50 (1962)
74-85.
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el Crist, el Fill de Déu, i aixi, creient, tingueu vida en el seu
noms» (Io 20,31) — li permetria d’ordenar lliurement el material de
qué disposava i de presentar simultiniament el Crist encarnat i
el Crist glorificat 31. L’indole del present estudi (la reflexi6 teold-
gica sobre la fe a sant Joan) ens obliga a deixar de banda la qiies-
ti6 apassionant de la historicitat de cada una de les assercions i a
considerar primordialment el pensament de I'evangelista.

Segona. Sant Joan és amic de linies divisories clares. D’una
banda els qui creuen; d’altra banda els qui no creuen (Io 3,18.36;
1 Io 5,10). D’una banda els qui estimen; d’altra banda els qui no
estimen (1 Io 3,14; 4,7-8) 32, De bell antuvi sembla una divisié
infantil entre «bons» i «dolentss, que fa pensar en les pellicules
de I'Oest. Perd es tracta d’un procediment literari. Joan té interés
que la formulacié de la tesi sigui nitida. Perd, quan convé, sap
matisar. L’actitud de fe és progressiva. Hi ha una fe imperfecta
i una fe plena. Al capitol primer 'evangelista ha dit que Andreu,
Felip i Natanael reconegueren Jesis com a Messias (Io 1,41.45.
49), i al capitol segiient afirma que els deixebles cregueren en ell
després del primer miracle (Io 2,11). Durant la primera Pasqua
de la vida publica, molts cregueren en Jests veient els miracles
que feia (Io 2,23), perd Jests coneixia la feblesa de la seva fe
(vv. 24-25). Nicodem reconeix Jesus com a vingut de part de Déu
(Io 3,2), i, no obstant, no comprén les paraules de Jesis (vv. 4.10).
Les multituds, després de la multiplicacié dels pans, confessen que
Jests és veritablement el Profeta que ha de venir al mén (Io 6,
14), perd pensen en un Messias politic (v. 15). El cec guarit passa
de tenir-lo com «un profetar (Io 9,17) que <és de Déu» (v. 33) a
confessar-lo el Fill de I’'homes (vv. 36-38). Molts d’entre els prin-
cipals cregueren en ell, perd per temor no confessaven la seva fe
(Io 12,42-43). En fi, la fe dels deixebles no serd plena fins després
dels ltims esdeveniments (Io 2,22; 12,16; 13,7), quan I’Esperit
els haura ensenyat totes les coses i els haurd fet recordar les
paraules de Jesis (Io 14,26), guiant-los a la veritat completa (Io
16,13) .

%t R. SCHNACKENBURG, Présent et futur. Aspects actuels de la théologie du
Nouveau Testament (Paris, 1969), pp. 118-121.
# Vegeu també Io 111-12; 1 Io 1,6-7.8-9; 2,4-5.9-10.23; 3,6; 4,2-3.5-6a; 5,12,

3 Tampoe no manquen a la ‘primera carta de sant Joan les matisacions
oportunes. Al costat de la tesi segons la qual qui ha nascut de Déu no peca
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Aquestes dues observacions ens permetran d’endinsar-nos en
el pensament de sant Joan deixant de banda problemes interes-
santissims, perd que aqui serien marginals i enfosquirien la linia
de la nostra argumentacié. El problema que volem afrontar és:
segons sant Joan, ;per qué creim? Altrament dit: ;Quina és la
catequesi jodnica sobre els motius de la fe? Tractarem en primer
lloc dels motius de creure; després, de la incredulitat, malgrat els
motius; finalment, de la fe com a do del Pare.

A. Els motius de creure

Segons sant Joan, ;per qué creiem?

Sant Joan, en identificar la fe amb l’acceptacié del testimo-
niatge divi, posa en primer terme, com a motiu de la fe, el testi-
moni de Déu. Creiem perqué acceptem el testimoniatge de Déu
sobre el seu Fill (1 Io 5,9-11); creiem perqué acceptem el testimo-
niatge de Jesus, el Fill que ve de dalt i ens diu el que ha vist i
ha sentit (Io 3,31-34. Cf. Io 3,11-12).

Perd als escrits jodnics la llista dels testimonis que avalen la
missié del Fill es multiplicaba. I la nocié de <testimoni» traspassa
—com entre nosaltres — I'ambit exclusivament personal, i aixi
parla del testimoniatge de les obres (Io 5,36; 10,25) i del testi-
moniatge de l'aigua i de la sang (1 Io, 5, 7-8).

Sant Joan ens diu que donen testimoniatge de Jests:

el Pare (Io 5,32.37; 8,18; 1 Io 5, 9-10)

les obres de Jesus, que vénen del Pare (Io 5,36; 10,25)
Jesis mateix (Io 8,14.18)

les Escriptures (Io 5,39)

I'Esperit (Io 15,26; 1 Io 5,6-8)

Joan baptista (Io 1,7-8.15.19.32.34; 3,26; 5,33-34)
la samaritana (Io 4,39)

les multituds (Io 12,17)

els deixebles (Io 15,27; 1 Io 1,2; 4,14)
I'evangelista (Io 19,35; 21,24)

Paigua i la sang (1 Io 5,7-8) 34

1 Io 3,69; 518), diu en to parenétic: «Us escric aixd perqué no pequeu. Perd
si algi pequés, tenim un intercessor prop del Pare, Jesucrist, just» 1 Io 2,1).
Cf. a més 1 Io 18-10; 516-17.

# Ens hem limitat a consignar aquells textos on explicitament hi ha el
verb paprupeiv o el substantiu wapropta. I no considere'{n tots els ?exto.s on
hi ha aquests mots, siné Gnicament aquells que es refereixen al testimoniatge
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I tots aquests testimonis sén veritables motius de creure, veri-
tables «perqués de la nostra fe, veritables causes de Pacte de fe.
¢De quina manera? ;per quina ra6? Ens caldra estudiar-ho.

Abans una observacié: Quan sant Joan parla dels motius de
creure no els anomena sempre explicitament c<testimoniss. Per
aixd0 hem preferit la denominacié més genérica de <motius de
creures a la de «testimonis».

Estudiarem, com a motius de creure, el testimoniatge del Pare
i de Jests; les paraules de Jesus; les seves obres; el testimoniatge
de les Escriptures; el testimoniatge del Baptista; el testimo-
niatge dels deixebles; les seves paraules i el seu amor; el testi-
moniatge de la samaritana; el de les multituds. Acabarem amb
una observacié sobre «veures i <testificars.

1. El testimoniatge del Pare i de Jesus

Jestis parla en dues ocasions del testimoniatge del Pare: Io
5,32.37 i 8,18. Sant Joan 'esmenta a 1 Io 5,9-10. :

Quan i com el Pare va testificar sobre el seu Fill?

Quan Jesus parla del testimoniatge del Pare no es refereix a
la veu del cel, de qué es parla a Io 12,28 %5 que és cronolodgica-

sobre Jests. Maptupeiv s troba 33 vegades a l'evangeli de sant Joan, 6 a la
primera carta i 4 a la tercera. Maptuvpta es troba 14 vegades a I'evangeli, 6 a la
primera carta i 1 a la tercera.

3% En aquest punt sant Joan contrasta amb els Sinoptics. Als Sindptics, tro-
bem dues declaracions del Pare sobre Jesis. Una al baptisme: «Tu ets el meu
Fill, l'estimat; en tu tinc posada la meva complaenga» (Mc 1,11. Cf. Mt 3,17;
Lec 3,22). L’altra a la transfiguracié: «Aquest és el meu Fill, I'estimat; escolteu-
lo» (Mc 9,7. Cf. Mt 17,5; Le 9,35). A sant Joan, en canvi, hi ha una tnica de-
claraci6 del Pare, i encara voltada d’obscuritat. Era prop la passié i Jesis va
dir: «Ara la meva anima se sent contorbada, i jqué diré? ;Pare, salveu-me
d’aquesta hora? Pero per aix0 he arribat jo en aquesta hora!» (Io 12,27). Aquesta
deliberacié de Jesus, atribulat davant la perspectiva de la passid, recorda l'ago-
nia de Getsemani que descriuen els Sinoptics (Mc 14,34-36.39; Mt 26,38-39.42.44;
Lc 22, 41-44). Pero la situacié es resol de diferent manera als Sinoptics i a
sant Joan. Als Sindptics, amb una pregaria de Jesis de submissié humil, que
serd la tercera peticié del Parenostre en la recensié de sant Mateu (cf. Mt 6,10):
«Que no es faci el que jo vull, sind el que vds voleu» Mec 14,36; cf. Mt 26,39.42;
Lec 22,42). A sant Joan, amb una pregaria enérgica i decidida, que ens recorda
la primera peticié6 del Parenostre (Mt 6,9; Le 11,2): «Pare, glorifiqueu el vostre
nom!> (Io 12,28 a). Responent a aquesta pregiria es va deixar oir la wveu del
Pare: «Vingué aleshores una veu del cel: Ja I'he glorificat i encara el glorifi-
carés (v. 28b). La veu del Pare es refereix a 1’obra acomplerta per Jesis i a
la que tot seguit acomplird amb la mort redemptora i amb la resurreccié.
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ment posterior. No és probable que es refereixi a la transfigu-
raci6: Joan la passa per alt al seu evangeli. Tampoc no és pro-
bable que es refereixi al baptisme: el quart evangeli no descriu
el baptisme de Jesiis; simplement en déna compte a través del
testimoniatge del Baptista (Io 1,29-34). Doncs, ;a qué es refereix
Jests? L’analisi dels textos ho aclarira.

Io 5,31-32.36-39: «31 Si jo testimonio de mi mateix, el meu
testimoniatge no és valid [literalment: veridic]; 32 és un altre
qui testimonia de mi; i jo sé que el testimoniatge que déna de
mi és valid [lit.: veridic] (...) 36 Jo, pero, tinc un testimoniatge
més gran que el de Joan: les obres que m’ha donat el Pare per
dur a terme, aquestes mateixes obres que faig, testimonien de mi
que el Pare m’ha enviat; 37 i el Pare que m’ha enviat, ell mateix
ha donat testimoni de mi. Perd vosaltres no heu sentit mai la seva
veu, ni heu vist la seva fag; 38 ni la seva paraula estad en vosal-
tres, ja que no creieu en aquell qui ell ha enviat. 39 Vosaltres
escruteu les Escriptures perqué penseu tenir en elles vida eterna,
i sén elles les que donen testimoni de mis,

Els exegetes no estan d’acord sobre qué vol dir aqui el testi-
moniatge del Pare. Uns pensen que el testimoniatge del Pare sén
les obres de Jests: «Les obres que m’ha donat el Pare per dur a
terme, aquestes mateixes obres que faig, testimonien de mi que
el Pare m’ha enviaty (v. 36) 36,

D’altres pensen en les Escriptures. Se’n parla al v. 39: «Vosal-
tres escruteu les Escriptures perqué penseu tenir en elles vida
eterna, i sén elles les que donen testimoni de mi» 37,

Finalment, no manca qui remet al testimoniatge intern del
Pare, de Io 6,44: <Ningt no pot venir a mi, si el Pare que m’ha
enviat no latreus %8,

& F.-M. Braun, Evangile selon Saint Jean, a La Scinte Bible de Piror et
Cramer, tom X (Paris, 1946), p. 356.

% M.-J. Lacrance, Evangile selon Saint Jean, 5.° éd. (Paris, 1936), pp. 152-
153; A. Wikenmauser, El Evangelio segin San Juan (Barcelona, 1967), p. 226.
Hi ha exegetes que creuen que el testimoniatge del Pare és alhora en les obres
de Jestis i en I'Escriptura: L. Bouver, El Cuarto Evangelio (Barcelona, 1967),
p. 150; H. Van pEN BussceE, Jean. Commentaire de UEvangile spirituel (1967),
pp. 236-237.

® . Mowwar, L’Evangile selon Saint Jean, a L’Evangile et les Epitres de
Saint Jean (de La Sainte Bible, de I'fcole Biblique de Jérusalem), 2.° éd. (Pa-

ris, 1960), p. 95.
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Tenint en compte el v. 37, I'exegesi més probable sembla la
que identifica el testimoniatge del Pare amb el de I'Escriptura.
El verb en perfecte, pepaptipnkev, fa referéncia a un fet passat
amb efectes presents. I el testimoniatge dels Escrits sagrats és
d’aquesta mena.

Perd ens inclinem a creure que aquest testimoniatge del Pare,
situat en el passat, perd present en els seus efectes, és I'encarnacié
del Fill, la seva missié al mén. Jestis és 'Enviat del Pare. El Pare,
en enviar-lo, va donar testimoniatge, i aquest testimoniatge és en-
cara present en el Fill enviat. Jests, fent referéncia al testimo-
niatge del Pare, anomena el Pare ¢ népyac pe, ¢el qui m’ha en-
viats: «El Pare que m’ha enviat, ell mateix ha donat testimoni
de mi» (Io 5,37. Cf. Io 8,18). I, quan acusa els jueus perqué no
accepten els testimonis que l'acrediten, diu: «Jo he vingut
(¢AnAuba, en perfecte) en nom del meu Pare, i no em rebeus
(Io 5,43). Creiem, doncs, que la missié és el testimoniatge que el
Pare ha donat del seu Fill.

Es veritat que aquesta missié divina de Jesds se’ns fa palesa
en la vida de Jesds, quan contemplem la gloria que té del Pare
com a unigénit, ple de gracia i de veritat (Io 1,14). En aquest sentit
el testimoniatge del Pare es confon amb el de les obres de Jesis.
També és veritat que tota I'Escriptura s’orienta a l'obra de Je-
sus, en la qual trobara la seva plenitud (cf. Mt 5,17). I en aquest
sentit I'Escriptura és també el testimoniatge del Pare. I, finalment,
com que ningd no pot reconéixer la missié divina de Jesus si el
Pare que 'ha enviat no latreu (Io 6,44), també pot dir-se que
Patraccié interna del Pare és el testimoniatge que déna a favor
del seu Fill. Perd cal posar l'accent en la mateixa missié de Jests
al mén. Confirmarem aquesta interpretacié amb l’examen de I’al-
tre text:

Io 8,12-19: «12 Jesus els continui parlant: Jo séc la llum del
mén; qui em segueix no caminara a les tenebres, siné que tindra
la 1lum de la vida. 13 Els fariseus li digueren: Tu testimonies de
tu mateix; el teu testimoniatge no val [lit.: no és veridic]. 14 Je-
s@s els va respondre: encara que jo testifiqui de mi mateix, el
meu testimoniatge és valid [lit.: veridic], perqué sé d’on he vin-
gut i on vaig; en canvi vosaltres no sabeu d’on vinc ni on vaig.
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15 Vosaltres judiqueu segons la carn; jo no judico ningd. 16 I si
per cas judico, el meu judici és valid [lit.: veridic], perqué no
séc sol, siné jo i el qui m’ha enviat; 17 i en la vostra Llei esta
escrit que el testimoniatge de dos homes té valor [lit.: és veridic].
18 Jo s6c qui dono testimoni de mi mateix, i déna testimoni de
mi el Pare que m’ha enviat. 19 Llavors li digueren: ;On és el teu
Pare? Jests respongué: No em coneixeu ni a mi ni el meu Pare;
si em coneguéssiu a mi, també coneixerieu el meu Pares.

Voldriem destacar dos punts. Primer: Jesis déna testimoni
de si mateix. Segon: el testimoniatge del Pare.

Primer. Comenga el didleg amb una afirmacié esclatant: <Jo
séc la llum del mén» (v. 12, Cf. Io 1,4-5.7-9; 3,19; 9,5; 12,35-36.46).
Els fariseus en captaren l'abast. La llum s'imposa per si mateixa.
No necessita justificacié. No necessita presentacié. Sols passa des-
apercebuda als cecs. I acusen Jesiis: «Tu testimonies de tu ma-
teix; el teu testimoniatge no val» (v. 13). Aquestes paraules ens
recorden les que havia dit Jesis: «Si jo testimonio de mi mateix,
el meu testimoniatge no és valids (Io 5,31). Perd aqui Jesus ex-
plica de quina forma ell déna testimoni de si mateix, de manera
que el seu testimoniatge té valor: <Encara que jo testifiqui de mi
mateix, el meu testimoniatge és valid, perqué sé d’on he vingut i
on vaigs (v. 14). El testimoni de Jesiis és valid perqué sap que
és U'Enviat (cf. Io 7,28-29). Ho sap perqué ha davallat del cel (Io
3,13) *, perqueé ve de dalt —del cel — (Io 3,31) i és de dalt (Io 8,
23), perqué té l'estada al mateix si del Pare (Io 1,18). Jesus tes-
timonia de si mateix com a Enviat del Pare. I com a Enviat del
Pare és I'inic que pot dir: Jo-Séc*® i: «Heu sentit que es va
dir... perd Jo-us-Dic (&yw 3¢ Aéyw Upiv)...» (Mt 5,21-22.27-28.
31-32.33-34.38-39.43-44. Cf. Lc 6,27).

Segon. El testimoniatge del Pare. El testimoniatge de Jests
sobre si mateix és valid perqué és I'Enviat. Jesus-Enviat evoca
dues persones: el Pare que l'envia i el Fill que és enviat. El Pare
i el Fill donen conjuntament testimoniatge per la relacié que els
uneix; la missié: «Jo séc qui dono testimoni de mi mateix, i déna

® Jesus ha baixat, xataBaiverv, del cel: Io 3,13; 6,33.38.41.42.50.51.58. .
© Recordeu els textos: Io 8,24.28.58; 13,19. «Jo séc (é\n}) elwt) el. qui dono
testimoni de mi mateix» (Io 8,18) pot contenir una aHusic al Nom divi.
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testimoni de mi el Pare que m’ha enviat> (Io 8,18) 4. La missis-
(activa per part del Pare, passiva per part de Jests) és el testi-
moniatge que acredita Jests davant dels homes:

és el testimoniatge invisible del Pare
que esdevé visible en Jesucrist

és el testimoniatge increat del Pare
que esdevé realitat creada en Jesucrist

és el testimoniatge divi del Pare
que esdevé divino-humd en Jesucrist.

Pero, ;qui és capac de copsar-lo? Qui arriba a conéixer Jests.
No qui el coneix segons la carn, siné qui el coneix com a Enviat
del Pare. Perqué qui coneix Jesucrist com a Enviat, coneix pel
mateix fet el Pare que ’ha enviat: «Si em coneguéssiu a mi, també
coneixerieu el meu Pares> (Io 8,19. Cf Io 12,45; 14,9) 2

Jestis, com a Enviat del Pare és la manifestacié del testimo-
niatge increat del Pare. Jestis mateix, el Fill encarnat, enviat al
mén, és auto-testimoni, és motiu de creure, és llum que s’imposa
i no necessita justificaci6. Tomas, en veure’l ressuscitat, confes-
sara: «Senyor meu i Déu meu!> (Io 20,28).

Perd Jests es manifesta com a testimoni amb la seva vida:
amb les seves paraules i amb les seves obres. Sic agit unumquod-
que prout aptum natum est, deien els escolastics, citant Aristotil.
Jestis parla i obra com a Enviat del Pare. Les seves paraules i
les seves obres sén motiu de creure.

4 Com a testimoniatge de dos és valid davant la Llei dels jueus (o 8,17.
Cf. Dt 17,6).

2 Fls jueus tenen una visié purament humana de Jests. No saben d’on ve
nl on va (Io 8,14). El seu judici és segons la carn, xogto THY oRoxa do 8,15).
Joan ens el descriu al capitol 6: «;Aquest no és Jesus el fill de Josep, del qual
coneixem el Pare i la mare? ;Com diu ara: he baixat del cel?> (o 6,42). Cons-
tantment demanen a Jesis que els provi que és I'Enviat: «;I vds quin signe
féu perqué el vegem i us creguem?»> (o 6,30. Cf. Io 218). Ens trobem davant
l'enigma del quart evangeli «on tot és evident, tot és clar, perd el vel es troba
en la incredulitat del mén» (Scruite, Der Begriff der Offenbarung im Neuen
Testament, Miinchen, 1949, p. 19, citat per SCHENACKENBURG, Présent et futur.
Aspects actuels de la théologie du Nouveau Testament, Paris, 1969, p. 121). Més.
avall ens deturarem a considerar aquest punt.
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2. Les paraules de Jesis

Jeslis parla de part del Pare#. Ell és el Logos de Déu, la
Paraula del Pare (Io 1,1). I com que és Déu-amb-nosaltres parla
amb autoritat (Me 1,22; Mt 7,29; Lc 4,32). Com que és el Jo-Séc
pot dir Jo-us-Dic. Joan ens presenta la paraula de Jestis com a
motiu de creure, en una doble direccié:

per rad de la doctrina que exposa
per ra6 de la seva omnisciéncia,

a) La doctrina de Jesiis

Llegim a Io 4,41-42: «Molts samaritans cregueren per la seva
paraula (3i1ad tdv Adyov). I deien a la dona: Ja no és pel que tu
deies que creiem; nosaltres mateixos 'hem sentit, i sabem que
aquest és veritablement el salvador del mén».

Amb ocasié de la festa dels tabernacles, Jests ensenya que la
seva doctrina venia del Pare, que ell era 'Enviat del Pare, que
era capa¢ de sadollar la set dels homes (Io 7,14-38). Alguns el tin-
gueren pel Profeta (de la fi dels temps) (Io 7,40). D’altres pel Mes-
‘sias (Io 7,41). Els mateixos guardes, encarregats d’agafar-lo, di-
gueren: «Ningd no ha parlat mai com aquest home» (Io 7,46).
Jests es declard també Llum del mén, Fill del Pare i Jo-Sée
(Io 8,12-29). L’evangelista observa: «En dir aquestes coses, molts
van creure en elly (Io 8,30).

Després del discurs sobre el pa de vida (Io 6), Pere digué en
nom dels dotze: «Vés teniu paraules de vida eterna, i nosaltres
creiem i sabem que vés sou el Sant de Déu» (Io 6,68-69).

I Marta creu en les paraules de Jests sobre la vida de la fe,
més forta que la mort corporal, i confessa que Jes(is és el Crist,
el Fill de Déu que havia de venir al mén (Io 11,25-27).

b) L’ommisciéncia de Jesis
Jests coneix les coses ocultes, i aixd és motiu de creure per a

Natanael i per a la samaritana,
Felip presentd Natanael a Jestis. En veure’l Jesis va dir:

eI 3,34; 17,16-17; 8,26.38.40; 12,49-50; 14,10.24; 151522 (en el context, vv.
21-23).
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«Heus aqui un israelita de debd, un home sense engany. ;D’on
em coneixeu?, li féu Natanael. Abans que Felip et cridés, li va
respondre Jests, quan eres sota la figuera, t'he vist> (Io 1,47-48).
Aquestes paraules de Jesiis van moure Natanael a una professio
de fe: <Rabbi, vés sou el Fill de Déu, vés sou el Rei d’Israel»
(v. 49). Natanael va creure perqué Jests li va dir: «T’he vist
sota la figueras (v. 50).

Joan al capitol quart de l'evangeli narra el didleg de Jests
amb una dona samaritana que havia anat a cercar aigua al pou
de Jacob. El dialeg, elevat i ple de simbolisme espiritual per part
de Jesus, és tens i, a voltes, irdnic per part de la samaritana. En el
transcurs del dialeg, Jesus acusa proféticament la vida irregular
de la samaritana: I’'home amb qui viu no és el seu marit (Io 4,
16-18). La dona sens dubte es va molestar i va intentar desviar la
conversa. Jests no era solament un somniador que prometia aigua
viva quan no tenia res per a pouar, siné que a més era un profeta
que sabia el que no s’ha de saber. Sembla que les paraules de la
samaritana: «Veig que sou profeta, vis» (Io 4,19), no sén pas una
professié de fe, siné una resposta de ressentiment i una ocasié per
a canviar de tema. Perd Jesus, al final, declara que ell és el Mes-
sias (Io 4,25-26), i aquesta declaracié 1i va convertir el cor. I amb
visié més profunda va reconéixer en l'acusacié profética de Jestis
un motiu per creure en la messianitat, De fet, empra aquest ar-
gument per a portar els seus conciutadans a Jestis (Io 4,29) i per
desvetllar-los 1a fe (Io 4,39).

D’altra banda, Jestis prediu les coses futures (o en part futu-
res): la traicié de Judas (o 13,18-19) i la propia mort (Io 14,28-
29). La prediccié6 d’aquests esdeveniments és, per als apdstols,
motiu de creure o de no defallir en la fe en aquells moments de
tribulacié. Jesis també havia predit, veladament, la seva resur-
reccié (Io 2,19-22).

3. Les obres de Jesiis

Les obres de Jesiis vénen del Pare que I’ha enviat4t. Jests
les invoca com a testimoni de la seva missié divina (Io 5,36; 10,

“ Jo 4,34; 519-20.36; 9,4; 10,2532.37-38; 14,20-11; 174. A més cf. Io 1524 en el
context, vv. 21 ss.
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25), com a motiu de creure (Io 10,37-38; 14,10-11) i, a voltes, com
a acusacié contra la incredulitat dels jueus (Io 7,21; 10,32; 15,
24) 48,

Entre les obres de Jesus, destaquen els signes, t& onpeia. El
signe joanic és ordinariament un fet miraculés (tépac, cf. Io 4,48),
pero l'evangelista el contempla, primariament, com a signe divi.
Mollat, que n’ha estudiat els diversos aspectes, els subordina i els
explica tots per una realitat d’ordre teoldgic, I'encarnacié: <«Els
semeia sén, per sant Joan, els fets del Verb encarnat que conviu
entre nosaltres; sén els ¢signes» del Fill de Déu» 46, Cal notar la
mutua complementacié entre els signes i les paraules: els signes
tenen un llenguatge propi i els discursos en revelen el sentit pro-
fund 47,

Els signes porten a la fe. Sén motius de creure. Sant Joan en
té conscieéncia clara i ho expressa a la conclusié de l'evangeli:
«Molts d’altres signes féu encara Jesis davant els deixebles, que
no estan escrits en aquest llibre; aquests s’han escrit perqué cre-
geu que Jests és el Crist, el Fill de Déu, i aixi, creient, tingueu
vida en el seu nom» (Io 20,30-31).

El signe més gran de Jests és la seva mort i resurreccié. En
expulsar els venedors del temple, els jueus li digueren: «¢;Quin
signe ens mostres per obrar aixi?» (Io 2,18). La resposta de Jesus,
«Desfeu aquest temple, i en tres dies el tornaré a aixecar» (v. 19),
es referia al temple del seu cos (v. 21). Els deixebles ho compren-
gueren quan hagué ressuscitat d’entre els morts (v. 22). En una
altra ocasié Jesus digué: <I jo, quan seré enlairat (Uywfd) de

% Ta nostra mentalitat, un xic aristotélica, ens mena a considerar exclusi-
vament les obres de Jesis com la prova de la veritat de les seves paraules.
Jesis afirma la seva missié divina. I la prova amb unes obres extraordinaries,
meravelloses, sobrehumanes. Es tracta de fer uns quants siHogismes i arribar a
la conclusié que cal tenir Jesds com a enviat del Pare. Perd, no. La mentalitat
de l’evangelista dista un bon tros del nostre racionalisme. Tant les paraules de
Jestis com les seves obres sén la manifestacié de la seva missié. Per sant Joan,
les obres no sén solament una raé extrinseca que avali la missi6 de Jesus,
siné que primordialment manifesten — encarnen — aquesta mateixa missi6 i en
s6n acompliment.

“ D, Morrat, Le semeion johannique, a Sacra Pagina, II (Paris, Gembloux,
1959), pp. 209-218, especialment p. 217.

7 Ja sant Agusti shavia adonat d’aguest aspecte dels miracles de Jests
que una preocupacié posterior —predominantment apologética—ha contribuit
a paHiar: «Interrogemus ipsa miracula, quid nobis loquantur de Christo: habent
enim si intelligantur, linguam suam. Nam quia ipse Christus Verbum Dei est,
etiam factum Verbi verbum nobis ests Un Ioannis Evangelium, tract. 24, n. 2).
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terra, atrauré tothom cap a mi» (Io 12,32. Cf. Io 8,28). I a conti-
nuacié 'evangelista afegeix: «Deia aixd significant (onpaivwyv) de
quina mort havia de morir» (v. 33). Noteu, perd, que '’evangelista
contempla la mort de Jests a la llum de la resurreccié. “Yyolv
indica tant I'enlairament de la creu (humiliacié) com la glorifi-
cacié de Jests 8. Després de la resurreccid, el deixeble que Jesis
estimava va entrar al sepulcre buit, va veure i va creure (Io 20,8).
I Tomas, que no donava crédit als altres apdstols, davant l'evi-
déncia del Ressuscitat, el va confessar «Senyor» i <«Déus (Io
20,28).

Perd, al costat del signe per antonomasia, I’evangelista en narra
d’altres, subratllant que motivaren la fe:

A Cana de Galilea Jesiis va convertir l'aigua en vi, va manifestar
la seva gloria, i els seus deixebles cregueren en ell (Io 2,11).

El funcionari reial de Cafarnaiim va creure amb tots els de la seva
casa, perqué Jesis va guarir el seu fill malalt (Io 4,53-54).

Les multituds que seguien Jesils perqué veien els signes que feia
amb els malalts (Io 6,2), en presenciar el de la multiplicacié dels pans,
digueren: «Aquest és veritablement el profeta que ha de venir al mén»
(To 6, 14).

La guaricié del cec de naixement, a més de dur-lo a ell a la fe
(Io 9,17.33.35-38), causa en alguns una reacci6é favorable envers Jesis
(Cf. Io 9,16; 10,21).

La resurreccié de Llatzer va enfortir la fe dels deixebles (Io 11,15)
i va motivar la fe en molts dels jueus coneguts de Marta i Maria (lo
1145; 12/9. Cf. 11,41-42). També les multituds aclamaren amb FHo-
sanna! Jeslis perqué havia fet aquest signe (Io 12,12-15.17-18).

A més d’aquests cinc signes, Joan descriu la guarici4 d'un
paralitic (Io 5,1-9) i el pas de Jestis pel llac de Tiberiades, cami-
nant sobre les aigiies (Io 6,16-21), i a 'apéndix es narra la pesca
extraordinaria (Io 21,1-14). Perd cap d’aquests fets no és anome-
nat signe.

En canvi, es parla sovint dels qui cregueren veient els signes
que feia Jests, sense que es precisi de quins signes es tracta:

A Jerusalem, durant la primera Pasqua de la vida ptblica de Jesis,
molts cregueren en ell veient els signes que feia (lo, 2,23).
Nicodem reconegué que Jesds havia vingut com a mestre de part

¥ O. CurLmanN, Les sacrements dans UEvangile johannique, a La foi et le
culte de UEglise primitive (Neuchitel, 1963), p. 144.
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de Déu perqué ningd no podia fer els signes que ell feia, si Déu no
era amb ell (Io 3,2).
Durant la festa dels Tabernacles molts van creure en Jesus i deien:

¢,El Crist, quan vindr3, fard més signes que no ha fet aquest?» (Io
7,31).

Fins d’entre els principals dels jueus molts cregueren en Jests per
causa dels signes (Io 12,42 en relacié amb 12,37).

Els signes tenen tanta importancia en el quart evangeli que
Bultmann va arribar a pensar en una Semeia-Quelle (utilitzada
per 'evangelista parallelament a una coHeccié de discursos o d’al-
tres documents) *°, Pero aqui hem de prescindir del tema de la
Formgeschichte, per subratllar 'aspecte teoldgic dels signes: ma-
nifesten la gloria de 1'Unigénit del Pare (Io 2,11, en relacié a Io
1,14); s6n accions del Pare per mitja (3id) de Jesus (Act 2,22).
En un mot, els signes participen del testimoniatge increat del Pare,
fet visible per mitja del Fill enviat al mén.

4. El testimoniatge de les Escriptures

L’Escriptura déna testimoniatge de Jesus. Jests I'invoca a Io
5,39-40.45-47: <Vosaltres escruteu les Escriptures perqué us pen-
seu tenir en elles vida eterna; i elles sén les que donen testimoni
de mi; perd no voleu venir a mi per tenir vida (...) No us pen-
seu pas que jo us acusaré davant del Pare; ja hi ha qui us acusa,
Moisés, en qui vosaltres heu posat 'esperanca; perqué si cregués-
siu Moisés, em creurieu a mi, ja que ell de mi va escriure. Pero
si no creieu els seus escrits, jcom creureu les meves paraules?».

Les Escriptures sén un testimoni de Jesis perqué sén com un
riu que desemboca en Jesus. Els jueus piadosos vivien de la Llei.
I Jestis n’és 'acompliment, la plenitud (c¢f. Mt 5,17). Sant Pau,
en to polémic contra els judaitzants, anomena la Llei maidaywydc
eic Xpiotév (Gal 3,24). Sant Joan, d’un cap a l'altre de I'Evangeli,
mostra que I'encarnacié redemptora de Jests, la seva missi6, és
el cim de tot ’Antic Testament 5°,

« Buvrmann, Das Evangelium des Johannes (Gottingen, 1950), pp. 78, 131, etc.
= Vegeu Io 1,23 (Is 40,3); 1,51 (Gen 28,12); 2,17 (Ps 69,10); 6,31 (Ex 16,4.13-15;
Num 11,7-9; Neh 9,15; Ps 78,2); 645 (Is 54,13; Ier 31,33-34); 7,38 (Prov 184; Is
58,11; Ps 78,16); 7,42 a (2 Sam 7,12; Ps 89,3-5); 742b (Mich 5,2); 8,24.28.58 (Ex 3,14;
Deut 32,39; Is 414; 43,10; 464; 48,12; 52,6); 10,34 (Ps 82,6); 12,13 (Ps 118,25-26);
12,15 (Zach 9,9); 12,38 s 53,1); 12,40 (Is 6,10); 13,18 (Ps 41,10); 13,19 (Ex 3,14; Dt
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No es tracta d’'un testimoni extrinsec. Es tracta de la mateixa
paraula del Pare que és anunciada pels Profetes, i ara es mani-
festa en tota la seva plenitud en el Fill: <Després que en altre
temps Déu havia parlat als pares molt sovint i de moltes maneres
per mitjd dels profetes, en aquests dies que sé6n els Gltims ens ha
parlat a nosaltres per mitja del Fill> (Hebr 1,1-2).

5. EI testimoniatge del Baptista

L’evangelista déna molt de relleu al testimoniatge del Baptista
sobre Jests. En parla a Io 1,6-8.15.19-28.29-34.35-36; 3,22-30, i hi
torna a fer allusi6 a Io 5,33-36; 10,40-42. Volem destacar la pri-
mera referéncia, que es troba al proleg de 'evangeli:

Io 1,6-8: «6 Aparegué un home enviat de Déu, que es deia
Joan. 7 Aquest vingué com a testimoni, a testimoniar de la Llum,
a ti que tots creguéssin per ell. 8 No era pas la Llum, siné que
havia de testimoniar de la Llums>.

La missié del Baptista demana una atencid especial. Cal desta-
car-ne tres notes:

Primera. Ve de Déu. El Baptista és un enviat de Déu,
dnectaipévoc (cf. Io 3,28). També Jesis és enviat de Déu. Aqui
entra en joc l'analogia. Es pot dir que mentre el Baptista és
un enviat, Jestis és EL QUI EL. PARE HA ENVIAT.

Segona. Ve com a testimoni, eic paprtupiav. També aqui cal
tenir en compte l'analogia del concepte de testimoni (que estd en
funci6 del concepte de missig). Jestis pot dir: Jo séc qui dono tes-
timoni de mi mateix> (Io 8,18). El Baptista és un testimoni de
Jests, de la Llum. Perd el testimoniatge del Baptista és d’alguna
manera el testimoniatge de Déu, perqué el Baptista és un enviat
de Déu, que participa en l'accié divina de testificar.

Tercera. La finalitat Gltima de la missi§ del Baptista és que
tots creguin per mitja d’ell, iva navtec moTelowav ' altol. Creure
per mitja d’ell 5! és acceptar el seu testimoniatge sobre la Llum.

32,39; Is 41,4; 43,10; 46,4; 48,12; 526); 1525 (Ps 35,19; 69,5); 19,24 (Ps 22, 19); 19,28
(Ps 22,16); 19,29 (Ps 69,22); 19,36 (Ex 12,46; Num 9,12; Ps 34,21); 19,37 (Zach 12,10);
20, 9 (Ps 169-11).

% La construccié migredsty did es troba sis vegades a sant Joan: creure pel
Baptista que dona testimoni de la Llum (Io 1,7); creure per la paraula de la
samaritana (Io 4,39.42); creure per la paraula dels deixebles (o 17,20); per la
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v v,q

Pero, ;la Llum necessita qui en doni testimoniatge?, ;no s'imposa
per si mateixa (Io 8,12) ? Ens trobem davant una de les paradoxes
de sant Joan i de tot el Nou Testament. La Llum necessitara pre-
sentacié perqué s’ha abaixat fins a la carn (Io 1,14. Cf. Phil 2,5-8).
Joan ha vingut perqué fos manifestada a Israel (Io 1,31). Pero
solament els esdeveniments darrers la posaran en plena evidéncia
(cf. Io 2,22; 1216, 13,7; 14,26. Vegeu també Phil 2,9-11) 32,

6. El testimoni dels deixebles

Jests diu als seus deixebles que sén els seus testimonis:
«I vosaltres també doneu testimoni, vosaltres que sou amb mi des
del principi» (Io 15,27).

Destaquem tres notes del testimoniatge dels deixebles:

Primera. Els deixebles sén enviats per Jesus: «Aixi com m’heu
enviat al mén, jo també els he enviats al méns (Io 17,18); «Tal
com m’ha enviat el Pare, aixi us envio jo a vosaltres» (Io 20,21).
L’analogia és palesa. La missié de Jests és 'exemplar i la raé de
ser de la missié dels deixebles. Els deixebles participen en la mis-
sié divina que Jests té del Pare.

Segona. Els deixebles donen testimoniatge: <«La vida s’ha ma-
nifestat i ’hem vista, i en donem testimoni i us anunciem la vida
eterna, la que era prop del Pare i se’'ns ha aparegut» (1 Io 1,2);
<I nosaltres hem contemplat, i en donem testimoni, que el Pare ha
enviat el Fill com a Salvador del mén» (1 Io 4,14). El testimo-
niatge dels deixebles és subordinat al testimoniatge de Jesis (com
la seva missié és subordinada a la de Jests). Els deixebles donen
testimoni de la manifestacié de la vida eterna, de la missié del Fill
al mén. I la missié i la manifestacié del Fill sén el testimoniatge
increat del Pare que esdevé creat en Jesucrist.

Tercera. La finalitat del testimoniatge dels deixebles és la

paraula de Jestis (Io 4,41); per les seves obres (Io 141D. A Io 1,7 i 17,20, 514
porta genitiu; als altres textos, acusatiu. Sempre indica una veritable causa
de la fe.

%2 T.a transparéncia del quart evangeli s'explica perqué l'autor contempla
Jestis a la llum dels tltims esdeveniments. I, guiat per I'Esperit, ha arribat a
la veritat plena (cf. To 14,26; 16,12-13), el que li permet de presentar simulta-
niament el Crist encarnat i ¢l Crist glorificat. Cf. O. CurLmMaNN, La foi et le
culte de UEglise primitive, Cinquiéme Partie, Les sacrements dans UEvangile
johannique (Neuchatel, 1963), pp. 141-143; Christologie du Nouveau Testament
(Neuchétel, Paris, 1958), pp. 157, 248.
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comunié amb Déu (kovwvia), fruit de la fe 53, Acabem d’esmentar
dos textos de la primera carta de sant Joan sobre el testimoniatge
dels deixebles. Doncs bé, a continuacié del primer llegim: <Alld
que hem vist i sentit, us ho anunciem també a vosaltres, a fi que
també vosaltres tingueu comunié amb nosaltres. I la nostra co-
munié és amb el Pare i amb el seu Fill Jesucrist> (1 Io 1,3); i a
continuacié del segon: <El qui confessa que Jests és el Fill de
Déu, Déu resta en ell, i ell en Déu» (1 Io 4,15). La tinalitat del
testimoniatge és sempre la fe que porta a tenir vida eterna (cf. Io
20,30-31; 1 Io 5,13).

La semblanca entre la missié del Baptista com a testimoni i
la dels deixebles és palesa. Només que el Baptista és encara en la
penombra. Déna testimoniatge de la redempcié futura. Mentre que
els deixebles sén a plena llum. Els esdeveniments pasquals han
esquingat el vel de I'Antiga Alianca, i donen testimoniatge de la
redempcié acomplerta.

El testimoniatge dels deixebles s’expressa en les seves paraules
i en les seves obres — particularment en I’'amor fratern —. Consi-
derem ara la paraula dels deixebles i la seva unitat per la caritat
com a motius de creure.

Y. La paraula dels deixebles

La paraula dels deixebles de Jestis és motiu de creure. Jests
a Poracié sacerdotal diu: «No prego solament per ells [pels deixe-
bles], siné també pels qui creuran en mi per llur paraula (3ia
10U Adyou aUtd@v)» (Io 17,20). I tota I'obra de Joan és un testimo-
niatge sobre Jestis: «I nosaltres hem contemplat i donem testi-
moni que el Pare ha enviat el Fill com a Salvador del mén» (1 Io
4,14). 1 els dotze digueren a la comunitat de Jerusalem: <No esta
bé que nosaltres deixem la paraula de Déu per dedicar-nos a dis-
tribuir almoines a les taules (...) Nosaltres continuarem dedi-
cats a Poracié i al ministeri de la paraulas (Act 6,2.4). La paraula
apostdlica no és una simple repeticié llunyana de la Paraula de
Déu; n’és una expressié viva, una participacio.

= Quan sant Joan parla de la fe, pensa en la fe viva. Per ell, § miotedwy
és el mateix que § &yan®dv. Amb tot —com sha vist al comengament d’aquesta
segona part de lestudi —admet una fe imperfecta, incipient.
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8. La unitat entre els deirebles per la caritat

Un altre motiu de creure: la unitat entre els deixebles. Jests
la va demanar al Pare en I'oracié sacerdotal: que siguin u perqué
el mén cregui que vés m’heu enviat, perqué el mén conegui que
vés m’heu enviat (Io 17,21.23). I abans Jesis mateix havia asse-
nyalat la caritat fraterna com a criteri per a conéixer els seus
deixebles (Io 13,35), i, per tant, com a cami per anar a ell (perqué
pels deixebles es va a Jests, i per Jesus al Pare. Cf. Io 13,20).
La caritat fraterna es motiu que porta a la fe, perqué manifesta
I'amor que Jesis ens ha tingut: Jests «va donar la seva vida per
nosaltres; i nosaltres també hem de donar la vida pels germans»
(1 Io 3,16). I I'amor que Jests ens ha tingut és la manifestacié
entre nosaltres de amor increat del Pare: <La caritat de Déu
enmig de nosaltres (év vpiv) s’ha manifestat en aixd: que Déu ha
enviat el seu Fill unigénit al mén, a fi que visquem per ell»
(1 Io 4,9).

9. El testimoniatge de la samaritana

La samaritana, convertida per les paraules de Jesis, va anar
a 'encontre dels seus paisans i els digué: «Veniu a veure un home
que m’ha dit tot el que havia fet; ;no és pas el Crist?> (Io 4,29).
I l'evangelista observa: «Molts dels samaritans d’aquell poble van
creure en ell [en Jesus] per la paraula de la dona (3ia Tév Xéyav)
que testificava: M’ha dit tot el que he fet> (v. 39).

10. El testimoniatge de les multituds

Llegim a Io 12,17-18: ¢La multitud, que estava amb ell quan
va cridar Llatzer del sepulcre i el va ressuscitar d’entre els morts,
donava testimoniatge. Per aixd sorti també a rebre’l la multitud,
perqué havien sentit dir que ell havia fet aquest signes.

Els qui havien presenciat la resurreccié de Llatzer en donaven
testimoniatge; i els que els sentiren (akolewv) —i els donaren
credit — sortiren a rebre Jestis i a aclamar-lo com a rei d’Israel
(cf. v. 13).
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11. Veure i testificar

Hi ha un punt que demana una atencié especial. La relaci6
entre veure (opav, fedclal) i testificar (papTupeiv) 4.

Jesus testifica el que ha vist al si del Pare: «Déu, ningil no
I'ha vist (écpakev) mai; un unigénit Déu que estd al si del Pare,
ell és qui I'ha revelats (Io 1,18); «No és pas que ningt hagi vist
(twpakev) el Pare, llevat del qui estd amb Déu; aquest és qui ha
vist (twpakev) el Pare» (Io 6,46); «En veritat, en veritat et dic
que parlem del que sabem, i testifiquem alld que hem vist
(twpakapev)» (Io 3,11); «El qui ve del cel (...) testifica alld que
ha vist (éwpakev) i ha sentits (Io 3,31-32); «Jo dic alld que he
vist (éwpaka) estant amb el meu Pare» (Io 8,38).

Joan baptista déna testimoni de Jesiis perqué ha vist I'Esperit
que davallava damunt d’ell: «He vist (tebéapai) I'Esperit que
davallava del cel com un colom i es posava damunt seu. Jo no el
coneixia, perd el qui em va enviar a batejar amb aigua em va dir:
Aquell damunt del qual veuras (idyc) davallar i posar-se I'Es-
perit, aquest és el qui bateja amb I'Esperit Sant. I jo he
vist (¢wpaka) i he testificat que aquest és el Fill de Déus (Io 1,
32-34).

Els deixebles donen testimoni de Jesis perqué han vist: «I vam
contemplar (éfeacduefa) la seva gloria, gloria que té del Pare
com a Unigénit, ple de gracia i de veritats (Io 1,14). Al comen-
cament de la primera carta de sant Joan s’afirma una i altra ve-
gada que el testimoniatge i 'anunci segueixen la contemplacié i
la visié: «Alld que era des del comencament, alldo que hem sen-
tit, alldo que hem vist amb els nostres ulls (éwpdkapev Toic
d¢Batyoic udv), alld que hem contemplat (£6eacapeba) i que les
nostres mans han tocat referent al Logos de la vida — perqué la
vida s’ha manifestat i ’hem vista (fwpakapev) i en donem testi-
moni i us anunciem la vida eterna, la que era prop del Pare i se’ns
ha manifestat —, alld que hem vist (éwpdxapev) i sentit, us ho
anunciem també a vosaltress (1 Io 1,1-3). A 1 Io 4,14, hi ha la
mateixa idea: «I nosaltres hem contemplat (teBeapeba), i en do-

& Cf. I. bE LA PoTTERIE, La notion de témoignage dans Saint Jean, a Sacra Pa-
gina, I, pp. 197-199.
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nem testimoni, que el Pare ha enviat el Fill com a Salvador del
moéns. I el mateix evangelista, quan testifica que sorti sang i aigua
del costat de Crist, diu: «I el qui ho ha vist (6 éwpakdc), n’ha
donat testimoni» (Io 19,35).

Veure i donar testimoni s’entenen d’'una manera diferent quan
es tracta de Jesls i quan es tracta del Baptista o dels deixebles.
Jests déna testimoni del que ha vist al si del Pare, d’'una realitat
transcendent que 'home no ha vist mai (Io 1,18; 6,46; 1 Io 4,12).
El Baptista i els deixebles donen testimoni d’unes realitats histo-
riques esdevingudes. Perd en el seu testimoniatge, cal distingir
curosament dos plans: el del simple fet i el de la interpretacié
del fet amb una Illum superior. El Baptista va veure 1'’Esperit
posar-se damunt Jestis i va testimoniar que Jesius és el Fill de
Déu. Els deixebles van conviure amb JestGs i van testificar que
és el Fill enviat pel Pare com a salvador. El Baptista i els deixe-
bles sé6n testimonis d’'uns fets i d’'una fe. Els fets els han vistos.
La fe també és una visi6. Es una participacié en la visié de Jesus.
En efecte:

De Jests, llegim que revela (laleiv), que testifica (papTupciv)
i que fa saber (yvwpilew):

el que sap (eidiva) (Io 3,11)
el que ha vist (opav) (Io 3,11.32; 8,38)
el que ha sentit (akoUeiv) (Io 3,32; 8,26.40; 15,15).

I la nostra fe és:

condixer (ywuokew, cidévar). Basta comparar els segiients tex-
tos: Io 11,27 amb 7,26; Io 8,24 amb 8,28; Io 17,21 amb 17,23; Io
14,10-11 amb 14,20 5%,

veure. Considereu el parallelisme entre creure i veure en
aquests dos textos: «Perqué aquesta és la voluntat del meu Pare:
que tot aquell qui veu (6 Bewplv) el Fill i creu (kai motevwv)
en ell, tingui vida eterna» (Io 6,40); «Qui creu (6 motelwv) en

% Arraro, Fides in terminologia biblica, a «Gregorianum» 42 (1961) 463-505,
sobre aquest punt: pp. 500-502; WIKENHAUSER, op.cit, pp. 373-374; H. SCHLIER,
Croire, connaitre, aimer dans P'Evangile de Saint Jean, a Essais sur le Nouveau
Testament (Paris, 1968), pp. 325-348, sobre aquest punt: pp. 330-333. Segons
Bultmann yiy@haxetv representa un estadi superior a migredery, en el qual ob-
jecte de la fe és posseit plenament i definitivament (BurTmANN, 'y:vdmxm, a
Th.Wb.zN.T., I, 689-719, sobre aguest punt: p. T13).
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mi, no creu en mi, sin6 en el qui m’ha enviat! i qui em veu
(6 Bewplv) a mi, veu el qui m’ha enviats (Io 12,44-45) 5¢.

escoltar o sentir. Vegeu el parallelisme entre moteley i akolev
a Io 8,45-47: «Perd6 a mi, perqué dic la veritat, no em creieu. ;Qui
de vosaltres em pot demostrar que he pecat? Si dic la veritat,
per qué no em creieu? Qui és de Déu, escolta (akolet) les parau-
les de Déu; per aixd vosaltres no les escolteu, perqué no sou de
Déus. Vegeu també Io 5,24; 12,38 57,

La fe és, doncs, una participacié en el coneixement que té Jests
(en el coneixement d’alld que Jesds sap, ha vist, ha sentit). Jestis
déna testimoni del coneixement que té com a Fill de Déu. El
creient (el Baptista, el deixeble o el simple creient) déna testi-
moni perqué participa en el coneixement que té Jests, mitjancant
la fe. La nocié de testimoni és analdgica, com és analogica la nocié
de coneixement. El testimoniatge de Jests té per fonament la
visié clara de Déu; el del creient, la visi6 obscura de la fe.

11. Conclusid

Segons sant Joan, els motius de creure sén molts i variats.
Van des del testimoniatge del Pare a la paraula d’una dona peca-
dora. Des de la resurreccié de Jesiis a Pamor entre els germans.
Perd en la multiplicitat no manca la unitat. No solament la unitat
de convergéncia en Jests (tots els motius menen a creure en ell),
sind també la unitat d’origen: tots els motius vénen del Pare.
Jesis és l'enviat del Pare. Les seves paraules i les seves obres
vénen del Pare i manifesten la gloria que té com a Fill unigénit.
Els deixebles enviats per Jesis (com Jestis és enviat pel Pare)
proclamen la mateixa Paraula de Déu. L’amor fratern és una par-

% Hi ha una visié que precedeix la fe, 1a dels signes (Io 2,23; 11,45); hi ha
una visié6 que és la mateixa fe; i hi ha una visié6 que segueix la fe (Io 11,40;
1 Io 3,2). ScrLIER, op. cit.,, pp. 327-330; WENz, Sehen und Glauben bei Johannes,
a «Theologische Zeitschrifts 17 (1961) 17-25; Lamwmers, Oir, ver y creer, segiin
el Nuevo Testamento (Salamanca, 1967), pp. 71 ss. Sant Agusti insisteix en la
visi6 que és premi de la fe: «Est autem fides, credere quod nondum vides:
cuius fidei merces est, videre quod credis» (Sermo 43, n. 1); «Qui videt, numquid
credit? Ille credit, qui nondum videt: aliud est credere, aliud est videre. Crede
quia non vides, ut credendo quod non vides merearis videre quod credis. Meri-
tum visionis, fides est; merces fidei, visio est. Crede ergo, et ambula in fide:
salus tua in spe ests (Sermo Bibliothecae Casinensis II, 114,2).

5 SCHLIER, op. cit., pp. 326-327; LaMMERS, op. cit.
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ticipacié en la caritat de Déu i la fa palesa. La mateixa samari-
tana es fa instrument del qui té per aliment fer la voluntat del
qui ’ha enviat.

El P. de la Potterie parla de la diversitat de testimonis i de la
unitat de testimoniatge %8, Si. El testimoniatge sobre Jestis és tnie.
Es el testimoniatge increat del Pare, perd que es manifesta (es fa
audible, visible, tangible) en formes diverses, perqué Paccié in-
creada de testificar sobre Jesiis és participada de moltes maneres
en el mén sobrenatural.

B. La incredulitat dels jueus malgrat els motius de creure

A voltes I'evangeli de sant Joan déna la impressié que Pobra
salvadora de Jests ha estat un fracas:

[El Logos, la Llum] vingué a casa seva, perd els seus no 'acolliren
(Io 1,11).

El qui ve del cel (...) testifica alld que ha vist i ha sentit, perd
ninglt no accepta el seu testimoniatge (Io 3,31-32).

Malgrat haver fet davant d’ells tants de signes, no creien en ell
(Io 12.37).

Pero, no. Es tracta d’un procediment literari. Sant Joan és un
escriptor amic dels contrastos. Li plau de dibuixar un fons negre
per fer-hi ressaltar amb més forca el raig de llum. A continuacié
de cada un d’aquests textos categdéricament negatius, ve un aclari-
ment de signe positiu:

A tots els qui el reberen va donar poder d’esdevenir fills de Déu,
als qui creuen en el seu nom (Io 1,12).

El qui ha acceptat el seu testimoniatge ha segellat que Déu és verag
(Io 3,33).

Amb tot, pero, fins d’entre els principals molts cregueren en ell
(Io 12,42) 59,

I, no obstant, el fons obscur que tan sovint descriu sant Joan
no es pot reduir a un simple enginy literari. Respon a una realitat
punyent que li esquinga I'Anima: la incredulitat del mén. Es un

% 1, pe LA PoTTERIE, La notion de témoignage dans Saint Jean, a Sacra Pa-
gina, II, pp. 200-202.
® FguwLer, op.cit, p. 80.
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misteri que voldria arribar a desxifrar. Pero, perqué és un mis~
teri, es limitard a balbucejar uns quants mots que fan llum, pero
que no resolen totalment l'enigma. Intentarem seguir-lo.

En primer lloc, els fets.

A sant Joan, com als Sindptics, les paraules i les obres de Jes(is
produeixen actituds contradictories. Uns diuen que ve de Déu, i
d’altres que és del dimoni %,

Al quart evangeli, 'oposicié a Jesis comencga al capitol cinque.
Jestis va guarir un paralitic en dissabte. Els jueus el perseguien
(Io 5,16), i quan n’explica el motiu, volien matar-lo (v. 18). Al ca-
pitol segiient Jesiis es proposa com a pa baixat del cel, que cal
menjar per a tenir vida eterna, i des d’aleshores molts dels seus
seguidors es feren enrera i ja no anaven més amb ell (Io 6,66).
Els jueus ja intentaven matar-lo (Io 7,1.25). Durant la festa dels
Tabernacles Jesus explica als jueus qui era, i les autoritats volien
agafar-lo (Io 7,30), el tractaren de samaritd i d’endimoniat (Io 8,
48) i intentaren de lapidar-lo (Io 8,59). Quan Jesiis va guarir un
cec de naixement, els jueus van excloure el cec guarit de la sina-
goga (Io 9,34): es tractava de desacreditar els qui podien parlar bé
de Jests. Amb ocasi6 de la festa de la Dedicacié, en declarar-se
obertament Fill de Déu, intentaren novament lapidar-lo (Io 10,31)
i agafar-lo (v. 39). Perd l'oposicié a Jests arriba al seu cim amb
ocasié de la resurreccié de Llatzer: es reuni el Sanedri, i a fi d’e-
vitar la destruccié del temple i la dispersié del poble, resolgueren
de matar Jests (Io 11,47-53). Inclts els grans sacerdots determi-
naren de matar Llatzer ressuscitat (Io 12,10-11): es tractava, com
en el cas de 'excomunié del qui havia nascut cec, d’esborrar els
signes 1,

I, ;per qué aquest encegament davant la Llum?

Sant Joan fa tres observacions: Primera. La incredulitat dels
jueus era prevista en el pla de Déu. Segona. Els jueus no creuen
perqué no volen. Tercera. Explica perqué no volen creure. Refle-
xionarem sobre cada un d’aquests punts.

® Vegeu, per exemple, Mc 2,1-12 i par.; Mt 12,22-24 i par.; Io 9,16; 10,20-21.
" Morrar, Le semeion johannique, a Sacra Pagina, II, p. 217.
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1. La incredulitat dels jueus era en el pla de Déu

L’evangelista es dirigeix a la comunitat dels creients. I els
prevé contra I'escandol que pot suposar per a ells la incredulitat
que els envolta, i, d'una manera particular, la incredulitat del
poble elegit. Convé de considerar el text:

Io 12,37-41: «37 Malgrat haver fet davant d’ells tants de signes,
no creien en ell, 38 a fi que es complissin les paraules que digué
el profeta Isaias: Senyor, ;qui ha cregut el nostre missatge? I el
bra¢ del Senyor, ;a qui s’ha revelat? 39 Per aixd no podien creure
perqué digué encara Isaias: 40 Els ha encegat els ulls i els ha en-
durit el cor, perqué no hi vegin amb els ulls ni comprenguin amb
el cor, i no es converteixin i jo els guareixi, 41 Aixd digué Isaias,
quan veié la seva gloria i parla d’ells.

Una observacié prévia. El segon text d’Isaias que cita I'evan-
gelista (Is 6,9-10) és emprat pels Sindptics amb una finalitat apo-
logética idéntica (Mc 4,10-12; Mt 13,10-17; Lc 8,10). I sant Pau,
segons conten els Fets dels Apostols, el va fer servir amb to polémic
contra els jueus de Roma (Act 28,25-28).

El text d’Isaias es troba en la descripcié de la seva vocacié
profética. Perd el més probable és que fos escrit una vegada rea-
litzada la seva missié i refusada la seva predicacié. Aleshores, con-
vengut que no succeeix res que Déu no vulgui, i sense distingir
entre voluntat absoluta de Déu i voluntat permissiva (que no eren
categories de la seva época), diu: Déu m’ha enviat a endurir el
poble; la meva missié no ha estat la seva conversié, siné la seva
perdicié.

Joan aplica el text d’'Isaias als jueus no creients. La missié del
profeta abans del fet decisiu de la captivitat i de la primera des-
truccié del temple, era tipus de la missié de Jests abans de la
destruccié definitiva del lloc sant i de la dispersié del poble (cf. Io
421). Déu ho havia profetitzat aixi perqué sabia per endavant la
reaccié voluntaria dels jueus. Perd Joan, atent a la paraula de
Déu que no pot fallar, parla en forma absoluta: per aixdé no po-
dien creure, 31& ToUTo oUk WdUvavto morelew (v. 39). Sant Agusti
diu als que insisteixen en la dificultat del text: «Quibus respon-
demus, Dominum praescium futurorum, per Prophetam praedi-
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xisse infidelitatem Iudaeorum; praedixisse tamen, non fecisse» 2.
L’expressié joanica no és, doncs, un judici sobre Paccié de Déu i
la llibertat humana. L’evangelista simplement reflexiona sobre la
manca d’éxit de l'obra de Jests i mostra que els jueus, amb la:
seva obstinacié, han realitzat els plans de Déu .

2. Els jueus no creuen perqué no volen

Sant Joan afirma amb claredat la responsabilitat de la manca:
de fe, un cop ha estat suficientment proposada.

Jestis acusa els jueus: «Vosaltres escruteu les Escriptures per-
qué us penseu tenir en elles vida eterna; i elles sén les que donen
testimoni de mi; perd no voleu (ol 6é)ete) venir a mi per tenir
vidal!> (Io 5,39-40). Aquest text ens fa pensar en el dels Sinop-
tics: «Jerusalem, Jerusalem, la qui mata els profetes i apedrega
els qui li han estat enviats! Quantes vegades he volgut aplegar els:
teus fills, tal com una lloca aplega els seus pollets sota les seves:
ales, i no ho heu volgut! (kai olx n6eivioate)» (Mt 23,37; Le 13,34).

El seu pecat és inexcusable: «Si jo no hagués vingut i no els:
hagués parlat, no tindrien pecat; ara, perd, no tenen excusa del
seu pecat (...) Si jo no hagués fet entre ells aquestes obres que
cap altre no ha fet, no tindrien pecat; per6 ara, després d’haver--
les vistes, em tenen odi, tant a mi com al meu Pares (Io 15,22.24)..

L’Esperit deixara el mén convicte de pecat, perqué no creu en
Jests (Io 16,9). I el mateix Jestis deia als jueus: <Us he dit, doncs,
que morireu en els vostres pecats; perqué, si no creieu que Jo-
Sée, morireu en els vostres pecatss (Io 8,24, Cf. v. 21. Vegeu també
To 9,41).

3. Per qué els jueus no volen creure?

D’un cap a laltre del quart evangeli trobem acusacions greus
contra el mén en general i contra els jueus en particular, que ex-
pliquen la raé psicologica de llur incredulitat.

Limitant-nos als jueus, voldriem resumir el pensament de Joan
en una férmula breu, fruit d’'una llarga reflexié sobre els textos.

¢ S. Aucustinus, In Ioannis Evangelium, tract. 53, n. 4.
® LAGRANGE, op.cit., pp. 340-341,
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Després intentarem provar-la. Els jueus no volen creure perqué
han fet de Déu un idol, £idwlov. El seu Déu no és el Pare de nostre
Senyor Jesucrist, siné que s’han tancat en una idea falsa, i en
lloc de cercar Déu, reposen segurs en el seu déu.

El didleg de Jestis amb Nicodem ens obrird la perspectiva.
Nicodem era fariseu, mestre de la Llei i membre del Sanedri. Perd
no era un home tancat, era un home que s’obria als <signes» de
Déu. La salutacié amb qué inicia el didleg posa de manifest els
dos vessants de la seva personalitat: «Rabbi, sabem que heu vin-
gut com a mestre de part de Déu, perqué ningii no pot fer aquests
signes que vés feu, si Déu no és amb ell> (Io 3,2). La seva bona
voluntat és inqiiestionable: encara que de nit (probablement per
tal de passar desapercebut ®) se’'n va a trobar Jesds, i reconeix
en els seus «signess la missié divina . Pero el plural que empra
deixa entreveure 'esperit de grup: se sent solidari dels seus, dels
escribes i fariseus. I Jests li declara obertament la necessitat d’una
conversié tan radical que equival a trencar amb el passat i a co-
mencar de nou, a tornar a néixer: <En veritat, en veritat et dic,
que ningli que no neixi de dalt [0 “que no neixi una altra vegada”]
no pot veure el Regne de Déus» (Io 3,3. Cf. v. 5). El text ens re-
corda Mt 18,3: «En veritat us ho dic: si no canvieu i us feu com
els infants, no entrareu pas al Regne del cel» %. Es una exigéncia
de conversi6 igual a la de Mt 5,20. «<Perqué jo us dic que, si la
vostra justicia no sobrepassa la dels escribes i fariseus, no entra-
reu pas al Regne del cels. Només que els Sindptics subratllen
Pactitud de I'home, i Joan Paccié de Déu. Perd la necessitat abso-
luta de conversi6é és idéntica.

Destaquem alguns trets d’aquesta actitud tancada que fa im-
possible de veure el Regne de Déu.

a) L’aferrament a I'Escriptura amb esperit de suficiéncia. Els
jueus estan orgullosos de I'Escriptura i es pensen tenir-hi vida

% Mollat, Iniciacién espiritual a San Juan (Salamanca, 1965), p. 35, observa
que els jueus solien aprofitar la nit per escrutar les Escriptures. Segons ell, el
desig de la pau i del silenci de la nit per a tractar un tema important justi-
ficaria 1’hora de l’entrevista de Nicodem amb Jesis.

& Sobre la bona voluntat de Nicodem cf. Io 7,50-51. Vegeu també Io 19,39.

% Vegeu a J. JEREMIas, Le baptéme des enfants (Le Puy, Lyon, 1967), pp. T1-
73, el parallelisme de Io 3,5 amb Mt 18,3 i Mc 10,15 (=Lc 18,17. Cf. 1. DE La
Porrerte, Nacer del agua y nacer del Espiritu, a La vida segin el Espiritu,
pp. 33-66, especialment, pp. 55-58.
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eterna (cf. Io 5,39a). Pero, com diria sant Jaume, en lloc de com~
plir 1a Llei, la fan servir per a judicar els altres (Iac 4,11-12). Aixi,
amb la Llei a la ma, condemnen Jesiis perqué guareix en dissabte:
(Io 5,16.18; 7,22-23; 9,16). I refusen Jesiis (que creuen que és
galileu) perqué PEscriptura diu que el Messias serd de Betlem, del
llinatge de David (Io 7,41-42), i de Galilea no n’ha sortit mai cap
profeta (Io 7,52. Cf. Io 1,46). A més, segons la Llei, el Messias
romandra per sempre, i Jesus parla del seu enlairament (Io 12,
34). Perd el que passa és que els jueus no es deixen judicar pels
llibres sagrats, que els conduirien a Jestis (Io 5,39.46-47), siné
que s’erigeixen en jutges, donant-se gloria els uns als altres i no-
cercant la que ve de Déu (Io 5,44).

b) La conviccidé que es salvaran pel fet de ser fills d’Abraham
(de formar part del poble escollit, d’haver rebut la circumecisi6).
Segons els Sinoptics, el Baptista ja els en feia retret: «Feu, doncs,
un fruit propi de la conversié i no us penseu que podeu dir-vos:
Tenim per pare Abraham, perqué jo us dic que Déu pot fer sortir
fills a Abraham d’aquestes pedres» (Mt 3,8-9; Lc 3,8). A T'evangeli
de Joan, Jesis els acusa durament: no fan les obres d’Abraham,
siné les del diable. Si fessin les obres d’Abraham creurien en Jests
(Io 8,33-58). Perd qui fa el mal avorreix la llum (Io 3,20), i el
moén odia Jesus perqué Jesus testifica que les seves obres sén do-
lentes (Io 17,7).

¢) L’actitud davant els signes: els jueus judiquen els signes,
en lloc de deixar-se judicar pels signes (que sén judici de Déu) ¢7.
En efecte, demanen a Jestis que acrediti la seva missié amb un
signe (Io 2,18; 6,30). I fins precisen amb quin: que, com a nou
Moisés, els doni pa del cel (Io 6,31) %8, I, no obstant, veuen els
signes i no creuen (Io 12,37); han vist com Jestis multiplicava el
pa i no han cregut en ell (Io 6,36). Sant Pau els acusa: <els jueus
demanen signes» (1 Cor 1,22),

Es que els signes sén llum per al qui els contempla amb sen-
zillesa. Perod sén un obstacle per als qui els volen com a proves,
per a recolzar, finalment, en els propis arguments (cf. Io 4,48).
La Ilum dels signes, participacié de la Llum de Jestis, encega els

" Morrat, Le semeion johannique, a Sacra Pagina, II, p. 217.
% A. Feumier, Le discours sur le pain de vie, «Foi Vivante», n. 47, 1967,
pp. 26-27.

46



EL PROBLEMA DE LA FE A L’EVANGELI I CARTES DE SANT JOAN 43

savis i prudents (cf. Mt 11,25; Lc 10,21). Jestis va venir perqué
els qui no hi veien hi vegessin, i els qui hi veien es tornessin cecs
(Io 9,39). Per a comprendre un signe, és necessari deixar-se judi-
car pel signe, que ve de Déu. I els jueus no ho volen. Ells s’eri-
geixen en jutges dels signes. I diuen al cec de naixement guarit
per Jests: «Tot tu vas néixer cobert de pecats, ;i ens dénes lli-
gons?» (Io 9,34).

Tot es redueix al mateix. En el fons els jueus estan convencuts
que coneixen Déu, i s’han format un idol. Ni coneixen Déu (Io 7,
28; 8,54-35), ni tenen l’amor de Déu (Io 5,42). No sén de Déu (Io
8,47), siné de baix, del mén (Io 8,23), i per aixd judiquen segons
la carn (Io 8,15) %, Jestis pot dir: «No creieu, perqué no sou de
les meves ovelles»» (Io 10,26). L’expressid, en el seu context, vol
dir: no esteu disposats ni a escoltar les meves paraules ni a consi-
derar les obres que faig en nom del meu Pare (cf. vv. 24-27).

Sant Joan acaba la seva primera carta, en la qual ha parlat
sobre la veritable naturalesa de Déu i de l'actitud cristiana, dient:
«Fillets, guardeu-vos dels idols (ano Tév eidwAwv)» (1 Io 521).
Creiem que lexpressi6é vol dir: No us feu idols que substitueixin,
en la vostra vida, el Pare de nostre Senyor Jesucrist. Aquest va
ser el pecat dels jueus.

C. La fe com a do del Pare

Hem parlat dels motius de creure. Perd, en I'enumeracié que
hem fet, n"hem deixat un que mereix una consideracié especial:
Tatraccié del Pare. La fe en Jests Fill de Déu és un do del Pare.

No es tracta d’una novetat de sant Joan. La doctrina es troba
als Sinoptics. Jests, a Cesarea de Felip, demana als seus deixe-
bles: «Qui diuen la gent que és el Fill de 'home? Ells li digue-
ren: Uns, Joan Baptista; d’altres, Elias; d’altres, Jeremias o un
dels profetes. I vosaltres, els diu, jqui dieu que séc jo? Simé Pere
respongué: Vés sou el Crist, el Fill del Déu vivent. I i respongué
Jests: Ets benaurat, Simo, fill de Jonas, perqué no t’ho ha revelat
carn i sang, siné el meu Pare del cel> (Mt 16,13-17) 7. La filiacié

® Tls jueus judiquen falsament sobre l'origen de Jestis (o 641-42; 72D, i,
de fet, no saben d’on és (Io 8,14. Cf. Io 9,29).

7 O, Cullmann pensa que Mt 16,16-23 ajunta en una sola narracié dos esde-
veniments diferents. Un dels esdeveniments seria el reconeixement de la Mes-
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divina de Jesis es coneix no com a fruit d’'una consideracié hu-
mana (carn i sang), siné d’'una revelacié (anokaintewv) del Pare
de Jests que és al cel. A 'hymnus iubilationis de Mt 11,25-27 i
Le 10,21-22 s’afirma clarament que ning(i no coneix el Fill siné el
Pare.

Convé d’examinar un text clau de sant Joan sobre aquesta
matéria. Després de la primera part del discurs sobre el pa de
vida, ¢els jueus murmuraven d’ell perqué havia dit: Jo séc el pa
baixat del cel, i deien: ;Aquest no és Jesus, el fill de Josep, del
qual coneixem el Pare i la mare? ;Com diu ara: he baixat del
cel?» (Io 6,41-42). Es tracta d’un cas tipic de judici segons la carn,
kata ™v odpka (Cf. To 8,14-15). Jesus corregeix aquest judici amb
unes paraules que mereixen una atencié especial:

Io 6,43-46: <43 Jests els replicad: No murmureu entre vosaltres.
44 Ningu no pot venir a mi, si el Pare que m’ha enviat no l'atreu;
i jo el ressuscitaré el darrer dia. 45 Estd escrit en els Profetes:
Tots seran ensenyats per Déu. Tot aquell qui ha escoltat I'ense-
nyament del Pare i I’ha aprés, ve a mi. 46 No és pas que ningd
hagi vist el Pare, llevat del qui ve de Déu: aquest és qui ha vist
el Pares.

Cal completar aquest text amb JIo 6,64-65: «64 Pero n’hi ha
alguns de vosaltres que no creuen. Jests, en efecte, sabia des d'un
principi quins eren els qui no creien, i qui era el qui el trairia.
65 I deia: Per aix0 us he dit que ningii no pot venir a mi, si no li
és donat pel Pares.

Unes quantes observacions sobre aquests textos.

Primera. En aquests textos no es tracta d’explicar la incredu-
litat dels jueus, siné la raé de la fe. El sentit de Io 6,43 ss és que
els jueus no han de discutir la doctrina de Jesus (el seu origen)
com si en fossin els tinics jutges; les seves facultats naturals no
basten per a aquest judici; fa falta la Ilum del Pare sense la qual
sianitat de JesGs, que tindria els seus paralels a Mc 8,27-33 i Lc 9,18-22. En
aquests textos més que d’una confessié de Pere, es tractaria d’un aclariment
sobre la missié del Messias que havia de patir molt. La falsa noci6 que Pere
tenia del Messias va ser digna d’'una reprimenda (Mc 8,33; Mt 16,22-23). L’altre
esdeveniment seria la confessi6 de Pere sobre la divinitat de Jests: «Vés sou el
Fill de Déu» (que tindria el seu parallel a Io 6,69). I aquesta confessi6 va me-
réixer l'aprovacié de Jests: <Ets benaurat, Simé, fill de Jonas», i la declaracié
que té aquest coneixement per revelaci6 del Pare. Sant Pere, Deireble, Apods-

tol, Martir (Barcelona, 1967), pp. 159-173; Christologie du Nouveau Testament,
pp. 243, 247-248.
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ningi no pot condixer Jesids; el coneixement de la seva filiacié
divina no ve de la carn i la sang, sin6 del Pare ™.

El sentit de Io 6,64 s sembla el mateix. Jestis, com a resum de
la promesa de I’Eucaristia, havia dit: <Aixi com jo, enviat pel
Pare que viu, visc pel Pare, aixi qui em menja a mi viura a causa
de mi» (Io 6,57). Molts dels seus seguidors en murmuraren i Jests
coneixia el seu interior (vv. 60-61. Cf. v. 64 b). En relacié amb
aquesta murmuracié els diu: «N’hi ha alguns de vosaltres que no
creuen (...) Per aixo us he dit que ningli no pot venir a mi, si
no li és donat pel Pare» (vv. 64-65). No creuen perqué judiquen
humanament; en lloc de judicar segons la carn s’han de deixar
guiar pel do del Pare, per la llum interna, sense la qual ningi no
pot anar a Jesus, sense la qual ningti no pot acceptar la seva doec-
trina 2,

Segona. La fe és un do de Déu. Anar a Jests, £pxecBai mpdc
pe, equival a creure en ell, morelew eic ¢ué. Basta considerar el
parallelisme sinénim que ofereix Io 6,35:

. a * b4 I3 \ b ! . b
Qui ve a mi (o epybpevos wooc éwé) no tindra fam,
i qui creu en mi (& metedwyv eic éré) mai més no tindrd set.

Doncs bé, Jestis diu categoricament que per anar a ell fa falta
Patraccié6 del Pare, el do del Pare: «Ningli no pot venir a mi
(cUdeic SUvatar eADelv mpoc ue), si el Pare que m’ha enviat no

7 Cf. LagraNgE, op. cit.,, pp. 180-181.

7 Lagrange, op.cit., p. 183, comentant Io 6,65, diu unes paraules que ens
semblen totalment inadmissibles: «Jests recorda que ha indicat ja (v. 44) la
ra6é ultima de llur incredulitats. Wikenhauser, op. cit, p. 201, s’expressa en el
mateix sentit: «Per acabar, Jesiis els manifestd que ja els ha descobert la raé
altima de llur infidelitat (v. 44). La fe en ell, no és, a fi de comptes, obra de
Thome, siné do de Déu». No podem admetre aquesta exegesi. La raé tultima
de la incredulitat no estd en Déu, siné en I’home. Sant Joan, en aquests textos,
parla de la radé ultima de la fe. Ens trobem, és veritat, davant un misteri;
davant unes dades que no sabem coordinar. Creiem que hem explicat, seguint
fidelment el pensament de sant Joan, que la raé 1ltima de la incredulitat es
troba en l'actitud de T’home que refusa el judici de Déu. Aqui sant Joan ens
dird que la raé tltima de la fe estd en el do de Déu. Perd l'autor sagrat no
intenta de coordinar aquests extrems. No es planteja el problema de la pre-
destinacié. I, després de molts segles de reflexié i de discussions, la conciliacié
d’aquestes dades de fe continua essent una crux theologorum. Ens plau de re=
produir una férmula del Concili de Quierzy de V'any 853 (no pel seu valor
com a document del Magisteri, ja que es tracta d’un Concili provincial, siné
per la claredat amb qué exposa la doctrina catdlica): «Deus omnipotens omnes
homines sine exceptione vult salvos fleri, licet non omnes salventur. Quod
autem quidam salvantur, salvantis est donum: quod autem quidam pereunt,
pereuntium est meritum» (Cone. Carisiacum, cap. 3, D Sch 623).
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Iatreus (&AkUewv, atreure) (v. 44), «si no li és donat pel Pare»
(3i300fai, ser donat) (v. 65).

Tercera. L’atraccié del Pare, el do del Pare és una gracia in-
terna. Per a iHustrar la necessitat de I'atraccié del Pare, Jests diu:
«Esta escrit en els Profetes: Tots seran ensenyats per Déu» (Io 6,
45a). El text és una allusi6 a Is 54,13, Ier 31,33-34 i, probable-
ment, Ier 24,7.

Is 54,13: <Tots els teus fills seran instruits per Jahvé. Gran
sera el benestar dels teus fills».

Ier 31,33-34 (L.XX: 38,33-34): <Aquesta serd lalianca que
conclouré amb la casa d’Israel després d’aquells dies, oracle de
Jahve: posaré la meva Llei dintre d’ells i 'escriuré sobre el seu
cor. Aleshores jo seré el seu Déu, i ells seran el meu poble. No els
caldrd més instruir-se 'un a l'altre, dient: Coneixeu Jahve, per-
qué em coneixeran tots, dels més petits fins als més grans, oracle
de Jahve, ja que els perdonaré les culpes i no em recordaré més
dels seus pecats».

Ier 24,7: «Els donaré un cor per a conéixer que jo séc Jahve,
i seran el meu poble, i jo seré el seu Déu, quan tornaran a mi de
tot cors.

En aquests tres textos el coneixement de Déu és presentat
com un bé escatologic, messidnic. En els dos de Jeremias, se’n
subratlla una altra caracteristica: és una gracia interna. Es la
llei escrita al cor; és un cor nou capag¢ de conéixer Déu (cf. Ez
11,19; 36,26-27). No es tracta de la gracia externa de la revelacié.
Es tracta de la llum interna del Pare que fa possible el coneixe-
ment de la revelacié externa, que fa veure en Jesis de Natzaret
el Fill de Déu, enviat pel Pare,

Quarta. S’afirma el caracter universal del do intern, de Patrac-
cié del Pare: <Tots seran ensenyats per Déu» (Io 6,45 a). Els tex-
tos d’Isaias i Jeremias es refereixen als fills d'Israel. A sant Joan,
no hi ha cap restriccié. Cal entendre-ho de tots els homes. Aixod
no vol dir que tots vagin a Jests, arribin a creure. Creura el qui
hagi escoltat (dkolewv) i el qui hagi aprés (pavbavew) (v. 45 b).
Perd «l’escola de Déu resta oberta a tots» 73,

™ Avcustinovic, Critica determinismi Iohannei (Hierosolymis, 1947), p. 157, citat
per Feunver, Le prologue du quatriéme évangile, p. 170. Cf. Lacrance, op. cit.,
p. 181,
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L’acte de fe, com a do del Pare, és anomenat a sant Joan <néi-
xer de Déuy, éx (toU) Beol yevvdodai. Feuillet ha demostrat que
les paraules de Io 1,13, ¢<Els qui han nascut, no pas de la sang, ni
del voler carnal, ni del voler d’home, siné de Déus, no poden refe-
rir-se als batejats, siné que s’han de referir als creients que tenen
<poder d’esdevenir fills de Déu» (Io 1,12) pel baptisme (naixenga
sacramental de Déu. Cf. Io 3,3-8) ™. «Ser de Déu> (Io 8,47), <ser
de la veritats (Io 18,37) ;no serd, doncs, el mateix que l'atraccié
del Pare?

Una dificultat.

Sant Joan ensenya que el Fill ens ha donat <inteHigéncia
(3avoa), a fi que coneguem el Veritable» (1 Io 5,20). Aquest text
és pres quasi literalment de Ier 24,7 (que hem citat més amunt),
La 3idvoia és el cor nou promés pels Profetes 75,

Perd a més sant Joan parla de l'accié de I'Esperit Sant — que
és I'Esperit de la veritat, 16 nvelpa tic dinbeiac (Io 14,17; 15,26;
16,13. Cf. 1 Io 2,27) —en els creients: els fard comprendre les
paraules de Jesis i els guiard a la veritat completa (Io 14,26; 16,
12-15; 1 Io 2,20.27), donant testimoni de Jests (Io 15,26; 1 Io 5,
6-8).

¢{Quina relacié hi ha entre I'atraccié del Pare, la 3iavoia que
ens déna el Fill i 'ensenyament de I'Esperit?

Cal considerar que l’'obra de la salvacié és comuna a les tres
divines persones. I cada una ens salva en el lloc que ocupa a la
vida intra-Trinitaria. La salvacié ve del Pare (k) pel Fill (3:d)
en I'Esperit (év).

Aixi, la revelaci6 exterior parteix del Pare que envia el Fill,
es manifesta en el Fill encarnat i culmina amb la missié visible
de I'Esperit Sant. De la mateixa manera, la llum interna que porta
a la fe, iluminant el testimoni extern, parteix del Pare, se'ns déna
per Jesucrist i culmina en la possessié de I'Esperit.

" Frumier, Le prologue du quatriéme évangile, pp. 80-94. També a 1 Io
2, 29; 4,7 enascut de Déur significa qualsevol justificat, encara que no estigui
batejat (Ibid., pp. 85-86).

™ M. E. Borsmarp, La connaissance dans UAlliance nouvelle, d’aprés la pre-
miére lettre de saint Jean, a <«Revue biblique» 56 (1949) 365-391; J. Avraro,
Cognitio Dei Christi in 1 lo, a «Verbum Domini» 39 (1961) 82-91. Cf. S. LyoxxzT,
Presencia de Cristo y de su espiritu en el hombre, a «Conciliums, n.* 50 (dic.
1969) 566-578, especialment, pp. 575-576.
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Interessa aqui de destacar el paper de la possessié de UEsperit
en la fe. Hem estudiat detingudament els motius de creure, resse-
guint d’un cap a l'altre Ievangeli de sant Joan. I no hem parlat
de I'Esperit Sant. Es que l'evangelista presenta el primer pla com
el dels esdeveniments de la vida de Jests, i durant la vida de Jests
PEsperit no havia estat donat, perqué Jesiis encara no havia estat
glorificat (Io 7,39). Perd als discursos dels <adéus»> (Io 13,31-14,
31; 15-16), a la llum dels fets pasquals, ’evangelista parla ober-
tament, en forma de promesa, del paper de I'Esperit en la fe adulta
dels deixebles. I a la primera carta tracta aquest tema reflexionant
entorn de la situacié del creient.

Als discursos dels <adéus», I'Esperit és anomenat Paraclet, (6)
napakintoc (Io 14,16.26; 15,26; 16,7) i Esperit de la Veritat, 1o
nvelua Tic ainbeiac (To 14,17; 15,26; 16,13). El nom de Paraclet
és atribuit també a Jests (1 Io 2,1). Es un nom que designa una
funcié. L’expressié «un altre Paraclets, gl\loc mapakintoc de Io
1416 ho posa de manifest. I’Esperit assistird els deixebles quan
Jests parteixi (Io 14,16; 15,26; 16,7), mentre Jests intercedird per
ells prop del Pare (1 Io 2,1-2). L’expressi6 «Esperit de la Veritats
—en oposicié a «esperit de I'error», 16 nvelua Tiic mAavne (1 Io
4,6) " —indica la manera peculiar com 1'Esperit assistira el: dei-
xebles,

Pero, a I’hora de precisar la funcié de I'Esperit en la fe, cal que
ens detinguem a considerar la comesa que l'evangelista li atri-
bueix. L’evangelista parla en forma de promesa. ;Quins verbs en
futur empra per a designar 'acci6 de I'Esperit? Trobem els se-
glients:

3idaaxety, ensenyar (Io 14,26)

dmoptpvhoxety, fer recordar (Io 14,26)

waptueetv, donar testimoniatge (Io 15,26)

éoysabat, venir (Io 16,7.8)

éAéyyey, deixar convicte (Io 16,8)

odnyety, conduir (Io 16,13)

Aahety, parlar (Io 16,13)

axobery, sentir (Io 16,13. La lectura del verb en futur és probable)

™ I’expressié és coneguda en el judaisme tardd. Per exemple, entre els esse-
nians: 1 Q S, III, 18-1IV, 26 (podeu veure la traduccié francesa del text a P. Gom.~
8ERT, La Régle de la communauté, a Les textes de Qumrdin traduits et annotés,
vol. I (Paris, 1961), pp. 32-38).
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avayyéilrewv, anunciar (Io 16,13.14.15)
dokalewv, glorificar (Io 16,14)
AapBaveabar (veu mitja), rebre (Io 16,14)

Alguns d’aquests verbs pertanyen al vocabulari de la revelacié
i s'apliquen tant a la revelacié de Jestis com a I'accié de I'Esperit:

Sidaaxsiv es diu de I'Esperit a Io 14,26 i a més a 1 Io 2,27, i es diu
de Jests a Io 6,59; 7,14.28.35; 8,20; 18,20.

paptupeiv ho trobem dit de 'Esperit a Io 15,26, i a més a 1 Io 5,6-8,
i de Jestis a Io 8,14.18.

Aadetv es diu de I'Esperit a Io 16,13 i de Jests a Io 3,11.34; 4,26.27;
6,63; 7,17.26.46; 8,12.20.25.26.28.30.38.40; 9,37; 10,6; 12,36.48.49.50; 14,10.
25.30; 15,3.11.22; 16,1.4.6.18.25.29.33; 17,1.13; 18,20.21. Cf. Io 7,18. Vegeu
també Io 18,23; 19,10.

avayyédew es diu de I'Esperit a Io 16,13.14.15 i del Messias a Io 4,
25. A més, segons una lectura probable, Jests l'usa a Io 16,25 77,

De bell antuvi podria semblar que I'Esperit és «un altre reve-
ladors, que en I'abséncia de Jests continuara la seva missié de
descobrir-nos el Pare, de la mateixa manera que és T'altre que el
Pare ens ha donat (Io 14,16; 1 Io 3,24; 4,13) "® i ens ha enviat
(Io 14,26) ™. Perd, no! L'examen dels altres textos posa de mani-
fest la funcié especifica de I'Esperit en la fe. Si d’'una banda la
funcié de I'Esperit és d’ensenyar totes lés coses (Io 14,26; 1 Io 2,27.
Cf. 1 Io 2,20), de conduir a la veritat completa (Io 16,13), d’altra
banda hi ha unes expressions que precisen en quin sentit I’Esperit
ensenya la veritat. Ens bastard d’examinar-ne dues. Es troben a
Io 14,26 i Io 16,14. v

Io 14,26: «Perd el Paraclet, I'Esperit Sant, que el Pare enviara
en nom meu, ell us ensenyard totes les coses i us fard recordar
tot el que us he dits. Creiem que les dues tltimes frases del verset
s6n paralleles:

? - € — [ 4
gkeivoc updc oidaler mavta
- K - b !
Kal Umopvieel UNEC mlavta d eimov UMV YW

T I. pE LA Porterim, El Pardclito, a La vida segin el Espiritu, pp. 99-100.

@ E] Pare ens ha donat Jestis: Io 3,16; 6,32.

™ Recordeu que Jesis és el qui el Pare ha enviat: Io 4,34; 5,23.24.30.37, etc.
Sobre la qiiesti6 del paraHelisme entre la missié de Jesis i la de I’Esperit
cf. ScELEr, «L’Esprits selon Saint Jean, a Essais sur le Nouveau Testament,
pp. 309-312. )
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En aquest cas, la segona frase explica i restringeix el sentit de
la primera. <Ensenyars equival a «fer recordars. «Totes les coses»
s6n cles que Jesiis havia dites» 80,

Ara bé, aquest «fer recordars, Umoppvijokelv no vol dir sim-
plement fer presents a la memoria les paraules de Jesiis. Significa
fer-ne capir el sentit profund, ple, total. Amb un verb emparentat
amb Unoppuviokety, pipviiokecdal, levangelista indica dos cops que
després de la resurreccié de Jestis els deixebles es recordaren dels
esdeveniments i paraules que no havien comprés durant la seva
vida: la primera vegada és quan va expulsar els venedors del
temple i va predir el signe de la seva resurreccié que convertiria
el seu propi cos en el temple nou (Io 2,17.22); la segona vegada
és en ocasi6 de l'entrada triomfal a Jerusalem (Io 12,16). El text
de Io 14,16 és una afirmacié de caracter universal; Io 2,17.22 i
Io 12,16 en sén dues aplicacions particulars. L’Esperit fa compren-
dre tot el sentit de la vida de Jestis; fa comprendre que el Jests
de la historia és el Crist, el Fill de Déu (cf. Io 20,31); fa descobrir
en el Jests de la historia la gléria que li correspon de part del
Pare com a unigénit (Io 1,14). I aquesta 1iltima consideracié ens
porta insensiblement a l'altre text: Io 16,14.

Io 16,14: <Ell em gorificara, perqué rebrd d’alld que és meu
i us ho anunciard»>. L'Esperit establird Jesis en la 3¢fa, gloria,
que li correspon; amb el seu magisteri intern fard descobrir en els
esdeveniments de la vida de Jestis la gloria que té prop del Pare
des d’abans de la creacié del mén (Io 17,5). Per aix0 el quart evan-
geli, anomenat per Climent d’Alexandria <evangeli espirituals 8!,
superposa el Jests glorificat al Jestis encarnat, la vida de I'Església
a la vida de Jestis 82, Adhuc l'expressié ¢us anunciarad les coses
futures» (Io 16,13) és interpretada correntment en el sentit que
PEsperit fard descobrir el nou ordre de coses que deriva de la
mort i resurreccié de Jesfis, menard a interpretar i a valorar les

% En aquest sentit BRauN, Evangile selon Saint Jean, p. 431; Morrar, L’Evan-
gile selon Saint Jean, p. 158; I. b La Porrermk, El Pardclito, p. 95. Lagrange,
Evangile selon Saint Jean, pp. 391-392, no exclou la possibilitat d’una revelacié
de noves veritats, feta per I'Esperit des de P'ascensié de Jeslis fins a la mort
de Taltim dels apdstols.

% Criment D’ALEXANDRIA, Hypotyposes, fragment que es troba a Eusesr pe
Cesarrea, Historia ecclesiastica, Lib. VI, cap. 14, PG 20,552.

82 O. CuLManw, La foi et le culte de UEglise primitive, pp. 141-143, Christo-
logie du Nouveau Testament, p. 157, Le Nouveau Testament (1967), pp. 37,41-42.
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situacions concretes de cada moment historic a la llum de la reve-
lacié de Jesucrist 83,

A la primera carta de sant Joan I'Esperit és anomenat <Uncié»
(1 Io 2,20.27). 1. de la Potterie ensenya que la <uncié» que hem
rebut, que roman en nosaltres, que posseim, és la paraula de Déu,
perd no en tant que és predicada exteriorment a la comunitat,
sind en tant que és rebuda per la fe en els cors, on actua per I'accié
de I'Esperit Sant 8¢,

L’accié de I'Esperit en la fe és, doncs, el magisteri intern que
fa descobrir en Jesiis PEnviat del Pare. Ningii no pot creure en
Jests si no li és donat pel Pare (Io 6,65), ;i no és I'Esperit el do
del Pare (Io 14,16; 1 Io 3,24; 4,13)? Jesiis afirma que tots seran
ensenyats per Déu (Io 6,45), ;i no és I'Esperit qui ens ensenya
totes les coses (Io 14,26; 1 Io 2,27. Cf. 1 Io 2,20)?

III. REFLEXIO TEOLOGICA

Hem considerat el pensament de sant Joan sobre qué és la fe
i per qué creiem. Voldriem ara reflexionar, a base d’aquestes
dades bibliques, sobre el problema de la fe. En dltim terme, jen
qué recolza la nostra fe?

La nostra reflexié versara sobre els segiients punts:

Vessants de la fe joanica
El testimoni divi

El fet de Jesucrist

. Els motius de credibilitat
El magisteri intern de Déu
Sintesi.

TREOQWE

2 BrauN, Evangile selon Saint Jean, p. 442; Moular, L'Evangile gelon Saint
Jean, p. 166; I. pE 1a PorrertE, El Pardclito, p. 100; Vax pen Busscme, Jean, p. 439.
En aquest sentit ’Esperit comunicard el do de la profecia, que consisteix més
en descobrir el designi de Déu que en predir el futur. Sobre la interpretaci6
d’aquest text en el sentit de do de profecia vegeu Lacrance, Evangile selon Saint
Jean, pp. 422-423; Wxenmavser, El Evangelio segun San Juan, p. 443.

% T pg La Porrermi, La uncién del cristiano por la fe, & La pida segun el
Espirits, pp. 111-174,
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A. Vessants de la fe jodnica

Convé que, abans d’endinsar-nos en el problema de la fe, sub-
ratllem diversos vessants que ofereix la fe joanica. Sén dades im-
prescindibles per a resoldre el problema de la fe.

En primer lloc, 'estudi biblic de la fe a sant Joan ha posat
en evidéncia que Jests és el centre de la fe:

creure és tenir Jesis com a Fill de Déu, enviat pel Pare al
mén com a salvador;

creure és acceptar el testimoniatge de Jesus, enviat pel Pare;

creure és viure estretament unit a Jesuds, i per ell al Pare en
PEsperit.

El centre de la fe és Jesiis com a objecte, «credere Christums;
com a testimoni, «credere Christo>; i com a fi, «credere in Chri-
stum» %,

Perd Jests és el centre de la nostra fe com a enviat del Pare.
Recordem dos textos: <L’obra de Déu és que cregueu en aquell
qui ell ha enviat» (Io 6,29); «Qui creu en mi, no creu en mi, siné
en el qui m’ha enviats (Io 12,44). De manera que, si Jests és el
centre de la nostra fe, el Pare és a l'inici i al terme de la fe.

A Tinici de la fe hi ha el Pare perqué Jests és el revelador del
Pare: «Déu, ning no I'ha vist mai; un unigénit Déu que estd al
si del Pare, ell I'ha revelats (Io 1,18). Jesis, com a enviat del
Pare, manifesta, fa audible, visible i tangible la vida intima de
Déu (cf. 1 Io 1]1-2), que és llum i amor (cf. 1 Io 1,5; 4,8.16).
Jests, llum del mén (cf. Io 1,4-5.7-9; 3,19; 8,12; 9,5; 12,35-36.46),
manifesta Déu que habita una llum inaccessible (1 Tim 6,16).
Jesus, donant la vida per nosaltres (1 Io 3,16. Cf. Io 10,11.15.17-
18; 15,13), manifesta enmig de nosaltres, év wpiv, la caritat de
Déu (1 Io 4,9-10).

El Pare és el terme de la nostra fe perqué Jesuas és el cami per
anar al Pare: «Jo séc el cami, la veritat i la vida; ningti no ve al
Pare sin6 per mi» (Io 14,6). Qui viu unit a Jesuds, com la sarment
estd unida al cep (cf. Io 15,1-17), estd en comunié amb el Pare:

% 8. AucustiNus, Sermo 144,22; In loannis Evangelium, tract. 29,6.
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«Si algi m’estima guardard la meva paraula, i el meu Pare Pes-
timarj, i vindrem a ell, i en ell farem estadas (Io 14,23); <La nos-
tra comuni6 és amb el Pare i amb el seu Fill Jesucrist> (1 Io 1,3.
Cf. 1 Io 5,20).

Que el Pare sigui I'inici i el terme de la fe explica el despla-
cament que hi ha hagut, en teologia, de la fe cristocéntrica a la
fe teocéntrica. Les férmules agustinianes «credere Christums,
«credere Christo> i «credere in Christums sén reemplacades, al
Mestre de les Senténcies 88 i a sant Tomas 87, per «credere Deums,
¢credere Deos i «credere in Deums.

Aqui ens interessa no sacrificar un aspecte en profit de laltre,
siné destacar-los tots dos. La fe és cristocéntrica. Perd en la ini-
ciativa de la fe hi trobem el Pare, que n’és també el terme.

En segon lloc, cal observar que la fe joanica se’ns presenta com:
una actitud complexa: assentiment inteHectual, acceptacié d’un
testimoni, comunié de vida. L’objecte de la fe no és solament la
veritat de Jesids, siné també la seva veracitat i la seva bondat.
Sant Tomas subratlla una i altra vegada aquesta orientacié de la
fe a la veritat i al bé: <Movemur ad credendum dictis, inquantum
nobis repromittitur, si crediderimus, praemium aeternae vitaes 8;
¢Actus fidei habet ordinem et ad obiectum voluntatis, quod est
bonum et finis; et ad obiectum intellectus, quod est verums %2.

Jestis — ho acabem de dir — és la manifestacié de la intimitat
divina, que és alhora llum i amor: «Jo séc la Illum del méns (To
8,12); «Ningfi no té un amor més gran que aquest de donar la
propia vida pels seus amics» (Io 15,13). La fe és alhora adhesié a
la Llum i a PAmor, a la Veritat i al Bé.

Finalment, una altra constatacié. La fe respon a la revelacié
del Pare per Jesucrist. Perd la revelacié divina ofereix un doble
vessant: D’una banda Jesuds, enviat pel Pare, manifesta, exterio-
ritza, fa audible, visible i tangible la intimitat divina. D’altra
banda, Déu ens instrueix interiorment: el Pare ens atreu cap a
Jesucrist (Io 6,44. Cf. v. 65); el Fill ens déna el bon criteri, diavoia,

% Pprrus Lomsarous, Sententiarum libri quatuor, lib. III, dist. 23.

& S, TEOMAS, In III Sent., d. 23, q. 2, a. 2, gqla 2; De Verit., gq. 14, a. 7, ad T;
In Ioan. (6,29), cap. vi, lect. 3, Ed. Car, n. 901; In Rom (4,26), cap. w, lect. 1,
Ed. Ca1, n. 327; Sum theol., II-1I, q. 2, a. 2.

® De Verit., q. 14, a. 1.
® Sum. theol., 1I-II, q. 4, a. 1.
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per conéixer Déu (1 Io 5,20); I'Esperit de la veritat ens és uncié,

xeiopa (1 Io 2,20.27). La revelacié de Déu és, doncs, alhora:
revelacié externa, que és exterioritzacié de Déu a I'home, i
magisteri intern, que és interioritzacié6 de I’home en Déu.

Hem destacat tres dades que cal tenir en compte en la reflexié
sobre el problema de la fe:

Primera. Que el centre de la fe és Jestis, el Fill de Déu enviat
pel Pare al mén; perd, a linici i al terme de la fe, hi ha Déu Pare.

Segona. Que la fe és alhora adhesié a la Veritat i al Bé.

Tercera. Que Déu ens porta a la fe alhora per la revelacié
externa i per la iHuminacié interna.

B. El testimoni divi

En aquest punt volem estudiar la funcié del testimoni increat
de Déu en la fe. Veurem que la fe recolza vltimament en el tes-
timoni divi increat.

Perd, abans d’entrar en matéria, s'imposa una observacié. Per
sant Joan, creure és acceptar el testimoni divi. Ho hem vist més
amunt: recordeu Io 3,11-12.31-36; 1 Io 5,5-12. Ara bé, quan parlem
del testimoni divi increat volem dir que Déu, que coneix la veritat
i diu la veritat, ha donat testimoni del seu Fill. Perd nosaltres
insistirem exclusivament en laccié divina de testificar i no insis-
tirem en la veracitat divina, que evidentment forma part del motiu
de creure. Donem per sabut que Déu és Veritas prima in cogno-
scendo i que és Veritas prima in dicendo. Sant Joan diu que Déu
és veritable, dinBivéc (Io 7,28; 17,3; 1 Io 5,20), i verag, &inbvc
(Io 3,33; 8,26). A més, nosaltres creiem que Déu, com a Bondat
primera, és també motiu de la fe. L’accié divina de testificar de-
riva de 'amor de Déu. I sant Joan diu que Déu és amor, dyamm
(1 Io 4,8.16), i el manifesta entre nosaltres enviant el seu Fill al
mén (1 Io 4,9). L’acte divi de testificar sobre el Fill és alhora veri-
dic i bo. La veritat i ’'amor de Déu sén motiu de la fe, i els supo-
sem quan parlem de l'acte de testificar, en el qual exclusivament
insistirem.

La nostra fe respon a la iniciativa del Pare. Ho acabem de
veure, El Pare fa palesa la seva intimitat divina, que és llum i
amor, en la missié del seu propi Fill al mén.
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Perd, del fet que la fe respon a la iniciativa del Pare, ;se’n pot
concloure que el motiu Gltim de la fe é&s lautoritat del Pare? ®°.
Una conclusié d’aquest tipus pot ser filosdficament valida. Perd
nosaltres volem endinsar-nos en el problema de la fe per un altre
cami; simplement volem seguir les petjades de sant Joan.

Per sant Joan, creure és acceptar el testimoniatge sobre Jesus.
I, recordem-ho, donen testimoni de Jestis el Pare, les obres de Je-
sus, que vénen del Pare, Jesis mateix, les Escriptures, I'Esperit,
el Baptista, la samaritana, els deixebles, les multituds.

El testimoniatge de I'Esperit, que procedeix del Pare, és més
aviat de caire intern: <Ell us ensenyara totes les coses i us fard
recordar tot el que us he dit> (Io 14,26); «L’Esperit de la veritat
us guiara a la veritat completas (Io 16,13). Pertany a la llum in-
terna de la fe.

El testimoniatge de les Escriptures es redueix, a fi de comptes,
al testimoni de Déu, ja que I'Escriptura és considerada paraula
de Déu.

El testimoniatge del Baptista té valor perqué el Baptista és un
enviat de Déu, que té la missié divina de testificar. El Baptista
és, per tant, un testimoni subordinat. Pot ser motiu de creure,
perd no motiu Gltim. Perqué el valor del seu testimoniatge esta
en funcié de la missié que li va ser confiada: «Aparegué un home
enviat de Déu que es deia Joan. Aquest vingué com a testimoni,
a testimoniar de la Llum, a fi que tots creguessin per ell» (Io 1,
6-7). El Baptista és testimoni auténtic de Jes(s perqué és un en-
viat de Déu. La raé ultima d’acceptar el seu testimoniatge és el
reconeixement de la seva missi6. La fe per mitja del Baptista,
8’ altol, no recolza tltimament en ell, sin6 en la seva missié. I, per
tant, en el qui 'ha enviat. I és enviat de Déu.

Els deixebles, la samaritana i les multituds donen testimo-
niatge de Jestis perqué el fet de Jesiis se’ls ha imposat: <La vida
s’ha manifestat i 'hem vista, i en donem testimoni i us anunciem
la vida eterna, la que era prop del Pare i se’ns ha apareguts
1 Io 1,2); «Veniu a veure un home que m’ha dit tot el que he
fets (Io 4,29); <La multitud, que estava amb ell quan va cridar
Llatzer del sepulcre i el va ressuscitar d’entre els morts, donava

* Tingueu en compte el parentiu conceptual entre <iniciativa» i cautoritats
(en el seu sentit etimologic). Auctor significa el qui és causa primera d’una cosa.
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testimoniatge» (Io 12,17). Els deixebles, la samaritana i les mul-
tituds donen testimoniatge d’uns fets que s’imposen per si matei-
xos 1 a fi de comptes porten a reconéixer en Jestis I'Enviat del
Pare: <I nosaltres hem contemplat, i en donem testimoni, que el
Pare ha enviat el Fill com a Salvador del méns> (1 Io 4,14). Sén
testimonis d’uns fets i d’una fe. Acceptar plenament el seu testi-
moniatge — creure per la seva paraula (Io 4,39; 17,20) — és adhe-
rir-se a la seva fe. Si el testimoniatge de la seva fe és, per a nosal-
tres, motiu de creure és perqué reconeixem que la seva fe és va-
lida, ben fonamentada; és perqué acceptem el seu motiu de creure.
En 1ltim terme la nostra fe recolza en el motiu de la seva fe: en
el fet de Jests®L

I el fet de Jestis, ;no sera el motiu Gltim de la nostra fe? Jests,
ino és el Jo-Sée (Io 8,24.28.58; 13,19)? ;no és Déu-amb-nosaltres
(Mt 1,23) ? Si, perd Jesus és el Jo-Séc que ens parla, és Déu-amb-
nosaltres, perqué és el Fill unigénit que el Pare ha donat al mén
(Io 3,16; 1 Io 4,9), perqué és el Logos fet carn que posd entre
nosaltres el seu tabernacle (Io 1,14).

El testimoniatge que Jestis déna de si mateix amb la seva doc-
trina i amb les seves obres és valid, perqué Jests és el Fill enviat
al mén que fa visible (cf. Io 12/45; 14,7.9; 1 Io 1,1) Déu invisible
(cf. Io 1,18; 6,46; 1 Io 4,12).

Jests, el Fill-Enviat al mén, s'imposa per si mateix, perd s’im-
posa com a Fill Enviat. La seva missi6 és el testimoniatge que
Tacredita davant els homes. Aquesta missid, per part del Pare,
és l'acte divi increat i invisible que s’identifica amb la naturalesa
divina. I, per part del Fill encarnat, esdevé realitat visible, creada,
divino-humana ?2.

®1 Fls apostols donen testimoniatge de Jestis com a enviats seus: <Tal com
m’ha enviat el Pare, aixi us envio jo a vosaltres» (Io 20,21. Cf. Io 17,18). En
aquest sentit el seu testimoniatge és subordinat al de Jesis, com la seva missié
és subordinada a la de Jests. Com el Baptista, poden ésser motiu immediat de
la nostra fe, perd ens mouen a creure perqué reconeixem la seva missié.

%2 La teologia trinitaria, en la missié del Fill al mén, distingeix 'acte increat
propi del Pare—que s'identifica amb l'acte pel qual «ab aeterno» comunica la
seva naturalesa al Fill, i que té per terme €l mateix Fill com a persona divina —
de l'acte divi comid a les tres divines persones, i idéntic també a la naturalesa
divina, que té per efecte la realitat creada del Fill encarnat (S. Taomas, Sum.
theol, I, q. 43, a. 8). Perd adhuc la iniciativa d’aquest acte divi comi a les tres
divines persones pot atribuir-se al Pare, perqué qualsevol accidé divina ¢ad ex-
tras és del Pare, pel Fill, en V'Esperit Sant (cf. Ibidem, q. 45, a. 6, ad 2). Ens
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En l'ordre del nostre coneixement el testimoniatge que esdevé
visible en Jests és anterior, perd en l'ordre absolut és primer el
testimoniatge del Pare, ja que Jesfis és auto-testimoni com a en-
viat del Pare. El coneixement de Jesiis com a testimoni ens porta
a conéixer el testimoniatge del Pare que l’ha enviat i que és el
motiu Gltim de la nostra fe: <Jo séc qui dono testimoni de mi
mateix, i déna testimoni de mi el Pare que m’ha enviat (...)
Si em coneguéssiu a mi, també coneixerieu el meu Pare» (Io 8,
18-19).

Si Jests és per a nosaltres el motiu més immediat de creure,
el motiu dltim, la raé ultima de la nostra fe, és el testimoni del
Pare: «Si acceptem el testimoniatge dels homes, el testimoniatge
de Déu és més gran, i el testimoniatge de Déu és que ha testificat
del seu Fills (1 Io 5,9).

Sant Tomas escriu: «Sicut autem esse creatum, quantum est
de se, vanum est et defectibile, nisi contineatur ab ente increato;
ita omnis creata veritas defectibilis est, nisi quatenus per veri-
tatem increatam rectificatur. Unde neque hominis neque angeli
testimonio assentire infallibiliter in veritatem duceret, nisi quan-
tum in eis loquentis Dei testimonium consideraturs» ®3. El motiu
ultim de la nostra fe, és, doncs, el testimoni divi increat.

C. El fet de Jesucrist

Hem vist que la nostra fe recolza dltimament en el testimoni
divi increat, en el Pare que envia el seu Fill al mén i testifica
d’ell. Pero el fet extern de Jesucrist és veritable motiu de la nos-
tra fe, i un motiu essencial, imprescindible.

Es que el testimoniatge de Jesucrist encarna — fa audible, vi-
sible i tangible — el testimoni increat del Pare®t No podem pas

sera, doncs, permés de parlar amb l'evangelista Joan de la iniciativa del Pare en
la missié del Fill.

El mateix cal dir de les operacions teandriques instrumentals de Jests, com
els miracles i la santificacié dels homes. Sén actes del Fill que vénen del Pare
(éx =od marpbe, To 1032), actes que el Fill realitza en I'Esperit Sant (gv
Tvedpate 005, Mt 12,28), actes que el Pare realitza pel Fill (3’ ad7od, Act 2,22).
La humanitat de Jesis n’és pur instrument, perd per la humanitat esdevenen
visibles. Com a actes divins sén motiu de la nostra fe. I podem dir veritable-
ment que vénen del Pare.

% De Verit., q. 14, a. 8. ) .
% Adhuc el testimoniatge tangible de les Escriptures sobre Jesis restaria
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conéixer el testimoni increat del Pare si no és per mitja del Fill
encarnat. Al marge de Jests el Pare resta invisible (cf. Io 1,18;
6,46; 1 Io 4,12) i inassequible (cf. Io 14,6) .

Aixi, el motiu de la nostra fe no és solament el testimoni divi
increat — la revelacié com a acte divi —, siné alhora la revelacié
externa com a esdeveniment historic — el testimoniatge creat de
Jesucrist —. Es que la revelaci6 com a esdeveniment historic és
la irrupci6é de Déu en el mén, que s’imposa per si mateixa. Com a
manifestacié historica ens és assequible; com a acte divi, és motiu
de la nostra fe, de la nostra acceptacié.

El motiu de la nostra fe és, doncs, alhora increat i creat; invi-
sible i visible; divi i divinochumi. Perd de tal manera que el
terme visible, creat i huma és ordenat i subordinat al terme invi-
sible, increat i divi.

Dit d’altra manera, la nostra fe és fe en el Logos encarnat, que
iHumina tot home. I el motiu de la nostra fe és l’encarnacié-
redemptora, que té la iltima raé de ser en la iniciativa del Pare
que envia el Fill, i la seva manifestacié en la realitat histérica de
Jests entre nosaltres.

A sant Joan, I'encarnacié-redemptora (en el seu doble vessant
d’acte divi increat i de realitat historica tangible) és alhora ob-
jecte de la nostra fe i motiu de la fe. N’és objecte, perqué el centre
de la fe joanica és el Fill com a enviat del Pare per salvar-nos.
N’és motiu, perqué creiem pel testimoni increat del Pare que es
manifesta en la missié que duu a terme el Fill encarnat. L’encar-
nacié redemptora és alhora id quod creditur (objecte de la fe) i
id quo creditur (motiu de la fe). Perd és més, per sant Joan, 'en-
carnacié redemptora és motiu de la fe (és id quo creditur), perqué
és captada com a objecte de fe (perqueé és id quod creditur). Amb
altres paraules, el testimoniatge del Pare i de Jestis no el captem
en un judici humia —i aleshores hi recolzem com a motiu de
creure —, siné que el captem en un judici que ja és fe, alhora com
a objecte de fe i com a motiu per creure tota la revelacié. El mo-
tiu de la fe s’imposa per si mateix, per ser acceptat en una adhesié

inassequible, si Jeslis no es manifestave com l'acompliment de les mateixes
Escriptures.

% Parlem de la revelacié en la seva plenitud: «En altre temps Déu havia
parl:: als pares molt sovint i de moltes maneres per mitja dels profetem
(Hebr 1,1).
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que ja és fe. Jests va dir: «Jo séc¢ la llum del mén» (Io 8,12). Els
fariseus comprengueren l'abast d’aquesta afirmacié i li digueren:
<Tu testimonies de tu mateix; el teu testimoniatge no vals> (Io 8,
13). Jests, en la resposta, els acusa de judicar humanament la
realitat divina que s’imposa per si mateixa: «Vosaltres judiqueu
segons la carn (...) Jo séc qui dono testimoni de mi mateix, i
déna testimoni de mi el Pare que m’ha enviat (...) No em co-
neixeu a mi ni el meu Pare; si em coneguéssiu a mi, també conei-
xerieu el meu Pare» (Io 8,15.18.19). El fet de Jests no és acceptat
com a motiu de la fe per un judici huma — kata ™v cdpka —, sinéd
per una submissié a la llum de la fe, per la qual es reconeix en
Jestis ’Enviat del Pare, i coneixent Jesiis es coneix el Pare: «Si
em coneguéssiu a mi, també coneixerieu el meu Pare> (Io 8,19).
Perd aquest reconeixement de Jestis com a Enviat del Pare, com
a testimoni que manifesta el testimoniatge del Pare, és un do de
Déu. Per a aquest reconeixement fa falta la 1lum interna de la fe:
«Ningll no pot venir a mi, si el Pare que m’ha enviat no latreu»
(Io 6,44).

Aixi, per sant Joan, el fet de Jesucrist no és ni un pas previ a
la fe que ens porti a conéixer el motiu increat de creure, ni és un
fet que, conegut humanament, sigui motiu de la nostra fe.

Segons sant Joan, el fet de Jesucrist és veritable motiu de
creure que s’imposa per si mateix, perqué encarna el testimoni
increat del Pare. I som capagos de captar-lo quan, iHuminats inter-
nament per Déu, descobrim en Jesis la gloria que té com a Fill
Unic, enviat pel Pare. El fet de Jesucrist és motiu de creure quan
creiem que Jesucrist és el Sant de Déu que té paraules de vida
eterna (cf. Io 6,68-69).

D. Els motius de credibilitat

Sant Joan ens parla d’una munié de motius de creure. Es
tracta de fets externs, perceptibles, que mouen uns a unes perso-
nes i d’altres a altres a creure en Jesus. Destaquen els signes que
acrediten o, millor, manifesten la missié divina de Jes(s®. Perd

% Preferim el terme «manifestens al terme eacrediten» perqué ens plau més
de remarcar Yaspecte teoldgic i metafisic del signe que el seu aspecte juridie.

El mateix mot que empra sant Joan, ta onusia, destaca l'aspecte teoldgic de
esignificacié» d’'una realitat divina.
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al costat dels signes en sentit estricte hi ha d’altres motius. Els
primers deixebles creuen pel testimoniatge del Baptista (Io 1,35-
42); Natanael, perqué Jesus li manifesta un fet que només ell sabia
(TIo 1,47-50); la samaritana, perqué Jesus, que proféticament I'ha-
via acusada, li declara que ell és el Messias (Io 4,16-18.25-26); els
samaritans, pel testimoniatge de la seva conciutadana (Io 4,39).
Els deixebles seran testimonis de Jestis, i molts creuran per la seva
paraula (Io 17,20), i la seva unié per la caritat portard el mén a
la fe (Io 17,21.23).

La teologia ha designat aquesta gamma de motius de creure
amb el nom genéric de «motius de credibilitat>. El Concili Va-
ticd I ensenya: <«Ut nihilominus fidei nostrae obsequium rationi
consentaneum esset, voluit Deus cum internis Spiritus Sancti
auxiliis externa iungi revelationis suae argumenta, facta scilicet
divina, atque imprimis miracula et prophetias, quae cum Dei
omnipotentiam et infinitam scientiam luculenter commonstrent,
divinae revelationis signa sunt certissima et omnium intelligentiae
accommodata» 7.

La teologia ha considerat tots aquests motius, que genérica~-
ment anomena <«signes», com a arguments que proven la raonabi-
litat de la nostra fe. Ho sén. Pero sant Joan, almenys primaria-
ment, els contempla des d’'un altre angle. Per 'evangelista sén
quelcom que motiva intrinsecament i propiament 'acte de fe. Sén
veritables motius de la fe. Les expressions absolutes que trobem
a levangeli ens menen a aquesta conclusié. A Pevangeli es parla
de creure per la paraula de Jestis, dia tév Adyov altol (Io 4,41),
per les seves obres, dia ta £pya (Io 14,11), de donar crédit a les
obres, Toic £pyolc motevete (Io 10,38), de creure per la paraula

7 Conc. Vaticanum I, sess. III, cap. 3, D Sch 3.009. Cf. ibidem, can. 3: <Si
quis dixerit, revelationem divinam externis signis credibilem fieri non posse,
ideoque sola interna cuiusque experientia aut inspiratione privata homines ad
fidem moveri debere: an. s» (D Sch 3.033); can. 4: «Si quis dixerit, miracula
nulla fieri posse, proindeque omnes de iis narrationes, etiam in sacra Scriptura
contentas, inter fabulas vel mythos ablegandas esse; aut miracula certo cognosci
numqguam posse nec iis divinam religionis christianae originem rite probari:
an. s» (D Sch 3.034). Pius XII a I’Enciclica Humani generis (12 aug. 1950) en-
senya: <«Quin immo mens humana difficultates interdum pati potest etiam in
certo iudicid credibilitatis efformando circa catholicam fidem, quamvis tam
multa ac mira signa externa divinitus disposita sint quibus vel solo naturali
rationis lumine divina christianae religionis origo certo probari possitr (D Sch
3.876). .
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dels deixebles, 3id o0 Adyou altév (To 17,20), de la unitat dels
deixebles que portard el mén a creure, fva & kdopoc motely (lo
17,21. Cf. v. 23), de creure per mitja del Baptista, 3/'altod (Io 1,7),
per la paraula de la samaritana, 31q Tdv Adyov Tiic yuvawée (Io 4,
39). No pensem que es tracti de simples motius de credibilitat, en
el sentit de motius per a un judici previ a la fe, en el qual s’afirma
que el fet cristid és raonablement digne de crédit. Es tracta de
veritables motius de l'acte mateix de la fe. I tenen la categoria de
motiu de la fe perqué participen de l'acte divi increat de testificar.
Vegem-ho:

En primer lloe, les paraules i les obres de Jeslis vénen del
Pare. <Jesucrist, el Logos fet carn, home enviat als homes, diu
les paraules de Déu (Io 3,34) i duu a terme I'obra de salvacié que
el Pare li confia (cf. Io 5,36; 17,4). Per tant Jesucrist, veure el qual
és veure el Pare (cf. Io 14,9), amb la seva total preséncia i ma-
nifestaci, amb paraules i obres, amb signes i miracles i, sobretot,
amb la seva mort i resurreccié gloriosa d’entre els morts, i en-
viant-nos, finalment, 'Esperit de la veritat, completa la revelacié,
i confirma amb testimoniatge divi que Déu és amb nosaltres per
alliberar-nos de les tenebres del pecat i de la mort i ressuscitar-nos
a la vida eterna» *8, Les paraules i les obres de Jesiis formen part
del fet de Jesiis que és motiu de la nostra fe, perqué és manifes-
tacié del testimoni divi increat.

D’altra banda, el Baptista déna testimoniatge de Jestis com a
enviat de Déu. En la seva missi6 —tot i no haver fet cap signe
(Cf. Io 10,41) —s’hi reconeix Déu que l'’ha enviat. El Baptista
participa en I'accié de Déu que testifica de Jests: <Tot el que va
dir sobre ell era veritat> (Io 10,41). La samaritana déna testimo-
niatge moguda per la seva fe. La seva conversid, ;no fa palesa als
seus paisans I'accié salvadora de Déu?

I, en el cas dels deixebles, o donen testimoniatge de Jestis com
a enviats, en virtut d'un manament exprés, o el donen moguts
per la vida intima que han rebut de Crist®. En el primer cas,
1lur missié és una participacié en la missié que Jests té del Pare,
i, per tant, llur testimoniatge una participacié en el testimoniatge
de Jestis: «Tal com m’ha enviat el Pare, aixi us envio jo a vosal-

® Conc. Vaticanum II, Const. Dei Verbum, n. 4.
® Cf. Conc. Vaticanum II, Decr. Ad gentes, n. 5.

65



62 ‘ VICENC-MARIA CAPDEVILA

tres»> (Io 20,21. Cf. Io 17,18). Els apostols i els seus successors en-
carnen una missié divina; sén testimonis elegits per Déu (cf. Act
18.22; 2,32; 3,15; 5,32; 10,39-42; 13,31; 22,14-15; 26,16). En un
mot, participen en l'acte increat de testificar, com I'instrument
participa en I'accié de la causa principal, com la ploma en I’accié
de l'escriptor. En el segon cas, la vida intima que els mou a tes-
tificar és una participacié de la vida divina; és una manifestacié
— débil, si voleu—de la vida que era prop del Pare i se’ns ha
aparegut (1 Io 1,2). La fe i la caritat dels deixebles és participacié
de la llum i de I'amor increat de Déu. A sant Mateu llegim que
Jests va dir als seus deixebles: «Vosaltres sou la llum del méns
(Mt 5,14). Es que els deixebles participen de la llum increada
i la manifesten, de manera analoga a la de Jests, que pot dir de
si mateix amb més propietat: «Jo séc la llum del mén» (Io 8,12).
I la caritat entre els deixebles és veritable signe de Jests (cf. Io
13,35; 17,21.23), perqué és una participacié i una manifestacié de
la caritat increada de Déu: <Estimeu-vos miituament, perqué la
caritat és de Déu (&k 1oU Beol), i tot aquell qui estima ha nascut
de Déu i coneix Déus (1 Io 4,7).

Segons sant Joan, 'dnic motiu Gltim de creure — el testimoni
increat del Pare — és participat en el mén sobrenatural de mol-
tes maneres. El manifesta la resurreccié de Jesis i el manifesta la
paraula d’una dona pecadora; el participa el Fill Uinic enviat al
mén i el participen els deixebles estimant-se. Només es tracta de
saber llegir en la lletra polida o en uns gargots la paraula eterna
de Déu.

Amb aquesta afirmacié — que els motius a sant Joan sén veri-
tables motius de creure — no volem liquidar els motius de credi-
bilitat. Entenem que a més de motius de creure sén motius de
credibilitat. Perd creiem que el Concili Vaticd I, amb les seves
definicions dogmatiques, vol simplement ensenyar que I’home
(¢amb la sola llum de la raé», precisa curosament Pius XII) pot
conéixer amb certesa que el Jests de la historia diu d’ell mateix
que és enviat de Déu, i que aquesta afirmacié és envoltada de fets
extraordinaris (uns realitzats per ell durant la seva vida, d’altres
esdevinguts després en nom d’ell o amb referéncia a ell). L’home
no es pot explicar aquests fets extraordinaris, perd el mouen rao-
nablement a admetre que Jesis de Natzaret és realment I'enviat
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de Déu i que aquests mateixos fets sén obres divines. Ara bé,
aquest procés no és una demostracié racional estricta. L’home
simplement es troba davant d’un fenomen inexplicable, i a voltes
constatat cientificament (encara que no «comprobable» en el sentit
de poder-lo repetir com una experiéncia de laboratori). I el pas
de la consideraci6 d’aquest fenomen a la certesa del fet de la
revelacié és un procés raonable valid, perd que salta de la consi-
deracié empirica o fisica a la filosofica o metafisica 19°,

Pensem que cal distingir entre la credibilitat extrinseca a la fe
i la credibilitat intrinseca. Per al qui no té fe, els arguments de
credibilitat el poden portar a concloure que l'actitud de fe estd
d’acord amb les exigéncies de la raé. Per a un creient, els motius
de credibilitat sén un do del Pare, manifestacié de la seva saviesa
i bondat, que mostra que la revelacié cristiana respon a les exi-
géncies més intimes de la naturalesa racional humana. Un mateix
fet, un miracle, per exemple, per al qui no té fe, pot ser un cami
que el meni a admetre la raonabilitat de la fe; per a un creient
té un valor superior, perqué hi descobreix una manifestacié clara
del dit de Déu i de la preséncia del Regne (cf. Le 11,20).

A més, la credibilitat no pot limitar-se als signes que acabem
d’examinar. El fet de Jesucrist i el mateix testimoni divi increat
es manifesten al qui té fe com a plenament creibles, és a dir, com
a responent plenament a les exigéncies de I'esperit creat. Es que
la credibilitat és, primariament i originiriament, un atribut de
Déu que revela. I la credibilitat dels motius deriva, a fi de comp-
tes, de la credibilitat del testimoni increat de Déu.

E. El magisteri intern de Déu

La revelacié divina és una irrupcid, un esclat de Déu Salvador
en el mén. Perd, jcom podem conéixer la salvacié de Déu? ;bas-
tard un judici huma? ;o serd necessari un judici que ens vingui
donat de dalt?

9 A  Carrel, després de la seva conversi6 a Lourdes, invitava els homes
de ciéncia a considerar cientificament—al marge de tota preocupacié filosofica
o religiosa —les guaricions <anormalsy, considerades com a miracles per uns,
i simplement negades per altres. La ciéncia tnicament podra constatar uns fets,
i podra cercar-ne la causa. Perd la interpretacié altima d’aquests fets ja cau al
marge del camp cientific (cf. Le voyage de Lourdes (Meaux, 1965), pp. 90-96).
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A sant Joan trobem repetidament censurada l'actitud de judi-
car humanament els esdeveniments salvifics. Els jueus demanen
a Jests que acrediti la seva missié amb signes (Io 2,18; 6,30-31.
Cf. To 4,48), perd, malgrat els signes, no creuen (Io 12,37. Cf. Io
6,36). s que constituir-se jutge dels fets salvifics—en lloc de
deixar-se judicar per aquests fets —és allunyar-se de la fe. Ens
cal deixar-nos judicar pels fets salvifics, i aquesta actitud ve
de dalkt.

El judici de submissié, de reconeixement del testimoni divi,
que es manifesta en Jesis i en els signes, és un do de Déu. Es un
magisteri intern. Un magisteri intern que iHumina el nostre ente-
niment i inclina la nostra voluntat en ordre al coneixement i a
Iacceptaci6 de la realitat objectiva de la revelacié divina. Es
Tatraccié del Pare, indispensable per anar a Jests (Io 6,44). Es el
bon criteri, diavola, que ens déna el Fill a fi que coneguem el
Veritable (1 Io 5,20). Es la uncié, xpiopa, de I’Esperit de la veritat
que resta en nosaltres (1 Io 2,20.27).

El creient, pel magisteri divi intern, capta el fet extern de Je-
sucrist i els motius de creure d’'una manera diferent de com es
capta humanament el fet historic de Jesis o la guaricié extraordi-
naria d’'un cec de naixement. Les expressions: <«Tots seran ense-
nyats per Déu> (Io 6,45), «<No teniu necessitat que ningli us en-
senyi (...) la seva uncié us instrueix en totes les coses> (1 Io
2,27), <El Fill de Déu ha vingut i ens ha donat el bon criteri, a
fi que coneguem el Veritable» (1 Io 520), es refereixen a I'adhe-
sié6 especifica de la fe, a la manera exclusiva de captar I'objecte
i el motiu de la fe per part del creient.

La necessitat de la gracia interna per a l'acte de fe no significa
que, per la gracia, puguem fer sobrenaturalment un acte que
sense la gracia ja podriem fer, perd privat de valor sobrenatural
Significa simplement que la gricia és indispensable per a reco-
néixer i acceptar en els esdeveniments historics de Jesus l'accid
salvadora de Déu sobre els homes. Unicament a I'escola de Déu
podem aprendre a descobrir la veritat i la bondat increades en els
esdeveniments historics del fet cristid.

La visié6 que hem presentat de sant Joan podria ser titllada de
fideista. Hem presentat el mén de la fe com un mén hermética-
ment clos. Qui rep la llum de la fe és capa¢ de llegir en els fets
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salvifics externs el testimoni increat de Déu i d’adherir-se plena-
ment a Jesis i, per ell, al Pare. I amb la llum de la fe es capta
plenament la raonabilitat de la fe, perqué hom descobreix en els
signes els dons del Pare que satisfan les exigéncies de la raé. La
fe té una justificacié interna que passa desapercebuda al no-
creient. Sense la Ilum interna de la fe, és impossible de reconéixer
en els fets salvifics externs el testimoni increat del Pare 191, Perd
observi’s que aquesta justificacié interna de la fe no vol dir que
Déu no ofereixi gratuitament la llum de la fe a tots els homes,
ni que els signes externs no puguin ser captats per la raé natural
com a veritables arguments de credibilitat. Vol dir iinicament que
la solidesa de la fe es pot comprendre tinicament des de la fe, ja
que la fe no recolza iiltimament en cap realitat creada, siné en el
testimoni divf increat, que sols es coneix pel magisteri intern del
mateix Déu,

F. Sintesi

Hem comengat el nostre estudi amb un interrogant: ;per qué
creiem? ;quin és, a fi de comptes, el motiu 4iltim de la nostra fe?
I ens proposavem, d’afrontar el problema a partir de sant Joan.

Voldriem ara sintetitzar els resultats de la nostra reflexié.

1. El motiu dltim de creure

El motiu Gltim de la nostra fe és el testimoni div{ increat. Es
Déu, Veritat primera i Bondat primera — llum i amor — que déna

1 Al mateix sant Joan trobem un altre exemple d'un cercle hermeéticament
clos. s a la primera carta, en parlar dels criteris per a reconéixer el veritable
amador. D’una banda, llegim: «Si un diu: Estimo Déu, i odia el seu germa,
és un mentider. Perqué el qui no estima el seu germa que veu, no pot pas
estimar Déu, que no veur (1 Io 4,20). Daltra banda, diu: «Coneixem que esti-
mem els fills de Déu, quan estimem Déu i complim els seus manamentss (1 Io
5,2). Aquestes dues afirmacions sembla que ens tanquen en un cercle viciés:
sabem que estimem Déu, si estimem el proisme, i sabem que estimem el
proisme, si estimem Déu. Perd, no. Per una part, I'autor sagrat amb aquestes
expressions antindmiques afirma la inseparabilitat de I'amor a Déu i als ger-
mans. I per altra part fa palés que I'drbita de la caritat és quelcom que no es
capta plenament si no és entrant-hi. ¥s per damunt dels perqué d'una ldgica
humana estricta (estimem el proisme perqué estimem Déu o estimem Déu per-
qué estimem el proisme). La caritat té una justificaci6 interna, sobrenatural:
és una participacié en l'amor divf increat. I qui hi participa estima Déu i el
proisme com cal. I qui no hi participa, ni estima Déu com cal ni el proisme,

69



66 VICENG-MARIA CAPDEVILA

testimoniatge del seu Fill, enviant-lo al mén com a Salvador, a fi
que tinguem vida, caminant en la llum (cf. 1 Io 1,7) i participant
en l'amor (cf. 1 Io 4,19).

Aquest testimoni divi increat es manifesta en Jesucrist i en
els altres signes o motius de creure. Altrament dit, Déu testifica
per mitja del seu Fill, dels deixebles, dels signes...

En l’acte de fe, el coneixement i I’acceptacié del testimoni divi
és primordial: <El qui ha acceptat el seu testimoniatge %2 ha se-
gellat que Déu és verac» (Io 3,33). En canvi: «El qui no creu en
Déu, fa d’ell un mentider, per no haver cregut el testimoniatge
que Déu ha donat del seu Fills (1 Io 5,10). Es que l’actitud de
fe o d’incredulitat no és un simple acte intellectual d’adhesié o
de reflis a unes proposicions. Abans que tot, és un acte personal
d’acceptacié de Déu com a verag o de refis com a fals.

Perd aquesta acceptacié del testimoni divi en l’acte de fe no
és per un judici natural, sind per un judici sobrenatural de sub-
missié, d’acceptacié de la Ilum divina, que ja és fe. Es pel magis-
teri divi intern que podem anar a Jests i, coneixent-lo a ell, co-
néixer el Pare que 'ha enviat 193,

2. El fet de Jesucrist

El fet de Jesucrist és el centre de la fe joanica. No solament
com a objecte, siné també com a motiu i com a fi. Com a objecte,
perqué sant Joan centra la fe en la missié del Fill al mén i en
la seva funcié salvadora. Com a motiu, perqué Jesucrist és veri-
table motiu —i motiu imprescindible —de la fe. Com a fi, per-
qué el fi de la fe és que tinguem vida en el nom de Jesucrist,
Fill de Déu.

Ara bé, que Jesucrist sigui el centre de la fe joanica no vol
dir que sigui el motiu Gltim de creure. Aquest és el testimoni

13 Aquf es tracta del testimoni de Jesis que és «aquell qui Déu ha enviaty,
que <¢diu les paraules de Déu» (Io 3,34).

1® Susrez déna una raé teoldgica molt convincent per provar que no basta
per a la fe un coneixement natural, encara que sigui evident, de I'autoritat
increada de Déu: «Fieri non potest ut assensus altioris ordinis per se fundetur
in assensu inferioris ordinis, nec maior certitudo potest per se fundari in mi-
nori; sed assensus fidei est altioris ordinis, et magis certus quam assensus natu-
ralis et evidens; ergo fieri non potest ut assensus fidei ex parte sui obiecti for-
malis, fundetur in assensu tantum naturali et evidenti» (Tractatus de fide,
Disp. IIT, sect. VI, n. 6. Opera Omnia, Ed. Vivés, tom. XII [Parisiis, 18581, p. 64).
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divi increat. Perd el testimoni increat no el coneixem, siné per
Jesucrist. Jesucrist I'’encarna, el manifesta, el fa audible, visible i
tangible. Per aixd Jesucrist és veritable motiu i motiu insubsti-
tuible de la nostra fe. Al marge de Jesucrist, el Pare resta invisi-
ble i inassequible. Peré el testimoniatge de Jesucrist és un testimo-
niatge instrumental, subordinat al testimoni divi increat. Jesucrist
«diu les paraules de Déu» (Io 3,34) i duu a terme Pobra del Pare
(cf. To 5,36; 174).

Pero Jesucrist és motiu de la nostra fe, no pel coneixement
que puguem tenir-ne naturalment, katd thv odpka, siné per un
coneixement que és do del Pare: <«Ningil no pot venir a mi, si no
li és donat pel Pares (Io 6,56. Cf. v. 44). El fet de Jesucrist com
a testimoni és alhora id quod creditur i id quo creditur: és motiu
de la fe perqué és cregut, perqué s'imposa per si mateix, com la
llum, que mentre ilumina les altres coses, es manifesta a si ma-
teixa. I som capagos de veure aquesta llum divina perqué el Pare
ens instrueix interiorment.

3. Els motius de credibilitat

A més del testimoni increat de Déu, encarnat en Jesucrist,
una munié de motius o signes (paraules, miracles, amor fratern)
ens mena. a la fe. Es tracta de motius de credibilitat, que mostren
a la raé natural la raonabilitat de la nostra fe. Perd, segons sant
Joan, sén a més veritables motius de la fe — veritables causes de
l’acte de fe —, perqué manifesten d’alguna manera la veritat i la
bondat del testimoni divi increat sobre Jests. Sén signes que ens
orienten cap a Jesucrist i cap al Pare, perqué sén efectes de l'acte
increat de Déu pel qual testifica sobre el seu Fill.

4. L’analogia del concepte de motiu

El testimoni divi increat, I'encarnacié redemptora del Fill i els
altres motius de creure no s6n motius juxtaposats en l'acte de fe,
siné que l'un deriva de l'altre i Yun mena a l’altre formant una
unitat. Reconeixem en els signes la missi6 divina del Fill, i, en
aqueéta missi6 divina, reconeixem el testimoni increat de Déu que
envia el seu Fill al mén.

Es que el concepte de motiu, com els conceptes de testimoni

71



68 VICENGC-MARIA CAPDEVILA

i de veritat i bondat, s6n conceptes analogics. Primariament (ana-
logatum princeps), el motiu de creure és el testimoni increat de
Déu Pare, font de tota veritat i bondat. Jesucrist, com a Fill tnic
enviat pel Pare, és motiu veritable i insubstituible de la nostra
fe perqué exterioritza— ens fa palés — el motiu principal i Gltim
de la fe, de tal manera que Jests és la manifestacié de la veritat
i de Pamor del Pare entre nosaltres. I els altres signes sén veri-
tables motius de creure perqué, participant en graus diversos del
testimoni increat de Déu, el signifiquen, el manifesten. I, per tant,
podem descobrir en aquests signes el testimoni increat en el qual
recolzem com a motiu Gltim de la fe.

Emprant una comparacié, podem dir que, amb el motiu de la
fe, passa una cosa semblant al que passa amb la santificacié dels
homes pels sagraments de la fe. La causa principal de la santifi-
cacié de 'home és Déu, font de tota santedat. Perd Déu santifica
TFhome per mitjad del seu Fill Jesucrist. I I'accié santificadora de
Jesucrist es realitza a I'Església per les accions audibles, visibles
i tangibles del ministre del sagrament. De manera que Iacci6
increada i invisible de Déu ens esdevé visible en uns actes i unes
realitats molt humils, com sén les paraules d’'un home i I'ablucié
amb aigua. Perd sabem per la fe que, en aquest acte humil, ’home
és un simple ministre dels poders confiats per Jesucrist a la seva
Església, 1 que actua com a instrument de Jesucrist, per qui el
Pare ens santifica. — De manera semblant el testimoni divi in-
creat es manifesta primariament en Jesucrist, que és el sagrament
del Pare, després en I'Església, que és sagrament de Jesucrist, i,
dintre I'Església, de mil maneres, fins en signes ben humils, on el
creient, conduit pel magisteri intern de Déu, arriba a descobrir
la preséncia del testimoni divi increat.

5. El magisteri intern de Déu

Per a creure, fa falta la gracia. No solament perqué l'acte tin-
gui valor sobrenatural, siné simplement perqué Iacte sigui fe.

La gracia de la fe és alhora iHuminacié de 'enteniment i inspi-
racié de la voluntat. Es un ensenyament divi sobre la veracitat i
la bondat del testimoni divf.

I aquest ensenyament divi ens mena — lliurement, perqué
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sempre podem cloure’ns a l'accié de la gracia — a recondixer en
els signes la manifestacié del testimoni divi increat i a reconéixer
en Jesucrist 'enviat del Pare. En una paraula, la gricia interna
de la fe ens porta a adherir-nos, com a motiu Gltim de la nostra
fe, al testimoni increat de Déu que es manifesta en Jesucrist i en
els altres motius de creure,

1. ens porta a adherir-nos al testimoni increat que descobrim
alhora com a veritable i com a bo. I ens hi adherim com a cregut
i com a digne de tot crédit (perqué la credibilitat de Jesucrist i
dels signes s’orienta al motiu iltim de la fe, que n’és la font).

D’aquesta manera, a I'inici de la nostra fe, hi ha I'accié6 de Déu
que exteriorment revela i interiorment instrueix I'home. I 1a fe és
la nostra interioritzaci6 en Déu per l'adhesié a la mateixa font
de la llum i la bondat, que testifica sobre Jesucrist, el Fill Enviat
i el Salvador nostre 194,

Apéndix

Ers comrrLements DE 112 TEYEIN

ruotevelv es troba a sant Joan amb les segiients construccions:

1. Amb acusatiu i datiu alhora (una vegada): Io 2,24.

2. Amb acusatiu sense preposicié (dues vegades): Io 11,26; 1
Io 4,16.

3. Amb datiu sense preposicié (21 vegades): Io 2,22; 4,21.50;
5,24.38.46.46.47.47; 6,30; 8,31.45.46; 10,37.38.38; 12,38; 14,11; 1 Io 3,
23; 4,1; 5,10 195,

4, Amb acusatiu amb cic (39 vegades): Io 1,12; 2,11.23; 3.16.

4 T nostra reflexié sobre la fe a partir de sant Joan creiem que respon
plenament a la visi6 del problema de la fe del nostre inoblidable mestre P. Henri
Vienon, S.I. (+ 1946). Vegeu la seva obra De virtutibus et donis vitae superna-
turalis, vol. I (Romae, 1948-1953), completada per les llicons multicopiades «ad
usum auditorums De interno Dei testimonio (1952-1953) i De analysi fidei (Ro-
mae, 1955-1956). En un proper estudi presentarem la doctrina del P. Vignon
sobre I'andlisi de la fe, mostrant la seva coheréncia amb les dades positives dels
escrits joanics.

1% F] verb wigrehety es troba a sant Joan 21 vegades regint datiu. Perd hi
ha 22 datius regits per migtedsty, pPerqueé el text de Io 2,22 porta dos datius.
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18.18.36; 4,39; 6,29.35.40; 7,5.31.38.39.48; 8,30; 9,35.36; 10,42; 11,25.
26.45.48; 12,11.36.37.42.44.44.46; 141.1.12; 16,9; 17,20; 1 Io 5,10.
10.13 108,

5. Amb datiu amb év (una vegada): Io 315107,

6. Amb genitiu amb nepi (una vegada): Io 9,18.

7. Amb una oracié completiva amb ét1 (16 vegades): 4,21;
6,69; 8,24; 9.18; 11,.27.42; 13,19; 14,10.11; 16,27.30; 17,8.21; 20,31;
1 Io 5,1.5 108,

8. En construccié absoluta, sense complement (29 vegades):
To 1,7.50; 3,12.12.18; 4,41.42.48.53; 5,44; 6,36.47.64.64; 9,38; 10,25.26;
11,15.40; 12,39; 14,11.29; 16,31; 19,35; 20,8.25.29.29.31. Més avall es
veurd que, en aquesta construccié, mortelsiv porta sempre un
complement sobreentés.

En totes aquestes construccions el complement de moteletv és
ordinaridment un terme personal que es refereix a Jesas, o bé a
algti o a quelcom directament relacionat amb Jesiis. Estudiem-ho.

1. motelewv amb acusatiu i datiu alhora

L’Gnic text que presenta aquesta construccié és Io 2,24, El sub-
jecte i el complement directe de moTelev (que en aquest cas sig-
nifica confiar) és Jesus.

2. motevelv amb acusatiu sense preposicio

Dels dos textos que ofereixen aquesta construccié, 'un, Io 11,
26, es refereix a Jests («qui creu en mi no morird eternaments)

1% El verb xioredety es troba a sant Joan 39 vegades regint acusatiu amb
etc, pero lacusatiu amb ¢i¢ regit per migredstv shi troba 40 vegades, perqueé
a Io 1244, on hi ha dues vegades el verb migredety, la segona porta dos com-
plements amb ¢,

¥ Preferim la lectura ¢y adt® 8 eig adrov. Molts autors que llegeixen ¢y
a0T@ DPensen que es tracta d’'un complement d’¢yy i no de ¢ migredwy. El sentit
del verset és aleshores: <«a fi que tots els qui creuen tinguin en ell vida eternas.
Entenen aixi el text, entre altres, Lagrange, Braun, Mollat, Wikenhauser, Bru-
guera, Leal, Van den Busche.

Si ¢y it es pren com a complement de ¢ migtedwy, el seu valor és idéntic
a eig adToY, com es veu establint el paraHelisme entre aquest verset i el segilient:

15

('3 -~ t /. 16 o -~ e I
Tva mas 0 moTedwy tva mds 6 moTedwy
s L3 ges e,
£y aOTH slg aOTOV
ros 7 7 »

. Bwh amoAnTaL GAN
" b4 z b3 A 3 A
ey Comy aodvioy exn omy awvioy

% A Jo 421 i 1411 mgredsty va amb datiu (poi) i una oracié completiva
amb ggi. A Io 9,18 ('inic text on migredetv té sentit profa) hi ha un comple-
ment amb genitiu amb zept i una oracié6 completiva amb gy,
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i l'altre, 1 Io 4,16, a I'amor que Déu té enmig de nosaltres: «Nosal-
tres hem conegut la caritat que Déu té enmig de nosaltres (v
nuiv) i hi hem creguts. Spicq creu que caquesta manifestacié de
Pamor divi, objecte de la fe dels apostols, és el Crist encarnat i
redemptors 19, El complement directe dels dos textos seria, doncs,
Jests.

3. motelety amb datiu sense preposicié

De les 21 vegades que es troba aquesta construccis, 14 és amb
datiu de persona (Io 4,21; 5,24.38.46.46; 6,30; 8,31.45.46; 10,37.38;
14,11; 1 Io 3,23; 5,10). D’aquestes, 11 es refereixen a la persona
de Jests (1 Io 3,23 al seu nom, perd, per a un semita, el nom
equival a la persona). Convé d’examinar els altres tres textos:

Io 5,24: «Qui escolta la meva paraula i creu en el qui m’ha
enviat, té vida eterna i no va a judicis. El complement és Déu
Pare, en tant que ha enviat el Fill al mén.

Io 546: «Perqueé si creguéssiu Moisés, em creurieu a mi, ja que
ell de mi va escriures. El complement és Moisés, perd en tant que
va escriure sobre Jesuis.

1 JIo 5,10: <El qui creu en el Fill de Déu, té el testimoniatge
-en ell. El qui no creu en Déu, fa d’ell un mentider, per no haver
cregut el testimoniatge que Déu ha donat del seu Fill>. El com-
plement és Déu Pare en tant que déna testimoniatge del seu Fill
(cf. vv. 9.11.12).

Convé d’examinar ara els 7 textos on motclelv regeix datiu no
personal. Sén: Io 2,22; 4,50; 547.47; 10,38; 12,38; 1 Io 4,1.

A Jo 2,22; 450; 547 b; 12,38, el complement és la paraula de
Jests, 9 Adyw (2,22; 4,50), ‘pnpacv (5,47b), 1ff axofj (12,38) (En
aquest ultim text, s'apliquen a Jesi(is unes expressions d'un Cantic
del Servent de Jahve, Is 53,1).

A Jo 10,38, es tracta de creure a les obres de Jests.

A Io 547 a, el complement en datiu és 'Escriptura (els escrits
de Moisés) que es refereixen a Jests (cf. vv. 39.46). També a
Io 2,22 YEscriptura és un dels dos complements amb datiu que
porta motelewv. I també aqui PEscriptura es refereix a Jests.

w . Spicq, Agapé dans le Nouveau Testament. Analyse des textes. III (Pa-
ris, 1959, p. 290.
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Solament a I Io 4,1, es tracta de creure a qualsevol esperit:
«Estimats, no cregueu pas a tot esperit; més aviat proveu els es-
perits si sén de Déus. Perd adhuc aqui quan es precisa la norma
per a la discrecié d’esperits, s’acut a Jests: «Reconegueu l’esperit
de Déu en aixd: tot esperit que confessa que Jesucrist ha vingut
"en la carn és de Déu; i tot esperit que no confessa Jesus, no és de
Déu> (vv. 2-3).

4. motelety amb acusatin amb eic

De les 39 vegades que es troba aquesta construccié, 36 tenen
per complement Jestis:

et Tov 'Incody: Io 12,11.

sig adtév; Io 2,11; 3,16.18; 4,39; 6,40; 7,5.31.39.48; 8,30; 9,36; 10,42;
11,45.48; 12,37.42.

sic éué: Io 6,35; 7,38; 11,25.26; 1244.44.46; 14,1.12; 16,9; 17,20.

si¢ Tov vidv: Io 3,36.

sig TOv vidvy 700 9s0l: 1 Io 5,10.

si¢ Tov vioy 7od avlpwwou: Io 9,35.

si¢ 3v amdorsidsv: Io 6,29,

ei¢ 70 dvopa adrod: Io 1,12; 2,23

eic o ¥vopa Tob uiod Tod Oeod: 1 Io 513.

si¢ O ¥vopa Tob povoysvols vicd Tol Bsod: Io 3,18.

Convé d’examinar els altres tres textos (Io 12,36; 14,1; 1 Io
5,10), i a més el segon complement amb cic de Io 12,44 b:

Io 12,36: «Mentre teniu llum, creieu en la llum (eic 16 ¢&c),
perqué sigueu fills de la llum>. Ara bé, la llum és Jesis, com es
desprén del v. anterior: <Encara per poc temps la llum és amb
vosaltres> (cf. Io 1,4-5.7-9; 3,19; 8,12; 9,5; 12,35-36.46).

Io 14,1: «Que ja no es torbi més el vostre cor. Creieu en Déu,
creieu també en mi». Es tracta de creure en Déu Pare, perd al
costat de la fe en el Pare, es demana la fe en Jesiis: ¢creieu també
en mi»,

1 Jo 5,10: <El qui creu en el Fill de Déu té el testimoniatge
en ell. El qui no creu en Déu, fa d’ell un mentider, per no haver
cregut el testimoniatge (eic v paptupiav) que Déu ha donat del
seu Fill>. Aquf l'objecte de creure és el testimoniatge de Déu,
perd un testimoniatge que versa sobre el Fill, nepi ToU viol alrol
(Vegeu també vv. 9.11.12).
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Io 12,44: «Qui creu en mi, no creu en mi (eic ¢ué), siné en el
qui m’ha enviat (eic tov méudavta pe)s. Es tracta de creure en
el Pare en tant que ha enviat Jests.

5. motelev amb dativ amb v

L’nic text, Io 3,15, es refereix a Jesiis: «A fi que tot el qui
creu en ell tingui vida eternas.

6. motelewv amb genitiu amb nepi

Aquesta construccié es troba a Io 9,18. Es I'inica vegada on el
verb motevev té a sant Joan sentit profa: «Perd els jueus no van
creure d’ell que hagués estat cec i hagués aconseguit de veure-hi,
fins que cridaren els seus paress.

7. motevetv amb una oracié completiva amb &

Agquesta construccié es troba 16 vegades a sant Joan. Excepte
dos cops (Io 4,21; 9,18) 'oracié completiva es refereix directament
a Jestis. Cal considerar les dues excepcions:

Una, Io 9,18, s’acaba de veure. Es 'inic cas on rmotelev té a
sant Joan sentit profa: ¢Per6 els jueus no van creure d’ell que
hagués estat cec i hagués acomseguit de veure-his.

L’altra, Io 4,21, es refereix a 'arribada dels temps messianics:
4«Creu-me, dona, que ve Uhora que ni en aquesta muntanya ni @
Jerusalem no adorareu el Pares. L’oracié6 completiva es refereix,
doncs, indirectament a Jestis, que poc més avall es declara el Mes-
sias (vv. 25-26).

8. moteletv amb construccié absoluta

Es troba 29 vegades i totes en I’evangeli. Considerant en el seu
context cada un dels textos es posa de manifest que la construcci6
absoluta de motelelv equival a una construccié amb complement:

A Io 1,7, motelewv es refereix a la llum (que és el Logos), de
la qual Joan déna testimoniatge.

A Io 1,50, es refereix a la confessié del v. anterior: «Vés sou
el Fill de Déu, vés sou el Rei d'Israels.

A Io 3,12, es refereix a «les coses de la terras (la primera ve-
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gada) i a <les coses del cel» (la segona vegada), de les quals Jestis.
déna festimoniatge (v. 11). Creure és acceptar el testimoniatge de
Jests.

A Jo 3,18 b, es tracta de creure «<en el nom de l'unigénit Fill
de Déus, com s’explicita en I'iltima part del mateix verset.

A Io 4,41, el complement implicit de creure és ¢en ell> (en Je-
sus), que es troba al v. 39.

A Jo 4,42, creure significa tenir veritablement Jestis com a
«Salvador del méns».

A Io 4,48, es fa dificil de precisar el complement de moteleiv.
Sembla que ha de ser el mateix del v. 53, del qual es tractara tot
seguit.

A Jo 4,53, es llegeix: «Va creure ell [el funcionari reial] i tota
la seva casa». El parallelisme de Io 4,53-54 amb Io 2,11 fa pensar
que es tracta de creure eic altév, en Jesus.

A Io 5,44, el parallelisme amb el v. anterior (o Aapfdveté pe)
mostra que es tracta de creure eic éué, en Jests.

A Io 6,36, es tracta de creure cic épé (v. 35), eic autov (v. 40),
en Jesus.

A Io 6,47.64, el complement de creure és Jesfis, com es veu pel
context de tot el capitol (vv. 29.30.35.40.69).

A Io 9,38, es tracta de creure <¢en el Fill de 'homes (v. 35).

A Jo 10,25-26, es tracta de creure que Jests és el Crist (v. 24).

A Io 11,15, iva motelUoyte és refereix a un increment de la fe
en Jesds quan els apdstols veuran la resurreccié de Llatzer.

A Jo 11,40, es tracta de creure que Jesus és el Crist, el Fill
de Déu, que havia de venir al méns (v. 27).

A Io 12,39, el complement implicit de creure és cic aUtév, en
Jesus (v. 37).

A Io 14,11 b, es tracta de creure que Jesis estd en el Pare i
el Pare esta en Jesus, com es veu per la primera part del verset.

A Jo 14,29, creure significa mantenir la fe en Jesis quan arribi
la tribulacié (la passié i mort) que acaba de predir.

A Io 16,31, es tracta de creure que Jests ha sortit de Déu
(v. 30).

A Io 1935, es tracta d’acceptar el testimoniatge de 'evange-
lista sobre el costat obert de Jestis.

A Io 20,8, creure es refereix a la resurreccié de Jesus.
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A Jo 2025.29, es tracta de creure que Jestis ha ressuscitat.
A Jo 20310b, el complement implicit de creure és ¢que Jests
és el Crist, el Fill de Déus (primera part del v.).

L R B J

L’analisi que s’acaba de fer dels complements de moteleav
posa de manifest que, per sant Joan, la fe és un acte o una actitud
envers Jesus. Els textos que no es refereixen directament a Jests,
a les seves paraules o a la seva obra no desvirtuen pas aquesta
afirmacié fonamental. Es tracta de creure en Moisés que va es-
criure sobre Jests (Io 5,46), o en I'Escriptura que es refereix a
Jests (Io 2,22; 5,47). I quan la fe té per objecte Déu Pare, una
volta al costat de <creieu en Déu» s’hi troba «creieu també en
mis> (Io 14,1). I les altres es tracta de la fe en el Pare en la seva
relacié amb Jesus (Io 5,24; 12,44; 1 Io 5,10). Inclis a 1 Io 4,1, per
a creure en un esperit cal atendre a la seva confessié sobre Jests
(vv. 2-3). Queda un sol text que no fa referéncia a Jesus, Io 9,18,
I"inic text de Joan on motelev no té sentit religids, siné profa.
Es pot afirmar, doncs, sense vacilacions que, a sant Joan, la fe
és cristocéntrica,

S’imposa una observacié. En principi cal distingir la construc-
cié de motelety amb eic o amb é1i de la construceié regint datiu.
Mentre I'acusatiu amb eic i 'oracié completiva amb 71 designen
T'objecte de la fe (id quod creditur), el datiu designa la persona
o cosa a qui donem crédit (id cui creditur), la persona o cosa que
ens mou a creure (id quo creditur) perqué la considerem un tes-
timoni fidedigne. D’aquesta manera Jesis és alhora I'objecte de
la fe joanica i el motiu de creure 19,

Viceng-Maria CapPpEvirA 1 MONTANER, Prev.

u  J Arraro, Fides in terminologia biblica, a «Gregorianum» 42 (1961) 499-
500; H. ScuLEr, Croire, connditre, aimer dans UEvangile de Saint Jean, a
Essais sur le Nouveau Testament (Paris, 1968), p. 334.
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