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			INTRODUCCIÓ

			 

			 

			 

			 

			El segle XIX va comportar com a novetat, juntament amb les transformacions profundes de la vida dels pobles ortodoxos en vies de modernització, també l’academització de la teologia ortodoxa. Més concretament, la teologia ortodoxa esdevé una de les facultats de les noves universitats creades a les capitals dels nous estats, sobretot seguint models alemanys. En ordre cronològic apareix, el 1837, la facultat d’Atenes, el 1844 l’escola superior de l’illa de Halki, a Constantinoble (en turc Heybeli Ada, Istanbul), el 1875 la facultat de Cernăuţi, i el 1844 la facultat de Bucarest, ambdues a Romania. El procés continuarà també al segle XX amb la creació de les facultats de Belgrad, el 1920, i Sofia, el 1925, Sibiu (Romania) i Tessalònica, el 1943, i també les escoles teològiques ortodoxes superiors universitàries de la diàspora, com ara els instituts Saint-Serge de París (1925) i Saint Vladimir, de Nova York (1938), per a l’emigració russa, o Holy Cross, de Boston (1932), per a l’emigració grega.

			La introducció de la teologia en les estructures universitàries va comportar inevitablement l’adaptació del discurs teològic a les exigències formals d’una disciplina científica i als criteris pedagògics d’una institució d’ensenyament superior. En primer lloc hi va haver, doncs, la necessitat de redactar uns cursos o compendis que sintetitzessin i sistematitzessin racionalment les informacions complexes de les diverses branques de la teologia, ja existents en col·leccions de fonts i en síntesis de ciència teològica occidental. L’originalitat d’aquestes recerques és, per tant, relativa i té a veure més amb la sistematització d’una bibliografia que amb un esforç d’assimilació i de reflexió personal dels temes en qüestió. El principal mèrit consisteix a sincronitzar el discurs ortodox amb els resultats de la teologia científica occidental contemporània, però precisament d’aquí procedeixen també els límits d’aquest tipus de teologia ortodoxa, que assumeixen tan acríticament les maneres i els models teològics elaborats fora de l’Ortodòxia. 

			 

			 

			Biografia de Dumitru Stăniloae

			 

			El que havia de ser anomenat el «patriarca de la teologia romanesa», el professor pare Dumitru Stăniloae, va néixer el 16 de novembre de 1903, al poble de Vlădeni, municipi de Braşov, Romania. Va cursar els estudis secundaris a l’Institut Andrei Şaguna de Braşov (1914-1922), i els superiors a la Facultat de Lletres de Bucarest (1922-1923) i a la Facultat de Teologia de Cernăuţi (1923-1927), on també es va doctorar el 1928. Va ser enviat pel metropolita Nicolae Bălan a fer estudis d’especialització en Dogmàtica i Història eclesiàstica a les facultats de Teologia d’Atenes (1927-1928), Munic i Berlín (1928-1929), estudis que va continuar amb estades de recerca a París i Belgrad. Tornat a Romania, va ser professor de Dogmàtica a l’Acadèmia de Teologia Andreiana de Sibiu, fins al 1946 (els deu darrers anys, a més, com a rector), on va impartir també Apologètica, Pastoral i Llengua grega. Casat el 1930 amb Maria Mihu, va tenir tres fills: els bessons Maria i Dumitru (mort albat) i Lydia. Va ser ordenat diaca el 1931, sacerdot el 1932 i nomenat degà arxiprest (protopop stavrofor) el 1940. El règim comunista il·legal instal·lat a Romania el forçà a traslladar-se a la Facultat de Teologia de Bucarest, on, en convertir-se en Institut Teològic de grau universitari, fou professor titular de Teologia Dogmàtica i Simbòlica.

			Durant els anys 1958-1963 va patir, com centenars de milers de romanesos, les condicions infernals de les presons comunistes. Quan el filòsof i teòleg francès Olivier Clément li va preguntar sobre aquest període, ell li respongué confidencialment: «Una experiència com tantes altres, una mica més difícil per a la meva família». I afegí després que aquest va ser l’únic període de la seva vida en què va poder practicar, de manera quasi permanent, la invocació del Nom de Jesús.[1] Es va reincorporar al departament entre els anys 1965 i 1973, i, després de jubilar-se, va treballar com a professor consultor dels cursos de doctorat. Durant més de sis dècades desenvolupà una variada activitat didàctica i de recerca, especialment en el domini de la Dogmàtica, i ha estat considerat un dels teòlegs i pensadors cristians més importants del món. 

			Va publicar treballs monogràfics, estudis en revistes, traduccions, articles, ressenyes. Va formar part de les delegacions de l’Església ortodoxa de Romania que van visitar altres Esglésies. Fou delegat al Segon Congrés de Professors de Teologia Ortodoxa d’Atenes (1976). Va participar en nombroses consultes i conferències teològiques organitzades per diferents comissions del Consell Ecumènic de les Esglésies en diversos països i va donar conferències, com a convidat, a diverses facultats de Teologia d’Europa i dels Estats Units. Va formar part també de la Comissió Ortodoxa Romanesa per al Diàleg Teològic amb l’Església Evangèlica de l’Alemanya Federal. La seva rica activitat teològica al servei de l’Església i de la unitat cristiana ha estat reconeguda també amb molts títols i distincions. Fou membre corresponent de l’Acadèmia Romanesa (1990) i, després, membre titular (1992). Dumitru Stăniloae morí a Bucarest el 5 d’octubre de 1993.

			 

			 

			Pensador ecumènic

			 

			El nom del pare Dumitru Stăniloae està inscrit no sols en els díptics de l’Església i de la teologia ortodoxa romanesa, sinó també en els díptics de l’Església universal. Quan, el 1994, el Consell Ecumènic de les Esglésies va publicar el volum titulat Ecumenical Pilgrims. Profiles of Pioneers in Christian Reconciliation,[2] els editors del volum no van dubtar gens a introduir el seu nom entre els «Pioners de la Reconciliació Cristiana» del segle XX. La participació i contribució de Stăniloae en el moviment ecumènic, en el diàleg teològic bilateral, no ha tingut sempre un caràcter institucional, de representació. Va ser discret en les seves manifestacions ecumèniques, però sempre va estar en contacte amb els grans teòlegs del seu temps. «L’ecumenisme està mal entès», deia; per tant, no hi ha cap capítol de la seva Dogmàtica sense un comentari sobre les implicacions ecumèniques. Les divergències confessionals estan tractades sense embuts, amb cura i fermesa; tanmateix, situades en el cercle més ampli de «l’ecumenisme obert», incloent-hi la tradició patrística, que pertany a tots. El Consell Ecumènic de les Esglésies va sol·licitar la seva contribució en diverses reunions, entenent que la seva teologia ecumènica modificava el retrat de l’Ortodòxia que circulava a Occident durant la primera meitat del segle XX. Stăniloae considerava també que l’ecumenisme estava mal entès, pel fet que l’Ortodòxia es comunica de manera deficient, és a dir, que no s’ha arribat a un nivell teològic adequat i rellevant per a la comunitat ecumènica, en la seva majoria protestant.

			El professor Ion Bria ha posat en relleu la contribució de Stăniloae en importants reunions ecumèniques. Després de la Conferència Mundial de la Comissió «Fe i Constitució» de Montreal del 1963, els teòlegs d’aquesta Comissió van organitzar a Bucarest, al març del 1965, un seminari amb teòlegs ortodoxos, luterans i reformats de Romania, amb el tema, molt familiar a Stăniloae, «El Crist còsmic, el cosmos sencer, va segons el Crist».[3] Gràcies també a Stăniloae, la teologia romanesa s’ha beneficiat de les presentacions i anàlisis més competents dels documents conciliars i postconciliars del Vaticà II. Stăniloae va tenir un paper decisiu en els col·loquis organitzats el 1970, a Bucarest, sobre el consens cristològic de les Esglésies ortodoxes i ortodoxes orientals i va proposar que l’actual cristologia convergent s’expressi amb una definició més àmplia.[4]

			Participà a l’Assemblea general del Consell Ecumènic de les Esglésies a Nairobi (1975), en la preparació de la qual pronuncià (monestir de Cernica 1974) la conferència «La centralitat de Crist en la teologia, l’espiritualitat i la missió de l’Església ortodoxa», i en el Segon Congrés de les Facultats de Teologia d’Atenes (1976) va parlar sobre «La dinàmica creativa en l’Església».[5] Stăniloae coneixia, i hi mantingué sovintejats contactes, els teòlegs més importants de l’Ortodòxia i també de les altres Esglésies.

			En la preparació de l’Assemblea de Vancouver del Consell Ecumènic de les Esglésies (1972), Stăniloae fou convidat a parlar sobre el tema de l’Assemblea: Jesucrist, vida del món. Les seves meditacions espirituals sobre Jesucrist «centre ontològic» (un Crist distant no allibera ni uneix, no és ecumènic) i sobre l’Església, centre litúrgic de la creació, van aportar una visió nova, que fou immediatament acceptada pels organitzadors: la teologia ecumènica cal que tingui en compte no solament el context en el qual es proclama el missatge bíblic en un moment determinat (d’on la temptació de limitar-lo a «l’opció preferent pels pobres», com en el cas de la Teologia de l’Alliberament d’Amèrica Llatina), sinó també el contingut total i d’espiritualitat global de l’Evangeli, que és el de la resurrecció i de la celebració de la victòria de la vida sobre la mort. Aquesta és l’espiritualitat de l’Església universal generada per una cristologia conciliar. Un Crist «distant» no dóna vida.[6] 

			És coneguda l’apreciació teològica recíproca entre Stăniloae i el teòleg alemany Jürgen Moltmann. Aquest reconeix que la meitat de la seva teologia sobre la «compassió de Déu» s’inspira en Stăniloae. Al seu torn, el teòleg romanès reconeix que la «teologia de l’amor» que va desenvolupar no és aliena a la «teologia de l’esperança» de Moltmann.[7] 

			 

			 

			L’obra i el pensament de Stăniloae

			 

			Dumitru Stăniloae publicà una gran quantitat d’obres originals, traduccions patrístiques i estudis diversos. Es tracta d’una obra excepcional pel que fa a la quantitat, qualitat i diversitat, mitjançant la qual la teologia ortodoxa romanesa ha aconseguit tenir una figura «clàssica» monumental, amb un impacte no sols nacional, sinó també panortodox i ecumènic.

			Enfront de les mancances de la teologia antropocèntrica i liberal del segle XIX, marcada per la divisió Il·lustració-Romanticisme, Racionalisme-Pietisme, davant de les noves ideologies de la modernitat secularitzada, les teologies cristianes de la primera meitat del segle XX van estar marcades totes per un context dominat encara per polèmiques confessionals i rivalitats, per l’apel·lació renovadora a les fonts específiques. Així van aparèixer successivament la «teologia dialèctica» protestant, antiliberal, centrada en la primacia absoluta de la Paraula de Déu, la «nova teologia catòlica», antiescolàstica, inspirada pel moviment litúrgic i patrístic, i, als anys trenta-quaranta, la teologia «neopatrística» ortodoxa. Totes aquestes tres categories tenen en comú el refús tant d’un discurs escolàstic abstracte com d’un pietisme sentimental sense formes, i l’apel·lació comuna a categories interpretatives i a recursos de les filosofies existencialistes i personalistes. En estreta relació amb el redescobriment de la teologia de sant Gregori Palamàs, de l’hesicasme i de la Filocàlia, la teologia «neopatrística» va veure formulat el seu programa per Georges Florovsky, en el Primer Congrés de les Facultats de Teologia Ortodoxa d’Atenes (1936), en termes de «desconstrucció» «de les captivitats de Babilònia» de la teologia ortodoxa, subjecta, durant els segles XVI-XIX, als models intel·lectuals occidentals. Aquest programa, el concretaran, però, tres grans teòlegs ortodoxos: Iustin Popović, Vladímir Lossky i Dumitru Stăniloae. 

			La creació teològica de Stăniloae comprèn tres etapes diferents: la primera, entre els anys 1930-1947, en condicions de llibertat, en el marc de l’estat romanès unitari, que es trobava en un procés accelerat de modernització; la segona, entre els anys 1948-1949, en condicions dramàtiques de repressió, resistència i supervivència espiritual, en l’estat totalitari comunista, que va empènyer Romania en la foscor del terror, de la fam, del fred i de la por; i una tercera, curta, però força intensa, entre els anys 1990-1993, quan el país va sortir del llarg període dictatorial i ell va ser reconegut oficialment al país en ser rebut a l’Acadèmia romanesa i va oferir també les últimes síntesis.

			Les preocupacions de Stăniloae tenen com a interès central la definició de la identitat teològica ortodoxa (com a resposta al problema «teològic») i dels trets característics de l’Ortodòxia romanesa (com a resposta al problema de la «implicació»). En la visió del gran teòleg, la teologia ortodoxa autèntica no pot ignorar la contribució decisiva de sant Gregori Palamàs i de la Filocàlia, de l’estètica i de la mística com a teologia de l’experiència de Déu i d’una «antropologia de la perfecció». No és un discurs acadèmic rígid (del tipus d’Andrutsos), ni tampoc una especulació filosòfica personal (del tipus de Bulgàkov o Berdiàiev), sinó que és una concentració cristològica, perquè només en Jesucrist es pot parlar de la «restauració de l’home». Només Jesucrist és la clau de la comprensió de si mateix, de l’home i de la història humana, allò que Stăniloae demostra quan comença per la cristologia patrística maximiana, interpretada en les categories de la filosofia personalista i existencialista. Els llibres Jesucrist, llum del món, La Santíssima Trinitat o Al començament del món hi hagué l’amor, publicats l’any 1993, són el testament teològic de Dumitru Stăniloae. La visió holística i còsmica sobre Jesucrist i sobre la humanitat s’unifiquen durant els anys de la síntesi, després de l’època que va passar a la presó el 1963, amb visions prudents envers l’ètica social («servitud i pro existència», «responsabilitat») i envers l’ecumenisme modern, sota la influència d’una «catolicitat oberta», com a superació de les filosofies confessionalistes i de les contribucions concretes a la solució dels problemes relacionats amb el monofisisme anticalcedonià, el Filioque catòlic i la «justificació» reformada.

			La primera pregunta que sorgeix davant l’obra excepcional de Dumitru Stăniloae té a veure amb les fonts de la seva filosofia. Aquestes són la Santa Escriptura, les obres dels Sants Pares de l’Església, l’experiència litúrgica que va viure en l’Església ortodoxa, els patiments que va haver de suportar i especialment el seu carisma com a teòleg. De l’obra dels Pares que va traduir, en redefineix el pensament, fet que es pot veure fàcilment si s’analitzen les seves notes explicatives, especialment les que fa sobre l’obra de sant Màxim el Confessor. Ell no repeteix, sinó que re-pensa, fent servir un llenguatge que ens fa més transparent la seva vida intensament espiritual i la seva vasta cultura, i aconsegueix de fer que els Sants Pares esdevinguin els nostres contemporanis. La seva Teologia dogmàtica ortodoxa és el resultat d’aquest esforç seu de re-pensar, però no és un esforç autònom, sinó ajudat per la gràcia divina. «En les nostres citacions hem pogut transmetre només una petita part de la riquesa infinita del seu contingut, tant com hem pogut descobrir mentre les hem escrites». D’aquesta manera acaba la introducció a Ambigua, de sant Màxim el Confessor. Hem de dir que no es tracta d’una vanitat del teòleg conscient del seu carisma, sinó tot el contrari, un testimoni de la seva humilitat. És com si digués que no hauria pogut escriure res sense la gran ajuda rebuda de Déu.

			Stăniloae va conèixer també l’obra dels teòlegs ortodoxos: Bulgàkov, Berdiàiev, Lossky, Florovsky, Evdokimov, Afanassiev, Schmemann, Meyendorf, Nellas, Karmiris i Iannaràs. Dels teòlegs no ortodoxos, ocasionalment cita Barth, Rahner, Urs von Balthasar, King, Moltmann; amb els darrers fins i tot tenia una relació molt propera. Va entrar en diàleg també amb teòlegs com F. Ebner, M. Buber, W. Schmidt, J. Cullberg, T. Steibuchel, K. Jaspers, M. Heidegger, especialment en el llibre Jesucrist o la restauració de l’home (1943). Va establir una polèmica amb el filòsof romanès Lucian Blaga, amb el llibre La posició del Senyor Blaga envers el cristianisme i l’Ortodòxia,[8] però no per un sentiment de confrontació o d’enveja, sinó perquè va analitzar les afirmacions del filosòf romanès –llavors de moda–, en el llibre Religió i esperit (1941), que «podien danyar profundament l’existència del cristianisme i de l’Ortodòxia, si la joventut, que podria ser la responsable dels destins nacionals, l’hagués acceptat». Fins i tot podríem dir que aquesta posició adoptada va ser el resultat de l’esperit cívic i del seu patriotisme incontestable. La resposta del filosof romanès va ser un virulent atac a la persona de Stăniloae, sense cap comentari relacionat amb el contingut de la seva obra.

			Stăniloae no cita «testimonis de fe» dels segles XVI-XVII, que es trobaven de manera massiva en la Dogmàtica de Panagiotis Trembelas,[9] especialment per evitar les influencies llatinitzades, escolàstiques. Es va adonar ràpidament que la diferència essencial entre la teologia oriental i la teologia occidental està en la relació entre l’ésser i les energies, d’acord amb l’ensenyament palamita. De fet, Stăniloae, que pogué estudiar a fons els escrits de sant Gregori Palamàs, és el primer teòleg modern que considera fonamental la distinció entre ésser i energies. Alhora va entendre des del principi que no es pot fer teologia amb el raonament, que sempre tendeix cap a la autonomia, sinó a través de la ment que baixa al cor. La teologia del Stăniloae és confessora, tant pel seu contingut com pel fet que va suportar la persecució del regim ateu.

			La dogmàtica del pare Stăniloae ofereix molts punts de referència a una hermenèutica ecumènica, fins i tot a través de la manera com enfoca el tema «l’ecumenisme i l’Ortodòxia». Per exemple: en un capítol de la seva Dogmàtica, destaca la autoritat i l’estudi rigorós del pla de salvació. D’acord amb la teologia patrística, les explicacions teològiques són, de fet, explicacions dels dogmes i, per tant, s’enmarquen en la predicació general i permanent de l’Església. I això ho dedueix de dos arguments: en primer lloc, conèixer és interpretar; però la interpretació és una obra sense fi, perquè no solament la realitat divina, sinó també la creada és Verb diví, exhaustiu en significats infinits o en paraules, que se’ns adrecen a nosaltres perquè les descobrim i ens les puguem apropiar. En la seva exegesi explicativa, la teologia protegeix sempre el misteri del Verb de Déu, la Veritat, tota la Veritat, però la seva funció és extreure «el significat espiritual dels dogmes» per a cada generació. Qualsevol explicitació teològica, estudi profund o expressió teològica de la doctrina és legítima.

			Per a Stăniloae, la Tradició no és una suma de proposicions que s’aprenen de memòria, sinó una experiència que es viu. La Tradició no s’esgota en fórmules dogmàtiques, perquè l’experiència de Déu en la història és inesgotable. L’Ortodòxia no es pot reduir a definicions curtes, per exemple: «L’Església dels set concilis ecumènics». És per això que no va evitar de parlar sobre la renovació de la Tradició i del desenvolupament de la doctrina. «La renovació consisteix, d’una banda, en l’eliminació de les excrescències no essencials o desviades de la Tradició originària, i, de l’altra, en el descobriment i en l’estudi aprofundit del seu significat viu, dels seus poders espirituals, i també en les seves vivències».[10] «La renovació de la Tradició es produeix més per si mateixa, quan es viu per la fe dels creients que la transmeten i l’accepten. I com que això es produeix en la comunitat de l’Església, és només en aquesta comunitat de l’Església que la Tradició es pot renovar».[11] 

			De la concepció de l’Església ortodoxa sobre el desenvolupament de la doctrina, Stăniloae escrivia: «La plenitud del misteri de la salvació, és a dir, la divinitat en la seva màxima proximitat i en l’obra salvadora, que es viu contínuament a l’Església, no pot expressar-se plenament a través de les paraules, metàfores o fórmules. I així s’explica perquè aquest misteri infinit continu es vol expressar mitjançant diverses paraules, metàfores i fórmules; tot i que les fórmules dogmàtiques tenen un caràcter definit, els creients es poden quedar només en la fase de repetició de les fórmules esquemàtiques dels dogmes, i busquen d’entrar en l’aprofundiment infinit del seu significat, per una explicació que es fonamenta en la Santa Escriptura i la Santa Tradició. La teologia és una necessitat que s’imposa per la necessitat de l’Església d’explicar als creients els punts de la fe».[12]

			La síntesi neopatrística en tres volums (Teologia dogmàtica) de Stăniloae va significar l’acompliment del desideràtum major expressat en el Primer Congrés de les Facultats de Teologia, celebrat a Atenes, l’any 1936. La dogmàtica que Dumitru Stăniloae va escriure té un grau d’altíssima originalitat i de vegades fa la impressió que l’autor és testimoni i que narra de fet allò que experimenta, allò que veu. Alhora, l’autor és plenament conscient que no es pot elaborar una teologia dogmàtica per sempre, perquè, d’una banda, cal una hermenèutica permanent, com ja s’ha dit anteriorment, i, de l’altra, qualsevol significat que fa referència a Déu ha de tenir una fragilitat, una transparència, una manca de rigidesa, ens ha d’encoratjar a destruir-lo i ens ha d’estimular a cercar-ne un altre, però en la mateixa direcció. Si la nostra ment queda fixada en el significat, limitem Déu en les seves fronteres, o, fins i tot, oblidem Déu, la nostra atenció es concentra en aquell mateix significat o en la paraula que expressa. En aquest cas, el «significat» esdevé un «ídol», és a dir, un fals Déu. El significat o la paraula ha de fer Déu sempre transparent, com il·limitat en ell, per sobrepassar qualsevol significat, per manifestar-se amb un altre aspecte que defineixi la seva infinita riquesa.

			És potser per això perquè en els primers segles de l’Església no existia una teologia com a disciplina metòdica o com a scientia i, per tant, els teòlegs d’aquesta època no van seguir un mètode determinat per arribar al coneixement de Déu. Tot i que al principi es va fer servir la paraula grega gnosis, a causa de les possibles associacions amb el gnosticisme, els escriptors cristians del temps d’Orígenes van adoptar la paraula theologia, no en el sentit modern, acadèmic, sinó amb una conotació mística, que es refereix a la meditació i contemplació en el conjunt d’una comunitat eclesial. En els Sants Pares –escriu Paul Evdokimov–, la paraula teologia designa la contemplació de la Santíssima Trinitat (θεορία τῆς Ἁγίας Τριάδος), i és abans que res la llum divina que es reflecteix en el mirall de l’ànima purificada: l’ànima «rep en ella el disc del sol» i aprofundeix en el sentiment de la presència de Déu que ve. Es tracta, no de conèixer alguna cosa sobre Déu sinó «de tenir Déu en tu». És tenir consciència progressivament de la presència de la Paraula que il·lumina.

			Plenament d’acord amb els Sants Pares, Stăniloae va entendre que tota la teognosia oriental té com a base la transfiguració del que coneix, i el paper principal del teòleg és de transmetre el testimoni de l’experiència. Si podem conèixer alguna cosa sobre Déu és gràcies a la resurrecció. Això demostra tant el fet positiu que podem conèixer alguna cosa sobre Déu com que Déu, per essència, supera el nostre poder de conèixer i és més enllà de qualsevol «condescendència», però ell se’ns pot fer accessible a través d’un acte voluntari d’abaixar-se al nostre nivell, perquè és una persona que transcedeix l’ésser. Nosaltres no som totalment incapaços d’entendre l’essència divina, però només en som capaços a través de la bondat creadora i reveladora de Déu, no a través d’una senzilla conformitat de naturalesa. La comunicabilitat entre Déu i nosaltres té com a premissa el caràcter personal de Déu i el fet que també ens ha fet a nosaltres persones capaces de rebre les comunicacions voluntàries que ens dóna a través de la seva resurrecció.

			Stăniloae va elaborar una teologia admirable del temps i de l’espai, del món com a do de Déu. Per a ell, el temps i l’espai expressen en la creació el misteri de la Santíssima Trinitat. El Pare ens diu que l’eternitat divina, vista com a plenitud de vida, com a diàleg de l’amor absolut en la Trinitat, porta en ella la possibilitat del temps. En Déu, la resposta amorosa de cada hipòstasi envers les altres dues és instantània: l’eternitat significa aquesta reciprocitat immediata. En Crist, l’eternitat va poder fer-se temps, perquè és amor, i el temps és eternitat, perquè Jesús el va convertir en resposta amorosa perpètua. En Crist se’ns obre un present que aspira cap al futur del regne i ja està visitat per ell.

			El món és el do de Déu, l’expressió del seu amor. En romanès, la creació de Déu, el món, s’anomena lume, del llatí lumennis, que significa ‘llum’[13] i, de manera implícita, significa també ‘joia’. El món se’ns ofereix com a lloc d’un immens diàleg: el diàleg dels homes amb Déu. No n’hi ha res que no sigui creació, «plasmació» del no visible, dels raonaments (logoi) del Logos; no hi ha res que no sigui paraula i pensament de Déu. Déu espera que l’home «doni noms als éssers», que interpreti els significats infinits de les coses, que deixi el senyal del seu geni creador, que valoritzi d’aquesta manera els dons que rep i els transformi en sacrifici.

			En Crist, el món esdevé Eucaristia, en ell podem transfigurar aquest món i el podem integrar en la consciència interhumana amorosa. Els creients han d’ensenyar als homes que la santa Creu convida a passar de la possessió a la comunió i a l’ofrena, per descobrir aquell que se’ns dóna per la seva gràcia. Mentre les coses són imatges creades dels raonaments (logoi), que s’originen en el Verb (Logos), l’home, com a subjecte personal creat, és imatge directa del Verb, com a subjecte personal no creat de tots els raonaments del món. L’home logikós és cridat a interpretar els logoi de les coses, per tornar-les al Logos. Aquesta interpretació és un acte de coneixement sintètic i directe, una intuïció espiritual.

			La vinguda de l’Esperit Sant en la Pentecosta dóna vida real a l’Església i marca l’inici de la inhabitació del cos divinitzat de Crist en les altres naturaleses humanes, i d’aquesta manera delimita també l’inici de l’Església; representa l’acte de transició de l’obra salvadora de Crist en la seva humanitat personal a l’extensió d’aquesta obra en les altres naturaleses humanes. Pel naixement, la vida de submissió, la crucifixió, la resurrecció i l’ascensió, Crist posa el fonament de l’Església en el seu cos. El Fill de Déu no es va fer home per si mateix, sinó perquè, a través del seu cos, ampliés la salvació com a vida divina en nosaltres. Aquesta vida divina, que s’estén del seu cos en els creients, és l’Església. Aquesta vida irradia del seu cos, que arriba a l’estat absolut de pneumatització per l’ascensió i la presència a la dreta del Pare, en màxima intimitat de la infinitud de la vida i de l’amor de Déu envers els homes. Sense l’Església, l’obra de salvació de Crist no es podria realitzar.[14] Stăniloae anomena l’Església «laboratori de la resurrecció», perquè és la unió de tota la creació i està destinada a incloure tot allò que existeix, per a la transfiguració escatològica.

			En tractar els Sants Sagraments, Stăniloae hi dedica una àmplia introducció en la qual fa extensiu el concepte de misteri (mysterion). La creació mateixa és un misteri, per tal com el misteri és el contacte del no creat amb la creació; l’home és un misteri, com a unió entre esperit i matèria; misteri és Crist, Déu veritable i home veritable; és també misteri l’Església, per la qual tota la creació entra en comunió amb el Creador. Exposa també magistralment per què en el baptisme s’ha de submergir en l’aigua, i destaca la relació entre l’aigua baptismal i l’aigua primordial. En el seu baptisme, Crist va unir de nou l’Esperit amb l’aigua, amb el seu poder vivificador a través del qual l’home reneix de l’aigua i de l’Esperit. I per mostrar que el sagrament de l’Eucaristia té una relació estreta amb la vida biològica, no solament amb la vida espiritual, afirma naturalment que la raó del pa és per esdevenir cos. Per metabolisme, el pa (els aliments en general) esdevé carn i ossos, cos i sang, i la paraula que es fa servir per designar-ho és metabolé. És un misteri la transformació dels aliments en cos i sang, i és misteriosa també la conversió del pa i del vi, especialment preparats i amb fe portats a l’altar, com a Sang i Cos del Senyor.

			Pel que fa la presentació i sistematització de l’espiritualitat ortodoxa, la contribució de Stăniloae és absolutament remarcable. Això apareix especialment en la seva traducció de la Filocàlia, en 12 volums, a la qual aporta notes explicatives substancials, i també al reconegut curs d’ascètica i mística.

			S’ha d’esmentar també el paper primordial de Dumitru Stăniloae en l’abandó dels esquemes de la teologia ortodoxa d’escola del segle XIX, i en el retorn renovador de la tradició patrística i bizantina, ocultada per la turcocràcia i l’il·luminisme; les seves prioritats incontestables en el redescobriment i la revalorització teològica i espiritual de l’hesicasme i del palamisme; la renovació de la teologia i el contraequilibri de les influències negatives de l’escolasticisme i del pietisme, per la promoció sostinguda d’un renaixement filocàlic i neopatrístic únic a l’est d’Europa.

			Stăniloae es va dedicar també a un ample i encara no explorat esforç de sintetització de les intuïcions del personalisme modern amb l’ontologisme del pensament patrístic. La seva obra, una de les més importants obres teològiques del segle XX, està dominada per l’esforç impressionant de recuperació de la unitat teològica per l’estreta relació, en una visió creadora personal, de la dogmàtica amb l’espiritualitat i d’ambdues amb allò que és liturgic. En Espiritualitat i comunió en la Litúrgia ortodoxa (1986), tracta sobre la dimensió eclesial de la vida i de l’experiència ortodoxes, i descriu «l’escala litúrgica» de la comunitat cap al Regne de la Santíssima Trinitat, escala que fa possible, integra i sosté l’escala individual dels creients envers Déu per a la purificació dels pecats, per a l’adquisició de les virtuts i per a la contemplació de les raons de la creació. La clau de la visió teològica de Stăniloae és la persona i la comunió en la seva unitat relacional i dialògica.

			La riquesa dels aspectes de l’obra de Dumitru Stăniloae, l’equilibri com enfoca la força sintètica de la visió, desafia qualsevol resum i representa una font d’inspiració infinita. 

			 

			 

			L’obra Jesucrist, llum del món i divinitzador de l’home

			 

			El llibre de Stăniloae, Jesucrist, llum del món i divinitzador de l’home, publicat només uns mesos abans de la seva mort (1993) i que, per tant, pot ser considerat com un seu testament espiritual, és una col·lecció de grans meditacions, on trobem els grans temes de l’ensenyament de la fe cristiana: teognosia, triadologia, cosmologia, antropologia, cristologia, pneumatologia, soteriologia, mariologia, eclesiologia, i tot això ho destaca amb les referències que fa als himnes per a la glòria de la Llum-Amor i de l’Amor-Llum, que es concentren en el rostre transfigurat de Jesucrist, que el gran místic sant Simeó el Nou Teòleg (949-1022) va escriure, i que Stăniloae va traduir al romanès, acompanyats amb àmplies notes explicatives.

			Com en totes les seves obres, o potser més en aquesta, l’estil de Stăniloae és molt personal, bastant poc acadèmic, amb neologismes i termes que no es troben en altres autors, sobretot en el terreny de la teologia. Amb la finalitat d’aprofundir en la temàtica exposada i d’extreure’n tot el contingut espiritual, aquesta mateixa exposició apareix sovint repetitiva, cosa que podria dificultar-ne la lectura, però que, precisament, fa penetrar més en el pensament profund de Stăniloae.

			Stăniloae distingeix entre la llum creada i la llum increada; l’home va ser cridat per la seva raó –el do de la Raó, del Logos diví– a veure en la llum creada de l’univers físic que tot té una racionalitat feta a mida. L’home i el món tenen un significat només quan es veuen en unió amb Crist, el Fill de Déu fet home. Jesucrist és la llum del món que la nostra raó espera i veu com a compliment de l’ésser humà i del sentit de la història, com queda reflectit en el títol del capítol 15: «Jesucrist, el Fill de Déu encarnat, llum del món, desitjada i visible per a la nostra raó, en compliment de l’ésser humà i del significat de la història». L’home i el món, diu Staniloăe, són existències sense sentit vistes com a última realitat, però són també misteris i llums infinites quan es veuen en unió amb Déu. L’home s’adona que és una part de l’infinit, però sempre viu la seva limitació, la seva precarietat i sempre aspira a l’Absolut.

			El Verb de Déu encarnat és la llum i la vida que s’oposen a la foscor i la mort. L’home, quan no segueix Crist, no té la llum de la vida, i el Senyor mostra que la vida és llum, i aquesta llum és ell. De fet, tot es concentra al voltant de l’esdeveniment revelador de la Transfiguració, anticipació de la resurrecció i de l’eterna comunió amb Crist, en la llum pura del seu Regne. Al tema de la Transfiguració Stăniloae dedica el capítol 20, que porta per títol «La Transfiguració de Crist al Tabor, testimoni anticipat de la llum de la Santa Trinitat, que irradiarà del seu cos ressuscitat i de tots els qui mostraran la seva fe amb els seus actes». La llum del Tabor és un tema de gran importància en la teologia i l’espiritualtat ortodoxes. I en això Stăniloae segueix una vegada més la tradició patrística, particularment sant Màxim el Confessor, però també sant Gregori Palamàs i la tradició hesicasta. 

			La Mare de Déu té també, en aquesta obra de Stăniloae, una funció especial, que apareix sobretot en dos capítols: Crist va venir al món com a llum del món i es va fer home naixent de la Verge (cap. 7). Ella, per tant, esdevé l’escala celestial per la qual el Senyor va baixar fins a nosaltres. Per això, Maria esdevé la Mare de la Llum. La seva Dormició i Assumpció al cel és una altra llum donada a la humanitat per Crist (cap. 21).

			Stăniloae clou, amb el capítol 23, aquesta obra dedicada a la llum de Crist a través d’una bella interpretació dels himnes d’amor diví escrits per sant Simeó el Nou Teòleg, i diu que és l’únic que va saber presentar Crist com a llum o com a font de llum que habita en els qui es purifiquen d’egoisme i s’obren a Crist. El capítol és un recull de fragments d’aquests himnes, que es refereixen a una gran quanitat de significats: Déu és la font de la vida, el Creador conscient i lliure de la nostra existència. Sant Simeó hi viu en un diàleg amb Crist. Aquesta visió de la llum divina és una relació personal amb Crist. En l’himne 58, el darrer, Simeó parla amb la llum de Crist on es trobaran tots els creients; en una comunió eterna i feliç, hi afegeix Stăniloae.
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			JESUCRIST, LLUM DEL MÓN I DIVINITZADOR DE L’HOME

		

	


	
		
			Capítol 1

			 

			 

			 

			 

			La llum creada i la llum increada

			 

			La Santa Escriptura ens revela Déu en ell mateix com a llum per si mateix, sense començament i infinit, però com a font d’aquesta llum. Sobretot en l’Antic Testament, Déu és vist com el qui crea la llum del món. La llum física irradia d’una manera especial del Sol com d’un astre encès o com a matèria fina que s’escampa sobre la part de la Terra girada cap a ell i perquè tothom la vegi, com les ànimes revestides de cossos. I és aquesta llum que permet a l’home de raonar, com a llum conscient, i li permet d’observar la reorganització racional dels components de la naturalesa física, de l’harmonia que es crea entre ells, com si fos una llum espiritual. D’aquesta manera, la llum física neix també de la intenció de donar a l’home la visió espiritual, com a segon pas cap a la llum. I ambdues són creades.

			L’home és conscient que en aquesta llum de l’univers físic tot té un ordre proporcionat. Pot veure l’aire i l’aigua en la seva composició química, pot conèixer el perquè de la seva vida, pot veure les herbes que creixen i els arbres que amb els seus fruits l’alimenten, pot observar cada espècie d’animals, peixos i ocells, però sempre reportats al seu ús. Mitjançant la seva raó, l’home descobreix tot sol l’ús racional que la naturalesa posa a la seva disposició en la seva diversitat.

			Si l’home es queda amb el coneixement superficial de les coses i les adapta només a les seves necessitats físiques, no les podrà conèixer en la seva totalitat, en la seva llum. L’home es pregunta quin és el seu camí cap a la vida, com a existència racional, i quins són els components de la naturalesa, com a racionalitats fetes a la seva mida i adaptables sempre a les seves necessitats mitjançant el raonament. Si no descobreix el valor de la seva existència terrenal, es queda en la foscor amb el seu raonament percebut i amb la seva racionalització de les coses perceptibles en aquesta foscor.

			L’home ha estat creat per aspirar cap a la vida eterna, i durant la seva vida terrenal es prepara per a la vida eterna amb l’ajut de la raó o de la seva llum percebuda i a través de les raons de la naturalesa material o de la seva llum, captada pel seu raonament. Amb el seu raonament o la seva llum, l’home veu en la racionalització de la naturalesa la transparència d’un Creador i Sostenidor seu i de la naturalesa, un Creador que els ha creat tots dos, per al seu creixement cap a la vida eterna en comunió amb ell. Però, en aquest context, l’home necessita també una llum increada, que prové del Creador del món, que el manté en relació amb ell. Sense aquest Creador que es revela i que representa l’apogeu de la llum percebuda per l’home i per la naturalesa, la relació que es forma entre l’home i la naturalesa rep només parcialment la llum; i si es veu com a única realitat, l’home i la naturalesa estarien envoltats per la foscor. L’un i l’altra es revelen en la seva llum sobretot a través del seu Creador.
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