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PRESENTACIO

Aquest quadern aplega dos textos sobre ciéncia i fe que presenten la par-
ticularitat de tractar aquesta tematica des d’un vessant poetic. Tots dos tex-
tos han sorgit de I'estimul de parlar, com a conferenciant, de les relacions,
tan polifacetiques, entre la ciéncia i la fe, com ho'havia fet en Algunes giiestions
sobre ciéncia i fe.' La diversitat d’ocasions en qué he abordat aquest tema m’ha
dut, d'una banda, a assajar diverses maneres de presentar la qiiesti6 i, d’'una
altra, m’ha fet adonar que la presentacié documentada i raonada d’elements
cientifics —sobre l'univers, el temps, la materia, la vida, 'estructura de la
realitat, la genetica i tants d’altres— i de les seves possibles ressonancies
teoldogiques no és suficient per transmetre el caliu emotiu que té la vivéncia
religiosa. La introduccié de I'element poétic, en canvi, permet integrar fe,
rad i emoci6 en una forma més propera a la realitat poliedrica d’aquest tema
riquissim. »

El primer text esta basat en poemes meus, inspirats, la majoria, efiles pre-
guntes que m’ha anat formulant el piblic en diverses conferéncies o els
amics en moltes converses o en qiiestions suscitades en les analisis i discus-
sions tingudes en les reunions del patronat de la Fundacié Joan Maragall. El
segon, en canvi, es basa en quatre textos classics (el Genesi, la Divina Comédia
del Dant, el Paradis perdut de Milton i 'Himne a 'Univers de Teilhard de
Chardin). Aquest segon text constitui la lli¢é inaugural del curs 2001-2002
deI'Institut Superior de Ciencies Religioses de Barcelona (ISCREB).

Agraeixo a la Fundacié Joan Maragall —i en especial al Dr. Antoni Mata-
bosch— el seu acolliment i estimul. Participar en les reunions del patronat
d’aquesta Fundacié m’ha fet ser més conscient de la magnitud de la feina a
fer per mantenir viva la relacié entre fe i cultura en el mén actual; una feina

1. D. Jou, Algunes giiestions sobre ciéncia i fe, Barcelona, Fundacié Joan Maragali / Claret,
1992 (Quaderns de la Fundacié Joan Maragall, 10).



que trobo, com tots els reptes que ens fan aprofundir en les palpitacions del
nostre temps i en les dimensions més intimes i essencials de la nostra realitat,
extremament engrescadora. Espero que aquests dos textos puguin resultar
Gtils als qui comparteixen, d’'una manera o altra, aquestes inquietuds.

Davip Jou
Barcelona, primavera de 2002



RAO I EMOCIO EN LES FRONTERES DE LA CIENCIA AMB LA FE

En el mén actual, la fe i la ciéncia sén presentades, sovint, amb connota-
cions ben diferents: la fe, com a propera a la irracionalitat, a l'autoritat i al
fanatisme, amb els riscos, doncs, de violéncia, d’opressi6 i d’oposicié a la mo-
dernitat; la ciéncia, com a comprovable, fecunda i alliberadora, i per aixd
com a afavoridora del dialeg, milloradora del nivell de vida i de salut, i cam{
vers la modernitat. Segons aquesta presentaci6, ciéncia i fe serien actituds
antagoniques i incompatibles, desitjable la primera i sospitosa la segona,
pero una analisi més reposada i profunda ens les pot fer veure molt més pro-
peres i agermanades.

Intentaré presentar alguns aspectes de les relacions entre ciéncia i fe a par-
tir d’alguns poemes que he escrit, en moments diversos, sobre aquests temes.
Acudir a la poesia obre algunes possibilitats relativament inédites en aquest
camp: n'incorpora el caliu emocional, n’amplifica els suggeriments, en faci-
lita 'assimilacié i contribueix a la diversitat de registres i a ['amenitat de la
presentacié. Els tres primers poemes tracten de les relacions entre la fe i
la rad; el dos segiients, sobre la mena de bellesa i de realitat que ens descriu la
ciéncia; el sisé es refereix als miracles i la pregaria; els tres segiients fan re-
feréncia a tres problemes per a I'acceptaci6 d’'una fe en Déu —el mal, la in-
sisténcia en una veritat absoluta i la imposicié de dogmes—; els tres darrers
poemes parlen de la mort, celebren la joia de la saviesa i proposen un cant es-
piritual. '

1. La RAG: DO DE DEU, NO PAS OPOSADA A DEU
En parlar de la fe s’insisteix sovint en el seu suposat caracter irracional. La

fe cristiana, perd, no constitueix un menyspreu ni un desdeny de la rad, ni és
una fugida lluny de la raé. La fe respecta la rad; veu en ella un espléndid do de



Déu i sent la responsabilitat de fer-lo fructificar: d’examinar reflexivament la
vida i el mén, d’explorar totes les possibilitats de la rad, no tan sols en la cién-
cia —que ha desenvolupat molt fructiferament una faceta particular de la
rab—, sin6 també en I'organitzacié social, en la interpretacié de la bellesa, en
la instrumentacié i l'eficacia de les accions humanes. Des del punt de vista
religids, perd, la rad no exhaureix ni la vida ni el mén: té alhora uns limits in-
trinsecs i uns limits practics, més enlla dels quals el mén s’estén encara. La fe
cristiana, més aviat, mira amb desconfianga la irracionalitat pura, per dos
motius: perqueé Déu és imaginat, entre d'altres aspectes, com a rad suprema,
i perqué la religié no és entesa com una dimensié purament individual, siné
també col-lectiva. La primera cosa porta a pensar que hi ha una raé profunda
fins i tot en alld que sembla irracional i absurd. La segona, invita a comuni-
car-se raonablement, intel-ligiblement, sobre tots aquells aspectes de la fe i
de l'actitud religiosa de queé sigui possible parlar.

Aquesta sensacié que la fe no és una negacié de la raé sin6, molr al contra-
ri, el reconeixement d'una Raé més profunda que la nostra, és la base del se-
glent poema:

No vaig contra vad

Quan dic que crec no faig un salt al buit:

miro en mi mateix i em veig raé finita, cos mortal, sentiment inconstant,
passié insaciable:

el buit s6c jo quan manques Tu,

Raé infinita, Amor etern, Perfeccié saciada.

Quan dic que crec no vaig contra rad: penetro en la rad, exulto en la
rad, m’enfonso en l'arrel de la rag,

i floreixo, creixo, estimo,

no sols en sentiment, no sols amb foc que s’exhaureix, siné
també€ en rad,

i el cos es torna etern en la memoria de I'amor.

Quan dic que crec dic que no crec en una abséncia de sentit,

dic que no crec en 'absolut de I'univers ni del dolor ni de la
mort ni de I'atzar ni de la ment,

ni en una Rad freda sense Amor,

ni en un silenci glacial entre nosaltres i I’Amor.



Quan dic que crec no només dic; em deixo omplir per una
jota molt profunda,

em deixo caure en la mirada que em fa ser,

em deixo créixer en una veu de bona nova,

miro l'infinit i no m’esglaia.

Quan dic que crec en Déu no salto al buit: toco les arrels
d’alld que séc,

em sento il-luminat -——tan fosc com séc!—

de pietar, de gracia i de misteri.

2. LA RACIONALITAT DE L'UNIVERS, ESTIMUL PER A LA FE

Una de les primeres giiestions que es posen en el dialeg sobre la fe és, pre-
cisament, l'origen de la fe. Aquesta qiiestié té diversos aspectes: I'historic
—com comenga historicament una fe concreta—, l'ontologic —I'arrel i la
realitat profunda de la fe— i el personal —com una persona determinada ha
arribat a creure i quins motius té per seguir creient—.

Com que en diverses ocasions m’ha estat plantejada aquesta darrera pre-
gunta, la qiiesti6 ha estat viva dintre meu i ha inspirat alguns poemes. En el
que segueix, sintetitzo tres aspectes que em dugueren a la fe i m’han mantin-
gut en ella: sentimental, intel-lectual i moral. En una primera etapa de la
vida, tenen un paper primordial la influéncia dels pares i les impressions es-
tétiques i sentimentals de la litirgia, de 'ambient de trobada, del contingut
dels textos sagrats. En una segona etapa, la necessitat d’aprofundir en la
reflexid porta a indagar la consisténcia racional de la fe, i descobreix en la ra-
cionalitat del mén —les lleis fisiques i els mecanismes biologics, per exem-
ple— un motiu més per creure en una rad superior, global, originadora de
tot. La tercera faceta, en fi, és de caire moral: la revolta contra la injusticia,
I'interes pel protsme i la recerca d’una societat més acollidora i plenament
humana.

Aixi, la racionalitat torna a tenir un valor no pas de negacié de la fe, siné
fins 1 tot, gosaria dir, d’invitacié a ella. Alguns historiadors han considerat la
fe en la racionalitat del mén com un dels motors més potents de la ciéncia i
diversos cientifics han identificat Déu amb la racionalitat de I'Univers. Cal
tenif present, perd, que el Déu cristia és més que Rad: és també Amor; és més
que llunyania i majestat: és també encarnacié i sofriment. En tot cas, la me-
ravella de la racionalitat que va descobrint el pensament en general i la cién-
cia en particular no sembla necessariament renyida amb la fe cristiana, tot i
els considerables conflictes historics que hi ha hagut en diverses ocasions en-
tre IEsglésia i els cientifics.



Temple

De petit van ser els sentits: la veu de l'orgue, immensa,
I'encens penetrant, les espelmes, les cangons,

la magica salmodia de les oracions,

la remor del mar, enfurismada i densa,

vora l'església fosca.

Després va ser la ment: una primera causa,
una intel.ligéncia incandescent i pura,

un ordre del mén, una arquitectura

clara, sostinguda sense descans ni pausa
sobre el buit, sobre el no-res.

Després va ser 'amor: el Déu de la justicia,

el Déu dels miserables, dels malalts, dels desvalguts,
el Crist de la creu, dels derrotats, dels vencuts,

el Déu desafiat a tot arreu per la impudicia
baladrera del mal.

I un alé de foc, després, que tot ho unia:

el tro, les campanades, el Crist ressuscitat,

els morts, els vius llunyans, la pau, la tempestat,
una for¢a immensa i un diluvi d’alegria

clara, rara.

Sentits, pensament, amor: quines ventades

m’'han mogut i trasbalsat, assegut en els teus bancs,
temple amic, des de petit!: Déu llampegava pels barrancs
del meu interior i tu, sere, m’aixoplugaves,

oh espai sagrat de pureses i de fangs,

oh territori magic!

3. LA CIENCIA, EXPULSA DEU DEL MON?

En moltes ocasions ens hem preguntat si la ciéncia expulsa Déu del mén,
és a dir, si a mesura que anem descobrint 'ordre cientific veiem que no cal
Déu per a explicar alld que abans, sense ciéncia, ens resultava inexplicable.
Segons aix0, cada nou progrés en l'explicaci6 cientifica d’algun aspecte de la
_ natura faria innecessari creure en un déu com a base d’allo que hem explicat.

-~ Aquesta manera de pensar, que correspon a un racionalisme molt immediat,

2. D. Jou, A la deriva blava, Barcelona, Columna, 1995.
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soscava una religiositat massa enfocada en la immediatesa dels detalls del
funcionament del mén. Algunes formes de religiositat sorgeixen, efectiva-
ment, de la meravella concreta dels petits detalls —terribles, com els llamps
i les tempestats; placids, com la blavor del cel; o ordenadors, com la trans-
missié de les formes bioldgiques—. Es tracta d’una religiositat amb tot de
petits déus vinculats a fendomens o llocs concrets. En aquesta visi6 de la reli-
giositat i de la racionalitat, la ciencia va expulsant els déus del mén, perque
els fa innecessaris i superflus.

Crec que en la fe cristiana aquesta expulsié no es d6na pas, tant per la in-
terpretaci6 de la religié com de la ciéncia. La religié no s’esberla en una mul-
titud de déus relacionats amb fendomens concrets, siné que hi ha un Déu que
és, entre d’altres aspectes, el creador 1 la logica mateixa del mén; aixi, desco-
brir més logica en el mén no significa expulsar-ne Déu, siné fer-ne més evi-
dent Vempremta. D’altra banda, la ciéncia consisteix a explicar fendomens
sense fer-hi intervenir explicitament la hipotesi de Déu, de manera que
'aveng cientific no és considerat com una ocupacié progressiva del territori
de Déu, sind, simplement, com una expansié d’alld explicable mitjangant el
meétode cientific.

Aquestes gliestions s6n el tema del segiient poema.

Com un pont sobre els buits del saber

Com si fossis un pont sobre els buits del saber,

i no el Saber mateix;

com si fossis un simple pedag matusser

sobre els forats de la ldgica i no la Logica mateixa;
com si se’t pogués anar expulsant pausadament
del mén amb la recerca,

i no fossis Tu el mén i la Rad en qué es fonamenta,
com si cada descobriment et negués:

aix{ et presenten.

Com si hi hagués més Déu en 'esglai del llamp
que en les equacions de les descarregues electriques,
com si adorar una Ment molt pura i molt subtil
fos més absurd que adorar la tempesta,
com si la fe fos exclusiva del terror i dels sentits
i defallfs en arribar la intel-ligéncia,
com si fossis un no-ser que sols en 'ombra
. pogués amagar sa inexisténcia,
en lloc de ser la llum marteixa que dissol
les ombres del saber: aix{ et presenten.

11



Culpa nostra, potser, per no saber-te dir,

per presentar-te a la mesura de les nostres exigencies,
per tractar-te solament com un pont sobre l'angoixa,
com un simple instrument del desig i la poténcia,
per parlar de Tu sense deixar-nos transformar,

per dir el Teu nom i seguir sent com érem.

4. LA CIENCIA ENS DESCOBREIX BELLESA ABSTRACTA

Una de les fonts de religiositat és la contemplacié de la bellesa de
I'Univers. La ciéncia explica alguns dels aspectes que ens meravellen, com
ara la formacié i I'evolucié de les estrelles, la blavor del cel, la poténcia del
llamp, i ens els presenta com a resultat d'uns mecanismes concrets, mecanics
o electromagnetics, per exemple. Pero aixo no desterra la bellesa del mén, ni
la redueix a un mecanisme; ben al contrari, afegeix a la bellesa sensible del
mén una bellesa intel-lectual, molt abstracta, molt sobria, molt pura en la
seva recerca d’allo més essencial i profund dels fendmens, d’alld que els unifi-
ca, els vincula entre ells 1 estableix ressonancies dels uns amb els altres. Aixi,
la cieéncia no té pas un caracter exclusivament ni basicament mecanicista,
sin6 que té també una passié estética dificil de compartir en plenicud amb
les persones no avesades al llenguatge concret de la ciéncia, perd que consti-
tueix un dels grans estimuls dels cientifics a aprofundir en la recerca.

El poema que segueix intenta expressar aquesta sensacié de bellesa abs-
tracta en unes equacions concretes i fonamentals de la fisica, les equacions de
Maxwell, que regeixen I'electromagnetisme i I'0Optica i que sintetitzen i des-
criven una immensa diversitat de fendmens.

Les equacions de Maxwell

1’ambre, el vidre, la seda, la llana. L’imant.
Quanta energia al voltant,

ignorada,

segles 1 segles!

I després en el cel i en el llamp,

i en el cos —rigidesa i espasme—:

el miscul i el nivol, germans

eléctrics i obscurs, com paisatges

cridats a esclatar en la mateixa tempesta!

12



I 'la pila i el fil: aquests discs alternats
de coure i de zinc on un acid desvetlia
corrents que permeten, per fi, la mesura,
que escalfen els fils i desvien la briixola!

I el nombre, i la sintesi, i per fi la unitat:
en només quatre lleis tants milers de fendmens,
1 encara molt més: per sorpresa, la llum,
tota la llum,

la velocitat de la llum,

el mirall i la lent, el color, I'opacitat,

la suma de clarors esdevinguda obscuritat,
1 més:

aquest desbordament

enlla de les fronteres dels sentits,

aquest excés de més i més realitat
independent de l'ull, inassolible a 'ull,
perd oferta al pensament en la puresa
d’aquest joc de quatre equacions,

com una altra bellesa del mén,

com un altre llenguatge del mén,
mental, real, ardent,

aclaparadorament

proper al que en dirfem harmonia,
majestat, profunditat:

la passi6 i el gla¢ d’un tast de lucidesa.’

5. LA CIENCIA ENS FA INTERROGAR SOBRE L'ORIGEN
I L'ESSER DEL MON

La relacié entre ciencia i religié és especialment activa en algunes qiies-
tions concretes com ara l'origen de I'Univers, de la vida i de la intel-ligéncia,
la manera d’ésser del mén —determinista o indeterminista, per exemple—,
i la capacitat de transformar el mén en profunditat, a través del domini dels
nuclis atdomics o del genoma de les espécies. Malgrat la proximitat de les pre-
guntes, la seva motivacid i finalitat i la vivencia de les respostes és forga dife-
rent en els dos vessants —cientific i teoldgic— de la interrogacid.

Naturalment, les respostes cientifiques configuren la visié del mén a cada
moment historic, i porten a imatges del mén que varien profundament amb
el temps. Per exemple, el materialisme classic de final del segle x1x és modi-

3. D. Jou, Joc d'ombres, Barcelona, Columna, 1999.

13



ficat en profunditat per la visi6 quantica, que presenta una naturalesa més
subtil i problematica que la de les particules simples, eternes, immutables i
sotmeses a un determinisme a ultranga.

Enlla dels seus resultats concrets, que van variant amb el progrés dels co-
neixements, un dels aspectes més sorprenents de la ciéncia és la seva mateixa
existencia, és a dir, la possibilitat que els humans puguin formular preguntes
i obtenir respostes de tanta subtilesa i profunditat, molt més enlla de les ne-
cessitats de la supervivéncia material. Per dir-ho amb mots d’Einstein, «el
més incomprensible del mén és que ens resulti comprensible». El poema se-
giient és una reflexid sobre els atractius de formular, gairebé indefinidament,
preguntes sobre el mén.

Preguntar

Es bell, preguntar; créixer de pregunta en pregunta,
dialogar amb el mén a través dels com i dels per que;
no deixar-se endormiscar en les respostes ni en la fe,
veure en cada claredat només una alba que despunta,
en lloc de tot un astre que de cop ha fet el ple.

Es bell, preguntar; perd no com qui interroga

amb duresa i impaciéncia i fent valer una autoritat,
siné com qui desitja, per amor, guanyar més intimitat,
com qui sap fer un tresor de cada mot en queé es desfoga
alguna confidéncia d’algt molt estimat.

Es bell, preguntar; i en cada interrogant iniciar un viatge

al cor d'una persona o a les lleis de l'univers,

als origens de tot, als fonaments d’alguna cosa, als secrets que
hi ha al revers

de la realitat... Perd cal métode i coratge,

serenitat quan en el dubte, fet tempesta, estis immers.

La resposta no depén només de tu ni per tu sol és conquerida;
si en algun moment creus que et pertany,

tingues por de tu mateix, d’estar caient en un parany;

la resposta no vol amo, vol donar encara més vida;

el simple fet de preguntar és com respondre a una altra crida
i la resposta és part, només, d’un infinit afany.

14




6. MIRACLES I PREGARIES: ES RAONABLE PREGAR?

Quin lloc queda per a la pregaria i el miracle en un mén regit per les lleis
tisiques? Si el mén és purament determinista, quin sentit té pregar per de-
manar a Déu alguna cosa? I quin sentit té fer-ho si el mén esta dominat per
I'atzar? Podriem adduir diversos.arguments a favor de la pregaria i diverses
reserves respecte a la realitat profunda de les lleis fisiques, i ho farem tot se-
guit, pero sense pretendre que les reflexions que puguem fer ens donin cap
resposta nitida i definitiva a aquestes giiestions.

La pregaria és una de les formes limit del llenguatge, ja que s’adreca —en
el seu estat més pur— des de la nostra maxima profunditat a I'interlocutor
més gran i misterids. Poques vegades, perd, arribem a aquest extrem; molt
sovint practiquem la pregaria com un llenguatge convencional, del jo més
quotidia a un Déu que sembla proper, sol-licit i a punt d’actuar, i és bo que
ho fem aixi, perqué pot suposar, en moltes circumstancies, un gran consol. A
més de 'alleujament psicologic, perd, la pregaria ens duu a l'esclat de dues
realitat extremes: la consciéncia del jo —la relativitat dels desigs, el sentit
ocult que podem descobrir en les nostres vides malgrat el sofriment— i la
consciéncia d’estar en preséncia de Déu. Aix{, la pregaria ens pot ajudar a
aprofundir en qui som i a ser més sensibles als indicis de la preséncia de Déu.

Pel que fa als miracles —que de vegades demanem en la pregaria—,
convé recordar que la ciéncia reconeix com a fets cientifics aquells que s6n re-
petibles i comprovables. Els fets excepcionals, no repetibles per cap altre ex-
perimentador, no formen part de la ciéncia ni invaliden cap teoria. El
desafiament d’una contradiccié entre miracles i lleis cientifiques es planteja
amb agudesa, aix0 si, si atribuim a aquestes una realitat profunda i perenne,
més que no pas el caracter d’'una aproximacié racional i instrumental a una
realitat més profunda i dificil de captar. La versemblanga de les possibilitats
d’accié de Déu en el mén depen de I’€poca historica: per a la mecanica newto-
niana determinista, aquesta acci6 es limitava a 'instant inicial; per al caos
determinista, no podriem excloure accions minidscules, en els decimals im-
perceptibles, i que s'amplifiquessin rapidament.

El poema segiient no tracta la teoria de la pregaria, sin6 d'una experiéncia
de pregaria al llarg de molts anys.

Pregar

Em diuen que no Et parli, que ets només la llei abstracta d'un mecanic
univers o la quimica secreta d’un cervell que no té anima.

Em diuen que parlar-te és parlar sol amb mi mateix de desigs inassoli-
bles, com en una antiga magia.
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Em diuen que m’enganyo.
Potser sf.

Potser si que tot és fred i immensitat, un atzar cec que a les palpentes
ens ha fet, indiferent, sense sentit, i sord del tot a tota stplica.

Ben mirar, la pau del mén no arriba mai, la fam perdura, la maldat no
troba limits i la mort escapga els dies de qui més desitja viure,

malgrat tant pregar.
Pero callar m’agrada tant!:

buidar la ment, anar baixant molt lentament en el silenci del desig, fo-
ragitar tot el tumule habitual, i restar mur com una pedra.

I llavors senro un escalf, un fonament, un indici de sentit, un excés, en
mi mateix, d’altra preséncia que la meva,

1 un desig d’escoltar molt, com si morir no fos truncar, com si deixar
fos adquirir, com si cedir fos afirmar, com si donar-se fos guanyar tot el
triomf de la partida.

I llavors m’agrada unir la meva veu, obscurament, a tantes veus que
han entonat, abans que jo, un cant semblant:

no sé si demanar perd demano, per amor a la justicia, contra crims i
crueltacs,

no sé si celebrar perd celebro, per amor a una alegria que mereix no ser
callada,

no sé quines paraules podria fer servir i faig servir les que ja he dit
quinze mil nits, que ja he cantat tres mil diumenges, que de petit van
ensenyar-me.

No sempre la pregaria és un canc ni una certesa: sovint és una cendra
que consetva 'escalfor secreta d'un caliu.

No sempre la pregiria m’arriba gaire endintre: sovint és rutiniria,
escéptica, cansada, feixuga de costums i desenganys.

Perd prego cada dia, tot lligant un dia amb l'altre amb aquest fil de

mots tenagos, de desigs perseverants, de fracassos superats, amb la inér-
. N . . s 4

cia d'una llum que em va colpir per sempre i que m’acull encara.

4. D.Jou a DD.AA., Per qué (i com) prego, Barcelona, Centre de Pasroral Liturgica, 1996
(Col-leccié Emans).
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7. EL MISTERI DEL MAL

Un dels escandols que dificulten creure en Déu és el misteri del mal, la
seva preséncia ubiqua, contundent i devastadora. El misteri del mal —és a
dir, la inconsisténcia entre la realitat dolorosa del mén i un Déu bo i omnipo-
tent, que no vol el mal perd que no fa res per a evitar-lo— esta relacionat
amb el misteri de la llibertat i amb el funcionament de la matéria. Es en
aquest darrer aspecte que la ciéncia pot gosar suggerir algunes interpreta-
cions i fer-hi alguns matisos.

Podriem dir que omnipoténcia és la capacitat de fer-ho tot. Per a un des-
coneixedor de la conservacié de 'energia, seria possible fer qualsevol treball
sense cap mena de consum. Per a un coneixedor d’aquesta llei, aquesta possi-
bilitat és una fantasia retdrica —o un miracle excepcional-—. Per a un desco-
neixedor del segon principi de la termodinamica, seria possible construir
una maquina térmica amb un rendiment del cent per cent. Una persona que
conegui aquest principi, en canvi, sap que el rendiment maxim esta limitat
per les temperatures més freda i més calenta accessibles a la maquina, de ma-
nera que la maquina perfecta té un rendiment inferior —sovint, forga infe-
rior— al cent per cent. En definitiva: saber alld que és possible depén del
nostre coneixement sobre la natura. Si per algun miracle es fa alguna cosa
enlla d’aquests limits, cal atribuir-li un caracter excepcional i enigmatic,
perd no pas el caracter d’'una possibilitat normal. Per tant, cal reflexionar
profundament sobre el significat real d’omnipoténcia.

En segon lloc, el funcionament de la naturalesa no és determinista, siné
que sembla tenir una capacitat d’assaig i tempteig. Ens ho apunten la meca-
nica quantica, a escala microscopica, i la teoria de I'evolucié, a escala bioldgi-
ca. Aquesta tapacitat de tempteig sembla constituir part de la forma de ser
de la natura, i té alhora un vessant creatiu, que duu a éssers més complexos, i
destructiu, que erosiona els objectes concrets. A aquest caracter inquiet de la
realitat es deu l'origen de malalties com el cancer, perd també se li deu
I'existéncia de la vida en general i de la vida humana en particular. Aix{, és
facil imaginar que una persona concreta no hagués contret un mal concret,
perd és dificil imaginar que cap persona no contragués cap mal en una natu-
ralesa inestable. Aquests desordres produeixen dolor i mort; és la intel-lige-
ncia, pero, la que ens els fa veure no tan sols com a dolor i mort, siné com una
auténtica injusticia, com un mal enlla del dolor, com un desordre cosmic,
com una invitacié a la revolta contra Déu. Aquesta diferéncia punyent entre
el dolor animal i el dolor huma és el tema del segiient poema.
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Expulsid del paradis

L’animal sofreix sense clamar justicia,

com un fet en brut, no interpretat,

com una pura adversitat

dintre I'ordre de les coses

—el terror de sentir-se acorralat,

el fibl6é que I'ha punxat,

la urpada que l'acaba d’esventrar,

'ullal que comenga a especejar-lo—:

sofreix, gemega, lluita mentre pot,

veu el cel, veu apagar-se el cel, perd no clama al cel,
no accepta ni refusa: rep,

s'inunda de dolor, agonitza, mor, desapareix.
L’animal sofreix,

si no troba la manera d’evitar-ho,

pero no reclama un ordre nou,

no posa en dubte els fonaments del mén;

es limita a ser fins a la fi

i a deixar de ser quan toca.

Fins que en un d’ells, obscurament, es desperta la lucidesa:
sabé la mort ja molt abans de morir,

veié el dolor no sols com un dolor: com un afront;

reclama al cel un altre ordre del mén,

ompli la queixa de rabia i de revolta,

va sentir-se abandonat i malaltis...

Fou, potser, I'expulsi6 del paradis.

A més de |'aspecte fisic del mal, hi ha I'aspecte moral, aquell mal infligit
per voluntat o estupidesa dels humans, causat no per la natura siné per la vo-
luntat lliure —no una llibertat plena, siné una llibertat que desconeix i tren-
ca ’esséncia auténtica de les coses—. Una llibertat que deu constituir una
forma de ser del coneixement racional, tal com el caracter inquiet sembla
part de la forma de ser del mén. El poema segiient adopta una perspectiva pa-
radoxal: no se sorprén tant de la fe dels humans en Déu siné de la fe de Déu
en els humans, que I'hauria dut a respectar la llibertat humana fins a limits

que ens resulten incomprensibles.
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Déu parla dels angels

No tot es pot deixar en mans dels angels: ells voldrien intervenir a cada
instant, corregir continuament, interposar-se entre el pit i la bala, evi-
tar l'accident, eliminar la malaltia, imposar la veritat...:

cal creure molt en 'home per poder aturar els angels.

Ells prou que m’ho demanen: es revolten en veure la maldat, es migren
als capgals dels llits dels hospitals, clamen en el camp de la batalla,
s'encenen per cada nen que mor, s’indignen amb els ntvols que no ra-
gen sobre els camps assedegats...

Cal creure molt en I’home per poder aturar els angels:

no tenen prou paciéncia per consentir |'error, no tenen prou sang freda
- per sofrir la llibertat, no sén prou forts per morir amb prou esperanga,

no comprenen un Messies mort en creu, m’exhorten a mostrar-me amb
majestat irrefutable sense veure com seria irresistible aquest excés de
fulgurant realitat per a un ulls que no han passat per 'aigua fresca de
la mort.

I em costa contenir-los; de vegades jo mateix els enviaria a posar ordre:
m’'ho demanen els seus aiirts anhelants, el seu panteix impacient, els
seus precs desesperats i freturosos, m’ho demanen els humans en els re-
necs 1 en les pregaries

perd m'esglaia el seu mén d’autdmats infal-libles, de joguines reve-
rents, de mecanismes impecables, d’amors obligatoris.

Oh, si: cal creure molt en ’home (més del que ells creuen en mi) per
poder aturar els angels.

> . 5
Potser m’he equivocat.

8. LA POR A LA VERITAT

Una de les pors que allunyen la gent de la religi6 és la seva insisténcia en
la Veritat. La Veritat ha estat imposada tantes vegades amb violéncia i ter-
ror, que hi ha un rebuig de la Veritat. La cultura actual és extremament rela-
tivista perqué té por de la Veritat, d’'una veritat amb majiscules que
s'imposi sobre tot. Ara bé, la Veritat de queé parla 'Evangeli no és una veritat

5. D. Jou, Basilisc, Barcelona, Columna, 1997.
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de naturalesa coactiva, sind ben diferent —tot i que historicament hi ha ha-
gut, ai!, tanta inquisici6, tanta imposicié—. En el poema segiient, he tractat
de referir-me a aquesta mena de veritat —no al seu contingut, sind al seu ta-
ranna acollidor, consolador, encoratjador, i a la seva relacié amb el coneixe-
ment i la vida—.

Les precaucions que cal tenir en parlar de la Veritat no impliquen esdeve-
nir relativista en religié. Crec que totes tenen molt a dir, perd no que cap
d’elles suposi un contacte privilegiat amb la Veritat. Estant format en el cris-
tianisme, em sembla disculpable creure que aquest representa millor la Veri-
tat que les altres religions —i alhora entenc molt bé que una persona
formada en una altra religi6é pugui creure que aquella té un element de veri-
tat enlla de les altres—. Crec que ni jo ni I'altre suposem, amb aix0, que te-
nim en nosaltres la veritat pels nostres propis mérits, sind que aquesta ens és
assenyalada, o parcialment desvelada, per una revelacid, uns mestratges i una
histdria dels quals som deutors.

Com deu ser la Veritat?

La gran mentida:

disfressar la teva veritat

de veritat total i indiscutible.
La veritable Veritat,

com deu ser?

Més d’Amor que de Rad, potser,
més modesta que l’error,

més humil que les teories,
menys feixuga que els sistemes,
més lluminosa que l'art,

més acollidora que la llar,

més consoladora que la musica.

Com deu ser la Veritat?

Hem viscut tant de dolor

en nom de petites veritats,

hem cremat tantes persones i tants llibres,
hem perpetrat tantes guerres i exterminis,
que hem acabat tips de veritats,

esglaiats de sentir-ne ni patlar,

fatigats, fastiguejats, escéptics.
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Ah, per acollir la Veritat,

que petit cal fer-se, com cal renunciar

a seguretats i orgulls, a aplaudiments i vanaglories!

—i fins i tot aixi, sense tenir mai seguretat

que sigui Ella de debd en lloc d'un somni o una impostura.

9. ELs DOGMES

Un tercer aspecte rebutjat o temut de la religié son els dogmes, vistos
com un pensament tancat, imperatiu i exclusiu que no admet modificacié ni
correccié i que exigeix un acatament cec i sense fissures per tal de poder asso-
lir la salvacié. Crec, pero, que no haurien d’espantar els dogmes, siné el ca-
racter dogmatic. Veig els dogmes com la formulacié d’un punt de partida
per a un determinat coneixement, tal com la geometria i tantes altres bran-
ques de la ciéncia tenen els seus axiomes. Per aixo, la idea d’'uns dogmes no
em repugna intel-lectualment. La majoria dels cientifics accepten els axio-
mes del seu camp i treballen per desenvolupar-ne les conseqiiéncies, i aix0 és
el que fa la majoria de creients en la seva vida religiosa. Tot i aix0, crec que
els dogmes constitueixen invitacions no tant a I'acatament submis i resignat
siné a la reflexi6, a I'aprofundiment en alld més essencial de la fe i d’on se se-
gueixen tantes altres conseqiiéncies. Aixi com els axiomes s’accepten per la
seva aparent evidéncia —dic aparent perqué hom pot modificar alguns axio-
mes aparentment obvis de la geometria euclidiana i construir geometries no
euclidianes totalment autoconsistents perd gens intuitives— i, sobretot, per
la coheréncia dels resultats a qué condueixen, crec que els dogmes també in-
viten a ser acceptats no per la seva evidéncia —ben qiiestionable— ni per
l'autoritat material de la institucié que els avala, siné pels seus fruits en in-
tensitat de vida espiritual, en els quals s’ha de basar I'autoritat moral de la
institucié que els proposa.

Dogmes, axiomes

Dogmes, axiomes: pel seu fruit, no pel seu pes,
els podrem fer nostres algun dia,

per la seva utilitat a tastar el mén,

a comprendre’n I'ordre o la gracia,

a sentir-ne la bellesa o el misteri.

Perd no els posseirem, perqué ens depassen
com ens depassa el mén.
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La seva autoritat

naixera del seu servei o de la seva companyia:
de la claror, de la profunditat,

de la imprecisa solidesa d’'una arrel,

de la volada d’una euforia potser efimera,

de la llarga preséncia en les generacions.

Els seus grans enemics: el dogmatisme
—petulant impostura esclafadora—

i 'autocomplaenca ensopidora

en les nostres personals opinions.

Dogmes, axiomes:

una algebra mistica, una avida logica,

una heréncia que no vol hipotecar siné servir,
que ens invita a créixer en exactitud 1 en amor.

10. PENTECOSTA: DE LA CIENCIA A LA SAVIESA

La ciéncia no és prou per a la vida. Aspirem no tan sols a informacions, a
dades, a coneixements, a domini, siné a una saviesa que ajudi a viure amb
plenitud, no tan sols intel-lectualment, siné afectivament, emocionalment,
en una obertura a totes les dimensions de l'existéncia. Per aixd, em sento
molt atret per la figura de 'Esperit Sant, la manifestacié teologica d’aquesta
mena de saviesa, que confon els especialistes i els poderosos i es fa font de
vida. He escrit diversos poemes sobre la festa de Pentecosta, tan lluminosa en
el nostre hemisferi. Per a mi, és un tast d'una fe no renyidaamb la raé, i d'una
ra6 humana conscient de 'amplitud superior de la realitat. Més amor, més
raé, més realitat, sén els suggeriments que trobo en aquesta festa tan
exulrant.

Pentecosta, temps d'examens

Que més puc voler,

que ser cridat pel foc un cop a l'any?

—Pentecosta, Pentecosta,

convertiu-me algun instant en claredat:

ara, per exemple,

Qquan els nois i les noies

deixen els amors per a enterrar-se en els seus llibres,
preparant els seus examens!

Ah, que les paraules

parlin, per un cop, en una llengua entenedora a cadascii!,
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que els teoremes s’obrin

de bat a bat als qui s'angoixen per comprendre’ls,
que els poemes enlluernin com un far misterids,
que la vida es faci clara i atractiva!

I Vés, sigueu l'estiu

—oh Déu, oh llum, oh mot, oh magnetlsme'
sigueu I'espai i el temps de la promesa

que intuim rere els examens.’

11. LA MORT

Considerar amb una certa freqiiéncia la perspectiva de la mort ens ajuda-
ria a seleccionar millor els objectius vitals i a relativitzar la importancia de
tantes coses sovint irrisories, a les quals atribuim prioritats desmesurades.
Preguntar-se per la mort és una de les fonts de religiositat, de consciéncia de
la nostra limitaci6 essencial, de la nostra indigéncia dltima, i ens fa pregun-
tar qué queda de nosaltres després de la mort, és a dir, per les possibilitats de
transcendencia. Convé, és clar, que aquesta indagacié no esdevingui una ob-
sessi6, pero si que formi part de les nostres consideracions sobre la vida, en
lloc de voler-la oblidar i amagar, tal com passa tan sovint en la nostra eépoca.

En algunes ocasions, la religié ens és presentada com una reaccié davant
la por a la mort, com una manera covarda de fugir de la lucidesa de la nostra
finitud. No crec que aixo sigui cert. En primer lloc, perque qui ha conegut la
serenitat davant l'anorreament de la mort professada pels materialistes de
I'antiguitat, no sent un esglai extrem davant la perspectiva de morir. En se-
gon lloc, perque 'alternativa d"un hedonisme abocat a la fruicié exclusiva del
present individual tampoc no sembla una forma extraordinaria de coratge.

Qumes expectatlves ens esperen després de la mort? D'un Déu que sigui
amor, és dificil i 1magmar ne el pur oblit. Es probable que perdurem en la
seva memoria, pero si la memoria d’'un ordinador actual ja ens sembla tan po-
tent, capag d’emmagatzemar i recrear una realitat virtual que s'assemblaa la
realitat quotidiana o I'excedeix, cal suposar que el record de Déu tindra prou
forga per fer-nos literalment reviure en plenitud, com en una realitat més
gran que la que hem conegut.

No volia deixar d’esmentar la mort en aquestes poemes, ni la incertesa fi-
nal que, fins i tot des de la fe, ens assalta de vegades en pensar en ella.

6. D. Jou, A la deriva blava, op. ciz.
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Judici final

Es I'hora del gos i de 'ombra. Si em poso a pensar,
s6c un talp en el tdnel del temps:

puc veure els meus ossos, entrar com un cuc

en la cipula groga del crani,

trobar-hi la brisa i el fosfor, la pedra foguera,
salnitre i carbé i els meus ulls infantils.

Perd Tu, hi seras?

Vindras a la pluja de pols quan s’assequi el cervell,
jugards com un nen a la sorra que en resti?

O bé em retrauris que, entre lletres i nombres,
hagi robat tant de temps a I'amor?

Entro en el buit de les conques

que van recollir, fluvials, devessalls de bellesa:
no tot fou perdut,

alla vaig saber que era etern, i exultava
—vindras a retreure’m que massa sovint

hagi apartat de I'horror la mirada?

M’he buidat per omplir-me de Tu.
T’he donat tots els mots 1 t’escolto.
Parla!

Vindras a jutjar, o l'oblit sera etern?

CLOENDA: CANT ESPIRITUAL

El cant espiritual és una tema tipic de la poesia, i té una tradicié presti-
giosa —Ausias March, Joan Maragall, Blai Bonet...— en la poesia catalana,
estudiada _recentment per Sam Abrams en un dels quaderns d aquesta
col-lecci6.” El cant espiritual que segueix parla de I'escreix d’existéncia que
ens déna la mirada de Déu. Les seves fonts d’inspiracié s6n I'amor i la ciéncia.
Si el lector o lectora han estat profundament enamorats i en algun moment
s’han sentit mirats atentament per la persona estimada, sabran perfectament
de qué parlo. Quina reafirmacié euforica de l'existir, de ser més, molt més,
que quan aquella persona ens ignora! D’altra banda, la mecanica quantica
ens descobreix una realitat vinculada a I'observador, en que I'observacié es-
pecifica i concreta la realitat de la cosa observada. Aquest doble estimul

7. S. ABRAMS, Cants espirituals catalans, Barcelona, Fundacié Joan Maragall / Claret,
2001 (Quaderns de la Fundaci6 Joan Maragall, 57).
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m'incita a imaginar la mirada de Déu com una font de plenitud en 'ésser,
més que no pas una continua vigilancia judicadora. :

Les quatre estrofes centrals exposen algunes conseqiiencies d’aquesta mi-
rada: la legitimitat profunda dels drets humans, més enlld d'un simple con-
veni legal; la versemblanga que siguem més que matéria, i que la mirada de
Déu ens salvi després de la mort; la sensacié d’obertura que suposa aquesta
mirada en la nostra vida quotidiana, tan limitada a la immediatesa; i la nova
relacié que s'obre entre nosaltres i I’Altre en aquesta mirada.

Cant espiritual

Quan em mires s6c més, creixo, existeixo més rotundament
que no pas quan, esvaint-me, em retires Ta mirada:

sigues, doncs, clement:

mira’m, crida’'m, fes-me ser en la Teva ment

una plenitud en el Teu amor salvada.

Si em deixes de mirar s6c una estranya opacitat,
esdevinc objecte sense dret ni fonament;

si algll em fereix, la seva crueltat

no crida a defensar-me, no moc a pietat,

i els drets escrits s6n lletra morta i indiferent.
Pero si em mires, la meva sang s’aixeca,

i clama al cel i es torna audag i acusadora,

i pesa sobre el crim i persegueix, i corseca

el criminal i el cOmplice, el neutral a qui no reca
la fam o la tortura o la injusticia envilidora.

Quan no em mires sé¢ cada vegada menys:
devastadoramient mortal, naturalesa pura,

quimica només el meus fervors, els meus desdenys,
atzar els meus origens, i els meus dolors, ferrenys,
no sén siné un defecte en una fragil estructura.
Perd si Tu em mires, aquest cos meu s’exalta,
desborda de sentit, exulta, es transfigura,

encara més real en la realitat més alta

del Teu mirar secret, sense que faci falta,

per a ser tant, negar 'ordre de la natura.

T’oblido, de vegades, i la meva ment, subjecta
al treball de cada dia, es dispersa, atrafegada:

la pressa l'arrossega o I'excita algun projecte,

el fracas la deprimeix o la redimeix l'afecte,

i no sent anhel de Tu ni de Tu se sent mancada.
Perd quan Tu em mires, tot queda en qilesti6:
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s’esberla el meu recer, el meu mén tancat esclata
i s'obre, permeable, a una intempeérie de dolor:
de cop esdevinc molts, m’assedega |'horitzé,

i la meva conforrable rutina es malbarata:

I em mires, de vegades, i no ho sé: m’estas mirant

des d’uns altres ulls que els Teus i Tu, immens vertigen,
t'ocultes en un rostre proper i interpel-lant,

en 'infinit de I’Alcre, imperatiu i suplicant,

com per posar-me a prova i amagar-me el Teu origen.

I de vegades penso que m’estds mirant encara

i encara visc I'eufdria de sentir-me ric de Tu,

quan tot d'una descobreixo que no hi ets, i em desempara
sobtadament aquella benignitat tan clara

i la teva abséncia em deixa angoixat i malsegur.

Quan em mires s6c més, creixo, floreixo, sé que séc,
existeixo més rotundament,

limito amb Tu i no m’acabo enlloc,

trepitjo terra ferma i em multiplico en foc,

perque en ser Teu del tot séc Jo tan plenament.

¢S6c¢, perd, si Tu no em mires, si em recires Ta mirada,

si distretament m’oblides o no vols saber de mi?

Queé em queda de real, realitat no contemplada?

Seré.per sempre més si em mires sols una vegada?
Tingue'm, Déu, en Ta mirada en la meva hora de morir.”

En definitiva, en aquests poemes he tractat d’expressar no tant els rao-
naments i argumentacions precisos sobre la diversitat de qiiestions es-
mentades, siné alld que aquestes qiiestions em suggereixen, no tan sols
intel-lectualment, siné també emocionalment. Crec que raé, sentiment i fe
son tres dimensions complementaries del coneixement i de la vida, i que s6n
transcendides per una invitacié vers una unitat de fons.

Sitges, Campelles, Barcelona,
primavera i estiu de 2001

8. D. Jou, Basilisc, op. cit.
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VISIONS CIENTfFIQUES DE LA NATURA
I CELEBRACIO RELIGIOSA DEL MON’

Quan parlem de les relacions entre la ciéncia i la fe, és habitual contrastar
directament aquestes dues formes de coneixement. Aqui, pero, seguiré un
cam{ que tindra per vertexs la ciéncia, la fe i la poesia. Ho faré perque la fe té
un element vivencial molt profund, el qual queda sovint negligit en les dis-
quisicions sobre les seves relacions amb la ciéncia, que acostumen a presen-
tar-ne la faceta més estrictament racional i argumentativa. En segon lloc,
perque aixi ens situem en un dels triangles més vius de la cultura: les rela-
cions entre la rad, 'emocié i la fe. I, en darrer lloc, perqué ens ajudara a il-lus-
trar com la ciéncia, enlla del seu meétode i dels seus resultats estrictes,
provoca una série de suggeriments, ressonancies i extrapolacions que confi-
guren indirectament la manera de percebre i interpretar la realitat, en arees
tan diverses com la teologia o la poesia.

Habitualment, associem la celebraci6 religiosa del mén amb una poética
d’exultacid, que intueix una transcendeéncia enlla del visible. Podem pensar
en els Salms o, per esmentar alguns autors més propers, en Ramon Llull, sant
Francesc d’Assis i sant Joan de la Creu. En ells, la celebracid esta basada en la
pura expressié d'un amor que s’adre¢a directament a Déu o que en sent
la preséncia en la natura. La contemplacié de la natura és una font de religio-
sitat que en algunes ocasions s’enfoca en uns ens concrets —les estrelles, els
animals, el cel— i en d’altres s’extasia en la globalitat de I'univers. En aquest
cas, més que en el primer, la contemplacié pot incorporar elements organit-
zatius del pensament cientific, en el marc dels quals es construeix una cele-
bracié religiosa del mén. Aix0 es pot dur a terme de maneres molt diverses:
des d’una que va al nucli fort de la ciéncia i I'utilitza per a I'argumentacid,
posem per cas, de 'existéncia de Déu, fins a una altra que pren només algu-

9. Aquest text fou publicat per primera vegada per I'Institut Superior de Ciéncies Reli-
gioses de Barcelona, en I'opuscle dedicat a la inauguracié del curs académic 2001-2002.
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nes idees generals i difuminades de la ciéncia com a element expressiu en una
exultaci6 de la transcendéncia intuida. En aquesta conferéncia, ens decanta-
rem cap a aquest segon aspecte.

Aixi, examinarem breument la relacié entre visions cientifiques i celebra-
ci6 religiosa en quatre obres: el llibre del Genesi, la Divina Comédia del Dant,
el Paradis perdut de Milton i 'Himne a I'Univers de Teilhard de Chardin. La
seleccié d’aquestes quatre referéncies, tan diverses, ens permetra abordar
quatre moments ben diferenciats en la historia de la ciéncia: el babilonic, el
ptolemaic, el copernica i ’evolucionista. Veurem com amb models tan dife-
rents es duu a terme una celebracié religiosa del mén, que pren elements
cientifics per bastir la seva estructura intel-lectual o expressiva. No es tracta,
doncs, d'una fonamentacié de la celebracié transcendent del mén sobre bases
cientifiques, siné en 'apropiacié espontania i natural de la manera predomi-
nant de veure el mén per tal de parlar sobre ell religiosament.

1. EL GENESI

Els tres primers capitols del Genesi s6n un dels textos més influents de la
historia. En ells s’hi narra la Creacié del mdn i la caiguda dels humans i hi es-
clataamb tota la poténcia la imatge d’'un Déu anic, creador i justicier, origen
voluntari i seré de 'ordre del mén i contemplador contrariat i adolorit de les
caigudes de la naturalesa humana. Aquests capitols constitueixen la narracié
dels origens més reeixida i densa, més carregada de conseqiiéncies socials,
més poetitzada i il-lustrada al llarg de la historia i més debatuda en els dar-
rers tres segles. .

Tota narraci6 dels origens és complexa, ja que a més de constituir una
descripci6 hipotética d’alld que ning no ha vist, déna sentit i legitimacié a
alld existent, insinua una realitat invisible i apunta vers un dest{ i un signifi-
cat. Alhora, tota descripci6 dels origens utilitza un llenguatge determinat,
es produeix dintre d'un marc conceptual i selecciona uns elements de realitat
com a més significatius que d’altres. Afaiconant el llenguatge, els conceptes i
la seleccié de la realitat, hi ha, entre d’altres elements, la ciéncia de I'época.

Per a alguns autors, la ciéncia propiament dita comenga en el segle xvI,
quan abandona l'ambici6 filosdfica d'una visié6 completa i definitiva de
I'Univers, s’enfoca en fendmens concrets, insisteix en la importancia de I'ex-
perimentaci6 i de la matematitzacié i accepta el caracter provisional de les
seves conclusions. Ara bé, podem veure un esperit cientific —aixi ho fan tots
els tractats d’historia de la ciéncia— ja en '€poca babilonica, en I'observacié
metodica i detallada dels astres, amb la capacitat de formular prediccions ob-
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servables i de comengar a matematitzar-ne alguns aspectes. Aqui, perd, no
ens ocupen tant els detalls concrets de la cieéncia babilonica, com la pressi6 i
I'atraccié d'un esperit relativament cientific: observador, analitic, jerarquit-
zador i ordenador.

Com és ben sabut, els tres primers capitols del Génesi contenen dues na-
rracions de la Creacié. La més antiga comenga amb el verset cinque del capi-
tol segon (Gn 2,5) i s’estén fins al verset nove, Diu:

Quan Jahvé Déu va fer la terra i el cel, no hi havia encara cap arbust ni havia
brotat cap herba, ja que Jahvé Déu no havia fet ploure damunt la terra ni hi havia
ningd per a conrear els camps. Llavors un riu brolla de la terra i rega tota la su-
perficie dels camps.

Aleshores Jahvé Déu formi ’home amb la pols del camp, bufant li va fer en-
trar en el nas un alé de vida, i '’home esdevingué un ésser viu. Després Jahvé Déu
planta un jardi a Edén, cap a l'orient, i va posar-hi ’home que havia format. Jah-
vé Déu va fer brotar de la terra fertil tota mena d’arbres, agradables a la vista i
bons per a menjar, com també l'arbre de la vida, al mig del jard{, i V'arbre del co-
neixement del Bé i del Mal.

Aquesta narracid, ben diferent de la tan coneguda dels sis dies, no té cap
vestigi d’esperit cientific: no hi ha cap assaig de classificacié dels elements
del mén, siné que es limita a una descripcié molt propera a experiéncies quo-
tidianes. La narracié de la Creacié en sis dies és, segons els estudiosos, forca
posterior a aquesta i es podria datar cap al segle v o 1v aC, després de la torna-
da de l'exili de Babilonia (que dura de I'any 587 al 536 aC) i podria tenir,
doncs, influéncia d’aquesta cultura. Efectivament, imaginem el poble jueu
venqut i deportat a Babilonia, que era, en aquell moment, la més gran potén-
cia militar, econdmica i cultural del mén. La ciutat era immensa, molt més
gran i imponent que Jerusalem. Imagineu el poble derrotat, el temple de
Déu destruit mentre a la ciutat brillant proliferen temples impressionants
dedicats als déus vencedors... Quina feinada degueren tenir els profetes a
mantenir viva la fe en el Déu dels avantpassats!

Es probable que alguns dels jueus més atents a les qiiestions culturals, de
la classe sacerdotal, s’adonessin en aquesta estada que les estrelles del cel, a
més de ser adorades com a déus, eren estudiades amb gran detall, amb alguns
acompanyaments matematics. De retorn a Israel, i durant la reconstruccié
del temple, algun d’aquells sacerdots degué escriure la primera part del
Genesi (Gn 1,1-2,4): una narracié finament ordenada i estructurada. Recor-
dem-ne alguns versets:

Al principi, Déu crea el cel i la terra. La terra era cadtica i desolada, les tene-
bres cobrien l'oced i I'esperit de Déu batia les ales sobre 'aigua.
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Déu digué: «Que hi hagi llum!» I hi hagué llum. Déu veié que la llum era
bona, i separa la llum de les tenebres. Deu anomena la llum dia, 1 les tenebres,
nit. Hi hagué un vespre i un mati i fou el dia primer.

Déu digué: «Que hi hagi un firmament entremig de les aigiies, per separar
unes aigiies de les altres.» I fou aixi. Déu va fer, doncs, el firmament que separa
'aigua de sota el firmament i la de dalt del firmament, i Déu veié que estava bé.
Déu anomeni el firmament cel. Hi hagué un vespre i un matf, i fou el dia segon.
(Gn 1,1-10)

I segueixen els dies:

Déu digué: «Que la terra produeixi la vegetacié; herba que doni llavors i ar-
bres fruiters de tota mena, que facin fruit i llavor a la terra.» I fou aixi. (Gn
1,11-12).

Déu digué: «Que hi hagi llums al firmament del cel per a separarel dia i la
nit, que assenyalin les festivitats, els dies i els anys, i des del firmament del cel
il-luminin la terra.» I fou aix{. Déu va fer, doncs, els dos grans focus de llum: un
de més gran, i que fos sobira del dia, un de més petit, que fos sobira de la ni, i les
estrelles. (Gn 1,14-16)

Déu digué: «Que les aigiies produeixin animals que hi nedin i es belluguin, i
que els animals voladors s’aixequin enlaire sobre la terra ran del firmament del
cel.» I fou aix{. (Gn 1,20)

Déudigué: «Que la terra produeixi tota mena d’animals, cuques i tota mena
d’animals domestics i salvatges.» I fou aixi. (Gn 1,24)

Déu digué: «Fem 'home a la nostra imatge, semblant a nosaltres, i que sot-
meti els peixos, els ocells, els animals domeéstics 1 els salvatges i totes les cuques
que s’arrosseguen per terra.» Déu cred, doncs, a la seva imatge, el crea a la imatge
de Déu; crea I'’home i la dona. (Gn 1,26-27)

Déu acabi la seva obra el dia sisg i, el dia setg, reposa de tota 'obra que havia
fet. (Gn 2,2).

Aqui veiem una enorme amplificacié de 'ambicié globalitzadora i des-

criptiva dels origens respecte de la narracié més primitiva. Hi ha una classifi-
caci6 jerarquica dels diversos elements d’allod existent, una precisié temporal,
un dinamisme, una veu que diu, una mirada que contempla i una ment que
aprova. Perd el més important, des del punt de vista religids, és que un Déu
Unic senyoreja sobre el cel i la terra i sobre els fendmens de la natura. Aixi, les
estrelles no sén déus, en contrast amb Babilonia; els animals no sén déus, en
contrast amb els egipcis; les plantes i els fendmens naturals no sén déus,
en contrast amb Canaan... Tot ha estat creat per Déu i tot depen d’ell.



Crec que en aquest text s’aprofiten indirectament elements d’una certa
cultura cientifica, i que sobre ells i més enlla d’ells, amb intencionalitat dife-
rent i capgiradora, es produeix una exaltacié potent, contundent i detallada
del Déu creador, que quedava bastant esvait en el text primitiu. Aixi,
I'aportacié cientifica no hauria apartat Déu del mén, siné que hauria fornit
les bases expressives i el canemas conceptual sobre el qual bastir una celebra-
ci6 religiosa del mén extraordinariament suggeridora, un edifici conceptual
més gran i durable que el temple de Jerusalem que, si fa no fa, en aquella
¢poca estava en procés de reconstruccio.

2. LA «Divina COMEDIA»

La Divina Comédia de Dante Alighieri és una de les obres més ambicioses
de la literatura universal. En ella es recorre 'Infern, el Purgatori i el Paradis,
i s’hi retroben personatges de totes les époques historiques. L'audacia del
Dant en assajar aquest viatge és extraordinaria, 1 ha exercit una gran fascina-
cié en totes les époques. Des del punt de vista religids, és una obra nitida-
ment cristiana, perd amb alguns elements ben poc convencionals, en qué es
fonen I'amor huma —centrat en la figura de Beatrice— i 'amor divi —que
porta fins al Paradis—.

Per tal de poder estructurar sdolidament un espai tan ambiciosament dila-
tat, la Divina Comédia necessitava una visié cosmologica coherent i ben tra-
vada. La relacié més estreta entre la visi6 cientifica i la celebraci6 religiosa la
trobem en la part del Paradis. En ella, s'imposen la teologia i la cosmologia:
descriure’l, ni que tan sols sigui pal-lidament, demana depassar els caracters
humans, que jugaven un paper central en I'Infern; exigeix una sublimacié i
una estructuracié que el Dant troba en la cosmologia del seu temps, basada
en el model ptolemaic. El Paradis s’estructura, aixi, en deu cels: els de la Llu-
na, Mercuri, Venus, el Sol, Mart, Jupiter, Saturn, el cel estrellat, més dos cels
metaffsics: el primer movible i 'Empiri. A aquests deu cels els sén assigna-
des les preséncies de diverses menes de justos: en I'escala més baixa —la de la
Lluna— els qui no compliren els vots, segueixen els qui practicaren el bé per
I’honor i la fama (Mercuri), els amants (Venus), els savis (el Sol), els comba-
tents (Mart), els justos i piadosos (Jupiter), els contemplatius (Saturn); en els
tres darrers cels, el triomf de Crist (cel estrellat), la llum de Déu i la preséncia
dels angels en el primer movible, i la de la Trinitat en I'Empiri. A aquesta
gran estructura global, hi podriem afegir referéncies puntuals a giiestions
cientifiques concretes que susciten la meravella del Dant.
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Des del cim de la muntanya del Purgatori comenga el viatge del Dant per
les esferes, guiat per Beatriu, i que seguirem aqui en la bella traduccié de Jo-
sep M. de Sagarra. Sense ni adonar-se’n, el poeta s'eleva cap a la Lluna i hi pe-
netra imperceptiblement:

Em sembld que una boira alla em cobrfs,
lacida, espessa, solida i polida,
talment un diamant que el Sol ferfs.

La perla externa ens va donar acollida,
rebent-nos a I'igual que l'aigua rep
un raig de llum tot romanent unida.

La Lluna i els planetes s6n vistos pel Dant com esferes penetrables i flui-
des que allotgen les animes. Aixi, en atansar-se a Mercuri, les animes que hi
haen el seu interior acudeixen a rebre’l, moviment descrit pel Dant amb una
metéfora singular, de gran plasticitat:

Com en peixera que és tranquil-la i pura
corren els peixos als visitadors,
per si arrepleguen res com a pastura,

talment jo veia més de mil fulgors
vers nosaltres, i en cadascun s’oia:
«amb aquest creixeran nostres amors».

Com abans a la Lluna i després en altres cels, el Dant pregunta i escolta,
discuteix incansablement sobre qiiestions d’historia, de moral i de teologia.
De Mercuri a Venus, el viatge es fa imperceptiblement:

No m’adonava del pujar vers ella,
perd, de ser-hi dins, fe me’n dona
la meva dama, que es tornd més bella.

De Venus, el viatge segueix cap al Sol, que és 'estatge de les animes dels
savis, entre els quals sant Tomas d’Aquino, i que inviten a contemplar i estu-
diar el mén com a cami per a adquirir el gust de Déu:

el que visible i invisible gira
amb tant d’ordre crea, que evidentment
ha de sentir gust d’Ell qui s’ho mira.

Aquesta afirmaci6 contribueix a expressar una unitat profunda del saber
cientific i teoldgic, de 'univers i de Déu, deixant clar, perd, que el mén visi-
ble té una natura menor que la del Creador:
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Es veu, doncs, que la menor natura
és un curt receptacle d’aquell Ser
que no té fi i amb Ell sols es mesura.

Segueix el viatge cap a Mart 1 Japiter, on trobem tractades qiiestions com
si els pagans podran entrar al Paradis i invectives —freqiients al llarg de tot
el poema— contra els luxes de I'Església i la politica del Papa —oposat als
emperadors, en els quals el Dant posava tantes esperances—. Quan arriba a
Saturn —estatge dels contemplatius— el Dant gira la vista enrere i veu,
llunyana, la Terra:

I jo, aleshores, vaig anar mirant
les set esferes, i la terra nostra
em féu somriure pel seu vil semblant.

El cel de les estrelles fixes representa el triomf de Crist, i en ell el Dant és
examinat per sant Pere i sant Joan sobre qiiestions de fe, examen en qué reix
esplendorosament, amb 'habitual manca de modeéstia del poeta, que és feli-
citat efusivament pels sants. Alla, parlant amb Adam, apareix la qiiestié de
I'edat de la Terra:

Alli on ta dama va cercar Virgili,
quatre mil 1 tres-cents i dos volums
del sol, van retardar-me aquest concili,

i retornar el vaig veure a tots els llums
nou-centes trenta voltes consumades,
mentre vaig trepitjar els celestes grums.

Aixi, sumant els 4.302 anys d’espera als llimbs més els 930 anys de vida
d’Adam i restant els 33 anys de I’edat de Crist a la mort, veiem que I'Univers
fou creat el 5199 aC. Precisar la data de la Creaci6 fou un exercici que ocupa
forca intel-lectes —entre els quals el de Newton— abans i després del Dant.

L'estada en el cercle de les estrelles fixes produeix un gran embriagament,
no sols per a la vista, sindé també per a I'oida, tant pel cant de les animes com
per la musica de les esferes:

I una rialla em va semblar esclafida
per l'univers, car 'embriagament
m’entrava per la vista i per ['oida.

Oh joia, oh inefable engrescament!
Riquesa sens desig assegurada!
Oh pau i amor, viscuts integrament!
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Aquests cels corresponents a ens observables es complementen amb dos
cercles metafisics. El del primer movible esta relacionat amb el problema del
moviment. Recordem que el moviment del mén és una de les vies proposa-
des per sant Tomas d’Aquino, directament lligada amb la fisica del seu
temps, la fisica aristotelica, segons la qual el moviment cessaria 3i cessés la
for¢a motriu que actua sobre els mobils i per aixo cal una accié continua que
en mantingui el moviment. Aquest punt de vista sera modificat drastica-
ment pel principi d’inércia de Galileu, formulat per tal de comprendre que
la Terra giri rapidament sense que ens n’adonem. Per a Galileu, en abséncia
de forces el moviment prosseguiria indefinidament. El primer movible del
Dant, en lloc del motor immobil d’Aristotil, és el cercle que gira més rapid,
de manera que com més lluny de la Terra més rapidament giren els cercles
dels planetes (en contradicci6 amb la tercera llei de Kepler, establerta poste-
riorment). Aquest primer movible esta estructurat en nou cercles, en el cen-
tre dels quals hi ha 'enlluernadora llum divina:

un punt albiro jo, que irradiava

llum tan potent, que, en ser-ne un enfocat,
clou els ulls, perqué amb massa forca es clava,
[...]

entorn del punt, aix{, un cercle de foc
giravoltava, i tan rabent corria,

que el nove cel, vist ell, va a poc a poc.

A cadascun d’aquests nou cercles del primer movible correspon una jerar-
quia d’angels i, també, un dels nou cercles de les coses sensibles: el primer
movible (el cercle més gran i més rapid de la realitat visible) correspon al cer-
cle més proper al centre divinal, que és el que gira més rapidament. Final-
ment, el Dant entra a 'Empiri, el cel de llum més pura:

llum intel-lectual, plena d’amor,
amor de bé total, ple de leticia,
leticia ultrapassant tota dolgor!

En aquest lloc, la llei natural queda en suspens, davant la preséncia inefa-
ble i omnipotent de Déu:

Allf on Déu directament governa,
té la llei natural la porta closa.

Alla, el Dant veu la Verge Maria i fins i tot la Trinitat, perd es reconeix
incapag d’expressar-ho i recordar-ho: 1i defalleixen el record i 'expressi6. I
acaba la Divina Comédia amb aquests versos:
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mes per aix0 el plomatge no em valia:
perd un llamp va ferir la meva ment
i el meu desig va veure el que volia.

Manca la fantasia en tal moment,
perd a desig i voluntat, novelles
rutes marca, fent-los rodar igualment

I’Amor que mou el sol i les estrelles.

En definitiva, després de la gran Visid, el Dant assoleix ['harmonia inte-
rior entre desig i voluntat i capta amb plenitud I’harmonia exterior, amb una
intensitat impossible de comunicar als altres humans.

El Paradis de la Divina Comeédia és, doncs, un exemple d’utilitzacié d’una
visié concreta del mén, la que correspon a la seva época, estructurada segons
una determinada visi6 cientifica que sistematitzava de manera intel-ligible i
convenient les observacions astronomiques. Més enlla d’aquesta estructura-
cid, s’hi basteix, en aquest cas, una obra poética de gran ambicié que consti-
tueix una celebraci6 religiosa del mén i una expressié de la preséncia de Déu
com a Creador 1 esséncia del Cosmos.

3. EL «PARADIS PERDUT»

John Milton, un dels grans escriptors classics de la llengua anglesa, pu-
blica la primera edici6 del Paradis perdus el 1667 (uns trenta anys després de
la condemna de Galileu i vint anys abans de la publicaci6 dels Principia ma-
thematica de Newton i, per tant, en una época d’intensos debats cosmolo-
gics). Durant la joventut havia participat en guerres religioses al costat dels
puritans i en contra de Roma, abans de centrar-se en la redaccid del poema,
que ha estat considerat com la Divinag Comédia protestant. Ara bé, mentre
que la Divina Comédia presenta una unitat fulgurant, una arquitectura soli-
dissima i harmonica, aquest no és ni podia ser el cas de Milton, que ha viscut
amb intensitat guerres de religié i polémiques cientifiques.

El Paradis perdut té com a protagonista principal Satan i la seva lluita con-
tra Déu, que comenga en ser-li imposada I'adoraci6 a Crist, que Llucifer creu
injusta i oprobiosa, ja que considera que ha de ser ell i no Crist el segon de la
Creaci6. Després de ser derrotat per les tropes dels arcangels Miquel i Ga-
briel, conduides per Crist, intenta atacar Déu a través de la nova creacié del
mon i dels humans. Detectada la seva infiltraci6 en la Creaci, 'arcangel Ra-
fael és enviat a Adam i a Eva per a advertir-los del perill de la temptacié. Els
cants sete i vuite estan dedicats a aquesta visita, en la qual Adam aprofita per
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preguntar a Rafael per la creacié del mén. La pregunta és formulada en els se-
giients termes, presentats aqui segons la traduccié de Josep M. Boix 1 Selva:

Quan miro aquesta espléndida estructura,
aquest Cosmos, compost de cel i Terra,

t llurs diverses magnituds calculo,

veig que €s la Terra un gra, una taca, un atom,
si amb tot el firmament és comparada

i amb els estels, que sembla que recorrin
espais incomprensibles (car ho proven
amb llur distincia i llur retorn, tan rapid)
sense altre ofici que escampar fulgéncies
girant entorn d’aquesta Terra opaca,

un punt només, durant la nit i el dia;
llevat d’aix0, llur vista és tota indtil,

i, raonant, sovint em meravella

que la Natura, tan frugal i savia,

tals desproporcions pogués cometre.

Veiem, doncs, un sentiment d’incomoditat davant la grandesa del Cos-
mos i la petitesa de la Terra, ja comentada pel Dant, 1 que esdevé aqui, a més
d’una invitacié a la modeéstia, un problema paradoxal. Rafael respon, «molt
benvolent i afable»:

No et censuro que cerquis 0 preguntis,
car davant teu el Cel és com el llibre

de Déu, i te I'obri perqueé hi llegeixis
les seves obres sorprenents, i puguis
saber l'estaci6, les seves hores,

i el pas dels anys, dels dies i dels mesos.
Si és el Cel que es mou o bé és la Terra,
per a allo tant se val, a fi de comptes;
molt saviament lalt{ssim Arquitecte
volgué ocultar la resta a 'Home i I’Angel,
no divulgant secrets, perque els escrutin
els qui més aviat han d’admirar-los.

En els dos versos sobre el moviment del cel o la terra, veiem que el model
copernica va fent forat i es va imposant lentament i que Milton no es pronun-
cia encara sobre aquesta qiiestid, ni creu que tingui una importancia teoldgi-
ca decisiva, en contrast amb les polémiques vivissimes que havia suscitat feia
tot just una trentena d’anys. Les lluites entre models cosmologics han obert
una separacié entre la ciéncia i la fe, a diferéncia del Dant, en qué hi havia
una confluéncia harmonica. D’acord amb el taranna relativitzador del movi-
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ment de la terra i les aparences cosmiques, 'angel diu a Adam que no es deixi
impressionar per la magnitud del Cosmos i es fixi més en I'excepcionalitat de
la Terra:

Fixa't que gran o resplendent no impliquen,
només per aquests titols, excel-1éncia.

Bé que la Terra sigui tan mindscula
comparada amb el Sol, i que no brilli,

pot contenir, perd, avantatges solids

més que no el Sol, que resplendeix estéril.

La grandaria immensa de ['Univers, que angoixa Adam amb el seu verti-
gen, fou volguda per Déu; i ens n'indica la raé:

Quant a I'immens circuit del Cel, proclami
l'alta magnificéncia de I’ Artifex

que el féu tan esbarjés, distants els limits,

per tal que 'Home aixi pogués coneixer

que no sojorna pas en casa propia,

casal que és massa gran perque ell I'empleni
(ell, que només n’habita una part infima),

i amb la resta ordenada per a uns usos

que és llur Senyor només qui pot comprendre.

L'angoixa d’Adam davant la grandaria i el silenci del cel, que sera formu-
lada per Pascal en termes ben célebres, és desaconsellada per I'arcangel, que
I'invita a veure-hi un indici de Déu. Aquestes llicons de petitesa, perd, sén
independents de si gira el Sol o la Terra, de manera que retrobem la indefini-
cié entre els models cosmologics i la seva relativitzacid teoldgica:

[...} ¢I que, siel centre

del Cosmos fos el Sol, i els altres astres,
per llur virtut i alhora Patractiva

virtut solar, al seu entorn dansessin

amb volts diversos? Veus el curs erratic
de sis planetes, baix o dalt, retrograd

o progressiu, 0 bé amagat, o immobil,

¢1 que, aleshores, si el seté planeta,

la Terra, per quiet que t’aparegui,
tingués tres moviments, imperceptibles?

D’acord amb aquest relativisme cientific, Milton no estructura pas el seu
poema cosmologicament, siné com la narracié d'una lluita entre espais im-
mensos, 'Empiri de Déu 1 el Pandemonium de Satan, 'Univers creat i el
Caos procel-16s 1 esteril. Plasticament, és un espai d’angoixes, perills cdsmics
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i inquietuds, una mena d’antecessor de les pel-licules sobre les guerres de les
galaxies. Tot i aix0, el poema és un altre exemple molt interessant no tan sols
de les ressonancies d’una crisi cosmologica en la poesia, siné alhora d’una in-
tencionalitat religiosa que exalta el poder de Déu. Aqui, pero, el Cosmos no
és ordre ni harmonia, no és un camf{ que porta a Déu, siné més aviat un labe-
rint cosmic on ens perdriem sense la fe, que sembla "anic vincle amb el
Creador.

4. L'«HIMNE A L'UNIVERS»

Com a quart exemple d'una visié cientifica que estructura 'expressié
d’una celebracié religiosa del mén, evocaré els escrits de Teilhard de Char-
din, en particular I'Himne a I’Univers, una col-lecci6 d’articles breus, la majo-
ria d’ells dels anys 1920 i 1930. L’he triada, tot i no ser una de les seves obres
cabdals, perque és aquella en qué més lliurement i més obertament s’expres-
sa |'alé poetic 1 mistic de 'autor.

Tot i la imatge del Genesi d’un sete dia de repos de Déu, com si la Creacié
hagués acabat i el mén es limités a perpetuar 'ordre establert, la idea d'un
caracter dinamic de la natura s’ana imposant lentament en el mén dels natu-
ralistes. La possibilitat que els relleus del paisatge se seguissin produint —i
no només degradant en I'erosié— 1 que, en el mén del vivent, anessin sorgint
noves especies —en lloc de tan sols extingir-se en catastrofes diverses— va
anar impregnant el pensament cientific. La naturalesa guanyava aix{ un di-
namisme capa¢ de novetats 1 exploracions.

Hi ha, perd, diverses maneres de concebre aquest procés. Lamarck el veié
com un esfor¢ dels individus per millorar 'adapracié a I'ambient, amb pro-
gressos que transmetien als descendents. Darwin, en canvi, subratlla el paper
crucial de I'atzar i de la seleccié a través de la competicid, visié que provoca
un seguit d’enrenous i malentesos, tant pel seu mecanisme cec i violent
(atzar 1 lluita) com pel fet que situés els humans al mateix nivell que els
animals.

Al costat d’aquesta lluita, perd, hi hagué els qui veieren rere aquest di-
namisme de la natura una potencialitat divina de desplegament realitzada
lentament al llarg dels segles. Qui amb més agosarament i poesia parla d’a-
questa visié fou Pierre Teilhard de Chardin, que combina la tasca d’investi-
gador en antropologia, en els origens dels humans, amb el sacerdoci i amb
una notable capacitat de seduccié poetica. Ja en alguns dels primers escrits,
Missa sobre el Mdn, redactada el 1923 a les estepes d’Asia, on es trobava en
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missié cient{fica, afloren tant la sensibilitat poética i I'afeccid viatgera com la
percepcié del dinamisme de la natura com a fet crucial de la Creacié:

Puix que, un cop més, Senyor, a les estepes d’Asia, no tinc ni pani vini altar,
m’elevaré damunt els simbols fins a la pura majestat del real, i us oferiré, sobre
l'altar de la Terra, el treball i el sofriment del mén [...}. El sol acaba d’il-luminar
la franja extrerna d'Orient. Un cop més, sota el tapis en moviment dels seus focs,
es desvetlla la superficie viva de la terra, s’estremeix, i recomenca la seva inquie-
tant labor {...]. Antigament, portavem al vostre temple les primicies de les colli-
tes i la flor dels ramats. L'ofrena que Vés espereu realment, de la qual teniu
misteriosa necessitat cada dia per apaivagar la vostra fam, per apagar la vostra
set, no és menys que el creixement del Mdn endut pel devenir universal.

El lirisme de la contemplacié del paisatge queda doncs transcendit per un
doble moviment: 'esdevenir de la natura i la transcendéncia de Déu, que
queden vinculades en aquesta ofrena a Déu del creixement del mén. Teilhard
sent aquesta forga de creixement no només en la vida, sind fins i tot en el fons
mateix de la materia. Els seus escrits sobre la matéria, La poréncia espiritual de
la matéria o Himne a la matéria, exalten aquesta visi6é dinamica:

Fins a la fi dels segles, la Materia sera jove i exuberant, espurnejant i nova
[...}. No, la puresa no es troba en la separacid, siné en una penetracié més profun-
da de I'Univers... Beneida siguis, Materia, Evolucié irresistible, Realitat sempre
naixent, tu que, en fer esclatar a cada moment els nostres quadres, ens obligues a
seguir la Veritat sempre més enlla.

La materia, perd, és vista des d’una perspectiva radicalment diferent de la
del materialisme bioldgic que havia representat la linia predominant de pen-
sament en el segle X1 i el principi del xX, amb els progressos de la bioqui-
mica i de la fisiologia. Per a Teilhard, la matéria no és el principi de I'esperit,
siné el seu suport:

Com el bidleg materialista que creu suprimir I'anima en demostrar els meca-
nismes ﬁ’sicoquimics de la cel-lula viva, els zoolegs han imaginat que havien fet
innecessaria la Causa Primera perqué descobrien una mica millor I'estructura
general de la seva obra. Es I’hora de deixar definitivament de banda un problema
tan mal plantejat. No: el transformisme cientific, estrictament parlant, no de-
mostra res ni a favor ni en contra de Déu. Constata simplement el fet d'un enca-
denament en el real. Ens presenta una anatomia, perd no pas una raé tltima de la
vida. Afirma: «Alguna cosa s’ha organitzat, alguna cosa ha crescut», perd és in-
capag de discernir les condicions dltimes d'aquest creixement. Decidir si el mo-
viment evolutiu és intel. hglble en si, 0 si exigeix, per part d’un Primer Motor,
una creaci6 progressiva i continua, és una qliestié que correspon a la metafisica.
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Teilhard ens presenta un Déu no pas separat de la matéria, siné penetrant
enella, com en I’Encarnacié i en 'Eucaristia, i li d6na unes potencialitats no-
“ves i secretes, com ara la capacitat d’arribar a la vida:

[...} per la virtut de la seva immersi6 en el si del Mdn, les grans aigiies de la
matéria, sense ni un estremiment, es van carregar de vida. Res no s’ha estremit,
en aparenca, sota la inefable transformacio.

Aquesta visié dindmica posa en relleu una globalitat de la vida en el
temps i en I'espai en queé els organismes actuals responen no sols a un impuls
creatiu inicial, siné a tot el fil d’una historia:

[...1 el que el meu cor reclamava per un desig inversemblant, Vés m’ho do-
neu magnificament: que les criatures siguin no solament tan solidaries entre
elles que cap no pugui existir sense que totes les altres I’envoltin, siné que esti-
guin tan suspeses d un mateix centre real, que una veritable Vida, experimenta-
da en comd, els doni, en definitiva, Hur consisténcia i llur unié.

Aquesta visi6 de globalitat i de conjunt no es limitaria a la pura biologia,
siné que penetraria en la via intel-lectual i hauria de dur a una planetitzacié
de la consciéncia amb vista al futur:

Al voltant de I'esfera rocosa s’estén una veritable capa de matéria animada, la
capa dels vivents i dels humans, la biosfera. El gran valor educatiu de la geologia
és que, en descobrir-nos una terra veritablement una, ens recorda les possibili-
tats d’organitzacié sempre més elevada en la zona de pensament que envolta el
mén. En veritat, no és possible fixar els ulls sobre els grans horitzons descoberts
per la ciéncia sense que sorgeixi un desig obscur de veure establir-se entre els ho-
mes un coneixement i una simpatia creixents, fins que hi hagi tan sols, sota els
efectes d’alguna atraccié divina, un sol cor i una sola anima.

Adquesta planetitzacié no seria, perd, un procés cec i sense finalitat, siné
que la consciéncia planetitzada apuntaria vers Déu, cap un gran punt Omega
en que es produiria la confluéncia entre la humanitat i el Crist:

La planetitzacié de la humanitat suposa, perque es dugui a terme correcta-
ment, a més d'una Terra que es fa cada cop més petita, a més d'un pensament
huma que s’organitza i es condensa, un tercer factor: la pujada sobre el nostre ho-
ritzé interior d’algun centre cosmic psiquic, d’algun pol de consciencia suprema
vers el qual convergeixen totes les consciencies elementals del mén, i en qui pu-
guin estimar-se: I'ascens d’un Déu.

Naturalment, Teilhard es vol separar del panteisme, al qual en alguns
moments sembla molt proper, cosa que li valgué diverses critiques des de la
teologia:
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El que sento [...} no és ni ’absorcié monista avida de fondre’s en la unitat de
les coses, ni I'emocié.del paga que es prosterna als peus d’'una divinitat tangible,
ni I'abandé passiu del quietista bressolat en les energies mistiques [...}. L'actitud
en qué em fixa la vostra Preséncia universal és una admirable sintesi en qué es
mesclen, tot corregint-se, tres de les passions més temibles que es puguin desen-
cadenar en el cor huma.

En definitiva, quan Teilhard comenga a redactar els seus escrits més
significatius, el caracter dinamic de la realitat sembla ben establert: en la
biologia, per la teoria de I'evolucid; en la cosmologia, per 'observacié de
I'expansi6é de 'Univers. Vida i cosmos es troben, aix{, en una perspectiva
de temporalitat i de canvi en queé I'ésser estatic sembla reemplagat per un de-
venir impetuds. Teilhard construeix la seva celebracié religiosa del mén a
partir d’una relectura determinada del dinamisme evolutiu que representa
I'obertura a una certa percepcié de Déu i de la seva relacié continuada amb el
moén, relacié que havia estat en bona part abandonada des de la formulacié
del principi d’inércia i de la mecanica newtoniana en que, un cop creat el me-
canisme del mén, podia ser deixat al seu funcionament inexorable, lectura,
perd, ben diferent de la de la majoria d’evolucionistes, que veien aquesta
exaltacié dinamica de la natura no pas com una manifestacié divina siné com
la constatacié de la superfluitat de cap Déu.

5. CONCLUSIONS

Hem vist com en el marc de quatre cosmovisions més o menys cientifi-
ques —babildnica, ptolemaica, copernicana i evolucionista— s’ha donat la
celebraci6 religiosa del mén, que va més enlla dels models cosmoldgics i
cientifics de cada época perd que no n’estd completament desvinculada. En
els dos primers casos esmentats, la visi6 religiosa i el model cientific del mén
apunten a un ésser estatic, a ’harmonia d’un ordre ja fixat; en les dues se-
gones, en canvi, predomina el dinamisme cientific, sigui de la Terra en
moviment o de la vida en evolucid, que pot tenir una expressié religiosa an-
goixada, com en el Paradis perdut, o optimista i serena, en I'obra teilhardiana.

Els quatre casos examinats ens mostren una diversitat de relacions entre
ciéncia i teologia. En el Genesi no hi ha una preocupacié especial per la cién-
cia, siné tan sols un gust classificador, ordenador i jerarquitzador no del tot
alié a un esperit cientific emergent. L'auténtica ciéncia és el coneixement de
Déu, ambit al qual el coneixement del mén no pot fer aportacions essencials.
Hi ha, al llarg de la Biblia, un cert desdeny del savi que es capfica massa en
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coses mundanes i oblida les divines, un desdeny expressat també en autors
posteriors, com sant Agustf.

En el Dant, en canvi, seguidor entusiasta de ’obra de sant Tomas d’ Aqui-
no, hi ha una unitat profunda entre el marc cientific i la teologia, tot i que la
ségona és considerada com a superior a la primera. Aixi, en el Proemi del Pa-
radis, diu:

Totes les coses ordre van guardant
entre elles, em digué, i aix0 és la forma
que a Déu mateix fa I'Univers semblant.

Aqui veu el llampec del Seny Enorme
la criatura alta, el qual és fi
pel qual és feta I'apuntada norma.

Aixi, hi ha una analogia entre 'ordre del mén i Déu mateix, entre la ra-
cionalitat de les lleis i el Seny Enorme. Precisament, I'ordre del mén és una
de les vies de demostracié de Déu proposades per sant Tomas, la qual ha se-
duit també molts cientifics posteriors, i la contemplacié detallada i aprofun-
dida del mén ajuda a arribar a Déu, tot i que no necessiriament a un Déu
personal, pero si a una racionalitat suprema.

En el poema de Milton, la ciéncia és vista novament amb sospita. Aixd no
resulta sorprenent: el poema és contemporani a aferrissades discussions entre
els defensors del lloc central { immobil de la Terra i els qui en preconitzen el
moviment a 'entorn del Sol. Aquestes disquisicions, com sabem, no foren
marginals i anecdotiques, siné que suposaren conflictes greus entre 'Esglé-
sia i la ciéncia, entre la lectura literal de la Biblia i la seva interpretaci6
al-legorica. En el Paradifs perdut, Déu, en lloc d’apreciar la ciéncia, se'n riu,
com ho expressen aquestes paraules que 'arcangel Rafael adreca a Adam:

Déu ha deixat la maquina celeste

a llurs discussions, potser per riure

de llurs parers extravagants i varis

al llarg del temps, llavors que fins modelin
el mateix Cel i en comptin les estrelles;
quants de maneigs en l'estructura enorme!
Quin bastir i desbastir! Quin enginyar-se
volent salvar aparences! Quants de cingols
per a envoltar l'esfera, excéntrics, céntrics,
orbes en orbes, cicles i epicicles,
gargotejats al seu damunt!

La conversa entre Rafael i Adam acaba amb una recomanacid del primer a
no fer massa ciéncia:
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Defuig cansar-te amb qiiestions ocultes:
deixa-les per a Déu; serveix-lo i tem-lo.
Onsevulla que siguin, que disposi,

com més li plagui, d’altres criatures

[..]

Sigues savi humilment, només medita

el pertocant a tu [ la teva esséncia;

sobre altres méns no construeixis somnis.

Veiem que les disputes cosmologiques no han passat en va: hi ha hagut
una separacié molt nitida, bel-ligerant i tot, entre la ciéncia i la teologia o,
com a minim, entre els cientifics i les institucions eclesiastiques.

Finalment, dintre de la tradici6 religiosa, i potser també des de la sospita
bergsoniana sobre els limits de les capacitats de la ciencia, Teilhard conside-
ra que la ciéncia és només una via, perd que esta lluny de suposar la plenitud
de coneixement:

Va veure, amb una evidéncia absoluta, la buida fragilitat de les més belles
teories en comparacié amb la plenitud definitiva del menor fet, pres en la seva
realitat concreta i total.

Teilhard presenta una conviccié en una confluéncia final entre la ciéncia i
la fe en un futur hipotetic, no pas com el Dant, per a qui la confluéncia ja ha
estat realitzada, ni com Milton, per a qui la ciéncia és un entreteniment
ociés. Per a Teilhard, la ciéncia ens descobreix aspectes parcials perd no pas
irrellevants ni desdenyables del mén. Per anar vers aquesta confluéncia,
pero, la ciéncia no és suficient, siné que cal depassar-la amb tempteigs filoso-
fics, els quals inviten, també, a interpretacions religioses i a una relectura de
la tradicié que en posa en relleu aspectes que havien estat marginats en altres
visions del mén:

El transformisme, cal repetir-ho incansablement, no imposa cap filosofia.
Vol dir, aix0, que no n’insinua cap? No, sens dubte. Pero resulta curids observar
que els sistemes de pensament que s’hi acomoden millor sén precisament, pot-
ser, els que hom ha cregut que en quedaven més amenagats. El cristianisme, per
exemple, estd fundat en la doble creenga que ’home és un objecte especialment
perseguit per la poténcia divina a través de la Creacid, i que Crist és el cerme so-
brenaturalment i fisicament assignat per a la consumacié de la humanitat. ¢Es
possible desitjar una visié experimental de les coses més d’acord amb aquests
dogmes d’unitat que la que descobrim en els éssers vivents, no pas juxtaposats
artificialment els uns als altres en un objectiu discutible d’utilitat o de satisfac-
ci6, sind lligats, com a condicions fisiques, els uns amb els altres, en la realitat
d'un mateix esforg vers ésser més?
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La ciéncia ofereix una visié del mén molt elaborada, perd provisional. El
tedleg, quan parli del mén, ho ha de fer amb bon coneixement de la ciéncia
del seu temps, tot i sabent que, donat el seu caracter provisional, no hi pot fo-
namentar demostracions teoldgiques i que no €s tant en els resultats cienti-
fics estrictes, siné en alld que aquests suggereixen, d’'on poden sorgir les
seves interpretacions. Perd la ciéncia també pot servir de base per a una ex-
pressié no estrictament argumentativa, siné celebrativa, propera a la poesia
com en els quatre exemples examinats. Podem veure en cadascun d’ells la
part cientifica i també els elements no cientifics: a més de la suposicié de
la preséncia de Déu, comuna a totes quatre celebracions, veiem en el Génesi
uns impulsos successius que sacsegen 1 enriqueixen la Creacié; en la Divina
Comédia, el model ptolemaic és complementat amb el primer movible i
V'Empiri; en el Paradss perdut, la impassibilitat del firmament deixa pas a una
lluita cosmica entre el bé i el mal; en I’Himne a I’Univers, les idees fonamenta-
des en l'atzar cec de les teories evolucionistes fan lloc a la conviccié en una fi-
nalitat de l'evolucié. Aquesta combinacié d’elements cientifics amb
elements no cientifics fa que calgui tenir precaucions en examinar amb pro-
funditat les relacions entre ciéncia i celebraci6 religiosa.

Finalment, hem vist una tendéncia cap a la constatacié d’'un dinamisme
de la natura. La novetat essencial de la segona meitat del segle xx ha estat,
potser, una participacié cada vegada més gran de I'accié humana en aquest
dinamisme, més enlla del treball manual o de la tecnologia classica: la mani-
pulacié de les energies més intenses i profundes de la natura en els nuclis atd-
mics en la fisica nuclear; el paper creixent dels trasplantaments en medicina,
I'acceleracié i densificacié de les comunicacions, que relativitzen temps i es-
pai 1 eixamplen les capacitats de manipulacié i el tractament de la infor-
macid, i la possibilitat de manipulacié dels gens en 'enginyeria genética
representen quatre formes d’intervencié humana en el dinamisme de la natu-
raien la reescriptura d’aquesta evolucié. Aquestes noves possibilitats apun-
ten vers grans reptes en una societat perplexa en molts aspectes. Per ara, la
celebraci6 religiosa del mén a partir d’aquestes noves coordenades encara no
s’ha fet sentir, siné que més aviat han predominat les veus de la prudéncia,
del neguit i del temor. Caldra treballar per recuperar una confianga profun-
da, que avui, per molts motius, estem lluny de tenir, per tal que una celebra-
cié d’aquesta mena sigui possible 1 contribueixi al sentit de I'existénciaiala
pau en la humanitat.
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