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La llum de la fe (III):
L’amor que abraca el
mon. La creacio, II

Després d’haver reflexionat
sobre els relats de la creacio,
ens podem preguntar una
vegada mes: en quin sentit és
racional parlar avui de creacio?

14/11/2017

Que 'amor té un lloc central en la
realitat resulta una idea bonica i
inspiradora per a moltes persones.
Pero es tracta potser sovint d’'una
conviccid nostalgica: el mon, es



diuen, seria un lloc millor si tots ens
guiéssim per aquest principi.
L’experiéncia del mal, de les
injusticies, de la imperfeccio del
mon, sembla que fan de ’'amor més
un ideal a que tendir que la base
sobre la qual s’aixecaria I’edifici
mateix de la realitat. «<En efecte,
I’home modern creu que la questio
de ’amor té poc a veure amb la
veritat. ’amor es concep avui com
una experiencia que pertany al mon
dels sentiments volubles i no pas a la
veritat».[1]

Per contrast, la fe cristiana reconeix
en l’origen de I'univers un amor
personal i infinitament creatiu, que
ha arribat fins al punt d’entrar com
un meés en la seva creacio, per salvar-
la. «T’estimo amb un amor etern; per
aixo t’he atret i et soc fidel» (Jr 31,3).
Moltes persones que treballen amb
il-lusio per millorar el mon
reconeixen la grandesa d’aquesta
visio de la realitat, pero no poden



deixar de veure la idea d’un ésser
personal i etern —un ésser que
precedeix el mén— com una cosa
que al capiala fi respon a una
manera de pensar «mitica i contraria
al sistema»:[2] una cosa aliena a
I’entramat racional que podem
compartir, en la mesura que es basa
en la nostra experiencia comuna del
mon. Després d’haver reflexionat
sobre els relats de la creaci6 al
Geénesi, ens podem preguntar ara,
una vegada mes: en quin sentit és
racional parlar avui de creacio?

On és Déu?

Es frequent sentir, fins i tot entre
gent amb fe, la consideracid que,
mentre la ciéncia basa les seves
afirmacions en proves segures, la
idea de Déu es basaria en tradicions
0 suposicions no verificables. A
primera vista, sembla dificil fer cap
objecciod a aquesta idea. Tanmateix,
si es té en compte que «proves



segures» significa aqui «evidéncies
empiriques», es compren que
aquesta seguretat té un abast
delimitat per la mateixa ciéncia, que
deliberadament es concentra en els
aspectes empirics i mesurables de la
realitat. Aquesta decisio estratégica
ha permes a la ciéncia créixer
exponencialment, pero implica
també que el seu estudi no pot
incloure tot ’espectre de la realitat, o
no pot almenys descartar que aquest
espectre sigui més ampli. D’altra
banda, com tota disciplina —i aixo
inclou també la teologia—, la ciéncia
experimental té pressupostos que
ella mateixa no pot demostrar. Un
d’ells és lexisténcia de la realitat que
estudia, que requereix
necessariament una reflexio racional
d’un altre tipus. S’entén aixi que la
revelacio cristiana no questioni el
meétode de la ciéncia ni els seus éxits
evidents: en realitat, el precedeix ili
obre horitzons més amplis.



Certament, la manera peculiar en
que Déu es fa present al mon el pot
fer apareixer de vegades com un
gran absent. Escrivia sant Agusti: «No
hi ha res més ocult i res més present
que Ell; dificilment es troba on és i
més dificilment on no és».[3] Aquesta
paradoxa, aquest encreuament de si i
no que sembla indicar un curtcircuit,
parla en canvi de la necessitat d’obrir
la racionalitat a un altre nivell.[4]
Déu no és una realitat com altres en
aquest mon, ni interveé
necessariament en els processos
naturals de maneres empiricament
verificables. Déu actua a un nivell
molt més profund, i sosté el ser
mateix de totes les coses, i fa que les
coses siguin. Quan parla d’Ell, fins i
tot per negar la seva existéencia, el
llenguatge va sempre més enlla del
marc de rigor propi de la ciéncia
experimental, i s’insereix en un
llenguatge diferent, que la ciéncia
mateixa pressuposa, i que té també
un rigor propi: el llenguatge filosofic



o metafisic. Per aixo, el déu al qual es
voldria obligar a revelar-se a través
d’instruments d’observacio cientifica
no seria el veritable Déu, sind una
caricatura seva. I el veritable Déu no
ve a interferir en la ciencia, perque
se situa en un nivell de realitat
anterior a la ciéncia mateixa. Déu no
hi cap, en les lleis de la fisica, perque
son més aviat les lleis de la fisica les
que «caben» en EIL[5]

L’aportacio de la ciéncia ha estat
determinant per fer ’home conscient
de la immensitat de I’'univers, de la
seva evolucio dinamica; per
comprendre les seves lleis, aixi com
la trajectoria evolutiva, que forma
una espeécie de prehistoria biologica
d’aparicio de ’homo sapiens sobre la
terra. Tanmateix, la ciencia no pot
explicar fins al final 'origen de
I'univers, perque aquest
esdeveniment no enllaca dos «estats»
de la mateixa realitat. Explicar la
«llei» amb queé s’ha passat del no-res



a la primera forma embrionaria de
I'univers esta més enlla de les
possibilitats de la ciéncia, perqueé el
no-res escapa a qualsevol
representacio cientifica. Tota teoria
cosmologica assumeix una estructura
espai-temporal com a punt de
partida; i el no-res en sentit radical,
és a dir, el no-ser, cau sempre fora
d’aquesta estructura: el llindar que
separa I’ésser i el no-res és metafisic.
[6] S’entén per aix0 que el dialeg
entre la ciéncia i la teologia no és
només desitjable sind necessari, i que
requereix la mediacio de la filosofia,
més que com un arbitre per posar
pau entre parts en litigi, com un
interlocutor capa¢ de comprendre
I’abast i les possibilitats de les dues
disciplines.

Al cor del que és real

Fins i tot aproximant-se fins a
I’origen mateix de I'univers, ja que la
ciéncia es queda sempre d’aquest



costat de la realitat, dins de I’ésser.
Son molts els cientifics que, quan
identifiquen aquest llindar, s’adonen
de la necessitat d’emprendre una
reflexio filosofica des de la qual és
possible arribar a comprendre la
necessitat d’'un creador en ’origen de
'univers. «Es, sens dubte, un gran
llibre la mateixa bellesa de la
creacio. Contempla, mira, llegeix la
seva part superior i la seva part
inferior. Déu no va fer lletres de
tinta, mitjancant les quals poguessis
coneixer-lo: va posar davant dels
teus ulls aquestes mateixes coses que
va fer. Per qué cerques una veu més
potent? A tu clamen el cel i la terra:
“Déu em va crear”».[7]

Tanmateix, la filosofia mateixa topa
també amb preguntes limit: Per qué
I’ésser i no més aviat el no-res? Per
que existeixo? En aquest sentit, la fe
cristiana aporta «una imatge de Déu
nova, més elevada que la que
s’hauria pogut forjar mai i pensar la



rao filosofica. Pero la fe tampoc no
contradiu la doctrina filosofica de
Déu; (...) la fe cristiana en Déu
accepta per si mateix la doctrina
filosofica de Déu ila consuman».[8]
Davant la pregunta sobre el perque,
del sentit ultim de I’existencia —
pregunta que en algun moment de la
vida esdevé decisiva per a tothom—,
es fa el silenci. S’al¢a llavors la fe
cristiana, i respon serenament: Déu
era alla abans del mon, va pensar en
ell, i el va crear amb amor.

Aquesta senzilla afirmacio produeix,
en realitat, el contrari del que de
vegades s’atribueix a la nocio de
creacio: desmitifica 'univers. La
comprensio del mon com a creacid
de Déu és «la “il-lustracio” decisiva
de la historia (...), la ruptura amb els
temors que havien reprimit els
homes. Significa ’alliberament de
I'Univers per la rao, el
reconeixement de la seva racionalitat
i de la seva llibertat».[9] Malgrat que



la ciencia és capac de llegir una part
important de la logica interna de la
naturalesa, una ciéncia sense Déu no
alliberaria el mén dels mites, perque
sempre quedarien inevitablement
escletxes que s’omplirien amb altres
explicacions.[10] No és possible, per
I’autolimitacio de la ciéncia al que és
empiric, que cobreixi algun dia totes
aquestes escletxes; i 'home tampoc
no deixa de preguntar-se-les, perque
el fet mateix de fer-ho —com, fora
d’aix0, ’exercici mateix de la ciencia
— mostra que transcendeix 'ordre
del que és empiric. L’esperit huma,
que es manifesta entre altres coses
en el fet que cadascun de nosaltres
percep la seva identitat davant el
mon, en el fet que ens preguntem per
aquestes escletxes, i fins i tot que
algu pugui considerar estupid fer-se
aquestes preguntes... tot aixo posa de
manifest, fins i tot a una reflexio
merament filosofica, que nosaltres
mateixos —fins i tot sent un
microcosmos, que comparteix amb



P'univers els seus elements— som
una mica més que un simple mon.

La llibertat personal i
I’autoconsciéncia, per les quals un es
percep diferent del mon, son per aixo
també grans escletxes a través de les
quals I’home pot sortir a la
transcendencia: parlen del Déu
personal que és encara més
radicalment diferent del mon, i que
el crea lliurement. I viceversa, en el
reconeixement que la realitat té el
seu origen en aquesta llibertat
creadora es juga el reconeixement
mateix de la llibertat humana i, per
tant, de la dignitat de cada persona.
[11] Aquest és un dels sentits
fonamentals en els quals el Génesi
diu que «Déu va crear I’home a
imatge seva» (Gn 1,27): nosaltres
mateixos som un mirall en el qual es
pot entreveure Déu. Per aixo el beat
John Henry Newman identificava en
la consciéncia «el nostre gran mestre
interior de religio»,[12] un «principi



de connexid entre la criatura i el
creador».[13]

La fe en la creacio, doncs, no ve a
afegir des de fora el «mon de
I’esperit» al mon material: més aviat
afirma decididament que Déu abraca
tot I'univers material. La intuicid
poetica de Dante ho va expressar de
manera immortal: «Déu és ’'amor
que mou el sol i les altres estrelles».
[14] Al cor del que és real hi ha Déu, i
Déu estima el moén, i a cada un:
«oberta la seva ma amb la clau de
I’amor, van sorgir les criatures».[15]
Té gran profunditat teologica, en
aquest sentit, un pensament
recurrent en sant Josepmaria; a
I’hora d’actuar, solia dir, aquesta és
«la rad més sobrenatural: perqueé ens
dona la gana».[16]La llibertat i
I’amor, com la racionalitat del mon,
parlen de Déu. Per aixo, si sant
Agusti reconeixia Déu en el llibre de
la naturalesa, el trobava també en la
intimitat de la seva anima: «vet aqui



que tu eres dins meu i fora, i per fora
et buscava (...). Vas cridar i vas
clamar, i vas trencar la meva
sordesa; vas brillar i vas resplendir, i
vas foragitar la meva ceguera».[17]

El miracle del mon

La realitat dels miracles respon a
aquesta mateixa prioritat respecte al
mon de la llibertat, ’amor i la saviesa
de Déu. Amb el seu peculiar estil
paradoxal, deia Chesterton: «Si un
home creu en la inalterabilitat de les
lleis de la naturalesa, no pot creure
en cap miracle de cap epoca. Siun
home creu en una voluntat anterior
a les lleis, pot creure en qualsevol
miracle de qualsevol época».[18] Els
tres evangelis sinoptics parlen d’un
lepros que s’apropa a Jesusili
demana la curacid. Jesus respon: «Ho
vull, queda pur» (Mt 8,3). Déu cura
aquell home perque vol, de la
mateixa manera que va crear el mon,
i ha creat a cada un, perque vol, per



amor. Comentant el relat d’un altre
miracle, la curacioé d’un cec,
observava Benet XVI: «No és
casualitat que el comentari conclusiu
de la gent després del miracle recordi
la valoracio de la creaci6 al
comencament del Genesi: “Tot ho ha
fet bé” (Mc 7,37). A l’accio guaridora
de Jesus entra clarament I’oracio,
amb la seva mirada cap al cel. La
forca que va curar el sordmut va ser
provocada certament per la
compassio cap a ell, pero proveé del
fet que recorre al Pare. S’entrecreuen
aquestes dues relacions: la relacié
humana de compassio cap a I’home,
que entra en la relacié amb Déu, i
aixi es converteix en curacio».[19]

Els miracles, doncs, no sén
excepcions que posen en questio la
solidesa ila racionalitat del moén,
sind que apunten a I’arrel mateixa
d’aquesta solidesa: posen de manifest
el veritable miracle, que és
I’existéncia mateixa de 'univers i de



la vida; el veritable miracle —
miraculum, una cosa davant la qual
nomes es pot tenir admiracio— és la
creacio de Déu. ’obertura de la ra6 a
aquest inici dels inicis no només fa
raonables els miracles, sind que fa
raonable, sobre tot, el mén mateix.
«La uniformitat i la generalitat de les
lleis naturals (...) porten a pensar que
la naturalesa en té prou amb si
mateixa. I, tanmateix, no hi ha
solucio de continuitat entre la
creacio i ’esdeveniment més
habitual i banal. El miracle intervé
per convencer-nos d’aixo».[20]

Es diu de vegades que «vivim de
miracle» per referir-nos a les
maneres sorprenents en que es
resolen certs problemes o perills. En
realitat, ’expressio recull una veritat
radical: cada instant de la nostra vida
ordinaria es desenvolupa enmig del
miracle d’un mon que existeix per
amor. «Cada un de nosaltres, cada
home i cada dona, és un miracle de



Déu, és volgut per ell i és conegut
personalment per ell».[21] Com deia
sant Pau als qui I’escoltaven a
I’Aredpag d’Atenes, «en ell vivim, ens
movem i som» (Hch 17,28). Per aixo,
«per a la tradicio jueu-cristiana, dir
“creacio” és més que dir naturalesa,
perque té a veure amb un projecte de
I’amor de Déu on cada criatura té un
valor i un significat».[22]

KKk

«Et dono les gracies perque m’has fet
tan admirable» (Sal 139,14): la fe en
la creacio es xifra en una profunda
actitud d’agraiment. Malgrat el dolor
i el mal presents al mon, la realitat
sencera —i, en especial, la mateixa
existencia i la dels qui ens envolten—
apareix com una promesa de
felicitat: «Oh, tots els assedegats,
veniu a l’aigua! Veniu els qui no
teniu diners! (...) Compreu i mengeu,
veniu i compreu llet i vi sense diners,
sense pagar res» (Is 55,1). home se



sap inerme —perqueé realment ho és
—, pero destinatari d’'una generositat
infinita que el crida a viure, i a viure
per sempre. Sant Ireneu ho va
sintetitzar en una maxima célebre:
«La gloria de Déu és ’home viu, ila
vida de I’home és la visié de Déu».
[23] Des d’aquesta mirada, la vida no
és una simple lluita per I’exit o per la
supervivencia, ni tan sols en les
condicions més extremes: és espai
per a ’'agraiment, per a ’adoracio, en
la qual ’home troba el seu veritable
descans.[24] «Quina meravellosa
certesa és que la vida de cada
persona no es perd en un
desesperant caos, en un mon regit
per la pura casualitat o per cicles que
es repeteixen sense sentit! El Creador
pot dir a cadascun de nosaltres:
“Abans que et formessis en el si de la
teva mare, jo et coneixia” (Jr 1,5).
Vam ser concebuts al cor de Déu i per
aixo “cadascun de nosaltres és el
fruit d’'un pensament de Déu.
Cadascun de nosaltres és volgut, cada



un és estimat, cada un és necessari”».
[25]
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