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			[1] Estem personalitzant els robots i, al mateix temps, estem robotitzant les persones. [2] Anem cap a una societat cada cop més alienada, [3] l’avorriment d’una vida sense sentit, [4] un món centrat en els entreteniments. [5] Hem esdevingut més controlables i més manipulables, [6] no parem prou atenció, [7] hi ha entrebancs per sentir i pensar de debò. [8] En la «nova normalitat» tecnocràtica [9] conflueixen dues formes de poder. [10] Des de l’any 2020 [11] creixen les desigualtats, [12] la capacitat crítica queda enterbolida per la por, [13] s’imposa la lògica del complex tecnofinancer. [14] El pensament modern neix amb vocació cibernètica: [15] el que és artificial eclipsa el que és natural, [16] alguna cosa ofega l’alegria de viure. [17] «No hi ha res verdader, tot està permès»: [18] s’entela el mirall de la ciència, [19] triomfen les disfresses. [20] El pandemònium, [21] ¿per què? [22] ¿Per què no? [23] ¿Què ha passat amb la salut? [24] ¿Què ha passat amb la vida?
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				1

				Estem personalitzant els robots i, al mateix temps, estem robotitzant les persones.

				Empleats d’empreses com Amazon (una de les que més van créixer l’any 2020) s’han manifestat en diverses ocasions queixant-se, explícitament, que són tractats com a robots. Treballen amb robots i han d’executar els seus moviments amb pautes mecànicament programades, com si ells mateixos fossin robots. Càmeres i altres sistemes de vigilància asseguren que s’ajustin a aquestes pautes. Poden ser un cas extrem, però no són una excepció. Centenars de milions d’homes i dones, durant la major part de la seva existència, són tractats com a simples «recursos humans», gestionats cada vegada més no per caps de carn i ossos sinó per algoritmes digitals. És la lògica del tecnocapitalisme, el nou capitalisme propel·lit per l’allau de desenvolupaments tecnològics. Però la robotització de l’existència no es limita al treball: cada cop vivim més entre quatre parets, davant d’una o diverses pantalles, actuant d’una manera potser més propera al que és robòtic i controlable que no pas al que ens faria sentir espontàniament vius i plenament humans.

				Per a les persones bufen vents de robotització. En canvi, per als robots bufen vents d’expansió, avenç, autonomia, personalització. Al Japó no és estrany emprar robots com a «animals de companyia», lluents imitacions dels animals i les companyies de debò (rere el consumisme tecnològic hi ha una profunda experiència d’aïllament i desemparament que d’alguna manera cal pal·liar). L’any 2021, en algunes botigues del Japó han aparegut robots de vigilància que controlen els clients perquè portin sempre la mascareta i mantinguin la distància de seguretat.

				És evident que està augmentant el poder dels robots i de la tecnologia en general. Ara bé, ¿està augmentant també l’empoderament de les persones? ¿O augmenta més l’alienació?

				Personalitzar els robots i, alhora, robotitzar les persones sembla una paradoxa. Però no ho és. És una de les claus del nostre temps, en què, pel que sembla, anem cap a una societat cada cop més alienada.

			

			
				2

				Anem cap a una societat cada cop més alienada, va intuir ja Erich Fromm. En el seu breu assaig «The present human condition» (‘La condició humana actual’), publicat el 1955, advertia que anem cap a una societat tan curulla de prodigis tecnològics com mancada de saviesa per emprar-los, una societat en què les persones no guien la tecnologia sinó que la tecnologia les guia a elles. Fromm creia que «en els propers cinquanta o cent anys» (ja som de ple en aquest interval) podem arribar a un món en què les persones «es transformen cada cop més en robots», persones robotitzades que, al seu torn, fabriquen robots que actuen com a persones.

				Efectivament, així és el nostre temps. La tecnologia ha deixat de ser un instrument i avui porta les regnes, cada vegada més. Per una banda ens empodera, multiplica enormement les nostres posibilitats. Per l’altra, amplia el buit existencial que ja va començar a treure el cap en temps de Kafka, Joyce i Camus. La tecnologia fa créixer simultàniament el nostre poder i la nostra alienació. Una recepta perfecta per al desastre.

				Fromm preveu que «els processos que fomenten l’alienació humana continuaran» en el segle xxi. El perill, conclou, és que les persones, cada vegada més alienades, esdevinguin una espècie de robots. Aleshores, ¿cap a quin món anem? Cap a un món, escriu, en què els éssers humans no dedicaran el seu esforç «al servei de la vida» i dels grans valors («amor, veritat, justícia»), sinó que «destruiran el seu món i es destruiran a si mateixos perquè seran incapaços d’aguantar l’avorriment d’una vida sense sentit».

				L’únic que avui sembla importar és la supervivència biològica i l’eficiència tecnocràtica. L’eficiència i el control són la cara (atractiva) i la creu (funesta) de la mateixa lògica tecnocràtica que s’ha anat imposant i que va eclipsant l’alegria de viure i el sentit de l’existència.

				En el mateix número de The American Scholar en què Fromm publica el seu text, una dotzena de pàgines més endavant hi ha un altre petit assaig, «Freedom and the control of men» (‘La llibertat i el control dels homes’), de B. F. Skinner. Per aquest científic, pare de la psicologia conductista, l’únic que és rellevant en els éssers humans és allò que és estrictament quantificable i (en les seves paraules) «manipulable». En l’última frase del text, Skinner defineix l’aventura humana sobre la Terra com «la llarga lluita de l’home per controlar la natura i a si mateix». Quantificació, manipulació, control: tot això creix més i més en un món tecnocràtic com el d’avui. En el món dels fets, s’ha anat imposant la mirada de Skinner. Però la mirada de Fromm és més profunda i encertada: estem destruint la xarxa de la vida i ens estem autodestruint perquè no podem aguantar l’avorriment d’una vida sense sentit.

			

			
				3

				L’avorriment d’una vida sense sentit es manifiesta en la cultura europea almenys des que el terme nihilisme pren carta de naturalització. El nihilisme, el més inquietant dels hostes, com el defineix Nietzsche, és la constatació que no hi ha res (nihil, en llatí) que pugui servir-nos realment com a fonament o horitzó: res en el fons té sentit. El terme nihilisme apareix per primer cop en un personatge de Turguénev, però la seva presència ja s’havia deixat sentir en autors de les generacions anteriors (Jean Paul, Hölderlin, Leopardi). De fet, la seva expressió més rotunda apareix molt abans, a principis del segle xvii, quan Macbeth descriu l’existència com «a tale told by an idiot, full of sound and fury, | signifying nothing»: «un conte contat per un idiota, ple de so i de fúria, que no significa res».

				En Els germans Karamàzov, la gran novel·la filosòfica de Dostoievski, Ivan constata que Déu és mort i que, per tant, l’ésser humà és lliure. Però la mort de Déu, sense cap altre horitzó que en substitueixi l’absència, deixa el món sense nord i l’ésser humà sense rumb. «Tot està permès», escriu Dostoievski: la nova llibertat no posa límits als instints més egoistes i criminals.

				Nietzsche aviat en pren nota: «El perill dels perills: Res no té sentit» («Die Gefahr der Gefahren: Alles hat keinen Sinn»). L’experiència que res no té sentit es troba en el nucli de les grans obres de Kafka, Joyce, Beckett i tants altres testimonis del segle xx, relats que no signifiquen res més enllà de la constatació de l’absurd i de la manca de sentit, i en els quals ja ni tan sols queda la fúria.

				Avui trobem la mateixa constatació sota l’efervescent escuma de les distraccions electròniques. David Foster Wallace, descrit per The New York Times després del seu suïcidi l’any 2008 com «la millor ment de la seva generació», va intentar expressar l’angoixa i l’esgarriament que sentia en el fons d’un món acomodat com el seu:

				
					Hi ha alguna cosa especialment trista en això, alguna cosa que no té a veure gaire amb les circumstàncies físiques, o amb l’economia, o amb res del que es parla a les notícies. És més com una angoixa al nivell de l’estómac. La veig en mi i en els meus amics de diverses maneres. Es manifesta com una mena d’esgarriament (lostness).

				

				En moments de silenci o confinament, si no caiem en les distraccions o en la por, potser ens demanem què és tot això, què hi fem aquí. No es tracta de fantasies de persones massa sensibles. També n’han donat testimoni científics del més alt nivell. Jacques Monod, premi Nobel de Medicina, afirmava que l’ésser humà es troba perdut en un univers que és «sord a la seva música» i «tan indiferent a les seves esperances com al seu patiment o als seus crims». Steven Weinberg, premi Nobel de Física, escriu que l’univers és «aclaparadorament hostil» i que com més el coneixem, més comprovem que no té cap sentit.

				La manca de sentit no és exclusiva del món contemporani. Si l’ésser humà està extraviat, ho està des de fa temps. Però des fa poc més d’un segle, des de l’esclat de la Primera Guerra Mundial, aquest esgarriament se sent amb més intensitat. I amb més intensitat encara se sent des de la Segona Guerra Mundial.

				En quatre camps de concentració nazis va estar internat el psiquiatra Viktor Frankl. Allà va comprovar que només les persones que tenien una motivació profunda aconseguien reunir les forces per sobreviure, físicament i psicològicament, en aquelles condicions infernals. Frankl va entendre que allò que en el fons més ens motiva no és la set de plaer o de poder, sinó la cerca del sentit de la pròpia vida, d’un horitzó cap al qual valgui la pena caminar en l’aventura de l’existència. El sentit de la pròpia vida, únic i intransferible, no és res que hàgim d’inventar, sinó quelcom que anem descobrint a cada moment i al llarg dels anys.

				Frankl assenyalava que el buit existencial, la incapacitat de trobar sentit a la vida, «és un fenomen generalitzat en el segle xx». Produeix una frustració íntima de la qual brollen múltiples formes de depressió, ansietat i adicció. D’aquesta manca de sentit també en deriven la set cobejosa de diners i poder i la desorientació que avui impregna el món. Un filòsof versat en qüestions de psiquiatria, David Michael Levin, assenyalava fa ja més de tres dècades:

				
					La compulsió de produir i consumir, conducta característica de la nostra vida en una economia tecnològica avançada, podria ser alhora una expressió de fúria nihilista i una defensa maníaca contra la nostra depressió col·lectiva, en una època d’insuportable pobresa espiritual i de creixent sentit de desesperació.

				

				És com si haguéssim de cobrir el buit existencial a base de possessions i de distraccions cada cop més accelerades i més intenses. Amb això perdem l’arrelament, la coherència i la plena presència en l’aquí i ara. I el món que abans anomenàvem real queda substituït per un món centrat en els entreteniments.

			

			
				4

				Un món centrat en els entreteniments és el que descriu, durant més de mil pàgines, la novel·la més ambiciosa de David Foster Wallace, Infinite jest (‘Facècia infinita’). És, també, un món sense sentit (la novel·la arrenca amb la frase «Estic assegut en una oficina, envoltat de caps i cossos»), en què els que cauen en distraccions addictives queden reduïts a una existència degradada. La font de distracció fatalment compulsiva a Infinite jest s’anomena «l’Entreteniment» (the Entertainment), que en aquest cas és un vídeo que no es pot deixar de mirar mai. En el moment en què la novel·la va ser publicada, el 1996, el mitjans de distracció digital no ocupaven una part important de les nostres vides.

				La novel·la més clàssica, però, sobre un món centrat en els entreteniments i en què l’existència humana es degrada profundament és Brave new world (Un món feliç), que Aldous Huxley escriu l’any 1931 en un petit poble de la costa occitana, Sant Nari (Sanary-sur-Mer, en francès). En aquest món «feliç» les persones ja no neixen, sinó que són produïdes en laboratoris amb diversos graus predeterminats de «qualitat» (hi ha deu castes, d’alfa plus a epsilon minus). Per tal que aquestes «persones» artificialment produïdes no tinguin mai capacitat crítica, el poder les satura d’entreteniments i distraccions, que inclouen espectacles d’alta tecnologia (feelies), orgies sexuals obligatòries (orgy-porgies) i les al·lucinants evasions generades per una poderosa droga recreativa (soma). Com explica més tard el mateix Huxley:

				
					A Un món feliç, les distraccions contínues i d’allò més fascinants […] són emprades deliberadament com a instruments de govern, amb la finalitat que la gent no pari gaire atenció a les realitats de la situació social i política.

				

				La lluita per recuperar una existència plenament humana és en el centre d’aquesta gran distopia que Huxley situa sis segles en el futur, l’any 632 AF (Anno Ford, és a dir, des que l’any 1908 Henry Ford va iniciar la producció massiva d’automòbils, posant en marxa el triomf de la màquina). Però Huxley aviat s’adona que els esdeveniments s’estan accelerant, i quan el 1946 hi afegeix un pròleg, escriu: «Avui sembla ben possible que aquest horror pugui caure damunt nostre abans que passin cent anys.»

				Dotze anys més tard, el 1958, a Brave new world revisited (‘Un món feliç reconsiderat’), Huxley reconeix que alguns aspectes d’aquell malson ja comencen a ser realitat. Per exemple, els qui creien, escriu, que els mitjans de comunicació de masses necessàriament ens portarien a un món millor

				
					només van tenir en compte dues possibilitats: que la propaganda fos verdadera o que la propaganda fos falsa. No van saber preveure el que de fet ha passat, sobretot a les nostres democràcies capitalistes occidentals: el desenvolupament d’una enorme indústria de comunicació de masses, que principalment no s’ocupa del verdader ni del fals, sinó de l’irreal, allò més o menys totalment irrellevant. És a dir, van ignorar l’avidesa infinita de distraccions que té l’ésser humà.

				

				És notable la perspicàcia d’aquestes paraules, escrites fa més de sis dècades, quan la propaganda estava en la seva infantesa i la nostra «avidesa gairebé infinita de distraccions» no era tan evident com ara. Si a la Roma imperial es donava al poble pa i circ, continua Huxley, això no és res comparat amb «la distracció contínua que ara forneixen els diaris i revistes, la ràdio, la televisió i el cinema» —que per nosaltres són mitjans tradicionals, gairebé antics, amb un poder de distracció molt menor que el dels mitjans digitals. Huxley continua:

				
					Si la majoria dels membres d’una societat passa bona part del seu temps no en el món real, no en l’aquí-i-ara i el seu futur previsible, sinó en una altra banda, en els altres mons irrellevants dels esports i les sèries […], a aquesta societat li resultarà ben difícil resistir els avenços d’aquells que volen manipular-la i controlar-la.

				

				Efectivament, en aquesta tercera dècada del segle xxi, envoltats d’entreteniments i distraccions, immersos en mons irrellevants, saturats d’informacions fora de context i vigilats a través de les eines digitals, hem esdevingut més controlables i més manipulables.

			

			
				5

				Hem esdevingut més controlables i més manipulables perquè un entramat tecnològic sense precedents vigila bona part dels nostres moviments, inclosa cada tecla que polsem en els dispositius connectats a internet. Un estudi del Wall Street Journal va mostrar que, entre les cinquanta pàgines web més visitades, Wikipedia era l’única que no venia dades de l’usuari a tercers. La majoria de pàgines web venien les dades simultàniament a dotzenes d’empreses o entitats. El nostre rastre digital és examinat per tal de determinar on som, esbrinar què ens atrau i pronosticar què volem fer. Pel que sembla, queda emmagatzemat i no s’elimina mai. En el desert d’Utah es troba el centre d’emmagatzemament de dades més gran construït mai fins ara. És gestionat per la NSA (National Security Agency, ‘Agència de Seguretat Nacional’) i té capacitat per emmagatzemar, com a mínim, milers de milions de bytes per cada persona avui viva. Edward Snowden i Julian Assange han pagat amb l’exili o el captiveri l’intent de mostrar la punta de l’iceberg del que es fa amb les nostres dades.

				Tot el que teclegem i diem directament a través dels mitjans digitals (i part del que fem i diem quan som dins la seva òrbita de vigilància) pot ser rastrejat i emmagatzemat. Això s’ha de tenir molt present davant la creixent digitalització de les relacions humanes, inclosa l’educació. L’extracció i venda del nostre rastre digital ha donat lloc a les concentracions de diners i poder més grans de la història. Fins fa poc, les empreses més poderoses del món eren del sector energètic (petroli, gas). Han sigut desbancades per les que creixen per art de màgia digital. Des del 2020, les cinc multinacionals de més valor en borsa són Apple, Microsoft, Alphabet (Google), Amazon i Facebook (per aquest ordre en acabar el tercer trimestre del 2021). El seu poder d’influència sobre el nostre dia a dia personal i col·lectiu no té precedents.

				La indústria tecnològica feia anys que era la que creixia més ràpidament. S’ha acabat d’entronitzar amb el desplaçament forçós de múltiples formes d’educació, treball, cultura i comunicació al reialme virtual de les pantalles. El 4 de maig del 2020 el governador de Nova York, Andrew Cuomo (que va dimitir poc més d’un any després a causa dels escàndols en què està implicat), va presentar un acord milionari amb la Fundació Bill i Melinda Gates per posar el model digital en el centre de l’educació. L’endemà, Eric Schmidt, director de Google fins l’any 2011, va anunciar conjuntament amb el governador que contribuirà a redissenyar Nova York a partir de la telemedicina, l’educació a distància i altres maneres d’empoderar la tecnologia (i d’alienar les persones, afegim). L’article amb què Naomi Klein criticava aquestes decisions, «Screen New Deal» (‘El New Deal de les Pantalles’), duu com a subtítol: «Amb l’excusa de la mortalitat massiva, Andrew Cuomo crida els multimilionaris a construir una distopia d’alta tecnologia». 

				Efectivament, la covid ha sigut ràpidament aprofitada perquè, mentre la majoria de la població pateix o passa privacions, les empreses tecnològiques obtinguin ingressos descomunals i colonitzin més aspectes de les nostres vides. Feia temps que les multinacionals tecnològiques pressionaven per digitalitzar l’educació (en favor dels seus ingressos, no de l’educació) i ara han fet una passa de gegant. El mateix Eric Schmidt ha afirmat que el 2020 va servir per fer un «experiment massiu en educació digital». Un experiment que sens dubte té avantatges en certs casos, però que de cap manera pot reemplaçar el ric ventall d’experiència que es desplega en les trobades presencials.

				Les pantalles permeten percebre un reflex de la presència de l’altre, però no permeten que ens mirem directament als ulls. Si la persona a la pantalla sembla que et mira, està mirant la càmera i, per tant, no et veu; si tu mires els seus ulls, ella veu que mires a una altra banda. Això no impedeix l’empatia, però l’empallega. Com més temps passen els alumnes aïllats, rere les pantalles o sense poder veure el somriure de l’altre, més els costarà aprofundir en la dimensió interpersonal que és l’arrel de tota bona organització, comunitat i societat. Però no es tracta només de l’educació. Es va imposant la sanitat a distància, que impedeix diagnosticar tot allò que només pot descobrir-se en una trobada presencial. I van tancant comerços locals mentre s’enriqueixen Amazon i alres empreses globals.

				Al seu llibre La doctrina del shock, Naomi Klein va donar molts exemples de com «el capitalisme del desastre» aprofita moments de caos i confusió per refermar el seu poder. A la primavera del 2020, Klein ja parlava d’una «doctrina del shock pandèmic» que ens força a escollir entre

				
					invertir en les persones i invertir en la tecnologia. Perquè la crua veritat és que és ben improbable que puguem fer les dues coses […]. Si les companyies tecnològiques surten victorioses en la seva ferotge campanya de pressió per l’educació a distància, la sanitat a distància, el 5g i els vehicles sense conductor —el seu Screen New Deal— simplement no quedaran diners per a prioritats públiques urgents […]. Al contrari, el preu en l’etiqueta de tots aquests artefactes llampants serà l’acomiadament massiu de mestres i el tancament d’hospitals.

				

				Però l’Screen New Deal, el New Deal de la Pantalles, significa més del que diu Klein. To screen també és escrutar, garbellar, trobar qui compleix els requisits i qui no, sobretot quan es fa a través de screens, pantalles, sota la mirada escrutadora del personal de seguretat. I una pantalla tampoc no és tan sols un seductor rectangle electrònic. Una de les accepcions del mot pantalla és «persona o cosa que serveix per ocultar-ne o protegir-ne una altra». El New Deal de les Pantalles, ¿què oculta o encobreix? ¿A què fa de pantalla?

				Cap al final de la seva vida, Huxley va escriure una novel·la utòpica, Island (L’illa), que és gairebé el revers del malson d’Un món feliç. Transcorre a Pala, una illa fictícia de l’oceà Índic, on la filosofia budista té molt més pes que la tecnologia i on la gent viu ben desperta i ben atenta. A l’illa habita un ocell molt popular al sud-est d’Àsia, el minà religiós (Gracula religiosa) al qual tradicionalment s’ensenyava a recitar pregàries. En la utopia de Huxley, des dels arbres, de vegades els minans canten demanant comprensió i compassió (karuṇā), però el que més repeteixen és senzillament «Attention, attention», ‘Atenció, atenció’.

				Les pantalles poden fer de pantalla a la realitat de la situació del món, si no parem prou atenció.

			

			
				6

				No parem prou atenció. El temps és or, es deia. Avui l’or és la nostra capacitat d’atenció, cada vegada més valuosa perquè cada vegada és més escassa. La informació i l’atenció són antagòniques: quan creix el nombre d’informacions disperses que ens arriben, disminueix l’atenció que podem dedicar-hi. L’atenció va erosionant-se sota una allau d’informacions disperses, entreteniments, facècies i altres reclams. En el cas de les criatures i adolescents, les noves tecnologies poden estimular l’atenció concentrada, però ho fan a costa de l’atenció oberta, del joc lliure i espontani i de les relacions humanes presencials. L’homo sapiens esdevé homo absortus, absort en les pantalles i absorbit per elles.

				A principis del 2010 va transcendir la notícia que una parella de Corea del Sud havia deixat morir d’inanició la seva filla de tres mesos mentre el pare i la mare passaven la major part del dia absorbits per les pantalles. La mare, Choi Mi-sun, explica en el documental Dsknectd que el joc d’internet que li xuclava l’atenció consistia, precisament, a cuidar un nadó virtual. La realitat virtual creix i s’estén mentre el món real s’erosiona i es degrada. La parella coreana és un cas extrem d’una cosa que està en marxa de diverses maneres.

				La majoria de les pàgines web i aplicacions d’èxit han estat dissenyades perquè siguin addictives: un cop hi entres, es tracta que t’hi quedis tant temps com sigui possible. (Nombrosos pioners d’aquestes tecnologies han renunciat a la seva feina i han deixat d’emprar diverses eines connectades a internet, o no permeten que les facin servir els seus fills.) Sens dubte, un ús moderat d’internet és estimulant i extremament útil. ¿Però qui en fa avui un ús moderat? Està comprovat que l’ús excessiu que sovint es fa d’aquestes tecnologies deteriora la capacitat d’atenció, la concentració i la intel·ligència. Això és especialment greu en el cas de criatures i adolescents. S’està escurçant el temps que som capaços d’estar parant atenció a un mateix objecte, persona, tasca o tema, i sense atenció no hi pot haver concentració, memòria ni intel·ligència.

				¿Com és possible que hàgim abraçat, col·lectivament, eines que en general i en la pràctica deterioren la nostra atenció, concentració i intel·ligència?

				El cas és que ja feia molt de temps que estava en declivi la capacitat d’atenció i de memòria. ¿Qui pot avui recitar alguna cosa comparable als quinze mil versos de la Ilíada o als dotze mil de l’Odissea? Si avui l’ús del GPS atrofia la nostra capacitat natural d’orientació, anys enrere vèiem com l’ús de calculadores erosionava, per falta de pràctica, la capacitat de càlcul, i com l’ús de processadors de textos encarcarava l’expressió escrita dels alumnes universitaris. Molt abans, la introducció de la ràdio i la televisió havia augmentat la difusió d’informació alhora que augmentava, tant o més, la difusió de distraccions.

				L’atenció, en tot cas, és el nostre bé més preuat. «A cada moment, allò a què parem atenció és la realitat», va escriure William James en el primer gran tractat modern de psicologia. En el moment de la mort, el conjunt d’allò que haurem experimentat equivaldrà al conjunt d’allò a què haurem parat atenció. (La teva vida, ¿haurà sigut una buida successió d’entreteniments o una aventura d’autodescobriment?) La qualitat de la nostra atenció contribueix a configurar la pauta del món que ve a trobar-nos.

				La nostra ment és l’arena última en què es resolen batalles cabdals. És per això que, en la distopia de Huxley, una de les claus del control dels súbdits és que estiguin permanentment entretinguts. Això implica que no tinguin mai temps per estar sols amb els seus pensaments, amb el seu ésser més íntim:

				
					La gent gran, en els mals vells temps, es jubilava, es retirava, s’interessava per la religió, passava el temps llegint, pensant, pensant!…

					Ara (així és el progrés) […] la gent gran no té temps, ni un moment sense plaer, ni un moment per asseure’s i pensar.

				

				En els vells temps, assenyala Huxley, també «hi havia una cosa anomenada democràcia». I «hi havia una cosa anomenada ànima». I hi havia art. I bona literatura. I ciència que es feia grans preguntes. Tot això, advertia Huxley fa nou dècades i comencem a veure avui, és incompatible amb el món feliç de l’eficiència i el consum, en què sempre hi ha entrebancs per sentir i pensar de debò.

			

			
				7

				Hi ha entrebancs per sentir i pensar de debò en la distopies que imaginen Aldous Huxley i George Orwell. A 1984, la gran novel·la distòpica d’Orwell, s’explica així el món totalitari que està en construcció:

				
					En el nostre món no hi haurà emocions, tret de la por, la ira, l’èxit i l’auto-humiliació […]. Ja estem trencant els vells hàbits de pensament […]. No hi haurà amor, tret de l’amor al Gran Germà. No hi haurà riure, tret del riure triomfador sobre un enemic abatut.
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