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    PROEMI


    El futur dels déus depèn del nostre, mers mortals que som. La religió és la fe en el sobrenatural i en la seva presència en el món natural, al qual com a éssers humans plenament pertanyem. Aquest assaig considera el seu abast i permanència entre nosaltres, així com el seu previsible esdevenidor. Futur i esdevenidor, o avenir, no són el mateix. Encara que estan emparentats. El futur és allò que encara s’ha d’esdevenir, i no comporta l’abolició sencera del que existeix. Per això, ens referim a l’esdevenidor del nostre país, o dels nostres fills. El futur, en canvi, és més enigmàtic: què ens depararà?, quina sort ens espera en ell?, té això o allò futur?


    El futur de la religió aspira a explorar les dues dimensions del temps, la vida i la fe amb serena racionalitat analítica. No les confon, encara que de vegades apareguin entrellaçades. La seva perspectiva és laica i lliure de tota actitud antireligiosa. A més, aquest assaig reconeix inconsistències i contradiccions en les creences, però no se cenyeix a elles, ni a les dissonàncies cognitives que sovint les acompanyen. Contempla creences, certeses, esperances, temors i pietats religioses amb absolut respecte per a qui les posseeix, i fins i tot amb fraternitat. Quan n’hi ha, rendeix honor també a la seva veritat.


    Mentre hi hagi humanitat, hi haurà religió. La fe donarà certesa i consol als creients. Mourà l’home a la fraternitat i l’altruisme, però també justificarà el mal, el mal intencional, l’acarnissament. Ambdues vessants pertanyen, ai las, a la religió.


    El món que ens espera, pres de la mudança, acollirà en el seu si més secularitat. No obstant això, el sobrenatural i el misteriós seguirà fascinant molta gent. Per la seva banda, la raó permetrà que ens emancipem del misteri i el dogma, lliurant-nos així l’enigma de viure per lliurar-nos a conèixer, amb certesa, naturalesa i món, i fins i tot alguna cosa de la nostra vida i consciència.


    Sense el sagrat només hi ha buit, soledat i absència. Ho saben els creients en el sobrenatural, i també els que creuen només en el natural. Aquests posseeixen també valors, lleialtats i conviccions que són, per a ells, sagrats. L’amor als éssers estimats, així com el que senten per la seva pàtria, o pels ideals o símbols venerats, és senyal de sacralitat. La pròpia dignitat de cadascú és, i ha de ser, sentida com a sagrada. Això ens ajudarà a respectar la dels altres, guardians de la seva.


    També a estimar-los, siguin qui siguin. La religió commina a fer-ho, i no només els nostres coreligionaris. Ens exigeix la sobrehumana obligació d’estimar-los com ens estimem a nosaltres mateixos. Esdevé així que aquest mandat es banalitza. La banalització del bé, però, és tan greu com la rutinització i banalització del mal, si no més greu encara. Si el mal mai és banal, tampoc ho és el bé.


    La religió vincula l’home amb el sagrat sobrenatural, omple buits, trenca solituds i porta presències transcendentals on no n’hi havia. Però, al seu torn, legitima també la violència, la inhumanitat, l’innecessari i més cruel patiment. S’emporta de vegades víctimes innocents. La seva radical ambivalència permet que justifiqui poders terrenals, s’aliï a ells i els legitimi, o bé que, per contra, els soscavi i enfonsi. La caritat que una religió exigeix dels seus fidels és tan imperativa com la compassió que demana una altra dels seus creients, per evocar-ne dues de les més grans i pregones que el món coneix. Una altra cosa és que ni els uns ni els altres hagin complert sempre amb aquests manaments.


    Més enllà del que valguin les creences en el sobrenatural, aquest breu assaig tracta de la concepció de les nostres vides com a éssers pertanyents a una espècie animal, la humana, posseïdora de certs atributs d’intel·ligència i passions, entre els quals es troba la possibilitat de la creença en el sobrenatural. Per als creients, la religió és una via privilegiada cap a la veritat. «La veritat us farà lliures», va dir sant Joan en el seu Evangeli. Tenint en compte la seva inherent perillositat, també pronunciar-la ens fa màrtirs, víctimes, enemics del poble o, amb major freqüència, preses dels que, des del poder, la coneixen però callen.


    Des d’una perspectiva evolucionista i històrica de la religió, la seva existència universal —cap societat humana no en té— suggereix que es va fer necessària per a la supervivència de la nostra espècie. Per dissipar els nostres temors davant la desgràcia, el sofriment i la mort, i per aconseguir certesa —i satisfer la set d’ella— quan no l’aconseguim per altres camins. El més primitiu homo sàpiens va ser també un homo religiosus.


    La religió comporta una experiència les tres formes elementals de la qual són: la mística, la credencial i la litúrgica. Diferents entre si, les tres posseeixen àmbits compartits. Juntament a la tridimensionalitat essencial de tota religió —la dimensió afectiva o emocional, la dogmàtica o credencial i la litúrgica o ceremonial— cal recordar que moltes religions són també moviments socials. En els seus inicis hi va haver un o diversos fundadors o profetes, seguits per una primera comunitat reduïda de fidels o conversos, als quals es van sumar molts altres. Aquests van ser o segueixen estenent-se. Sorgeixen així faccions i heterodòxies, ortodòxies o heretgies, esglésies i sectes. El present assaig sobre el destí i futur de la religió no ignora l’existència d’aquesta dinàmica, tan extensament estudiada per la sociologia de les religions i les creences. El nostre desconeixement radical de quins seran els moviments religiosos i fins i tot les noves religions de l’avenir aconsella que no ens endinsem en aquest territori desconegut. També que, tenint en compte la natura de l’ésser humà, que és essencialment homo religiosus, reconeguem que som molt lluny d’haver vist la fi de nous moviments religiosos. La secularització, tan característica del món modern, com veurem, no ha aconseguit desplaçar ni la religiositat ni la inclinació humana a generar religió, encara que els hagi posat certs límits, sense els quals és impossible entendre el món d’avui.


    No excloc la idea que la ment humana estigui predisposada a tal creença. Ni tampoc, com dic, que això no hagi estat una adaptació biològica evolutiva pròpia de la nostra espècie. Des d’aquesta perspectiva, la religió seria una propietat emergent del nostre neurocòrtex. S’hauria arribat a ella per selecció natural, una cosa, a parer meu, força improbable. Seria assumir una forma extrema d’innatisme. ¿Innates, les idees que componen les creences religioses? És més que dubtós que ho siguin.


    Igual que imaginem el futur, la base neurològica de la nostra consciència ens permet pensar en el que hi haurà «després» de la nostra terrenal i breu vida. Alguns creuran que no hi haurà res, excepte, potser, el record minvant dels que van ser els nostres coetanis i ens van conèixer. Sigui com sigui, la conjectura que l’aparició de la fe religiosa i la creença en el sobrenatural ha anat inextricablement unida a la nostra evolució com a espècie animal, a través dels temps, no pot ser més sensata. Que irriti els creacionistes o inquieti el fonamentalista religiós, per a l’extremista d’una o altra mena, és irrellevant.


    La tendència inherent als humans a imaginar algun agent darrera del que s’esdevé hauria fomentat la inclinació a suposar la presència d’algun o alguns esperits com a causants de certs esdeveniments. Seria alguna cosa així com un instint innat en nosaltres per creure en causes, siguin naturals o, en certs casos, sobrenaturals.


    El culte al sagrat és tan freqüent que molts hem assumit, com acabo d’assenyalar, que ser homo sàpiens, com som, és també ser homo religiosus. Altres sostenen que això és fal·laç, oblidant que els que no creuen en forces sobrenaturals solen tenir per sagrades lleialtats i fidelitats que són per a ells supremes.


    Ajudats per aquestes idees, El futur de la religió explora el més plausible i probable futur de la fe en allò sobrenatural. La seva perspectiva és laica i racional. Els seus arguments conviden a la conversa serena i rigorosa amb els creients, així com a l’exercici de la fraternitat i el diàleg entre les diverses conviccions en el món dels nostres dies.


    L’actitud humanista i secular davant la vida nega el sobrenatural, però no el sagrat. Per als humanistes, la sacralitat de la vida humana i el respecte per la llibertat i la dignitat de l’home són valors suprems. Per a ells, el respecte a la raó humana i a la seva capacitat per acostar-se a la veritat —encara que no sempre hi arribin— és també axiomàtic. Per als humanistes no és incongruent parlar de l’ànima humana o del seu esperit. No hi ha error més groller que assumir que tot humanista és un materialista. Humanisme i materialisme no són sinònims.


    M’ocuparé d’aquests assumptes en tractar de la secularització que al llarg dels temps moderns ha soscavat creences i pràctiques religioses o litúrgies en un bon nombre de països i en àmbits tan crucials com els de la ciència, la filosofia i fins i tot la cultura quotidiana de la gent. No obstant això, prestaré la deguda atenció als límits d’aquest procés, que ha portat a un considerable desencantament del món humà. La potent corrent de desencant té fronteres i, com veurem, estimula reencantaments. Bé ho saben els qui gaudeixen del gènere de la ciència-ficció o escodrinyen horòscops i configuracions més astrològiques que astronòmiques. També els que rendeixen culte a nacionalismes i ideals mundans de tota mena.


    El que la ciència social i l’antropologia aporten al nostre coneixement fiable de la religió em permetrà determinar en alguna mesura el seu pes i presència en el nostre temps, així com en el previsible futur. Ho faré, com dic, amb l’ajuda de l’humanisme, concepció racional, naturalista i fraterna de l’home i el seu univers.


    Aquest no és un assaig en cap cas antireligiós. Déu me’n deslliuri. És a dir, Deus sive natura, per invocar Spinoza, sense el missatge del qual no s’hauria escrit. Un missatge que procura tenir en compte que és la nostra voluntat, o conat, com a mers humans, la que ens empeny a crear déus en els quals creure, ja que la voluntat de Déu, si n’hi ha, és només «asil de la ignorància», també segons Spinoza.


    Res ens fa suposar que el nostre temps hagi de culminar amb l’extinció de la religió o la de l’homo religiosus. Primer de tot, s’ha de considerar seriosament la possibilitat que l’ésser humà tingui una predisposició biològica cap a la vivència religiosa. En aquest cas caldria acceptar la hipòtesi d’una base estrictament neurològica de la fe religiosa, a més de la que permet la formació de conceptes abstractes i de generalitzacions, la que ens fa racionals i analítics. Això possibilita la ciència i la filosofia com a activitats de l’enteniment humà.


    No estic en condicions, atesa la meva gran ignorància en aquesta matèria, d’intervenir en el combat entre els que sostenen que la fe religiosa és un fenomen només cultural, i aquells que sostenen la seva arrel innata en l’estructura i funcions del cervell humà. Les intenses disputes actuals entre aquells neuròlegs i biòlegs que sostenen la teoria de «la fe innata», per donar-li un nom, i la dels que afirmen que tota fe és culturalment adquirida no han generat un consens. La polèmica entre els investigadors s’assembla a la tradicional disputa acadèmica entre els partidaris de definir l’home «per la seva natura» i els que el defineixen «per la seva cultura». Si és cert el primer, la permanència de la religió, el seu futur, està assegurat. Si és cert el segon, la seva extinció en un avenir, potser llunyà, no es pot descartar fàcilment. Una tercera posició, potser la més assenyada, acceptaria la capacitat religiosa innata de la ment humana, sense assumir un contingut precís. Aquesta sorgiria mitjançant la seva determinació sociocultural durant l’experiència vital. (Així, al llarg del procés de socialització, aculturació i aprenentatge). En aquest cas, «creure en el sobrenatural» o acceptar transcendències i ideals seria compatible amb el fet de que les creences mateixes haguessin estat inculcades socialment, mitjançant la tradició, l’educació, el poder, l’autoritat o altres agents externs.


    Hi ha per tot arreu senyals de la renovada força, aquí i allà, dels creients. Van des dels més fraterns i respectuosos amb els que no ho són fins als més donats a la pitjor de les barbàries, que és la del fanatisme. (El fanatisme la causa última del qual és l’anomenat «fonamentalisme», o «integrisme», dues expressions equívoques que hauríem de desterrar del nostre idioma, però que col·loquialment tots entenem quan ens referim a la intolerància i a la crueltat cínica dels malvats).


    La radicalitat antireligiosa tampoc està lliure de barbàrie, ja que la que és blasfèmia per als creients no és mai necessària. Per això, és menester distingir la sempre recomanable laïcitat, component identificable en tota societat civilitzada, del laïcisme que s’oposa a tota religió. Darrere de la laïcitat s’hi escuden les ments lliures i respectuoses amb els nostres congèneres. Davant seu, el laïcisme, malgrat les seves òbvies virtuts, podria sucumbir a la temptació combativa i perseguir avui, o assetjar, els que van ser ahir els seus perseguidors. No és bo que l’ideal laic caigui en l’embornal del laïcisme agressiu. La gent de fe té els seus inviolables drets, que no hem de transgredir amb el pretext que, antany, elles van violar els nostres. Com succeeix avui mateix a Europa, tot això comporta tolerar i fins i tot protegir els drets de persones fanàtiques, per a les quals només som infidels.


    Sense perdre la fermesa de les nostres conviccions humanistes, evitem la ira sense misericòrdia del creient radical. I recordem sense ira que la pitjor de les fúries ha estat vinculada inextricablement a certs dogmes religiosos o als qui els detenen des del poder. L’esclavitud, la tortura judicial o política, la conquesta despietada, les tiranies o dictadures més execrables han comptat massa vegades amb el suport entusiasta del poder eclesiàstic o sectari de les jerarquies religioses. En altres ocasions, el silenci i la connivència dels creients i els seus sacerdots o monjos davant els excessos, la injustícia i l’esclavitud han vingut a agreujar encara més tot això. Els tardans penediments públics per mals pretèrits no han aconseguit mai esborrar l’esfereïdora realitat d’aquesta immensa culpa.


    En tota la seva endèmica vastitud, la idea mateixa de religió cobreix un àmbit de la realitat viscuda pels humans tan immens que el perill de perdre el rumb sempre la sotja. D’això és dolorosament conscient aquesta modesta exploració sobre el futur de la religió, tant com ho és de les varietats i diferències entre les diverses maneres mitjançant les quals la religió es manifesta.


    Cap d’elles es deixa aïllar del tot, analíticament, de les altres. Prenguem el més elemental exemple que tenim a mà, el monoteisme. Fins i tot la gent menys docta en assumptes sagrats sap distingir entre aquest i el politeisme, o el paganisme. Els teòlegs també saben fer-ho, malgrat la seva especialització. El filòsof es va referir a la presumpta «barbàrie» de l’especialisme extrem, sense al·ludir directament als teòlegs. No obstant això són ells els qui han dedicat més atenció i querelles a decidir quin era el sexe dels àngels, així com a altres assumptes igualment decisius. Tanmateix, els més eminents sempre van anunciar la impossibilitat d’explicar que el Creador és simultàniament U i Tri. Una cosa que, malgrat els rius teològics de tinta que pel món han corregut, sí que han sabut expressar amb vigor alguns poetes i artistes.


    Alguns teòlegs argumenten amb l’ajuda del fal·laç concepte «en el fons». En el fons, totes «les grans religions creuen en un mateix Déu», sentim a dir, encara que sigui problemàtic en tal frase saber quines són les «grans» davant les «menors». La cosa no acaba aquí, sinó que es complica. Per començar, la sospita que hi ha una relació entre Déu i el terrorisme, o la tirania, no és gens trivial. Si no n’hi ha, la càrrega de la prova, demostrar-ho, correspon als que s’escuden en la retòrica caritativa d’una religió donada per escamotejar la realitat dels qui, en nom seu, danyen i destrueixen. Si n’hi ha, la mateixa càrrega recau sobre els qui argüeixen a favor d’aquesta espantosa afinitat, aquest presumpte, però colpidor, vincle entre monoteisme i destrucció. Em costa creure que sigui així. En tot cas, afecta molts creients, que el pateixen com a víctimes, i a altres, que el fan servir com a legitimador del mal i del terror. El monoteisme és hostil, en primera o última instància, al pluralisme de les idees i a la concurrència cognitiva sobre la qual es fonamenta tota ciència, progrés, pau civil i avenç de civilització. Sovint d’aqueixa concurrència en diem pluralisme. De conviccions, conceptes, idees, actituds. Sense ella, però, el món de l’esperit i la cultura foren morts, s’extingirien. Per què hauria d’escapar a la llei de l’oferta i la demanda el coneixement mateix? Ningú no s’exclama quan comprova que la possessió i control d’informació per part de les empreses els permet competir entre elles.


    Més enllà de la qüestió de la concurrència, cal pensar en el lloc del monoteisme en el marc del que podríem dir «mercat» o «plaça pública de les idees i creences»: ¿Per què hauria de ser el monoteisme excloent superior a tota concepció de l’Ésser Suprem que deixés la porta oberta a altres éssers sobrenaturals sobirans? A alguns els pot repugnar que pensem en una cosa així com un mercat de les idees i de les creences, com si tal cosa fos idèntica a la dels nostres fòrums polítics o ideològics i als nostres mercats de mercaderies.


    Erren: des que es va instaurar la democràcia a Atenes, des que Sòcrates aconseguí dialogar i ensenyar a fer-ho als seus deixebles, la veritat, tota, fins i tot la qual afirma posseir el monoteisme, ha estat entesa rectament com a assolible mitjançant el diàleg, l’argumentació i l’avaluació oberta i crítica, pròpia de la raó. No va proposar altra cosa Francis Bacon en el seu Novum Organum, quan ja clarejava el segle XVII. Que sapiguem, el valor del seu al·legat a favor de l’ús públic de la raó i en pro de la lliure circulació i fins del mercat de les idees no ha periclitat encara. Si això passa, hi haurà esforços, fins i tot alguns de tanta modèstia i limitat abast com el que inspira aquest mateix escrit, que ja no seran possibles.


    En països de tradició catòlica molts han estat educats en una versió de la història segons la qual la crueltat dels pagans contra els primers cristians, recolzats pel poder imperial romà, mai va tenir més resposta que l’heroica mansuetud dels màrtirs. No és freqüent que es faci constar en les aules la crueltat institucionalitzada després de la victòria dels monoteistes i la definitiva derrota i dissolució dels pagans. En ple segle XXI, la devastació causada pel fanatisme monoteista, o almenys per un d’ells, hauria d’haver revifat la qüestió. Aquesta exigeix un reconeixement exprés del seu veritable abast com a assumpte intel·lectualment mereixedor d’un debat seriós, absent de la cultura actual, que intenti respondre una pregunta incòmoda: ¿condueix o no el monoteisme a la violència d’alguns dels seus fidels, exercida contra innocents?


    El reconeixement més exprés de les freqüents ocasions en què la religió també ha estimulat el sacrifici pel proïsme, la caritat i la solidaritat, l’exercici eficaç de la fraternitat, ha de ser expressat amb vigor. Ningú en els seus cabals hauria d’ignorar el lliurament, de vegades heroic, de tants missioners i tants anònims obrers de la seva Bona Nova evangèlica entre els més humiliats o ofesos de la Terra. Abunden els màrtirs de fes pacífiques, vehements en el seu internacionalisme i cosmopolitisme i respectuoses amb les dels altres. Religions que cultiven un proselitisme amable, allunyat del propi d’alguna branca de l’islamisme o de l’evangelisme protestant. «Vencereu, però no convencereu» podrien replicar als creuats de l’agressió incívica els ciutadans amics de les bones maneres i de la dolçor en la convivència.


    Algunes fes, de recent fundació, semblen haver tingut en compte aquestes idees per a la bona convivència. Així, la fe baha’i, amb arrels en el segle XIX, és amiga de l’educació universal i hostil a tot prejudici. (Els sis milions de fidels baha’i estesos per tot el món no suposen cap amenaça per a cap govern, i la seva visió profètica de la creença és també pròpia d’altres grans religions). Evitem l’error fal·laç de suposar que això elimina l’horror de la persecució per la fe inspirat per una altra fe. Els baha’i mateixos la van patir.


    Les forces sobrenaturals que presumptament regeixen el destí de la raça humana segons la religió solen respondre a la nostra insolència —l’arrogància o hybris de no obeir-les— sense misericòrdia. La venjança dels déus davant l’ateisme, l’agnosticisme i certes formes de desacatament contra ells ha estat de vegades ferotge. Així ho testifica la devastació que, sense compassió, provoquen aquells que diuen comportar-se en nom de la caritat i la germanor que els exigeixen els seus propis textos sagrats, segons ells, divinament inspirats. Mes no coneixem pitjor mal que l’engendrat per la fe. Ni pitjor acarnissament, fins i tot el rutinari, que el que turmenta, que el que ella legitima. Ni el produït pels combats entre fes oposades entre si. A Europa, les anomenades «guerres de religió» dels segles XVI i XVII van ser les més sanguinàries que es recorden fins a l’arribada del segle XX. Durant aquest nefast últim període, feixistes i estalinistes —a Alemanya, Rússia, Hongria, Polònia, Espanya i Itàlia, entre altres països— van fer el que van poder per emular aquelles matances i misèries en tot el seu salvatgisme i ferocitat inquisitorial i persecutòria. El racisme es va unir al prejudici religiós contra els hebreus i la seva fe en la major hecatombe de la història moderna, de la qual els nazis alemanys van ser responsables. Sense oblidar les persecucions de què havien estat víctimes, anteriorment, els jueus a Rússia, Polònia i altres països d’Europa oriental. Autèntiques guerres de religió van incendiar els Balcans a finals del segle XX amb igual acarnissament. Massa tard, ja de ple en el segle XXI, un tribunal internacional de Drets Humans sotmetia a judici genocides i fanàtics, que en nom dels seus déus van assolar el món als Balcans, quan es dissolgué la República Iugoslava pretesament comunista.


    La guerra civil espanyola, que va acabar al començament de la Segona Guerra mundial, el 1939, havia conegut la més cruel persecució del presumpte ateisme dels vençuts, que van incloure els mateixos francmaçons. Aquests creuen i rendeixen honors a un —segons ells— Suprem creador o arquitecte de l’univers, i tenen la fraternitat universal entre els seus ideals. Altres perseguits, comunistes i socialistes, no sempre eren ateus. Molts cristians, fins i tot sacerdots, van defensar la Constitució i van ser fidels a la República. Fins a la fi del franquisme, el 1975, va estar en vigor una vergonyosa Llei per a la repressió de la maçoneria i el comunisme, la mateixa que va justificar el turment judicial i la presó de les seves víctimes innocents, que mai van trobar protecció per part d’una Església catòlica que havia beneït amb solemnitat, des del Vaticà, la rebel·lió militar i feixista contra la legítima i democràtica República Espanyola, en batejar-la com a «Santa Croada» beneïa els seus crims i abusos.


    Un dels aspectes més atractius de la restauració pacífica i definitiva de la democràcia liberal a Espanya a partir de 1975 va ser la superació i oblit de tot rancor d’allò que mai hauria d’haver passat a la nostra pàtria. El reconeixement diplomàtic perquè els jueus sefardites que ho desitgin adquireixin sense dificultats la nacionalitat espanyola i el dret a residir a la nostra terra trigaria a arribar fins l’any 2016, encara que ja molt abans els mateixos espanyols han desitjat el seu retorn i s’han sentit orgullosos d’uns compatriotes hebreus que han sabut mantenir la seva bella llengua castellana en el seu exili forçós i en els més remots llocs de la Mediterrània oriental, o, entre altres llocs, Amsterdam o Nova York.


    Tant la fe sobrenatural com la fonamentada en alguna versió ideològica i dogmàtica de la condició humana són, en gran part, culpables d’aquestes desgràcies en moltes parts del món. Avui, quan les persecucions a Síria o Orient Mitjà, els enfrontaments entre règims polítics sunnites o xiïtes en països musulmans, o entre aquests últims creients i els hindús al Subcontinent asiàtic, o també entre castes diverses, ens recorden la ira que desencadena la fe cega. Les guerres antimusulmanes del govern de Rússia, presumptament no confessional, malgrat l’immens pes que en ella posseeix la seva Església ortodoxa oriental, tacaren de sang Txetxènia i altres regions del que havia estat fins llavors el vast imperi soviètic. No cal aclaparar l’amable lector amb el recompte d’altres conflictes bèl·lics esperonats per la fe. En tots ells hi ha afinitats entre la fe i les diferències de classe, o riquesa, o els costums dels bàndols enfrontats. La seva constatació, però, no serà mai suficient perquè ens convenci el feble argument que «en el fons» les lluites i els odis entre uns i altres són també de classe o desigualtat material. Seran en el supòsit fons o última instància, una o altra cosa, però són transparents conflictes de religió. Ni de presumpta raça. (La raça, un altre invent perniciós, fora de la noció genèrica de raça humana).


    En contrast amb la inherent perillositat de la fe cega, ningú ha provat ni provarà mai que el laïcisme democràtic, fonamentat en l’humanisme cívic i en el naturalisme racional, sigui causa d’algun excés o crueltat. Ben al contrari, sense humanisme i sense fraternitat cívica no és possible una societat decent ni una bona república per governar-nos. Per això, inspira la posició humanista tot el discurs que segueix.


    Però l’humanisme que preconitzo no és dogmàtic. Vinculat d’algun mode al laïcisme, defuig el laïcisme agressiu d’aquells que el volen imposar en detriment de la fe i les esglésies. En aqueix cas, el laïcisme s’apropa massa a un anticlericalisme inacceptable. Un anticlericalisme que, a països com Catalunya, només ens duu malts records.


    Només en el pensament utòpic es dóna una mena de «religió del futur». La mateixa fe en el progrés, en els qui la professen, la inclou d’alguna manera. En canvi, l’exclou tot pessimisme radical sobre el futur de la raça humana. Mentre sobrevisqui la nostra espècie, hi haurà també gent disposada a percebre i sentir la seva vida i el món religiosament. I gent procliu a vincular aquesta percepció a l’assignació de poder i autoritat a alguns humans a través de la fe. Avui no es conjectura la dissolució definitiva del lligam que sempre existí entre el poder terrenal i el sobrenatural. Sempre el bruixot de la tribu va beneir o amenaçar el seu cap. Ahir, dictadors execrables sortien, sota pal·li, en solemnes processons, i avui presidents de grans repúbliques, com la dels Estats Units, juren el seu càrrec Bíblia en mà. Tals persistències mundanes del sagrat comporten que hi haurà, així mateix, avenir per a la religió, sempre que n’hi hagi pel poder i la desigualtat entre els homes.


    La noció de futur de la religió difereix radicalment de la seva contrària, la de «religió del futur». Excloc d’aquesta simple constatació tot joc de paraules. Per això, aquestes observacions tracten de l’avenir de la religió i no de la religió de l’avenir. D’aquesta última no en sabem res. Hi ha hagut profetes que se l’han imaginat. Tot i que aquests capdavanters de la fe estan mancats de credibilitat per als que no són llurs sequaços.


    Per la seva banda, la fe en el progrés constant i inevitable de la humanitat va ser i és una potent manifestació de providencialisme laic. Va sorgir com a fe metafísica que confiava, sense cap dubte, en el progrés de la humanitat. També aquesta fe, tan mundana, produí també alguns sofriments. No hi ha dogmatisme que no els generi.


    Cosa molt diferent serà, en un previsible futur, la permanència en algunes consciències humanes de certa fe o creença en el sobrenatural. Una tossuda permanència que probablement anirà junyida a les propietats que des que hi ha homo sapiens no han deixat d’existir. És més, hi ha una possibilitat que aquestes hagin fomentat, al llarg de l’evolució natural de la nostra espècie, el pensament abstracte i els conceptes generals. Al seu torn, aquests han estimulat el desenvolupament de les nostres ments per la senda que porta a l’art, a la ciència, a la poesia i a la filosofia. No és mala conjectura, a la qual només al·ludeixo en escorç.


    Desconeixem quin serà l’esdevenidor precís de la religió, el seu futur, tot i que sospitem que mentre existim els humans, en tindrà. Per això, en aquest assaig em fixo en la religió mateixa, sense precisar quins seran els seus trets més precisos, ni tampoc especular sobre el seu marc institucional, és a dir, les esglésies, temples, sectes i comunitats de fidels en què se sol plasmar la fe. El que pertany al fur intern es manifesta també entre els humans, externament, en temples, llocs sagrats de pelegrinatge —Fàtima, Lourdes, Guadalupe— ciutats santes —Jerusalem, Roma, Medina, Benarés—, a més de muntanyes —el Sinaí, Montserrat—, rius —el Ganges— i símbols públics de la pietat. També caldrà tenir-los en compte el dia de demà, si bé la cultura mediàtica, que tant s’esforça per explotar aquestes coses sagrades per promoure els seus propis interessos, intentarà reforçar el seu significat i abast. Mai els iconoclastes han aconseguit obliterar-les sense substituir-les per altres, de vegades equivalents.


    En atenir-me a cautes conjectures sobre el futur, i en tractar-se de res més que d’una reflexió, no m’estenc sobre el notable patrimoni d’especulacions i estudis disponibles entorn de la religió en el món d’avui. Tampoc, en cap cas, aspiro a elaborar un argument paral·lel al de la ciència i molt menys incompatible amb ella. L’estudi científic de les creences per part de biòlegs, cosmòlegs, neuròlegs, historiadors, antropòlegs i altres aporta un patrimoni de coneixements fiables que seria absurd ignorar. Per fortuna, són nombrosos els esforços de bona divulgació que posen a la nostra disposició les troballes de la ciència en matèria de fe en el sobrenatural.


    Procuro tenir-ne en compte alguns d’ells, en un diàleg a vegades implícit; però l’economia del discurs m’imposa no entrar-hi amb massa detall. He esmenat una mica aquesta servitud amb referències i comentaris en l’apèndix final dedicat a les notes i bibliografia.


    Aquesta breu disquisició sobre el futur de la religió s’insereix en un conjunt d’indagacions pròpies del seu autor sobre la religió. Permeteu-me al·ludir a elles per situar-lo en el seu just lloc dins dels meus diversos desvetllaments sociològics. S’expliquen per si soles, però com a autor em tempta la idea que algun curiós lector les consulti, ja que algunes de les idees i hipòtesis aquí exposades es recolzen en aquells treballs.
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