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        Rebecca Tamás va néixer a Londres i viu a York, on és professora d’escriptura creativa a la York St John University. Crítica i poeta, és autora del llibre de poemes WITCH (2019) i ha coeditat l’antologia Spells: Occult Poetry for the 21st Century (2018).  




         




        Estranys Escrits sobre l’humà i el no-humà Assajos breus sobre l’ésser humà i la natura; la propietat de la terra; el canvi climàtic i el capitalisme; l’ecologia en relació amb la política, la filosofia i l’espiritualitat; la utilització del cos femení i del cos animal… Tot plegat a partir de les idees col·lectivitzadores de  




        Gerrard Winstanley a l’Anglaterra del XVII, La passió segons G. H. de Clarice Lispector, la fusió de cos i natura d’Ana Mendieta, la fi del món segons Melancholia de Lars von Trier i el panpsiquisme, que ens parla de la consciència dels arbres i les pedres… Set textos plens d’intel·ligència i de sensibilitat.  


      


    


  

    

      

        



          Sigues, criatura, fosca, real, impura i dissonant. Estima la nostra flama. 




           




          DAVID RUDKIN, 




          Penda’s Fen 


        


      


    


  

    

      

        
1. De la síndria 


        



          Quan Adam llaurava i Eva filava, hi havia algú més noble que un altre?  




           




          JOHN BALL, un dels líders de la Revolta camperola anglesa 


        




         




        A la primeria d’abril de 1649, un col·lectiu polític que es feia dir els «autèntics anivelladors» (per diferenciar-se dels «anivelladors» a seques, que eren un grup alternatiu una mica menys radical) va fundar una colònia a St. George’s Hill, prop de Cobham, a Surrey. Van començar a llaurar i a sembrar els camps amb «xurivies, carrotes i mongetes»1 i a posar en pràctica una de les idees fonamentals del seu líder pel que fa als aspectes materials: concebre la terra com un «erari comú per a tothom, sense accepció de persones». Se’ls coneixia com els «cavadors», renom que ha perviscut fins als nostres dies. 




        Els cavadors de 1649 van començar a conrear aquella terra comuna al cap de set anys que esclatés la Revolució anglesa i dos mesos després que el rei Carles I fos decapitat. Era una època de rebel·lió i de revolta. Tan sols dos anys abans, durant els debats de Putney, plebeus i aristòcrates es plantejaven opcions radicals: sufragi universal, representació universal. El país, brutalment dividit, no tan sols vivia un cisma polític, sinó també religiós, en què cada bàndol creia executar el pla que Déu tenia pensat per a Anglaterra, i molts pretenien assolir la rectitud absoluta a la Terra perquè es produís el segon adveniment. 




        En paraules de l’historiador Daniel Johnson: 




         




        Així va ser com els cavadors van llaurar les terres comunals i els ermassos anglesos col·lectivament. Allunyant la mà d’obra de la societat comercial, van desmercantilitzar les relacions socials i van forjar la relació que els autèntics anivelladors tenien amb la terra. Quan el poble ras contemplés l’èxit de l’experiment dels cavadors, no tornarien a treballar mai a canvi d’un sou i es dedicarien a fundar associacions lliures de mancomunitats comunistes a Anglaterra i arreu del món. «Llaurant la terra plegats des de la probitat», els autèntics anivelladors pretenien «deslliurar la Creació de l’esclavatge de la Propietat Civil, que la té oprimida».2 




         




        Per als cavadors, l’agitació de l’època va suposar una oportunitat d’instaurar una mena de protocomunisme cristià en el qual la feina assalariada, la jerarquia de classes, la desigualtat econòmica, el tancament dels emprius que abocava els pagesos a la indigència, la propietat privada i el poder dels terratinents serien cosa del passat. I ho aconseguirien mitjançant el conreu compartit, que serviria per posar fi tant a l’explotació de la terra com a la de la humanitat. Winstanley explica aquestes idees, entre d’altres, a The True Levellers Standard Advanced, un text de l’abril de 1649: 




         




        Correu a trencar les Cadenes de la Propietat privada, repudieu aquesta asfixiant Matança, Opressió i Robatori que és la Compravenda de la Terra, el deute als hisendats i el pagament d’Arrendaments i doneu Lliure Consentiment a fi que la Terra esdevingui un Erari Comú sense laments (...) i que així frueixi tothom dels avantatges de llur Creació. 




        (...) la vostra Mare, que és la Terra, que ens va engendrar a tots: ella que, en tant que Mare vertadera, estima tots els seus fills. No impediu, doncs, que la Mare Terra doni nodriment a tots els seus fills amb els vostres Closos en mans particulars i preservant l’Esclavatge del Clos pel vostre Poder. 




        La Propietat i l’interès particular divideix la gent d’una nació i de tot el món en parts i és la causa de totes les guerres i el vessament de sang i la disputa arreu.3 




         




        Amb una cooperació radical, els cavadors volien construir una forma de vida alternativa basada en una comunitat d’humans i de no-humans: una nova visió del que podia ser una societat radical comunal fonamentada en la terra, més de dos-cents anys abans que Marx i Engels publiquessin El manifest comunista. 




        Els cavadors no estaven a favor del sufragi femení, però val a dir que durant aquella època van ser sorprenentment radicals en qüestions d’igualtat de gènere, com també de classe i de categoria social. Ho veiem en el que escriu Winstanley a The Law of Freedom: 




         




        Qualsevol home i dona tindran la llibertat absoluta de casar-se amb qui ells estimin (...) i ni el bressol ni el dot seran obstacle per a la seva unió, car som tots fets de la mateixa sang, la humanitat; i pel que fa al dot, els magatzems comunitaris són el dot de tots els homes i de totes les joves. 




        Si un home jeu amb una jove i engendren un fill, l’home s’hi casarà.4 




         




        Malgrat tot, a pesar d’aquest radicalisme tan profètic, el conreu de les terres comunals de St. George’s Hill per part dels cavadors va durar quatre mesos encara no. Els cavadors van ser expulsats d’aquelles terres per l’exèrcit, per les autoritats municipals i pels terratinents, descontents amb les seves accions radicals. Després es van instal·lar a Little Heath, però, havent de fer front a molts procediments judicials en contra seva, com ara acusacions d’aldarulls, invasió de domini aliè, reunió il·lícita i la construcció il·legal de masos, els cavadors de Little Heath van abandonar l’assentament l’estiu de 1650. Tot i el seu breu període d’activitat i l’enrenou que aixecaven molts altres grups revolucionaris en aquella època, encara avui se’ls recorda. A Wigan celebren un «Festival de cavadors» cada any i els col·lectius esquerranosos se’ls continuen sentint molt seus. El nom de Winstanley està tallat a l’obelisc de Lenin, erigit el 1918 en honor dels «grans pensadors revolucionaris». El seu corrent de pensament perviu en l’ecologisme i la política verda. De fet, té més prèdica que mai en aquests col·lectius. Com s’explica? 




        Per a Winstanley, que va rebre la inspiració de fundar la societat dels cavadors per mitjà de veus «divines», Anglaterra era un estat que havia perdut el nord. Considerava la invasió de 1066 i l’inici del «jou normand» l’època en què les desigualtats havien començat a assolar la nació. Com explica l’escriptor i estudiós Ed Simon: 




         




        Winstanley entenia les terres comunals com un dret anglès fonamental vulnerat en el desenvolupament de la privatització, quan, mitjançant la closa, es va començar a parcel·lar terres que abans havien estat col·lectives i que, d’ençà d’aleshores, eren propietat d’aristòcrates particulars i de famílies nobles. Des de les acaballes del segle XV, aquest fet havia causat una desigualtat creixent i sovint els pobres desposseïts de terres no tenien lloc on fer pastar les seves bèsties. La política dels cavadors tenia una pàtina explícitament ecològica, quan Winstanley defensava que «l’autèntica llibertat es dona quan un home rep son aliment i sa preservació, i ho fa amb l’aprofitament de la terra».5 




         




        Val a dir, però, que Winstanley no en tenia prou amb la idea de retornar Anglaterra al seu estat d’igualtat prenormand. Pretenia restituir-hi un nivell de devoció i de puresa anterior a la caiguda. Com escriu en una carta de juny de 1649 al comandant Fairfax i el seu Consell de Guerra: 




         




        La reforma que a partir d’ara ha d’emprendre Anglaterra no consisteix tan sols a eliminar el jou normand i tornar a regir-nos per les lleis anteriors a l’arribada de Guillem el Conqueridor (...), sinó (...) segons la Paraula de Déu, que és la pura i recta llei d’abans de la Caiguda.6 




         




        Per a Winstanley, aquest estat només es podia assolir quan els homes i les dones fossin lliures per treballar la terra i els seus recursos en igualtat, no sotmesos en esclavatge a reis o a terratinents. El 1650 escriu a Fire in the Bush: 




         




        Mentre la terra romangui subjecta i atribuïda a mans d’una persona i es conservi així pel poder de l’espasa (...), la creació restarà sotmesa en servitud.7 




         




        Sabem que l’emergència climàtica és dolenta, sabem que està causada per les emissions de carboni, sabem que tant la biodiversitat, els hàbitats no-humans, com la supervivència humana estan amenaçats de gravetat. També sabem que la societat occidental és perpètuament desigual i explotadora, i que al Regne Unit la fractura entre rics i pobres no para de créixer. Ara que, esclar, aquestes dues formes de consciència en realitat són la mateixa. És el capitalisme occidental, hereu del protocapitalisme de l’època dels cavadors dels closos de la terra i la desigualtat salarial, el que provoca tots els incendis forestals, totes les onades de calor, totes les extincions. I és per això que els cavadors continuen tenint presència en les nostres converses de política i d’ecologisme, l’eco xiuxiuejant d’un món que hauria pogut ser, que encara podria ser. El que els cavadors deixen clar és que no hi ha tants fronts oberts que ens toqui resoldre quan pensem en la crueltat voraç de l’ecocrisi capitalista: la destrucció dels ecosistemes mundials causada per emissions occidentals, la incapacitat dels governs d’emprendre accions reals, l’auge del feixisme, el desconeixement de la realitat no-humana i el dret no-humà a existir, la migració forçada per l’augment de les temperatures i la manca d’aigua, l’escassetat d’espècies. Tal com ho veig jo, hi ha una qüestió que conté i expressa totes aquestes inquietuds: la igualtat. 




        Igualtat vol dir les mateixes oportunitats de vida i de llibertat per a persones de qualsevol raça, nacionalitat, orientació sexual, gènere, corporalitat, edat i procedència. També pot arribar a significar una igualtat radical que engloba el no-humà: els animals i les criatures, els arbres i els rius. Els cavadors no pensaven en la igualtat d’aquesta manera revolucionària «categòrica», però sí que entenien que l’explotació de la terra i l’explotació de les persones van de bracet. Una igualtat autèntica implicaria que els països occidentals sufraguessin les cases de la població que viu a les maresmes dels Sundarbans, a l’Índia, o que ajudessin les famílies de pagesos iranians que moren per treballar a la intempèrie durant les actuals onades de calor estivals a 45 ºC, o que oferissin indemnitzacions als migrants d’Orient Mitjà, que veuen envaïdes les seves pastures per la desertificació. Els activistes saben que la desigualtat humana i l’ambiental són una mateixa cosa. És per això que el 2016 alguns membres de Black Lives Matter UK van sortir a la pista d’aterratge de l’aeroport de la Ciutat de Londres i s’hi van encadenar. Black Lives Matter va explicar la seva protesta dient: 




         




        La crisi climàtica és una crisi racista. Set de cada deu dels països més afectats pel canvi climàtic són a l’Àfrica subsahariana. El Regne Unit és el principal contribuent per càpita al canvi de temperatures i un dels menys vulnerables als seus efectes. D’aquí a 2050, hi haurà 200 milions de refugiats climàtics. 




        El sou mitjà d’un usuari de l’aeroport de la Ciutat de Londres és de 136.000 euros (...). És un aeroport pensat per als rics. Alhora, el 40% de la població de Newham fa el que pot per sobreviure amb 20.000 lliures o menys. D’aquí a 2050, hi haurà 200 milions de refugiats climàtics arreu del món. Mentre una petita elit es pot permetre volar des de l’aeroport de la Ciutat de Londres, es té constància que, només el 2016, 3.176 migrants van morir o desaparèixer a la Mediterrània, fugint d’unes condicions que ells no havien creat, perquè les vies més econòmiques, senzilles i, encara més important, segures, han estat bloquejades pel Regne Unit i altres països europeus. En aquesta crisi climàtica racista, les persones negres són les primeres a morir, no les primeres a volar. Prou d’emissions. Obriu les fronteres.8 




         




        Des de la perspectiva actual, les picabaralles del segle XVII, les seves lluites monàrquiques o parlamentàries, semblen d’un altre planeta. Amb tot, de la mateixa manera que ells es discutien per decidir com aconseguir la igualtat, els activistes de Black Lives Matter tenen el mateix combat. En un món capitalista aparentment postcolonial, el racisme és qüestió d’opressió social i, alhora, de destrucció planetària. La protesta de BLMUK ens va recordar que la gent del món en desenvolupament, marginada i explotada des de fa tant de temps per les potències occidentals per motius de raça, d’imperialisme i de prejudicis, viuen un patiment ambiental causat pel llegat d’aquesta explotació. El cas més evident és la destrucció a mans de Bolsonaro de l’Amazònia brasilera, on no tan sols el capitalisme voraç anorrea els pulmons del planeta, sinó també les cases i les vides dels pobles indígenes amazònics del Brasil. A mesura que la terra, el món no-humà, es contamina i es destrueix, també ho fan les cases, la subsistència i les comunitats dels pobles no-blancs, que no tenen cap culpa d’aquesta crisi ambiental. 




        També és essencial recordar que, no és que la gent que no és de raça blanca pateixi ara i ho continuï fent en el futur pel col·lapse climàtic que Occident ha provocat, sinó que fa anys i panys que pateixen les conseqüències de l’explotació ambiental. El llibre de la pensadora Kathryn Yusoff A Billion Black Anthropocenes or None examina la idea d’un Antropocè (un canvi geològic provocat per l’acció humana) que arrenca amb la industrialització. La defensa així: 




         




        Les noves modalitats d’acumulació i de producció material durant la Revolució Industrial són relacionals i dependents de les seves formes preproductives durant l’esclavatge i la seva organització de la propietat de l’ésser humà com a font d’extracció d’energia (...). En el recompte d’aquesta inversió, en la manera com es van materialitzar la industrialització i l’imperi, hi reposa una història no vista ni registrada, allunyada de l’ull públic en la sintaxi de l’esclavatge, que es prefigura i es reinscriu en totes aquestes relacions de la globalització del capital.9 




         




        L’augment marcat de les emissions de carboni que «dona inici» a l’Antropocè, que observem al començament de la Revolució Industrial anglesa i, més endavant, en la d’altres potències occidentals, en realitat no va començar quan els molins, les fàbriques i les mines van treure el primer fum. Realment va començar quan es va obligar els cossos dels esclaus a tornar-se mà d’obra i la seva feina invisible va produir les riqueses que, en última instància, van fer possible el procés d’industrialització. 




        Com diu Yusoff: 




         




        Pot semblar que l’Antropocè ofereix un futur distòpic que plora la fi del món, però, des que existeixen, l’imperialisme i els colonialismes (dels colons) han provocat la fi de molts mons.10 




         




        La desigualtat associada al col·lapse climàtic forma part d’una llarga història de desigualtats imposades pels pobles blancs occidentals amb mitjans a aquells que no tenen recursos per oposar-hi resistència. Ho vam veure a les protestes de 2016 contra l’oleoducte Dakota Access, als Estats Units, que amenaçava de contaminar tot el riu Missouri. Els amerindis sioux i altres pobles indígenes de Standing Rock consideraven que l’oleoducte suposava una amenaça per a l’aigua neta de la zona i els seus fossars centenaris. La tribu, amb el suport d’aliats i de col·lectius ambientalistes indígenes, va protestar contra l’oleoducte interposant els seus propis cossos entre els operaris i la terra. Així, van construir un campament indígena a Standing Rock per oposar resistència material i espiritual contra la canalització, i per reclamar la sobirania dels pobles originaris. Els van atacar amb gossos policia, canons d’aigua a temperatures molt baixes i van haver de fer front a la brutalitat de soldats armats i policies. La responsable de Conservació Històrica de Standing Rock, LaDonna «Toro Brau» Allard, va dir de les protestes: 




         




        El govern dels Estats Units està arrasant les nostres zones de més importància cultural i espiritual. I, quan esborra la nostra presència al món, ens esborra a tots com a poble. Aquests llocs han de ser protegits o el nostre món s’acabarà, ras i curt. Els joves del nostre poble tenen dret a saber qui són. Tenen dret a la llengua, a la cultura, a la tradició. La manera d’aprendre totes aquestes coses és gràcies a la connexió amb les nostres terres i amb la nostra història. 




        Si deixem que una petroliera perfori i destrueixi les nostres històries, els nostres avantpassats, els nostres cors i les nostres ànimes com a poble, no és això un genocidi?11 




         




        La presidenta tribal Judith Bender opinava així: 




         




        Com a poble que fa milers d’anys que viu a l’Amèrica del Nord, ens preocupa la preservació de la terra i l’aigua potable... El que més ens amoïna és que els aqüífers d’Iowa podrien quedar considerablement perjudicats. I amb un sol error n’hi haurà prou perquè la vida a Iowa canviï per als propers mil anys. Pensem que s’haurien de protegir, perquè l’aigua és el que garanteix la millor vida possible a Iowa.12 




         




        No obstant això, tot i la persistència i els esforços dels manifestants indígenes, el 23 de febrer de 2017 la Guàrdia Nacional dels Estats Units va fer evacuar tot el campament de protesta. A l’abril l’oleoducte ja estava enllestit i el 14 de maig de 2017 hi va circular petroli per primer cop. L’opressió històrica dels pobles originaris nord-americans, la seva manca de recursos, de finançament i de suport polític va significar que, malgrat els seus esforços heroics, no van poder aturar la construcció a les seves terres sagrades d’una infraestructura amb gran potencial contaminant. La desigualtat humana i racial de l’imperialisme i el genocidi es traduïa en una experiència també desigual del seu entorn, dels seus espais. 




        Quan analitza l’opressió imperialista, Frantz Fanon escriu a Els condemnats de la terra: 




         




        La riquesa no és el fruit del treball, sinó el resultat d’un robatori organitzat i protegit.13 




         




        A Standing Rock, la riquesa de l’empresa petroliera va ser robada al poble indígena de la nació sioux. 




        Com Winstanley va deixar dit el 1649 a A Declaration from the Poor Oppressed People of England Directed to all that Call Themselves or are Called Lords of Manors: 




         




        (...) la Terra va ser feta per a nosaltres, a més de per a vosaltres: I si la Terra Comuna ens pertany als pobres oprimits, els boscos que creixen en aquest empriu també ens deuen pertànyer.14 




         




        La igualtat permetria als pobles indígenes dels Estats Units controlar la seva aigua i als residents indígenes de l’Amazònia brasilera conservar les seves cases, en comptes de cedir les seves selves a la indústria de la fusta. Alhora, aquesta igualtat protegiria els peixos dels rius, aportaria diòxid de carboni als arbres. Quan les dones d’arreu del món tenen accés a mètodes anticonceptius i poden avortar, quan poden actuar sobre els seus cossos i decidir sobre les seves vides, llavors la quantitat de població també disminueix, com ho fa la càrrega que suposa la humanitat sobre la vida natural. Aquesta mena d’igualtat autèntica pot veure’s com «utòpica», però també és un fet material. El que és bo per a la igualtat humana és bo, globalment, per a la igualtat no-humana, per a la supervivència de les criatures que no poden defensar-se per elles mateixes, però que també estan vives i, per tant, tenen dret a viure. Sembla evident, però aparentment cal dir-ho. 




        Mark Fisher, al seu llibre Capitalist Realism: Is there No Alternative?, cita unes paraules atribuïdes a Slavoj Žižek i a Fredric Jameson: «És més senzill imaginar la fi del món que imaginar la fi del capitalisme.» De tota manera, Fisher sosté: 




         




        (...) la política emancipadora ha de destruir sempre l’aparença d’un «ordre natural», ha de revelar que el que es presenta com a necessari i inevitable és mera contingència, i fer que el que abans es considerava impossible sembli assolible.15 




         




        No és que la igualtat humana i no-humana sigui un ideal original o insòlit, sinó que la possibilitat de dur-la a terme sembla impossible en la vida quotidiana. Parlem de la captura tecnològica del carboni, de hackejar el clima, de l’increment d’energia nuclear i de les comunitats alternatives en altres planetes com a part del discurs normal. Totes aquestes idees escabellades, perilloses i estrambòtiques acaparen molta més atenció mediàtica als països occidentals que qualsevol insinuació d’un autèntic ecosocialisme o d’una igualtat ambiental radical. Molta gent considera que la desigualtat de recursos i de poder del capitalisme és pràcticament del tot incompatible amb la supervivència planetària, però sembla que no som capaços ni de començar a imaginar la seva fi. 




        Són conegudes les paraules de l’ambientalista i escriptora de ciència-ficció Ursula K. Le Guin, que en el seu discurs de 2014 durant la concessió dels National Book Awards va dir: 




         




        Vivim en el capitalisme, el seu poder sembla indefugible... però al seu dia també ho semblava el dret diví dels reis.16 




         




        El 1649, el mateix any que els cavadors van muntar el seu campament a St. George’s Hill, el rei Carles I va ser executat a Whitehall. Gairebé fins a aquell moment, en teoria, per al poble d’Anglaterra –per a la majoria de pobles de l’Europa occidental, en realitat–, el dret diví dels reis era l’única forma de poder desitjable; l’única concebible, fins i tot. Amb la mort de Carles, de sobte van començar a ser viables tot un seguit de noves possibilitats no prefixades de ser. El fracàs de Cromwell a l’hora d’exercir un lideratge bo i just i la restauració de la monarquia anglesa el 1660 no van poder anul·lar el que el pensament havia començat a concebre, que era un món sense reis. Un món que va tornar a fer-se realitat el 1789 a França. 




        Els cavadors no van poder crear una nova comunitat d’igualtat ambiental a Anglaterra, de la mateixa manera que els pagesos del segle XIV no havien aconseguit la llibertat durant la Revolta camperola. Però sí que van alterar els paràmetres del que era imaginable i, d’aquesta manera, van llegar unes potencialitats que són al nostre abast quan provem d’expandir la concepció del que som capaços de fer. 




        Walter Benjamin, al seu assaig Tesis sobre la filosofia de la història, escriu que: 




         




        Articular històricament el passat no significa saber «com va ser realment». Significa apoderar-se d’un record tal com llampegueja en l’instant d’un perill (...). El do d’encendre en el passat la guspira de l’esperança resideix només en l’historiador que està impregnat de la idea que ni tan sols els morts no estaran segurs davant l’enemic, si venç. I aquest enemic no ha parat de vèncer.17 




         




        Benjamin té raó: no podem saber «què els passava realment» als cavadors, ni si, per molt que aconseguissin algunes fites, les seves idees profundament cristianes i, inevitablement, una mica antropocèntriques haurien portat a un món sense una desigualtat desenfrenada, una opressió racista o una crisi climàtica. Però també podem saber que la seva lluita pretèrita, que veiem reflectida en les lluites actuals dels que intenten protegir les seves terres i les seves llibertats, quedarà destruïda pel present, si no la reanimem. 




        Al mateix assaig Benjamin també diu: 




         




        La tradició dels oprimits ens ensenya que l’«estat d’excepció» en què vivim és la regla. Hem d’arribar a un concepte d’història que correspongui a aquesta situació.18 




         




        Ens trobem en un estat d’emergència climàtica, d’emergència ambiental, d’emergència per extinció. No obstant això, aquest «estat d’excepció» no ha arribat pel seu compte ni de cop i volta. Aquest estat d’emergència ha existit al llarg de tota la història: en la closa de parcel·les que empobria els pagesos, en el creixement del poder econòmic occidental gràcies a l’explotació del comerç esclavista atlàntic, en la violència de l’opressió colonial, en la brutalitat del patriarcat mundial i del silenciament femení, en el mal ús dels recursos naturals per part de terratinents i empreses industrials i postindustrials, en la crueltat imposada als animals que mengem... La crisi sempre s’ha estat produint. L’augment de les temperatures, les catàstrofes naturals i els coralls descolorits que ara veiem només són una manifestació de la crisi d’igualtat que, com diu Benjamin, és «la regla». Això no vol dir que la història hagi estat sempre la mateixa, ni que no pugui canviar mai. Senzillament, que la nostra crisi actual no és nova, que no podria ser-ho mai. L’Antropocè és una manera útil d’entendre l’inici del canvi material del medi per causa de l’acció humana, però tan sols assenyala l’aparició visible dels sistemes de desigualtat, que són molt, molt més antics. 




OEBPS/css/page-template.xpgt
 

   

     
	 
    

     
	 
    

     
	 
    

     
         
             
             
             
        
    

  





OEBPS/TablaContenidos.xhtml


    

      

        		Coberta



        		1. De la síndria



        		2. De l’hospitalitat



        		3. Del panpsiquisme



        		4. De la verdor



        		5. Del dolor



        		6. De la pena



        		7. Del misteri



        		Bibliografia



        		Agraïments



        		Notes



        		Crèdits



        

      



    

  

OEBPS/images/cover.jpg
 Rebecca
-~ e

Estranys |
‘Escrits sobre 'huma
. |elno—huma =

~ nous quaderns anagrama N





