KETICAYD EIPAYCU RAD ELYP AN ETAY

“Déu de les aus, Déu del gran peix, de les estrelles,
Déu...”, resa un himne evangélic. Quines descripcions
més estranyes! Déu dels éssers humans, si,; pero, Déu
de les aus, els peixos i les estrelles?

Durant massa temps, ens hem tancat en una teo-
logia i una ética antropocéntriques, pero els grans
problemes ambientals, com l'escalfament planetari i la
progressiva extincié d'espécies -realitats que no només
afecten la “natura”, sin6 també el benestar dels éssers
humans- demanen un canvi de paradigma, envers una
etica de la cura del planeta: una ética que provoqui un
canvi en la nostra relacié amb la natura. Una ética que
també contempli les aus, els peixos i les estrelles. Sera
una nova ética.

El pioner d’'una “ética de la terra”, Aldo Leopold (t
1949), ens va recordar que: “totes les étiques es basen
en una premissa ben senzilla: l'individu és membre
d'una comunitat formada per parts interdependents...
L'ética de la terra senzillament engrandeix els termes
de la comunitat per incloure-hi terrenys, aigiies, plan-
tes i animals, o, dit col- lectivament: la terra”. Aquesta
ética “modifica el paper de 'homo sapiens, de conque-
ridor de la comunitat de la terra, a un simple ciutada i
membre d'aquesta”, deia Leopold.

La comunitat és la preocupacid basica de l'ética
cristiana, com ho evidencia Pau mitjancant l'ts fre-
glient de la paraula koinonia, que significa comunitat,
comuni6 o senzillament uni6. L'ética de Pau és una pre-
ocupacid per la koinonia. D'una altra manera, ho veiem
en el primer mite de la creacié de Gn 1-2.3: Déu crea el
cosmos (una “endreca” en grec), és a dir, una “comuni-
tat” les parts de la qual estan interrelacionades. Els és-
sers humans, els animals i les estrelles existeixen junts,
interrelacionats. Mitjancant aquesta “comunitat”, la
vida esdevé possible i és beneida com a “bona”.

Aguesta idea de comunitat uneix “cultura” i “na-
tura”. Ambdues son inseparables i interdependents,

i cadascuna afecta l'altra. L'ésser huma pertany a la
natura i a la cultura, de la mateixa manera que les aus,
els peixos i les estrelles pertanyen tant a la cultura
com a la natura.

l'ética tracta de comunitat. Es preocupa per re-

lacions. Li interessa la “convivencia”: el viure junts/
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es en una sola casa, l'oikos de Déu. Les relacions son
metaboliques (Marx) i formen “el circuit natural de
tota la vida” (Hinkelammert). Una ruptura en el circuit
significa la mort. Aixi que no es pot limitar la “comuni-
tat” a les relacions amb els i les nostres similars. Con-
vivim amb altres éssers vius. Son part de la comunitat
—convivéncia-, ens agradi o no. En depenem enorme-
ment, tant fisicament com existencialment. Aleshores,
l'ética ha de considerar necessariament la relacié entre
els humans i els no humans. Aquesta ética, segons
Leopold, significa que hem d’estar “preparats per ad-
metre que els ocells continuin aqui per un assumpte de
dret biotic, malgrat 'abséncia de profit economic per a
nosaltres”.

Segons laltre relat de la creacid, el d’Adam i Eva
a Gn 2.4-3.1-24, queda clar que l'ésser huma s’ha de
responsabilitzar de la cura de la convivéncia. La figura
central és el camperol que té cura de lhort. Aqui la
relacié interdependent entre “cultura” i “natura” es
percep amb claredat. Fets de la mateixa substancia que
els altres animals (“fang” o “pols” de la terra), Adam i
Eva tenen una relaci6 organica amb la vida no humana
i han d’atendre no només les seves necessitats, sin6 les
de tots, tenint-ne cura i conreant la terra, tot com a
fideicomis??? de Déu. La seva responsabilitat és servir.
La seva tasca és la de tenir cura de la terra, una tasca
que els han confiat. Es un compromis étic.

Una bona ética no es basa en regles i normes, sind
en la capacitat de diferenciar les respostes o conduc-
tes adequades a contextos diferents. En aquest sentit,
l'etica de la terra o de la cura del planeta “es pot con-
siderar com una guia per enfrontar qualsevol situacio
ecologica”, afirma Leopold. Ell mateix proposa com a
guia ética el segiient axioma: “Quelcom és correcte
quan tendeix a conservar la integritat, l'estabilitat i la
bellesa de la comunitat bidtica [llegiu convivéncia]. Es
incorrecte quan tendeix a tot el contrari”. Aixd significa
que sera correcte o no segons els diferents contextos i
situacions, perod ens recorda sempre la nostra responsa-
bilitat moral envers la terra.

Aquesta ética és urgent perqué el problema ambien-
tal, que cada vegada es presenta amb més forca, sig-



nifica una ruptura metabolica que porta cap a la mort
(la “Caiguda”). Aquesta és, com assenyala Leonardo
Boff, “la ruptura del relligament universal”, que no
ens permet sentir-nos part d'una “immensa comunitat
cosmica i planetaria” (com proposa el Génesi). La crisi
ambiental és una crisi antropologica: una pérdua del
sentit de pertinenca.Aquesta pérdua es tradueix en un
comportament destructiu envers la natura, amb segiie-
les nefastes per a nosaltres mateixos.

Les causes son miltiples perd tenen les seves arrels
en l'economia politica. Els sistemes de produccié i co-
mercialitzaci6 son determinants. El capitalisme, espe-
cialment en el vessant neoliberal que prioritza el liure
mercat, requereix 'explotaci6 vorag dels béns de la
natura i del treball huma, sense controls ni requlacions.
El creixement constant o expansi6 economica (és a
dir, el major consum), és la regla fundant i l'exigéncia
necessaria per al bon funcionament del sistema. Aixi,
ho converteix tot en mercaderia, el valor de la qual
és el de venda. La natura té valor si es pot vendre, o
fabricar-ne alguna cosa per vendre.

Pero si les causes Gltimes es troben en el model
d’economia politica, les causes immediates sovint
s'ubiquen en l'administraci6 del sistema, allo que es
pot anomenar “governacié ambiental”. Aquesta gover-
nacio té a veure amb les politiques i regulacions refe-
rents a la relacié amb la natura i a l'ds i la conservaci6
dels recursos naturals. Tant sota governs democratics
com no democratics, la governacié ambiental es deter-
mina en gran mesura per relacions de poder que obs-
taculitzen la regulaci6 i els controls ambientals o que
permeten que se’ls ignori impunement.

En conclusio, el capitalisme no té espai per a “cu-
radors/es”, sind només per a explotadors/es i consu-
midors/es. Per aix0 una ética de la cura del planeta és
una ética subversiva.

Per aquesta rad, a més, una ética per a la conviven-
cia és una ética radicalment politica. La configuracio
material de la convivéncia és conseqiiéncia d'una lluita
sociopolitica. L'economia politica fomenta interessos
poderosos, jerarquics, que s‘imposen en funcié de les
seves propies necessitats i desigs. Aixi mateix, és una
ética social, donat que els efectes de la destruccio
ambiental afecten de diverses maneres els diferents
sectors socials. Son els pobres els que es senten de
manera directa el deteriorament ambiental; son d'ells i
elles els barris dels quals es tornen abocadors dels rics;
les fonts d'aigua dels quals estan contaminades per les

grans empreses agroindustrials i les cases dels quals no
gaudeixen de salubritat piblica basica. Es important
comprendre que el problema ambiental i el problema
social estan units. Eduardo Guynas, ambientalista uru-
guaia, afirma que: “els sistemes humans [existeixen]
en una continua i estreta interralacié amb els siste-
mes ambientals”. Ambdds problemes “son basicament
conseqiiéncia d'una visi6 de la societat i de l'entorn”.
Ambdues lluites convergeixen en una de sola.

Lluitar pels canvis orientats envers la justicia i
el benestar de les majories humanes i de les aus, els
peixos i les estrelles sera conflictiu politicament i so-
cialment. No obstant aixd, emprendre la lluita és una
exigéncia ética. Un dels forjadors de la filosofia de
lalliberament, el colombia Luis José Gonzalez Alvarez,
ho exposa de manera ben clara: “El valor de la vida no
només ens obliga a respectar les relacions d’equilibri
entre els elements d'un [eco]sistema, siné que també
ens exigeix impedir que uns altres la destrueixin, i
reconstruir-les quan ja han estat destruides”. La cura
del planeta exigeix impedir l'accié dels que l'estan
destruint.

La justicia, aleshores, és el fonament de l'ética de
la cura del planeta, perqué sense la justicia la convi-
véncia no funciona com “el circuit natural de tota la
vida”. Ivone Gebara afirma: “La lluita per la justicia en
termes concrets de relacions humanes implica una prac-
tica de la justicia respecte de l'ecosistema. No hi haura
vida humana sense la integritat de la vida del planeta,
amb les seves innombrables expressions”.Per tant, el
nostre benestar esta lligat al de les aus, els peixos i les
estrelles.

Es propi de la natura humana crear ambients; mo-
difiqguem la natura i ho hem de fer per sobreviure. Tot
depén de com fem les modificacions. Podem ser “con-
queridors” per imposar-nos sobre la natura, o podem
ser “ciutadans/es” i cercar maneres de col-laborar-hi.
Aixo Gltim no només exigeix nous coneixements, sin
una nova consciéncia de la nostra pertinenga a la natu-
ra. Consciéncia i coneixement: heus aqui la nova ética

de la cura del planeta. a
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