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DOCUMENTA

JEAN-PAULII JOHN PAULII JUAN PABLOII

Culture must correspond to the truth about the human person

The Gospel message remains ever the same, yet we proclaim it in a culture
which is undergoing constant transformation. We need to reflect on the dynamics
of contemporary culture in order to discern the signs of the times which affect the
proclamation of the saving message of Christ. On the one hand, everywhere we
see people's desire for freedom and happiness, and this speaks to us of a deep
spiritual hunger. People seek to satisfy this hunger in many ways; but the failure
of many proposed solutions, be they philosophies, ideologies or fashions, has led
to a great unease, if not a current of despair, in contemporary culture. Ours is
often called a time of uncertainty; this uncertainty, raised to a principle by which
it is denied that we can ever know the truth of things, affects the moral life, the
life of prayer and the theological correctness of people's faith (cf. Tertio millennio
adveniente, n. 36).

On the other hand, many people are increasingly aware that, in order to
build free, just and properous societies and so create the conditions for satisfying
the deepest and noblest aspirations of the human spirit, the culture through which
they interact and communicate must correspond to certain basic truths about the
human person. My last visit to your country took place in 1995, during the 50th
anniversary celebration of the United Nations Organization. At the General
Assembly I expressed the conviction that an acceleration of the human quest for
freedom is one of the great dynamics of modern history in every part of the
world. That dynamic shows itself clearly in the claims of the world's peoples for a
fuller share in determining the political and economic choices which affect them
(cf. Address to the 50th General Assembly of the United Nations Organization, 5
October 1995, n. 2). In the unfolding of history, do we not see the gradual
advance of certain Gospel truths: the dignity of the human person, greater respect
for human rights, an overdue recognition of the equal dignity of women, a
rejection of violence as a means of resolving conflict?

But the affirmation of certain moral values is not yet the proclamation of
Jesus Christ, the one mediator between God and men (cf. 1 Tm 2:5). Our age
needs to hear the revealed truth about God, about man, and about the human
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condition. The moment is right for “kerygma”. The pastoral challenge of the
Great Jubilee is to proclaim with renewed vigour “Jesus Christ, the one Saviour
of the world, yesterday, today and for ever” (cf. Heb 13:8). And the Catholic
community in the United States is called to do so in a cultural climate, many of
whose most powerful elements doubt the existence of objective, absolute truth
and reject the very idea of authoritative teaching. The challenge of radical
scepticism can lead to the assumption that the Church is marginal to
contemporary life. Accepting this assumption, in turn, can lead to the notion that
Catholicism, and indeed Christianity as a whole, is merely one form among many
of the generic human reality called “religion”.

This is not the message of the Second Vatican Council, which boldly
proclaimed the centrality for human history of Jesus Christ and the essential
mission of the Church to preach the Gospel to all nations: for “there is no other
name under heaven given to man by which he must be saved” (Acts 4:12). The
Church is sent to the world with a proposal: and the evangelical proposal we
make is that the world can understand its history and aspirations most adequately,
most truthfully, through the Gospel. If this is the truth we proclaim, then the
Church is never marginal, even when she seems weak in the eyes of the world.
Faced with a modernity which has lost the capacity to fulfil the noble aspiration it
set out to realize —the complete liberation of man, of every man and every
woman— the Church remains a witness to the full meaning of human freedom. A
new phase in the history of freedom is opening up, and in these circumstances it
is necessary that the Church, especially through her Pastors, teach and evince that
“the liberating capacities of science, technology, work, economics and political
activity will only produce results if they find their inspiration and measure in the
truth and love which are stronger than suffering: the truth and love revealed to
men by Jesus Christ” (Congregation for the Doctrine of the Faith, Instruction on
Christian Freedom and Liberation, 22 March 1986, n. 24).

The challenge is enormous, but the time is right. For other culture-forming
forces exhausted, implausible or lacking in intellectual resources adequate to
satisfy the human yearning for genuine liberation —even if those forces still
manage to exercise a powerful attraction, especially through the media. The great
achievement of the Council is to have positioned the Church to engage modernity
with the truth about the human condition, given to us in Jesus Christ who is the
answer to the question that is every human life. A Bishop's task is none other than
this: to be a convincing witness to and a courageous teacher of the truth that
makes man free (cf. Jn 8:42).

Address to the first “ad limina” group of United States Bishops, 27-2-1998.
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Le Bureau international catholique de I'Enfance

[La mission du Bureau international catholique de !'Enfance,] proche
des réalités locales, est de tout premier plan. Assurant un role de veilleur
dans la vie internationale et proposant des initiatives multiples, le Bureau
international catholique de ['Enfance aide des associations locales de
promotion et de développement. Avec ses nombreux partenaires, il contribue
a reconstruire autour des enfants le tissu humain et affectif indispensable a
leur croissance intégrale, en tenant compte de leurs fragilités natives et de
leurs besoins primordiaux. En effet, dans le monde de I'enfance, on voudrait
voir partout reconnus comme essentiels la famille avec la présence du pére et
de la mere, 'affection et la tendresse chaleureuse de l'entourage, 1'école, les
jeux, les rires, la découverte joyeuse et pacifiée de la vie, pour que chaque
enfant puisse, dans sa famille et dans la société, avec sa fratric et ses
camarades, s'épanouir et donner dans le monde le meilleur de lui-méme.

Le cinquantenaire du BICE me donne donc une occasion opportune de
m'adresser a tous les hommes et a toutes les femmes de bonne volonté. Je
leur demande de s'employer a ce que tout enfant soit protégé, aidé et soutenu
dans 1'¢dification de sa personnalité et dans la construction de son avenir
personnel, familial et social. Dans le perspective du grand Jubilé auquel
I'Eglise se prépare activement, il est bon de redécouvrir la vertu théologale
de l'espérance, «la petite fille espérance» selon la formule de Charles Péguy
(Le porche du mystere de la deuxieme vertu). En effet, les enfants sont
I'espérance de l'humanité; il revient donc aux adultes de leur donner une
confiance renouvelée en l'avenir, pour qu'ils soient les acteurs et les premiers
responsables du monde de demain.

Pour favoriser et accompagner le développement de l'enfant, il est
particuliérement important de soutenir les familles et les communautés
naturelles des jeunes; a ce propos, j'exhorte les responsables, les éducateurs
et les animateurs du BICE a continuer leur oeuvre de prévention et de
réinsertion entreprise aupres des enfants des rues, visant a les soustraire aux
milieux qui les portent a la délinquance, a les remettre dans une structure
familiale et a leur donner une éducation humaine et morale; il en va de méme
de l'action aupres des enfants handicapés, qui ont besoin d'étre particuliere-
ment entourés et assistés, pour avoir la place qui leur revient en vertu de leur
dignité intrinséque. Les projets d'alphabétisation, d'éducation de base et de
formation professionnelle sont a poursuivre et a intensifier, pour que chaque
enfant, ayant recu l'instruction nécessaire, puisse avoir les moyens de
s'insérer dans la vie sociale et économique. Je salue de maniére spéciale les
femmes qui sont engagées dans les différents projets. Par leur grande
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proximité avec les enfants, elles ont une influence bénéfique car elles
établissent avec eux une relation affective et éducative fondée sur la
confiance et sur l'apprentissage progressif de la responsabilité.

Sur le plan local, national et international, le BICE est aussi un
partenaire dans le dialogue et dans l'action avec les différentes autorités
civiles et avec des institutions qui ont une responsabilité aupres des enfants,
pour qu'il puisse y avoir un infléchissement des politiques a I'égard des
jeunes, dans le respect de leur dignité, de leur culture et de leur démarche
humaine et religieuse. La participation a 1'élaboration de la Convention des
Droits de l'enfant est un aspect significatif de I'oeuvre entreprise.

Message a Madame Mijo Beccaria, Présidente du Bureau international catholique
de I'Enfance, pour le 50 °" anniversaire de sa création, 3-3-1998.

The responsibility of Christians for the renewal of culture

Because Christians have come to know Christ and the liberating force
of his Gospel, they have a particular responsibility to contribute to the
renewal of culture. In this task, which pertains in a special way to the laity,
Christ's followers should not cease to make present in all areas of public life
the light which Christ's teaching sheds on the human condition. In contempo-
rary culture there is often a weakening of the sense of the innate dependence
of all human existence on the Creator, the capacity of the human mind to
know the truth, and the validity of the universal and unchanging moral norms
which guide all people in the fulfilment of their human vocation. When
freedom is detached from the truth about the human person and from the
moral law inscribed in human nature, then society and its democratic form of
life are imperilled. For if freedom is not linked to truth and ordered to
goodness, “the ground is laid for society to be at the mercy of the unre-
strained will of individuals or the oppressive totalitarianism of public
authority” (Evangelium vitae, n. 96). In proclaiming the truths about the
human person, human community and human destiny that they know from
revelation and reason, Christians make an indispensable contribution to
sustaining a free society, a society in which freedom nurtures genuine human
development.

Address to the third “ad limina” group of United States Bishops, 17-3-1998.
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Los medios de comunicacion son una cultura a evangelizar

Es un signo muy positivo el hecho de que los medios de comunicacion
social se estan considerando como algo mas que simples instrumentos. Son en
si mismos un mundo, «una cultura y una civilizacién» (Ecclesia in Africa, 71),
que la Iglesia también esta llamada a evangelizar. Por eso, la cuestion de la
implicacion de la Iglesia en el mundo de las comunicaciones sociales se
convierte en parte de su mision, buscando una verdadera inculturacion (cf.
Redemptoris missio, 37). Al mismo tiempo, el mundo de las comunicaciones
sociales no constituye un sector aislado; influye en las diversas culturas y esta
profundamente insertado en estas culturas. Por tanto, no sélo hay que
inculturar la predicacion del Evangelio en el mundo de las comunicaciones
sociales; también tiene que encarnarse en ese mundo, y a través de él, en la
variedad de culturas, antiguas y modernas, a las que los actuales medios de
comunicacion estan abriéndoles una puerta.

Mensaje a la Asamblea Plenaria del Consejo Pontificio para las Comunicaciones
Sociales, 20-3-1998.

The exercise of discernment in the process of inculturation

The Synod Fathers also called the Church in Africa to be actively
involved in the process of inculturation, respecting the two important criteria
of compatibility with the Christian message and communion with the
universal Church (cf. Ecclesia in Africa, n. 62). I encourage you therefore to
do all that you can —liturgically, theologically, administratively— so that your
people will feel more at home in the Church, and the Church more and more
at home among your people. Necessary here will be research into African
Traditional Religion and culture, and the prudent exercise of discernment
and vigilance. May the Holy Spirit guide you in these efforts.

Addpress to the Bishops' Conference in Nigeria, 23-3-1998.

El evangelio de la cruz frente a la cultura de lo efimero
Una difundida cultura de lo efimero, que asigna valores s6lo a lo que

parece hermoso y a lo que agrada, quisiera haceros creer que hay que apartar
la cruz. Esta moda cultural promete éxito, carrera rapida y afirmacion de si a
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toda costa; invita a una sexualidad vivida sin responsabilidad y a una
existencia carente de proyectos y de respeto a los demas. Abrid bien los ojos,
queridos jovenes; éste no es el camino que lleva a la alegria y a la vida, sino
la senda que conduce al pecado y a la muerte. Dice Jests: «Si alguno quiere
venir en pos de mi, niéguese a si mismo, tome su cruz y sigame. Porque
quien quiera salvar su vida, la perdera, pero quien pierda su vida por mi, la
encontraray (Mt 16, 25-25).

Discurso durante el encuentro en la plaza de San Juan de Letran, 2-4-1988.

El mensaje evangélico debe impregnar la cultura

La doctrina social de la Iglesia no debe ocuparse de los aspectos
técnicos de las diversas situaciones sociales, para sugerir soluciones. La
Iglesia anuncia el Evangelio y se preocupa de que pueda manifestar en toda
su riqueza la novedad que lo caracteriza. El mensaje evangélico debe
impregnar las diferentes realidades culturales, econdmicas y politicas. En
este esfuerzo de inculturaciéon y de profundizacién espiritual, también la
Academia de ciencias sociales estd llamada a dar su contribucién especifica.
Como expertos en disciplinas sociales y como cristianos, debéis desempefiar
un papel de mediacién y didlogo entre fe y ciencia, entre ideales y realidades
concretas; un papel que, a veces, es también el de pioneros, porque se os pide
que indiquéis nuevas pistas y nuevas soluciones para resolver de modo mas
equitativo los urgentes problemas del mundo de hoy.

Discurso a los miembros de la Academia pontificia de ciencias sociales reunida
en sesion plenaria, 23-4-1998.

La fe cristiana es una opcion motivada y razonable

Comme je le disais aux Evéques européens voici quelques années,
«'Europe a laquelle nous sommes envoyés a subi des transformations
culturelles, politiques, sociales et économiques si nombreuses et si grandes que
le probléme de I'évangélisation se pose en termes totalement nouveaux. Nous
pourrions aussi dire que I'Europe, telle qu'elle a pris forme a la suite des
événements complexes du si¢cle dernier, a posé au christianisme et a I'Eglise le
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défi le plus radical que l'histoire ait connu, mais en méme temps qu'elle laisse
entrevoir aujourd'hui des possibilités nouvelles et créatrices pour l'annonce et
l'incarnation de 1'Evangile» (Discours au Conseil des Conférences épiscopales
d'Europe, 11 octobre 1985, n. 1). Notre époque, si riche de moyens dans les
pays a haut niveau de développement technologique, se révele dramatiquement
pauvre de finalités. L'homme d'aujourd'hui, dépourvu de références objectives
et de valeurs, est aussi atteint par un scepticisme diffus sur les fondements
mémes du savoir et de 'éthique, il se renferme souvent dans des perspectives
réduites et se contente d'appuis précaires.

Dans ces moments de relativisme, une culture qui exalte de maniére
absolue l'individu et ne le dispose pas a la solidarité, s'expose au risque de voir
la liberté se transformer en domination des plus forts sur les plus faibles, en
contradiction avec elle-méme. Cela compromet les relations personnelles,
appauvrit et déforme la convivialité, asservit le savoir au pouvoir d'une pensée
qui l'exploite.

La pastoral universitaria, cuyo corazon palpitante es la Capellania, tiene
el cometido de establecer con dinamica confiada y paciente las coordenadas
entre las que es posible insertar el Evangelio, indicando sin incertidumbres
como centro de la desorientacion actual la ausencia del sentido de Dios. En
efecto, como ensefia el Concilio Vaticano II, «por el olvido de Dios la criatura
misma queda obscurecida» (Gaudium et spes, 36).

Sin una referencia compartida respecto a los valores objetivos, incluso la
convergencia cultural sobre la dignidad de la persona y sobre el valor de la vida
—aun tan difundida— corre el riesgo de permanecer insignificante. La verdad
cristiana es atrayente y persuasiva precisamente cuando sabe ofrecer
orientaciones firmes a la existencia humana, anunciando de manera convincen-
te a Cristo, que toma de la mano al caminante inseguro y dudoso, para
mostrarle la direccion y la meta. Dice Jesus: «Yo soy el Camino, la Verdad y la
Vida» (Jn 14, 6).

La fe cristiana, don gratuito de Dios, es pues una opcion motivada y
razonable: se confronta seriamente con las exigencias auténticas del espiritu
humano; estima la reflexion atenta y no teme el juicio riguroso de un profundo
examen critico.

En este contexto se inserta muy felizmente la celebracion del cin-
cuentenario de la Capilla de la Universidad «La Sapiencia». Don lleno de
intuicion profética de mi venerado predecesor el Papa Pio XII, es para la
comunidad universitaria de Roma una presencia de elevado horizonte pastoral
y cultural.

Discurso al congreso europeo de capellanes universitarios, 1-5-1998.
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La apertura del corazon al misterio de Dios

El ser humano, atin con las admirables capacidades que caracterizan su
inteligencia, s6lo logra balbucear cuando se trata de definir el sentido tltimo
de la existencia y el fin auténtico de la vida y la muerte. La investigacion
cientifica y filosofica, si se realiza de modo honrado y abierto a la verdad,
lleva casi naturalmente a abrir el corazon al misterio de Dios trascendente,
descubriendo asi finalmente respuestas apropiadas. Cristo sale al encuentro
de nuestra sed de infinito con su palabra de salvacion. El se ha encarnado
para iluminar nuestra existencia.

Discurso a los formadores y alumnos del colegio «Balleriniy, 2-5-1998.

Promover una cultura «global» de la solidaridad

El tema de vuestro encuentro es la globalizacion, que afecta ya a todos
los aspectos de la economia y las finanzas. De todos son conocidas las
ventajas que una economia «globalizada», bien regulada y equilibrada, puede
aportar al bienestar y al desarrollo de la cultura, de la democracia, de la
solidaridad y de la paz. Pero es necesario que busque siempre la armoniza-
cion entre las exigencias del mercado y las de la ética y la justicia social.

Esta reglamentacién ética y juridica del mercado es cada vez mas
dificil, del mismo modo que resultan cada vez mas inadecuadas las medidas
adoptadas por los Estados. Asi pues, es necesario trabajar por una cultura de
las reglas, que no so6lo tenga presentes los aspectos comerciales, sino que
también se ocupe de la defensa de los derechos humanos en todo el mundo.
En efecto, para que la globalizacion de la economia no tenga las consecuen-
cias nefastas de la explosion salvaje de los egoismos privados y de grupo, es
preciso que a la progresiva globalizacion de la economia corresponda cada
vez mas la cultura «global» de la solidaridad, atenta a las necesidades de los
mas débiles.

Discurso a la fundacion «Centesimus annus, pro Pontifice», 9-5-1998.
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A witness to the relationship between faith and culture

On the occasion of the groundbreaking ceremony last September, |
expressed my hope that the [John Paul II] Cultural Center would be an
enduring witness to the profound relationship between faith and culture. The
new evangelization to which the Church is called on the eve of the third
millennium calls for a sincere dialogue with the cultures which daily shape
people's attitudes towards the mistery of our human destiny and of our
relationship to God. The Church knows that the ability of the Gospel to shed
light upon these fundamental questions can serve as a powerful force for the
development, purification and enrichment of every culture (cf. Centesimus
annus, nn. 50-51). She likewise knows that the way of life and the concerns
emerging from a people's culture act as a providential stimulus to Christians
in their efforts to understand more fully and to proclaim more effectively the
Gospel of Jesus Christ. For this reason, I am confident that the Cultural
Center will be instrumental in helping many people come to a greater
understanding of the richness of the Catholic intellectual tradition and its
relevance for the critical issues facing American society today.

Address to the trustees of the Pope John Paul Il Cultural Center, 15-5-1998.

Infundir la levadura evangélica en el ambiente cultural

Amadisimos hermanos y hermanas que vivis en esta ciudad [Vercelli],
vuestra historia es extraordinariamente rica en cultura y fe. Os corresponde
ahora a vosotros, herederos de un glorioso pasado, esforzaros por transmitir a
las futuras generaciones la antorcha de una tradicion tan luminosa. Sabéis
bien cuan urgente es infundir en el actual ambiente cultural, azotado a
menudo por el viento gélido de la indiferencia y del egoismo, la levadura
evangélica de las bienaventuranzas. Hace falta una accion valiente para
formar las conciencias. Pero la experiencia ensefia que nada mejor que la fe
logra mantener vivo en los corazones el sentido de los valores morales. El
cristiano convencido sabe conjugar de modo responsable la competencia y la
transparencia en el cumplimiento de sus propios deberes.

Discurso a los fieles de la Archidiocesis de Vercelli, 23-5-1998.
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Les fruits du printemps de I'Eglise

Dé¢s le début de mon pontificat, j'ai attribué une importance particuli¢re
au cheminement des Mouvements ecclésiaux et j'ai eu l'occasion d'apprécier
les fruits de leur présence multiple et croissante au cours de mes visites
pastorales dans les paroisses et de mes voyages apostoliques. J'ai constaté
avec plaisir leur disponibilité a mettre leurs énergies au service du Sicge de
Pierre et des Eglises locales. J'ai pu les mentionner comme des nouveautés
qui attendent encore d'étre accueillies et mises en valeurs de fagon adéquate.
Je vois aujourd'hui, et je m'en réjouis, qu'ils manifestent une conscience
personnelle plus mire. Ils représentent I'un des fruits les plus significatifs de
ce printemps de 1'Eglise, déja annoncé par le Concile Vatican II, mais
malheuresement souvent entravé par le processus de la sécularisation qui se
développe. Leur présence est encourageante car elle révele que ce printemps
progresse, manifestant la fraicheur de l'expérience chrétienne fondée sur la
rencontre personnelle avec le Christ. Malgré la diversité de leurs formes, les
Mouvements se caractérisent par une conscience commune de la
«nouveauté» que la grace baptismale apporte dans la vie, par une aspiration
particuliére a approfondir le mystere de la communion avec le Christ et avec
les fréres, par une solide fidélité au patrimoine de la foi transmis par le flux
vivant de la Tradition. Tout cela donne origine a une impulsion missionnaire
renouvelée, qui conduit a rencontrer les hommes et les femmes de notre
époque dans les situations concrétes dans lesquelles ils se trouvent, et a poser
un regard plein d'amour sur la dignité, sur les besoins et sur le destin de
chacun.

Message du Saint-Pere aux participants au Congrés mondial des Mouvements
ecclésiaux et des Communautés nouvelles, 27-5-1998.

An intellectual and moral renewal of American culture

The greatest challenge to Catholic education in the United States today,
and the greatest contribution that authentically Catholic education can make
to American culture, is to restore to that culture the conviction that human
beings can grasp the truth of things, and in grasping that truth can know
their duties to God, to themselves and their neighbours. In meeting that
challenge, the Catholic educator will hear an echo of Christ's words: “If you
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continue in my word, you are truly my disciples, and you will know the truth,
and the truth will make you free” (Jn 8:32). The contemporary world
urgently needs the service of educational institutions which uphold and teach
that truth is “that fundamental value without which freedom, justice and
human dignity are extinguished” (Veritatis splendor, n. 4).

To educate in the truth, and for genuine freedom and evangelical love,
is at the very heart of the Church's mission. In a cultural climate in which
moral norms are often thought to be matters of personal preference, Catholic
schools have a crucial role to play in leading the younger generation to
realize that freedom consists above all in being able to respond to the
demands of the truth (cf. Veritatis splendor, n. 84). The respect which
Catholic elementary and secondary schools enjoy suggests that their
commitment to transmitting moral wisdom is meeting a widely-felt cultural
need in your country. The example of Bishops and pastors who, with the
support of Catholic parents, have persevered in leadership in this field should
encourage everyone's efforts to foster new dedication and new growth. The
fact that some Dioceses are involved in a programme of school building is a
significant sign of vitality and a great hope for the future. [...]

The Church's tradition of involvement in universities, which goes back
almost a thousand years, quickly took root in the United States. Today
Catholic colleges and universities can make an important contribution to the
renewal of American higher education. To belong to a university community,
as was my privilege during my days as a professor, is to stand at the
crossroads of the cultures that have formed the modern world. It is to be a
trustee of the wisdom of centuries and a promoter of the creativity that will
transmit that wisdom to future generations. At a time when knowledge is
often thought to be fragmentary and never absolute, Catholic universities
should be expected to uphold the objectivity and coherence of knowledge.
Now that the centuries-old conflict between science and faith is fading,
Catholic universities should be in the forefront of a new and long-overdue
dialogue between the empirical sciences and the truths of faith. [...]

Dear Brother Bishops: on the threshold of a new century and a new
millennium, the Church continues to proclaim the capacity of human beings
to know the truth and to grow into genuine freedom through their acceptance
of that truth. In this respect, the Church is the defender of the moral insight
on which your country was founded. Your Catholic schools are widely
recognized as models for the renewal of American elementary and secondary
education. Your Catholic colleges and universities can be leaders in the
renewal of American higher education. At a time when the relationship
between freedom and moral truth is being debated on a host of issues at
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every level of society and government, Catholic scholars have the resources
to contribute to an intellectual and moral renewal of American culture.

Address to the sixth “ad limina” group of United States Bishops, 30-5-1998.

La respuesta del Espiritu Santo a la cultura secularizada

En nuestro mundo, frecuentemente dominado por una cultura
secularizada que fomenta y propone modelos de vida sin Dios, la fe de
muchos es puesta a dura prueba y no pocas veces sofocada y apagada. Se
siente, entonces, con urgencia la necesidad de un anuncio fuerte y de una
solida y profunda formacién cristiana. jCuanta necesidad existe hoy de
personalidades cristianas maduras, conscientes de su identidad
bautismal, de su vocaciéon y mision en la Iglesia y en el mundo! jCuanta
necesidad de comunidades cristianas vivas! Y aqui entran los
movimientos y las nuevas comunidades eclesiales: son la respuesta,
suscitada por el Espiritu Santo, a este dramatico desafio del fin del
milenio. Vosotros sois esta respuesta providencial.

Los verdaderos carismas no pueden menos de tender al encuentro
con Cristo en los sacramentos. Las realidades eclesiales a las que os
habéis adherido os han ayudado a redescubrir vuestra vocacidon
bautismal, a valorar los dones del Espiritu recibidos en la confirmacidn,
a confiar en la misericordia de Dios en el sacramento de la reconciliacion
y a reconocer en la Eucaristia la fuente y el culmen de toda la vida
cristiana. De la misma manera, gracias a esta fuerte experiencia eclesial,
han nacido espléndidas familias cristianas, abiertas a la vida, verdaderas
iglesias domésticas; han surgido muchas vocaciones al sacerdocio
ministerial y a la vida religiosa, asi como nuevas formas de vida laical
inspiradas en los consejos evangélicos. En los movimientos y en las
nuevas comunidades habéis aprendido que la fe no es un discurso
abstracto ni un vago sentimiento religioso, sino vida nueva en Cristo,
suscitada por el Espiritu Santo.

Discurso en el encuentro mundial con los movimientos eclesiales y nuevas
comunidades, 30-5-1998.
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STUDIA

L'EGLISE DEVANT LES NOUVELLES FORMES
DE RELIGIOSITE ET LE NEOPAGANISME

Conférence de Son Eminence au Musée d'Art moderne et contempo-
rain, a Nice, France, le ler avril 1998.

Cardinal Paul POUPARD

En charge depuis quelque vingt ans a Rome de la rencontre et du
dialogue avec les non-croyants et les cultures, je suis frappé de voir chez les
Evéques qui viennent a Rome tous les 5 ans en visite ad /imina rendre
compte au Saint-Pére de la vie de leur diocese et partager avec ses collabo-
rateurs leurs préoccupations pastorales, la question des nouvelles formes de
religiosité et de néopaganisme quasi omniprésente, aussi bien en Asie et en
Afrique qu'en Europe, en Amérique Latine et en Amérique du Nord. Les uns
et les autres présentent une situation préoccupante a cet égard, —une situation
dont j'ai pu moi-méme, dans mes voyages a travers le monde, prendre une
conscience directe.

En allant du Brésil au Zaire, et en Californie, le calendrier me faisant
passer assez rapidement du coeur de 1'Afrique en voie de développement, a la
Californie, la partie la plus développée de 1'Etat le plus développé au monde,
j'ai pris conscience avec stupeur, de I'ampleur de ce phénoméne global, li¢ a
I'émergence de nouvelles formes de religiosité et de néopaganisme.

Pour le comprendre, il faut sans doute percevoir I'état du monde actuel,
un monde en quéte de spirituel, malgré les apparences, et qui connait un
bouleversement considérable, une véritable mutation culturelle. Depuis la fin
du concile oecuménique Vatican II, ce monde a beaucoup changé et I'Eglise
aussi. Non seulement 1'Eglise Catholique Romaine, mais toutes les Eglises:
Orthodoxes, Protestantes, Anglicanes, etc... connaissent des difficultés
croissantes a partager leur message et a recueillir une adhésion totale aux
normes de conduite qu'elles énoncent, pour les Catholiques, a travers le Pape,
les Evéques, le Concile oecuménique. Nous nous trouvons, c'est le paradoxe
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de la situation actuelle, devant un certain détachement, et méme un détache-
ment certain des formes traditionnelles de la vie religieuse; et, en méme
temps, devant 1'effondrement spectaculaire de 1'idéologie marxiste-1éniniste
athée, que Robert Aron appelait une religion séculiere, parce que ce mouve-
ment laic parlait toujours de lendemains qui chantent, mais demandait en fait
une adhésion religieuse a son programme. Ces lendemains ont déchanté et
nous nous retrouvons devant le vide. Il en est résulté —c'est la situation en
particulier au Centre et a I'Est de 1'Europe— une sorte de scepticisme qui se
généralise, marqué par une défiance trés grande devant tout grand organisme,
y compris 1'Eglise, qui propose des certitudes.

Nous avons été vraiment échaudés, si je puis dire, depuis des années en
mati¢re de vérité. Pour donner un exemple: le pays le plus grand, I'Empire
soviétique, éditait un journal officiel qui s'appelait la Pravda (pravda veut
dire Vérité). Mais tout le monde savait que c'était le mensonge quotidien: ce
que le pouvoir croyait utile de faire croire a des dizaines de millions de gens,
pendant des dizaines d'années. Ce mensonge institutionnel a engendré une
défiance systématique devant la parole, comme si cette parole était un moyen
pour l'autorité de maintenir ses sujets dans une certaine sujétion. D'un autre
cOté, si je passe du centre de I'Europe a 1'Ouest, nous constatons la crise
économique, l'absence de perspectives sociales, la mentalité permissive dans
le domaine moral, une société qui semble perdre ses reperes traditionnels. Et,
comme la nature a horreur du vide, au fur et a mesure que les reperes
officiels s'estompent, s'effacent, ou se font moins clairs, les gens se tournent
vers d'autres messages.

C'est ce qui se passe, il faut avoir la simplicité de le dire, avec
I'émergence de ce que nous appelons les nouveaux mouvements religieux.
Déja les prophétes Jérémie et Ezéchiel, dans leur style imagé, nous le
disaient dans 1'Ancien Testament. Rappelons ces textes: «ils délaissent les
sources d'eau vive et se tournent vers les citernes crevasséesy. Plus proche
de nous, le Curé d'Ars affirmait: «Enlevez-leur Dieu, ils adoreront les bétesy.
Eh bien, oui, le monde est ainsi fait que les sociologues se sont trompés, qui
annongaient un dépérissement inéluctable, une privatisation du religieux,
alors que nous voyons monter ce que les mémes observateurs appellent un
retour du religieux.

Contrairement a ce que pensaient les idéologues, a la fin du siecle
dernier, les positivistes, dont le chef d'école le plus célébre est Auguste
Comte, le religieux n'est pas un moment dans I'histoire de I'humanité, avant
le rationnel et le technique, mais le religieux est une composante de la nature
humaine. Tout homme est a la fois homo faber, 'nomme qui manie des
outils, homo sapiens, 'homme qui pense, et homo religiosus, I'homme
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religieux. Chaque fois que le religieux, transmis par les Eglises, se fait moins
vivant et moins apparent, les gens vont vers des produits de substitution.
Voila, me semble-t-il, 1'un des caractéres marquants de la culture de notre
temps qui explique, en partie, cette apparition des sectes. Dans le dialogue
avec les non-croyants, je constate, si je puis me permettre ce paradoxe,
comme une crise de la foi dans l'athéisme. Car l'athéisme, j'en suis
convaincu, est une foi. Jamais personne n'a pu prouver que Dieu n'existait
pas. C'est donc une croyance, une foi, qui fait dire que Dieu n'existe pas.
Alors que l'athéisme officiel s'est effondré au centre et a l'est de 1'Europe,
dans la partie occidentale il a perdu son mordant intellectuel. C'est plutot une
non-croyance pratique. Comme le disaient les anciens: «les gems vivent
comme si Dieu n'existait pasy. Mais une fois chassé, le naturel revient au
galop: chassez Dieu de I'horizon de I'homme, il revient sous une autre forme
et, en particulier, a travers les sectes. S'y ajoute l'influence profonde et
lancinante des médias et surtout de la télévision, qui présentent une vision de
la réalité purement horizontale, une version de la vie sans horizon. Cette vue
du monde est tellement asphyxiante et étouffante, que les gens ont besoin
d'autre chose et le cherchent n'importe ou.

Le philosophe chrétien Gabriel Marcel disait: «sans le mystere, la vie
serait irrespirabley. Je crois que c'est tout a fait vrai. Il faut le reconnaitre
avec humilité, il y a eu de la part de certains, y compris dans 1'Eglise, une
tendance a moins parler du mystére, a insister plutét sur le social, les
conséquences sociales et politiques de I'Evangile. C'est tout a fait nécessaire
aussi, mais a condition de ne pas oublier la source. L'étre humain est ainsi
fait qu'il va de Charybde en Scylla. Pour affirmer une chose, il ne nie pas
l'autre, mais il la met un peu en sourdine. Il s'est produit une certaine
déperdition du sens du mysteére qui a alimenté ce besoin d'aller vers autre
chose.

Quelle est donc cette autre chose que nous appelons les «sectes»?

Pour la 3éme édition de mon Dictionnaire des Religions, aux Presses
Universitaires de France, j'ai demandé a Jean Vernette, responsable du
service national «Pastorale, sectes et nouvelles croyancesy», une cinquantaine
d'articles sur les sectes, la nouvelle religiosité et le néo-paganisme, la gnose,
etc... Une constante y apparait: la séduction des Mystiques de 1'Orient.

Je m'explique: notre foi chrétienne est une foi au Christ, fils de Dieu,
incarné dans le sein de la Bienheureuse Vierge Marie. Comme disaient nos
Péres dans la foi: «ll s'est fait homme, pour que nous devenions dieuxy. Un
message si fort quune de mes étudiantes de 1’'Institut Catholique me dit:
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«non, je ne comprends pas, vous exagerez!». Je l'invite a relire St Grégoire
de Nysse, St Athanase, St Basile, St Irénée et tous les Péres de I'Eglise:
I'homme est fils de Dieu et a vocation d'éternité avec Dieu. Tel est ce
message d'une ampleur si exceptionnelle que nous l'avons un peu réduit a la
limite de notre faible intelligence d'hommes rationalisés et technicisés. Un
certain nombre de gens vont donc vers 1'Orient incertain et mystérieux, ce
berceau des dieux, comme on l'appelle, ou l'extraordinaire n'est pas comme
pour nous, qu'un Dieu soit devenu homme, mais qu'il n'y ait eu qu'un homme
a devenir Dieu. Pour eux, Dieu et le monde ne font qu'un et il y a en chacun
de nous une étincelle de divin. Nous avons donc, a travers une ascese
appropriée, a libérer ce divin qui est dans 'homme. Et comme une seule vie
humaine n'y suffit pas, la réincarnation permet de le réaliser. Ainsi donc,
aprés deux millénaires, la foi en la résurrection des corps: «je crois a la
résurrection de la chair et a la vie éternelley, cette résurrection des corps qui
était une libération du paganisme antique, s'est estompée, et la foi en la
réincarnation revient, ce qui est une régression fantastique! Je crois, pour le
dire avec force et simplicité, que moins I'Eglise a affirmé la foi en la
résurrection de la chair et plus s'affirme la foi en la réincarnation. Nous
voyons ainsi fleurir en France, ce qui est une nouveauté absolue, diverses
formes de religiosité orientale. Alors que, voici vingt ans, le bouddhisme
était pratiquement inconnu en France, le bouddhisme tibétain vient d'y
implanter 70 centres ou monastéres au terme de 2 décennies, donc 20 ans
seulement de présence.

Les nouveaux mouvements religieux dont nous parlons sont en fait
souvent d'origine millénaire, mais ils s'incarnent aujourd'hui dans des formes
nouvelles, sous les mots, par exemple, de développement du potentiel
humain. Des hommes d'affaires distingués donnent dans ce travers, car ils
croient y trouver un soutien pour leurs affaires. Dans la méme ligne, existe
un engouement pour les nouvelles voies de spiritualité. Le vieux proverbe
anglais le dit: «L'herbe du pré voisin est plus vertey. Ainsi nous,
occidentaux, qui sommes les héritiers de St Benoit, et qui avons a portée de
main des €coles spirituelles millénaires, les avons quelque peu oubliées et
nous découvrons la lune! Des jeunes en particulier s'engouent pour le zen, le
yoga, alors qu'ils n'ont jamais entendu parler ni de St Benoit, ni de Thérese
d'Avila, ni de St Ignace et de tant d'autres écoles de spiritualité chrétienne.
C'est toujours le méme phénomeéne: nous délaissons les sources vives pour
aller chercher des ersatz de compensation, dans le zen, le yoga, le soufisme,
etc...

L'attirance de ces nouvelles sagesses traduit, en fait, de nouveaux
avatars de la recherche désespérée de 'homme, qui aspire a sortir de sa
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prison humaine. Il croit aller vers Dieu, oubliant ou ne sachant pas —comme
le disait St Paul, «comment le sauraient-ils, si personne ne leur a dity—, que
Dieu est venu vers nous, que la Vierge nous 1'a donné et qu'il est a portée de
nous par la priere et les sacrements. Ce qui se présente comme nouveauté
n'est souvent que le retour de formes archaiques du religieux.

Un autre élément est celui de l'approche de I'an 2000. Je ne l'aurais
jamais cru, mais c'est ainsi. Quand j'étais plus jeune, je lisais dans les
manuels d'histoire qu'il y avait eu la grande peur de 1'an 1000, et cela me
paraissait bizarre. Les chroniqueurs disaient qu'avec 'approche de 1'an 1000
et la grande peur de I'an 1000, toute la chrétienté s'était couverte d'un blanc
manteau d'églises. Alors, je me demande si a la veille de 1'an 2000, nous
allons nous couvrir d'un nouveau grand manteau d'églises! Je le souhaite,
bien siir.

Quoi qu'il en soit, I'approche de ce millénaire déclenche une sorte de
peur diffuse, d'angoisse irraisonnée, l'attente angoissée ou non de la fin du
monde. La crainte croissante de l'apocalypse nucléaire, aprés Hiroshima,
favorise la naissance de groupes millénaires et apocalyptiques qui se
préparent au nouvel dge. Le New Age est quelque chose de tout a fait
symptomatique. Voici vingt ans, en Scandinavie, dans la premiére rencontre
que j'avais organisée pour les pays du Nord de 1'Europe, un de mes invités
norvégiens, a la stupeur des autres participants, a commencé a parler du New
Age. Tous, a la sortie, se disaient: ils sont fous, nous, nous sommes trop
intelligents pour ces stupidités. Eh bien! j'observe que vingt ans apres, nous y
sommes. On n'arréte pas le progres!

Le New Age: le nouvel age, le retour du paradis perdu et de 1'age d'or,
nous retrouvons des mythes paiens avec un réveil des paganismes sous des
formes renouvelées. L'homme qui a rejeté ou oublié le Dieu de la Bible se
référe maintenant a d'autres dieux, a d'autres idoles. Nous sommes devant
une résurgence du religieux sous des formes paiennes et devant un nouveau
syncrétisme. Ces nouveaux mouvements religieux prosperent d'ordinaire sur
un terrain chrétien car souvent ils ont gardé le revétement religieux tradition-
nel, mais en le vidant de son contenu. Un exemple frappant de syncrétisme:
au large de Rio de Janeiro, sur I'une des plages dont les noms font réver, de
Flamenco a Copacabana, un dimanche matin, mes amis brésiliens m'ont
montré une forme blanche. «Qu'est-ce que c'est?»: «Mais c'est Yemanja, a la
fois la Vierge Marie et la déesse de la mer!» Le grand St Pierre, lui-méme, a
son double, St Paul n'est pas en reste et cela fait un mélange et un magma
incroyables! Dans un autre voyage au Nord du Brésil a Salvador de Bahia, de
culture tres africaine —beaucoup d'esclaves sont venus du Golfe du Bénin—, je
me suis retrouvé au coeur de la nuit brésilienne dans une cérémonie tres
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étrange: on m'a conduit dans une piece ou se trouvaient toutes sortes de
gateaux, de sucreries que les gens apportaient pour nourrir le dieu. Tout cela
a la veille de l'an 2000! dans un pays chrétien a 95%! La personne qui
officiait, «le prétre»... m'a dit ne pouvoir remplir cette fonction que parce
qu'il était all¢ a la messe le matin et qu'il avait communié...

Nous sommes devant un univers déstructuré. Les nouveaux mouve-
ments religieux prosperent sur un fond de déculturation et d'ignorance. On y
trouve une apparence chrétienne, par exemple la Vierge, déesse de la mer, et
puis des formes de priére, d'incantations, de litanies... qui font que les gens
se retrouvent a travers des images familiéres et d'autant mieux qu'ils ne
retrouvent plus le premier mot de I'Evangile, un peu ennuyeux:
«convertissez-vous car le Royaume de Dieu est prochey. Le premier mot de
I'Evangile, c'est le mot de conversion, «mnetanoiay, «retournez-vous, vous
alliez vers les idoles, allez vers le Dieu vivant, vous faisiez le mal, faites le
bien». Ce n'est pas agréable a entendre tous les matins, cela demande un
certain effort. Ce qui caractérise ces mouvements religieux, c'est la fusion
dans le grand Tout, qui se fait par le moyen de la «connaissance» que les
anciens appelaient la gnose; et une participation a travers des symboles trés
forts a la vie de ce grand Tout cosmique. Mais ces mouvements ne deman-
dent pas de changer de vie, qu'elle soit personnelle, conjugale, profession-
nelle. Il y a la, sans doute, I'un des secrets de l'attirance qu'exercent ces
nouveaux mouvements religieux.

J'ajoute que 1'Eglise éprouve une réelle difficulté a transmettre son
message de salut, comme toutes les Eglises d'ailleurs, car une conception
fausse de la liberté fait que chacun estime que l'on peut, aprés tout, en
prendre et en laisser... On se fait son petit cocktail des iles sous le vent... on
prend un peu de christianisme, un reste de souvenirs de catéchisme —cette
génération a ¢été catéchisée a 95%, alors que la prochaine ne l'est plus qu'a
35%, ce qui est un sérieux probléme—, un zeste de bouddhisme, un bout de
croyance en la réincarnation, un soup¢on de yoga... Et voila! On se fait sa
petite religion personnelle; on y est bien, parce qu'on la choisit soi-méme et
qu'elle ne comporte pas d'obligation morale, ni éthique.

Je citerai quatre manifestations plus particuliérement repérables:

- Les résurgences modernes de la religiosité archaique, c'est-a-dire les
pratiques magiques, la crédulite. Déja, quand j'étais recteur a Paris,
j'observais dans le métro que beaucoup de personnes étaient plongées dans la
lecture de l'horoscope. Le chiffre d'affaires global de tous les diseurs de
bonne aventure —on dit toujours diseuses de bonne aventure, mais il y a aussi
des hommes— dépasse celui des médecins généralistes. Et puis, je le dis a mi-
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voix, un certain nombre d'hommes politiques importants —au moins a leurs
propres yeux— ne prennent jamais de décisions sans consulter...

Nous sommes devant un exemple de régression fantastique dans
I'histoire de I'humanité. L'avenir est un peu difficile, alors on se tourne vers
le mage, le sorcier, le gourou et pour passer de l'anecdotique au grave... cela
se termine par des morts. J'ai rencontré une jeune femme qui avait tué ses
deux enfants, et avait manqué de se suicider. S'étant laissée entrainer par un
de ces gourous, elle y avait tout perdu, elle était prise de panique, ne savait
plus comment s'en sortir, ayant aussi rompu avec ses parents... elle a fait
avaler des doses a ses enfants et seul un concours de circonstances tout a fait
extraordinaires a permis de 1’entiréer, mais ses deux petits étaient morts.

C'est donc les pratiques magiques, la crédulité avec tout ce que cela
entraine, au lieu de se convertir. L'idéal, d'ailleurs, on le trouve parfois dans
des publications qui sortent d'officines chrétiennes, c'est d'étre bien dans sa
peau, de s'éclater. Ce sont 1a les thémes porteurs de la publicité. J'ai été
frappé d'entendre un homme politique important d'un pays étranger me dire:
«nous ne pourrons pas indéfiniment continuer avec nos publicités, nous
sommes en train de déstructurer les gens a force de leur présenter des
images totalement faussées, des désirs que personne ne peut assouviry. C’est
un idéal de vie qui n'est pas sain, non seulement saint, mais simplement
SAIN. Voila les résurgences de la crédulité.

—  J'en viens aux résurgences de paganisme, je veux parler des mythes
invraisemblables dont pullule T'histoire des religions: religions assoiffées de
sang des azteques, des dieux adorés par les incas auxquels il fallait donner en
nourriture des milliers d'enfants; le dieu-soleil avait besoin de cette
nourriture humaine pour que les cités prospérent. A travers ces résurgences
du paganisme, nous retrouvons le vieux fonds paien, oubliant ce que le pocte
Claudel célébrait dans ses cinq grandes odes: «Béni sois-tu, mon Dieu qui
nous a délivrés des idoles» et qui est toujours prié chez les jeunes chrétientés
africaines vivantes. Les nouveaux mouvements nous ramenent vers les
idoles, vers les religions des Normands, des Celtes et des barbares; toutes
sortes de groupes et sous-groupes s'y rattachent.

— 11 s'agit 1a d'un Christianisme néo-paien, c'est-a-dire vidé de sa
substance, qui n'a gardé que l'extérieur, le revétement. Nous nous trouvons
devant une tentative de réduire le Christianisme a son revétement culturel.
Dans certains Etats, le Christianisme peut étre honoré, méme subventionné,
dans un dessein de le réduire, c'est-a-dire de l'isoler de sa source, et de le
réduire a ses manifestations culturelles. Parfois méme des lieux de culte sont
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restaurés, a condition que le culte n'y soit pas célébré! C'est le contraire de ce
qu'a voulu faire le premier Ministre de la Culture: André Malraux, en
restaurant le Mont St Michel, demandait a I'Eglise d'y envoyer une
communauté de moines Bénédictins, en disant: «sinon, cela n'a absolument
aucun sensy.

- Le 4éme point, c'est ce que les spécialistes appellent le gnosticisme,
la gnose, contre laquelle St Paul luttait déja: elle prétend que, pour se sauver,
on peut le faire uniquement a travers l'intelligence. Ce n'est pas une
conversion de la vie, mais une connaissance, une initiation et dans un certain
nombre de ces sectes ou nouveaux mouvements religieux, la supériorité sur
les autres, c'est d'étre introduit dans les secrets. Certains de ces mouvements
religieux font une relecture du Christianisme, en disant: il y a un Christianis-
me pour le «vulgaire» —nous le sommes tous plus ou moins— et un autre plus
secret et donc réservé, comme chez les «Rose-Croix», la Nouvelle Acropole,
les ouvrages de théosophie, les auditions de la scientologie, les conférences
du mouvement du Grall. C'est la aussi une déformation totale de la foi chré-
tienne, car nous sommes sauvés par la grice de Dieu, don gratuit. La, on se
sauve par l'entrée dans un groupe choisi de disciples a I'école du maitre
éveilleur. J'y insiste, parce que des «chrétiens» pratiquent cet éveil et
deviennent adeptes de ces mouvements, qui donnent le change en citant la
Bible. Et les voici anthroposophes et chrétiens, rosi-cruciens et chrétiens...
IIs croient en Dieu, mais ce n'est plus le Dieu de Jésus-Christ, le Fils du Pére,
le Fils de la Vierge Marie. Ce Dieu est vibration, énergie cosmique, c'est
Jésus le grand initié ésotérique, ce n'est plus le Fils de Dieu ressuscité. Cest,
a terme, un danger mortel pour la foi chrétienne.

Ce que certains appellent un retour du religieux n'est pas pour autant un
retour a la foi chrétienne, mais au contraire une nostalgie porteuse d'un retour
en arriére, d'une régression au paganisme. Nous avons besoin de combler le
vide auquel ces mouvements répondent. Ce foisonnement est un défi lancé a
l'annonce de I'Evangile a l'approche du 3éme millénaire. Aprés avoir
évangélisé 'homme moderne incroyant, sécularisé, 1'Eglise se trouve devant
de nouveaux paiens qui ne sont pas incroyants, mais sont des hommes et des
femmes qui ont €été croyants et dont la foi s'est petit a petit assoupie. Ils sont
préts a croire en quelque chose qui n'est plus le Dieu de Jésus-Christ, mais
qui les raccroche a quelque chose.

Ainsi, sur nos terres d'ancienne chrétienté, au seuil du troisi€éme
millénaire, surgit maintenant un homme nouveau, qui est a la fois religieux et
paien: c'est a lui que I'Eglise se doit d'annoncer 1'Evangile et, en terme
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d'inculturation, lui apprendre a parler dans sa langue, la langue de Dieu, alors
qu'il est immergé dans les cultures dominantes.

De méme que St Paul et les premiers apotres ont su répondre aux
attentes du monde qui était celui de I'empire romain de I'époque, nous avons
a répondre aujourdhui aux attentes de nos contemporains, qui sont de
nouvelles attentes de Dieu. Nous ne pouvons pas nous contenter de les
qualifier, c'est-a-dire de les disqualifier, en disant: «ce sont des sectes». Nous
devons condamner les mouvements aberrants mais nous devons aller vers les
personnes: «devant ces manifestations, nous avons trés souvent le coeur dur
et l'intelligence molle, alors que nous devrions avoir une pensée forte et un
coeur liquide» (Jacques Maritain).

Ce fut la conclusion du consistoire de Cardinaux que le Pape Jean-Paul
Il a réuni sur les sectes; nous y avons discuté entre nous, du dialogue
possible ou pas. Il y a des sectes avec lesquelles c'est impossible, puisque
leur but est de détruire le christianisme. Avec d'autres au contraire, une
conversation est possible, c'est le cas avec tous ceux qui sont des décus de
l'Eglise, des gens qui ont perdu confiance et qui sont allés 1a par surprise. En
tout cas, autant nous avons a exercer la vigueur de notre intelligence pour
identifier le mal pour ce qu'il est et les déviances pour ce qu'elles sont, les
phénomeénes aberrants pour des aberrations, nous avons toujours a aller a la
rencontre des personnes qui sont dans le besoin et parfois dans une extréme
détresse et répondre aux attentes ainsi exprimées. Pascal déja le disait: «/es
erreurs ne paraissent triompher que par la part de vérite qu'elles compor-
tenty. Les hommes vont rarement vers le mal pour le mal. S'ils font le mal,
c'est parce qu'il leur parait a tort un bien. S'ils adhérent a des erreurs, c'est
qu'ils les croient vraies. S'ils les croient vraies, c'est qu'elles ont une
apparence de vérité. Comme j'ai tenté de le dire, la «déesse» qui resurgit de
la mer est présentée comme la Vierge Marie. Nous avons a faire un
discernement, et devant cette attente, nous avons a adapter aussi notre
annonce de I'Evangile.

Prenons par exemple les slogans comme celui-ci: «il faut étre bien dans
sa peauy. Demandons-nous si I'Eglise catholique a donné au corps toute sa
place dans la vie chrétienne. «Qui veut faire l'ange fait la béte!» C'est bien
connu. Nous sommes des esprits incarnés. Sans doute avons-nous a retrouver
avec sagesse un équilibre de vie. Les moines sont orfévres en la matiere. Ils
avaient inventé les 3 x 8§ bien avant notre civilisation industrielle: 8 heures de
contemplation et de priére, 8 heures de travail et 8 heures de sommeil.
Retrouver une sagesse du corps, la paix du coeur, c'est trés important, car
beaucoup de ceux qui vont vers ces mouvements ne se sentent pas bien. Ils
croient qu'ils vont trouver la une réponse: ils y trouvent un milieu
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accueillant. Nous avons beaucoup a retrouver le sens de 1'accueil, ce que font
des communautés chrétiennes pour étre proches des personnes angoissées.
Nous avons a retrouver cette sagesse de St Francois de Sales. Il savait parler
a tous les hommes, a toutes les femmes, a sa chére Philotée, pour montrer
que la foi et la piété, ce n'est pas simplement pour les moines, les évéques,
mais pour tout le monde, pour les péres et meéres de famille, pour les
agriculteurs comme pour les hommes de culture. Nous avons sirement un
effort a faire pour partager cette sagesse du corps, cette paix du coeur aussi,
cette harmonie avec la création que nous avions un peu délaissée. Le
mouvement écologique n'est pas une secte, encore qu'il puisse avoir des
aspects sectaires, mais il séduit par sa part de vrai: pourquoi avons-nous
oubli¢ St Frangois d'Assise et le Cantique des Créatures, cette louange a
soeur l'eau, a frere soleil. Nous avons a retrouver fondamentalement ce qui
est le coeur de la foi chrétienne, appelée La Voie. C'est ce que veut dire le
mot: Tao. Qu'est-ce que le taoisme, sinon une de ces religions venues
d'Orient qui se répandent aujourd'hui aussi en Occident, chez des chrétiens
qui cherchent une voie et qui ont oublié que les premiers chrétiens appelaient
leur foi chrétienne: la Voie.

Retrouvons notre foi chrétienne, retrouvons aussi le sens des symboles
que nous avons perdu: les 144.000 de 1'Apocalypse qui sont les 12 x 12, le
chiffre parfait, comme 7 d'ailleurs, parce que dans un cas c'est 4 + 3 et dans
l'autre 4 x 3. Quatre, c'est la perfection de la terre, les 4 ¢léments: la terre, le
feu, l'eau, l'air. Trois, ce sont les 3 du ciel, la Trinité: Pére, Fils, Saint-Esprit.
Nous avons besoin de tout cela. Retrouvons le symbole dans son sens le plus
profond qui est celui de tous nos sacrements: le pain, le vin, T'huile, ces
réalités dont le Christ a voulu faire la matiére, le véhicule de la grace.

Devant ce foisonnement qui témoigne d'une nouvelle recherche du
spirituel, nous avons a démystifier ce qui se cache derriére les oripeaux et les
revétements, a aller au coeur des choses, en sachant bien que la nouvelle
évangélisation n'est pas purement intellectuelle, mais qu'elle concerne tout
I'homme, 1'évangélisation de son intelligence, de son coeur, de son désir.
L'homme est un étre de désir que tous les ordinateurs du monde ne sauraient
satisfaire. Gabriel Marcel avait raison: «Sans le mystere, la vie serait irrespi-
rabley. Pierre Emmanuel aussi: «/'athéisme est l'hiver du monde et la foi en
est le printemps»y.

Nous avons un peu peur de partager nos sentiments, notre foi, nous
avons cultivé l'enfouissement. L.e moment est venu d'un témoignage limpide
et joyeux de ce qui est au coeur de notre foi. La premiere réponse de I'Eglise,
c'est-a-dire de tous les chrétiens, aux nouvelles formes de religiosité et de
néopaganisme est une réponse d'ordre spirituel. La situation actuelle nous
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rappelle ce qui est au coeur de notre foi, qui ne peut se vivre sans la priere.
La vie évangélique est aussi une vie sacramentelle, qui ne peut exister sans
les sacrements, sans exception, y compris celui de la confession, car nous
sommes pécheurs. Parfois aussi une rupture est nécessaire au nom de la
vérité de I'Evangile. Quand je dis une exigence d'ordre spirituel, c'est en
pensant aux années ou j'étais en charge de jeunes étudiants. Je leur disais:
«cela vous parait presque naturel, quand nous commentons les Béatitudes,
c'est tres beau: bienheureux le coeur de pauvre, bienheureux les doux,
bienheureux les miséricordieux. Mais le monde dans lequel vous allez
plonger demain en sortant dans la rue, ce monde médiatique qui nous
agresse chez nous, est vraiment l'univers des anti-Béatitudes, a commencer
par la publicité que j'évoquais tout a l'heure: bienheureux les riches, les
puissants, les sensuels. Nous avons a faire prendre conscience de ce que le
monde propose comme idéal, celui d'hommes et de femmes, qui doivent étre
riches, égoistes, érotiques, violents et dominateurs... excusez-moi! C'est cela
la publicité! Notre monde a nous, c'est l'inverse. Sans complexe, il faut avoir
la simplicité d'affirmer notre idéal des Béatitudes, montrer que nous sommes
heureux en le vivant; je vois maintenant des jeunes menages qui vivent
réesolument a contre-courant, en étant heureux. Les camarades de leurs
enfants viennent chez eux parce que c'est l'inverse du monde —méme si c'est
pauvre, au fond, c'est joyeux— et ils s'y retrouvent beaucoup mieux que dans
la culture dominante, ou méme si l'on est riche, a la longue, c'est ennuyeux».

Le témoignage vécu des Béatitudes, c'est ce que les religieux vivent de
fagcon exemplaire, mais ce n'est pas l'apanage des religieux, comme on le
croit a tort. Les peres et meres de famille ne peuvent pas vivre vraiment leur
vie donnée de tous les jours s'ils ne sont pas chastes, sans une forme de
pauvreté et une certaine obéissance. Nous avons a retrouver ce témoignage
qui permettra a nos contemporains de dire que ['athéisme est I'hiver du
monde et la foi son printemps.

La seconde réponse est d'ordre culturel. Nous sommes dans une crise
spirituelle et culturelle, dans un monde qui s'affiche a l'enseigne de Pilate:
«Qu'est-ce que la vérité?». Sous le titre: L'dme désarmée, un universitaire
américain, Alan Bloom, €crit: «On pourrait écrire au fronton des universités
américaines: il n'y a pas de vérite, ou plutot ici l'on enseigne qu'il n'y a pas
de véritén. Ce scepticisme est ravageur. Car, contrairement aux apparences,
I'homme a besoin de points d'ancrage. C'est la méme chose pour la morale:
des jeunes et moins jeunes redécouvrent parfois, aprés des expériences
tragiques, qu'il vaudrait mieux savoir ou est le Nord, non pas que le sachant
ils y aillent nécessairement! Mais il vaut quand méme mieux savoir quand il
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fait jour ou qu'il fait nuit: a Paris, a8 Rome ou dans d'autres villes, sous peine
de devenir des étres dont 1'existence est complétement dénaturée, ce sont des
oiseaux de nuit, ces fauves selon un titre célébre, exalté de facon stupide et
criminelle.

Nous avons a traduire tout cela dans notre vie quotidienne, comme le
Saint-Pére 1'a dit en me recevant avec mes collaborateurs: «le mystere de la
foi ne peut se vivre que de maniere existentielle; la rencontre multiforme de
l'athéisme, de l'incroyance, de l'indifférence religieuse requierent l'existence
de croyants aux convictions bien charpentées et vivant une expérience
chréetienne, autrement dit possédant une formation solide qui ne soit pas
separée de la priere et du témoignage évangélique. La foi est un don de
Dieu, une grdce, et elle suppose l'"Amoury.

IRISH CENTRE FOR FAITH AND CULTURE
St. Patrick's College, Maynooth, Monday 1 December 1997.

Bishop Donal Brendan MURRAY
Bishop of Limerick, Ireland.

1.  The soul of Europe

It is a great pleasure to be asked to declare The Irish Centre for Faith
and Culture open. It joins hundreds of other centres throughout Europe.
These were listed a couple of years ago by the Pontifical Council for Culture.
The President of the Council, Cardinal Poupard, visited the College and
spoke here during the Bi-Centenary conference on Chaos and Creation. At
the conclusion of his reflection on Creation, Culture and Faith, he suggested
that “Maynooth might establish some centre for reflection on faith and
culture in the Irish context” (Paul Cardinal POUPARD, “Creation, Culture and
Faith”: Cultures and Faith 3 [Vatican City, 1995/2] 93; also in The Furrow,
May 1995, 280-281). Today I am glad to see that suggestion beginning to
bear fruit. The existence of these centres is an expression of the search for
what one might call the soul of Europe. “We must never tire of saying and
repeating to Europe: rediscover yourself! Rediscover your soul!” (POPE JOHN
PAUL I, to CCEE, 11 October 1997).
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This of course involves the dialogue between faith and the growing
non-belief of contemporary Europe. One of the most important things to
recognise at the outset, however, is that the relationship between faith and
culture is not the same as the relationship between belief and unbelief. The
relationship between faith and culture exists within the believer him or
herself. And without that inner dialogue, there will be no dialogue with the
non-belief of others.

With both the cultural and the religious aspects of ourselves we face
the question of what life means, what is its purpose. That is why we can hope
that faith and culture can resonate with each other as, I trust, they will
resonate this Centre.

As the Celtic tiger lopes majestically through the land, the uneasy
question occurs to us, “What is all this for?” We ask ourselves what we want
our country to be. Is this the only ideal, we put before ourselves for our
society — that it should be rich? When the inadequacy of that answer begins
to dawn, then perhaps we are ready to hear again that we do not live on bread
alone.

I am always a little puzzled when I see an advertisement for a course
which is called Commercial French or Commercial German. 1 can't help
wondering whether your average French industrialist is likely to be
impressed by the fact that you know the French for “Gross National
Product”, even though you may know nothing of French history or wine or
music or literature. That may be unfair. I am sure that within a certain
context an ability to use a technical vocabulary is very worthwhile. But it is a
limited context; it is not the whole of human life or of human relationships. It
may make possible a business negotiation, but not a meeting of minds and
hearts! The example illustrates the point that if we operate on the basis that
what one believes, what makes one tick, one's deepest feelings, are all private
matters, then we could perhaps conduct public life in Commercial French or
Commercial English. Worse still, maybe we already do!

A great deal of life seems to proceed on the assumption that one may
safely ignore anything that may lie beneath the visible surface of things.

“Nowadays there is a tendency to claim that agnosticism and sceptical
relativism are the philosophy and the basic attitude which correspond to
democratic forms of political life. Those who are convinced that they know
the truth and firmly adhere to it are considered unreliable from a democratic
point of view, since they do not accept that truth is determined by the
majority” (JOHN PAUL II, Centesimus Annus, 46).
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Of course, European history can scarcely allow us to forget the way in
which the pursuit of deep convictions and loyalties can lead to conflict which
destroys peace and social justice. But the answer to false and exaggerated
convictions can only lie in the truth. It cannot be found in pretending that
these convictions do not exist. If only the visible, functional aspect of
ourselves is relevant to the public arena, then there is no need to seek further
to find why our participation in the political process is less than
wholehearted.

It is no accident that modern democracies, and the European Union
itself, seem to be marked by a profound disillusionment with the political
process. This is at least partly because the whole context risks seeming to tell
people, “Do not enter here with your whole self. Your religious views must
be kept to yourself, they are a private matter. Your moral views must not
intrude into political life, they are divisive.”

At the same time there is a certain rejoicing in the debunking of
politicians and heroes, churches and traditions, moral values and past
achievements. One can, of course, only welcome the honesty which refuses
to allow things to be swept beneath the carpet. But there is a danger that we
may find ourselves with no heritage to be proud of and no foundation on
which to stand. That would not only be dangerous, it would be an illusion. It
might suggest that we are willing to delude ourselves that we are somehow
better, more reliable, more honest, more enlightened, more virtuous than
those who went before us. It might also suggest that we think ourselves
capable of building a civilisation from scratch, that we have nothing to learn
from our predecessors — or that we learn only from their failures but not from
their achievements. And so the contemporary atmosphere may be perceived
as saying, “Your loyalty to your nation, culture and beliefs is outdated and
naive. You have no past to be proud of, you are on your own.”

If we fail to think more deeply we risk building a society which is
made up not of living people but of abstractions, with a life which is lived in
the shallows by people without roots and without depth. We could end up
with a society which forgets that its own foundations lie in a reverence for
the dignity of the human person, in the kind of questions to which faith and
culture respond each in its own way. What then is to stop us arriving at a
society which believes only that what is profitable is good, what is legal is
moral, what is bigger is better? A life based on such principles would
necessarily be disillusioning.

Modern political societies get themselves involved in a kind of
contradiction. They tend to regard religious beliefs and moral convictions as
private matters to be respected from a safe distance but not to be allowed to
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interfere with public debate and decision making. Everybody seems to
recognise that tolerance and pluralism are necessary. But pluralism cannot be
based on the idea that the views and attitudes which are to be respected are
mere matters of opinion which have no reference to the life of society. If you
think my beliefs are just my idiosyncratic opinions and that I should not let
them influence my vision of society, then you are not respecting them,
because you are not recognising the significance which they have for me.

Each area of human understanding, scientific, historical, literary,
sociological, philosophical or theological, reflects and advances our
appreciation of what it means to be human; each expresses in its own way
what it means to be human. “Expressing what it means to be human” might
not be a bad description of the role and meaning of culture! The dialogue
between faith and culture is necessary for the health of both. A University is
a meeting place for all of these areas of understanding. That is why it is so
appropriate that this Centre should exist in this College to give rich
expression to what it means to be human in the face of the uncertainties and
fears and hopes of our times.

2. Faith and Culture: Mutual Enrichment

The underlying fear in contemporary society is the fear of
meaninglessness. We see a world in which people suffer and die in poverty
and we do not want to send to ask for whom the bell tolls. We see the
tragedy of young children killed in road accidents and fires and cruel
diseases and we are afraid to confront the question of how a world in which
such things can happen can make any sense. We see the vast incomprehensi-
bility of the universe and we have not the courage to ask whether we can still
believe in a God who cares about puny and short-lived beings on this out of
the way planet in an undistinguished galaxy. We are afraid of chaos.

If there is no meaning, then the search for truth is a mere illusion. The
whole enterprise of culture becomes a nonsense. An oasis of meaning in an
absurd universe would itself be absurd. Of course many philosophers and
writers, for instance, feel themselves surrounded by chaos. At the same time,
the very anguish which that evokes speaks of a commitment to the truth, a
refusal to take refuge in evasions, which is closer than it might at first seem
to the search for a truth which is permanently beyond our grasp.

Faith can be an ally of the cultural enterprise. It is a vision of meaning,
of completeness, an assurance that there is an objective truth towards which
the spirit can orient itself. It is an ally not an alternative. The Gospel does not
terminate or replace the cultural quest because the meaning which is found in
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Christian faith is never fully grasped. There is interplay between poetic word
and the Gospel message precisely because both are mysterious:

“If God's incomprehensibility does not... draw us into his superluminous
darkness, if it does not call us out of the little house of our homely, close-
hugged truths into the strangeness of the night that is our real home, we have
misunderstood, or failed to understand the words of Christianity. For they all
speak of the unknown God, who only reveals himself to give himself as the
abiding mystery...” (Karl RAHNER, Theological investigations 4, Darton
Longman & Todd 1996, 359)

The faith dimension of ourselves can only be the ally of the cultural on
condition that we recognise the mysteriousness of what faith learns about
God and about ourselves. If we adopt a complacent approach of “faith has all
the answers to what culture is seeking” then our faith would not only fail to
be an ally of culture, it would fail to be genuine faith. Authentic faith has to
be awe-struck, filled with wonder, humbling.

That is why it is equally true that culture can enrich faith. Faith can
become empty if it is not stretched. The words of faith can lose their ability
to touch the deepest chords. A few decades ago, phrases like “sanctifying
grace”, “incarnation”, “heaven” had a resonance that they seem to have lost.
A few decades ago, the name “Catholic Church” certainly had some negative
overtones, but people were basically proud of the Church and had a sense of
belonging to it. We believers need to renew the language of faith through its
dialogue with culture so that the truths of the Gospel are spoken in a
language that is nourished by, that illuminates and that challenges the culture
in which it is spoken.

The process by which words become emptied of their meaning, by
which “hallowed phrases” become “hollowed phrases” is not confined to the
religious sphere. Only a few days ago an eminent member of the judiciary
declared, as I understand it, that an abortion could appropriately be described
as “medical treatment”. Alas, poor Hippocrates!

The challenge that faces us is to hear the questions that are being
expressed, in however halting and however inadequate and however hostile a
manner in contemporary culture. We who are believers need to hear those
questions not only from outside, but within ourselves.

We need also to help to pose the questions which our culture finds
uncomfortable — questions about death and moral issues and the possibility
of justice for the living and even for the dead. That is the task and the
promise of the dialogue between faith and culture which will, I hope, be
fruitfully conducted in this Centre which I am delighted and honoured to
declare open.
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SYMPOSIA

EL DIALOGO CIENCIA-FE EN EL CONTEXTO DE LAS
CUESTIONES FILOSOFICAS DE LA FISICA ACTUAL

Conferencia pronunciada en el Simposio La cultura y la espe-
ranza cristiana, en la Universidad de Sevilla, Espatia, ¢l 14 de marzo
de 1998.

Mons. Jozef Mirostaw ZY CINSKI
Arzobispo de Lublin, Polonia.

Uno de los fenomenos inquietantes de la cultura actual es el abismo
que existe entre las ciencias humanas y las ciencias naturales. C. P. Snow
describio la forma clasica de este fendomeno en las paginas de Las dos
culturas. Desde que se publico su trabajo, el fenomeno del abismo entre las
dos culturas se ha profundizado como consecuencia del crecimiento del
ambiente anti-intelectual en la cultura actual. En las versiones radicales del
postmodernismo actual se critica tanto la vision cristiana del mundo, como la
herencia de la Ilustracidon, en la cual se formaron los principios funda-
mentales de la ciencia moderna. Esto ha cambiado de manera esencial el
clima de didlogo entre la ciencia y el pensamiento cristiano. En el pasado,
reiteradamente se criticaba al cristianismo desde la perspectiva de las
ciencias naturales; actualmente, tanto el cristianismo como las ciencias
naturales son objeto de critica, realizada en nombre de la bisqueda de un
nuevo paradigma cientifico, de los radicales lemas sociales, o en nombre de
un pluralismo cultural que se comprende de una manera peculiar y en el cual
se desbarata la autoridad de la razon.

Hace medio siglo, cuando se seguian las reglas de la metodologia
positivista, la busqueda de una sintesis holista por parte de los cientificos de
la naturaleza era considerada como una empresa intelectual peligrosa.
Criticando la metafisica, los cientificos escépticos de la naturaleza expresa-
ban su aversidon hacia los estudios de caracter holistico, considerandolos
como una especie de actividad de reemplazo, propia de los jubilados que no
tienen nada mas que decir en la ciencia. En estos circulos se repetia con
sarcasmo el lema: Primero esclerosis, luego sintesis.
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Actualmente, en los circulos de los simpatizantes del postmodernismo,
se intenta atemorizar con el andlisis y con la fisica, de la misma manera que
en otro tiempo se atemorizaba con la sintesis y la metafisica. Todas las
disciplinas exactas se presentan como un peligro en el que el imperialismo
del lenguaje y de las reglas de la logica pueden conducir hacia la esclavitud
del hombre, de acuerdo con el famoso lema que expres6 Michel Foucault, en
su discurso en el Collége de France: «La verdad os esclavizara». En las
nuevas propuestas para escapar de la esclavitud, se intenta practicar una
especie de poética de la ciencia; en ella, los elementos del misticismo
privado se unen con la ideologia de la New Age, mientras que, en las
propuestas de desarrollar una «nueva fisica», o una «nueva biologia», los
lemas de la contracultura cercanos a la generacion del 1968 reciben una
forma radical. Ejemplos de tal actitud los encontramos en los trabajos de
Fritjof Capra o, posteriormente, de David Bohm. Una forma de protestar
contra la poética de estos trabajos —que carece del mas elemental espiritu
critico metodologico— es el giro hacia esquemas cientificos en los que se
intenta combinar algunas formas del positivismo metodologico con la
version fuerte de una metafisica privada. Podemos considerar como trabajos
representativos de tal estilo los de Stephen Hawking. Los trabajos de
Hawking y de Capra indican la Escila y Caribdis de los actuales intentos
filosoficos de explicar la naturaleza. Estos intentos han ganado tal
popularidad que John BROCKMAN ha llegado a escribir acerca del fendmeno
cualitativamente nuevo de la «tercera cultura», que ha de combinar, en el
ambito de las mismas teorias, elementos fisicos, metafisicos e incluso
teologicos en la interpretacion de la naturaleza (La tercera cultura, Tusquets,
Barcelona 1996).

Entre Hawking y Capra se extiende, pues, un amplio campo de
interpretaciones, en las que se han de tomar en consideracion tanto las
nuevas premisas de las ciencias naturales, como las versiones clasicas de la
metafisica y de la teologia, para elaborar una gran sintesis que permitiria
superar el doloroso fendomeno del conocimiento fragmentario de una cultura
atomizada. En esta direccion encontramos numerosas empresas intelectuales
promovidas por Juan Pablo II. En efecto, ya como obispo de Cracovia
organizaba coloquios interdisciplinares, en los que reunia a cientificos de la
naturaleza, filésofos y tedlogos, con el fin de debatir las grandes cuestiones
de la metafisica. La tradicion de estos encuentros la encontramos hoy en los
simposios veraniegos de Castel Gandolfo. Al mismo tiempo, el Papa —tanto
en sus mensajes dirigidos a la Academia Pontificia de las Ciencias, como en
sus encuentros con los medios académicos— subraya el valor de las
investigaciones interdisciplinares, para reaccionar contra los fenomenos de la
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atomizacion de la cultura actual. Esta orientacion interdisciplinar de la
investigacion no es el resultado de una moda pasajera, sino que es la
condicion necesaria para ir descubriendo la plena verdad acerca del mundo y
del hombre. Juan Pablo II puso de relieve este ultimo hecho en el discurso
dirigido a los cientificos durante su tltima peregrinacion a Polonia, donde
dijo: «El hombre supera las fronteras de las disciplinas particulares del
conocimiento, para orientarlas hacia la Verdad suprema y hacia la
realizacion definitiva de su humanidad».

Seria dificil indicar en la época moderna otro pontificado en el que el
dialogo con el mundo de la ciencia fuera tan intenso como el llevado a cabo
por Juan Pablo II. (Cf. la antologia: Robert J. RUSSELL — William STOEGER —
George V. COYNE [ed.], John Paul Il on Science and Religion: Reflections
on the New View from Rome, Vatican Observatory, Vatican City 1990.) Una
manifestacion muy significativa de esta apertura es el mensaje dirigido a la
Academia Pontificia de las Ciencias, del 22 de octubre de 1996, referido a la
teoria de la evolucion. Este mensaje aporta una importante clarificacion para
las controversias en que se ven envueltos los filosofos y los tedlogos desde
que Charles Darwin formul6 su teoria de la seleccion natural. Sin vincularse
con el darwinismo, que es una de las formas posibles del evolucionismo,
Juan Pablo II determina el horizonte interpretativo en el que pueden cooperar
de modo constructivo el pensamiento cristiano y las diversas formas del
evolucionismo. Al calificar el evolucionismo como «teoria metacientifica», y
no «cientifico-natural», Juan Pablo II indica que no se refiere a una de las
versiones existentes de la teoria de la evolucion, sino que habla del
evolucionismo como de un paradigma interpretativo. Dentro de este
paradigma, el filosofo teista puede tratar los miles de millones de afios de la
evolucion cosmica como la revelacion del Logos divino, cuya presencia no
se revela en las lagunas de nuestro conocimiento, sino en la descripcion
matematica de la naturaleza, en sus simetrias, o en la posibilidad de realizar
previsiones efectivas.

1.  Poesia en vez de metodologia

La fisica actual, sobre todo en sus ramas mas desarrolladas, entre las
cuales se encuentran las teorias cuanticas de campos y la cosmologia
relativista, no puede ser cultivada seglin las prescripciones radicales de la
metodologia ofrecida en el pasado por el positivismo logico. Al abandonar
las estrechas reglas del positivismo se ha llegado a suavizar radicalmente las
anteriores reglas de la metodologia. En la practica esto llevd a un estilo de
investigacion que ya se practicaba en los estudios de la llamada «fisico-
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teologia». Este ultimo modo de tratar las cosas inspiraba en otro tiempo las
discusiones de los cientificos en las cuales el uso del calculo diferencial y la
pregunta sobre las condiciones de la gravitacion iban unidos con las
consideraciones sobre la perfeccion de la maquina del mundo y sobre el
papel de Dios en la naturaleza matematizada. En estos analisis, los nuevos
descubrimientos de la fisica se juntaban con una filosofia arriesgada, y
también con el comentario ideologico que expresaba la conviccion de sentido
comun dominante en la época. Los trabajos, muy diferentes en cuanto a
estilo y contenido, en los cuales se juntan elementos de fisica, filosofia y
hasta de teologia, llevan ahora apellidos como Davies, Wheeler, Barrow,
Sagan, Gribbin, Penrose y Tipler. En estos trabajos, con mucha frecuencia
encontramos propuestas innovadoras de unir la fisica, la meditacion, la
estética, la filosofia y la mistica. Los autores de estos trabajos con gusto
abordan discusiones sobre la creacion ex nihilo, sobre la naturaleza del
tiempo, sobre la necesidad de las categorias finalistas en la fisica, y sobre
Dios como fin de los procesos de la evolucion cosmica.

Los autores citados representan una diversidad de estilos tan enorme,
que puede ser injusto formular opiniones generales sobre la metafisica
propuesta por ellos. No obstante, al mirar el asunto desde el punto de vista
estadistico, se nota una regularidad interesante: los representantes de la
«nueva» fisica, cuando filosofan, no huyen de «soluciones» rapidas a
cuestiones filosoficas complejas. Como consecuencia negativa de este
interesarse por la metafisica a manera de aficionados, suelen aparecer
trabajos en los cuales, al mismo tiempo que se concentra la atencion en las
digresiones y analogias referidas a la naturaleza, se resuelven de modo
definitivo, en un mismo parrafo, las cuestiones de la existencia de Dios, del
alma, el problema del sentido de la vida, etc. Por el modo de filosofar de
algunos de estos cientificos, parece que estuvieran pagando las deudas
intelectuales pretéritas de los filésofos que resolvian ex cathedra cuestiones
cientificas complejas acerca de la naturaleza, sin tomarse antes la molestia de
entender su caracter. Si esta postura la encontramos acompanada ademas por
una autoridad cientifica antecedente, por un estilo sugestivo y por una cierta
elegancia, nos vemos abocados a una situacion en la cual un uso paraintelec-
tual de la metafora se ofrece como el equivalente moderno de los analisis
racionales propios de las grandes preguntas de la filosofia clasica. Los
trabajos que anuncian esta tematica hablan ya en sus titulos de «nueva fisica»
o de «nueva biologia». Esta terminologia expresa una especie de convenien-
cia, puesto que en cada una de las disciplinas que se estan desarrollando han
de coexistir teorias viejas y nuevas. La «nuevay fisica, desde los tiempos de
la revolucion de Planck y Einstein, se desarrolla sin cesar, mientras que las
controversias en torno a sus multiples problemas estan lejos de tener solucio-
nes univocas.
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2.  Fisica y mistica en la formulacion de Capra

La corriente que promueve la humanizacion poética —en sentido amplio—
de la fisica, se encuentra representada por los trabajos de Fritjof CAPRA, entre
los cuales destacan El Tao de la Fisica y Punto crucial. Su autor, en una
conversacion con Renée WEBER, reconoce que el primero de estos dos libros
ha sido acogido por los fisicos con escepticismo, y que antes de que la editorial
inglesa Wildwood House tomara la decision de publicarlo, habia sido
rechazado por otras doce editoriales («The Tao of Physics Revisited»: The
Holographic Paradigm, Shambhala, Boston 1982, 216).

Al hablar sobre la génesis de sus intereses intelectuales, Capra nos dice
que sus encuentros juveniles con Heisenberg le despertaron el interés por la
poesia de Rabindranaz Tagore y por el pensamiento del Oriente. Lo demas lo
completd la revolucidon cultural del 1968, experimentada por él entre la
Sorbona parisiense y los centros de la contracultura de California. Los
campus universitarios, en los cuales se exhortaba a diario a buscar modos
alternativos de pensar, constituian un ambiente favorable para buscar nuevos
modelos de interpretacion, también en la fisica. El efecto de esas
fascinaciones, busquedas y consideraciones es el libro publicado en 1972,
titulado El Tao de la fisica, cuyo contenido atrae la atencion de muchos
filésofos y criticos de la cultura. En cambio, la mayoria de los fisicos valora
este trabajo de manera laconica: lo que en él es posible aceptar no aporta
nada nuevo, ni a la fisica ni a la filosofia, y lo que aparece en ¢l como algo
nuevo estd sumamente lleno de controversias.

Capra expresa su fascinacion por el pensamiento del Oriente, incluso
cuando en la tradicidn a la cual él hace referencia predominan generalidades
triviales. Asi, por ejemplo, describe su encuentro con Krishnamurti en 1969
como un gran acontecimiento intelectual. Cuando este famosisimo protegido
de la Sociedad de teosofia visitoé la Universidad de Santa Cruz para dar unas
conferencias, Capra pudo escuchar fascinado diversas variaciones sobre el
tema, tales como: deja de pensar, abandona lo que sabias antes, vaciate, para
encontrar la plenitud. En estos comentarios, Capra descubri6 los contenidos
profundos que luego inspiraron sus logros posteriores. Entretanto, hay que
advertir que la observancia de estas indicaciones causa ciertos problemas a
los cientificos de la naturaleza. ;Cémo se puede cultivar la fisica olvidando
el contenido de los estudios anteriores y dejando de pensar? Capra se dirigié
a Krishnamurti con sus dudas, se las presentd y oy6 como respuesta:
«Primero eres hombre y luego fisico, cultiva la fisica, pero sé consciente de
que fuera de ella existe otra realidad mucho mas amplia y que los conceptos
de la ciencia tienen caracter aproximativoy.
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Es dificil polemizar con el consejo de Krishnamurti, pero también es
dificil tenerlo por algo particularmente innovador. La mayoria de los
cientificos de la naturaleza conoce los limites de los conceptos cientificos,
aunque para esto no tengan por qué utilizar la sabiduria del Oriente. Puede
sorprender que antes del mencionado encuentro en Santa Cruz, Capra no
fuese consciente de que antes de ser fisico hay que ser hombre. Y es dudoso
que, para superar tal ignorancia, el mejor modo sea «dejar de pensar». La
aversion a pensar y a la precision cartesiana hacen que Capra se valga de los
conceptos de modo impreciso, y esto es quiza lo que conecta con la intuicion
de las personas que aprecian el misterio y la ambigiiedad. Esto tiene lugar,
por ejemplo, en expresiones del tipo siguiente: «la forma es el vacio y el
vacio es la formay, «el modo de captar la realidad es una ilusion... pero tiene
caracter aproximado» (ibid., 238). La critica programatica a la tradicion
racional de Occidente, y, sobre todo, el menosprecio del cuidado cartesiano
del «ergo» —relaciones elementales de las implicaciones l6gicas—, conducen a
Capra a construir tesis que pueden parecer simpaticas a un cierto tipo de
destinatarios, pero tienen un punto débil; a saber, que no se derivan de las
premisas que son consideradas como justificadas.

En los trabajos de Capra hay muchas tesis de este estilo. Se dice, por
ejemplo, que los fisicos que practican el budismo Zen realizan en seis horas
el trabajo que sus colegas realizan en diez; que los fisicos que aprecian la
intuicion —como Einstein, Bohr o Bohm— han de estar comprometidos
politicamente; que el paradigma de la nueva ciencia conduce a cuestionar las
estructuras conseguidas hasta ahora, tanto en la ciencia como en la vida
social e incluso en la religion; que la organizacion jerarquica de la vida
académica mostraba hasta ahora claras analogias con la jerarquia religiosa, la
cual tomaba en consideracion las relaciones entre Dios, los arcangeles y los
arzobispos. Sin precisar en qué consisten las mutuas relaciones entre los
angeles y el episcopado, Capra subraya que en dicha jerarquia no se
entendian las reglas del feminismo, ya que tanto Dios como el Papa y los
obispos son de sexo masculino. Cuando Renée Weber advierte que Maria es
una mujer, recibe la siguiente explicacion: «Hay que ver qué cosa mas
curiosa! Maria procede de la religion prepatriarcal. Maria es una diosa
antigua, ya que Dios era mujer antes de ser hombre» (ibid., 237).

Semejante estilo de argumentacion hace que la vision de un nuevo
paradigma de los trabajos de Capra sea considerada por los cientificos de la
naturaleza como «simplicista, ingenua, programaticamente antirracional.
Utilizando adjetivos parecidos, Stephen Jay GOULD escribe lo siguiente,
refiriéndose a Punto crucial: «Este libro me irritaba cada vez mas por sus
analogias féciles, la desconfianza respecto a la razon, el uso de ideas de moda.
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Bajo un punto de vista, me siento mas cercano a los racionalistas cartesianos —
por lo menos tenemos fundamentos comunes de discordia— que a la ecologia
californiana de Capra. Quiza porque soy un holista neoyorkino» («Utopia,
Limited»: An Urchin in the Storm, W. Norton, New York 1987, 225).

Para hacer justicia, hay que reconocer que en los trabajos de Capra hay
muchas tesis razonables: la critica del dualismo cartesiano y del estilo de
pensar de tipo mecanicista, la atencion a la ecologia, y la acentuacion de los
aspectos de la realidad que estan mas alla de la fisica. Estos son elementos
indudablemente positivos. No obstante, para calificar como positivos estos
elementos, no es necesario construir una fisica taoista. Basta una reflexion
critica sobre las relaciones entre fisica y filosofia, sobre los limites del
método cientifico, o sobre la recepcion social de los descubrimientos de la
ciencia. Del hecho de que el fisico, al salir del instituto, escuche con gusto a
Mozart, no se puede extraer como conclusion la sugerencia de que entramos
en una nueva época de la fisica mozartiana. El punto débil de los bestseller
de Capra reside en que los comentarios ideologicos predominan
decididamente sobre las conclusiones justificadas.

3.  Metafisica y mistica en Hawking

Stephen Hawking y Roger Penrose han demostrado conjuntamente en
1970 un teorema muy importante, referente a las singularidades en los
modelos cosmoldgicos. Este logro les introdujo en el circulo de los clasicos
de la cosmologia actual, ya que desde entonces, en los trabajos que tratan de
los estadios iniciales de la evolucion del universo, se citan siempre las
relaciones expresadas en el teorema de Hawking-Penrose. La unién en los
estudios e investigaciones, en los intereses y logros, no les llevd, sin
embargo, a compartir idénticas opiniones filosoficas. Los trabajos publicados
por ellos en los afios ochenta en el campo de la filosofia cosmologica,
muestran que Hawking representa la posicidon cercana al positivismo; en
cambio, Penrose se pronuncia claramente a favor del platonismo.

En los dos autores encontramos la expresion de la fe en la racionalidad
de la naturaleza y en la racionalidad del método cientifico. Tal fe es un
fendmeno natural en el cosmoélogo. Sin su aceptacién, no se podria em-
prender ninguna discusion acerca del universo como un todo, considerado en
la perspectiva de veinte mil millones de afos de evolucion cdésmica. No
obstante, la concepcion de la racionalidad es en los dos casos radicalmente
diferente. Cuando en el afio 1983 Hawking publicd junto con Hartle sus
ideas sobre la creacion cuantica del universo, las vinculd a una interpretacion
atea. En su opinion, si un fendmeno fisico se puede describir por medio del
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formalismo matematico, entonces Dios resulta innecesario, y se puede hablar
de su expulsion de la imagen del mundo por el desarrollo de las ciencias
experimentales. En esta opinion se ve que Hawking identifica infundadamen-
te el Dios del teismo cristiano con el Dios de Samuel Clarke, el Dios que en
las polémicas del siglo XVIII se introducia para rellenar los huecos de la
ignorancia cientifica. El Dios de Clarke aparecia como el proverbial deus ex
machina cuando en las teorias de la fisica no se sabia explicar cientifica-
mente cuestiones importantes. Leibniz prevenia frente a una tal teologia
ingenua, que remienda los huecos de la ignorancia cientifica mediante la
hipotesis de Dios, indicando las simplificaciones, tanto metodoldgicas como
teologicas, de esta teologia. Sus oponentes decian en cambio que Dios nos
deja los huecos cognoscitivos para que, gracias a ellos y a través de ellos,
podamos con mas facilidad descubrir su presencia en el universo; y que las
fronteras del conocimiento iban a formar el terreno en donde se descubriria
la presencia de Dios. Aunque en la teologia actual nadie considera
seriamente esta interpretacion, Hawking escribe como si no existiera la
correspondencia en que Leibniz critica el enfoque de Clarke.

De manera parecida a los positivistas de finales del siglo XIX,
Hawking admite la posibilidad de que la fisica actual esté llegando a su fin 'y
que, después de encontrar la teoria de unificacion, conoceremos todas las
leyes que rigen la naturaleza. En un articulo dedicado a esta problematica,
titulado «;Esta a la vista el fin de la fisica tedrica?», aprueba la posibilidad
de elaborar «una teoria completa, coherente y unificada de las interacciones
fisicas, la cual describiria todas las posibles observaciones». Formulaciones
igualmente radicales se pueden encontrar en los trabajos de muchos otros
autores, quienes sugieren que la Teoria fisica del Todo aportara la solucion
cientifica para la totalidad de los problemas que atormentan al hombre. En
las soluciones de estos autores concernientes a la futura unificacion, o a la
denominada Teoria del Todo (TOE, por «Theory of Everything»), aparecen
aserciones categoricas de este tipo: «Por primera vez en la historia dispone-
mos de una teoria racional y cientifica de toda la existencia» («scientific
theory of all existence»), gracias a la cual «todos los fendmenos naturales
pueden ser puestos en un esquema descriptivo» (Paul C. W. DAVIES,
Superforce, Heinemann, Londres 1984, 5ss).

Psicologicamente es facil de explicar que en las generaciones sucesivas
de investigadores se oigan de nuevo las nostalgias positivistas por un sistema
ordenado de conocimiento, en el que para cada pregunta se pueda conseguir
una respuesta inequivoca y racionalmente justificada. El racionalismo de
Hawking encuentra su justificacion adicional en la fascinacion personal hacia
las matematicas y en la aversion hacia la mistica poetizante al estilo de Capra.
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Ya durante sus estudios en Cambridge, el futuro creador de la fisica de los
agujeros negros era llamado por sus colegas el «cerebro perfecto». La
enfermedad posterior y las limitaciones que la acompanan favorecian que la
sensibilidad se dirigiera hacia la belleza del formalismo matematico, y no hacia
la percepcion del misterio o de la estética de la naturaleza.

Las formulas metafisicas acerca de la contingencia o armonia del
mundo no se dejan traducir a un lenguaje matematico, y por eso fueron
consideradas como una forma de poesia de la naturaleza carente de valor
cognoscitivo. La apertura basica hacia la mistica de la naturaleza, caracte-
ristica de la ciencia actual, es considerada por ¢l como rasgo caracteristico de
la postura intelectual de personas que, al no haber completado sus
conocimientos matematicos, prefieren refugiarse en un comentario retérico
lleno de vagas generalidades (cf. Renée WEBER, Dialogues with Scientists
and Sages: The Search for Unity, Routledge, Londres 1986, 210). Hawking
dirige acusaciones de «misticismo chapucero» no solamente a Bohm, Capra
0 a simpatizantes de la fisica «alternativa», sino que también dirige una
critica clara contra la «religion cosmica» de Einstein, junto con su compo-
nente caracteristico que se refiere a la mistica de la naturaleza. Ironias del
destino: una de las paredes de su despacho universitario esta adornada con
una cita de Einstein, en la que el autor de la teoria de la relatividad afirma:
«La mas bella sensacion que podemos experimentar tiene caracter mistico.
Ella constituye la fuerza de cada arte y ciencia verdaderos. El hombre para
quien es extrafio este sentimiento, en cierto sentido estd muerto. Ese
sentimiento, ese conocimiento, constituye la esencia de la verdadera
religiosidad» (ibid., 203).

No se puede responder a las reflexiones de Einstein con la simple
sugerencia de Hawking, de que su autor se escondia en la poesia porque no
entendia las matematicas. La belleza matematica de las ecuaciones de campo
aparecia en la perspectiva cognoscitiva de Einstein como manifestacion de
una belleza mas fundamental, que podemos percibir en la relacion suprarra-
cional con la naturaleza. Las condiciones biologicas han sido causa, en el
caso de Hawking, de que la relacion del investigador con el cosmos se
