3. El giro ecoldgico de la mayordomia

La teologia ecoldgica no se hace de palabras sueltas al viento, la teologia ecologica
se hace en la vida cotidiana, en la convivencia con las demas personas y en intima
relacion con el entorno. Tomado de Maria Cecilia Garcés Leme y adaptado por

Felipe Vazquez.

La presente exposicion tiene como objetivo mostrar los discursos teo-ecolégicos y
Su puesta en practica a través de la mayordomia ecologica o ambiental en
agrupaciones religiosas catolicas y especialmente en no catélicas de corte histérico
y biblicas no evangélicas de México. El texto ha sido dividido en tres secciones. La
primera de ellas pone atencion en las interpretaciones que se han dado en torno a
la mayordomia desde el siglo XVI.>” En la segunda parte se abordan la forma en
que el discurso de la mayordomia ecoldgica ha penetrado en nuestro pais y las
principales practicas sustentables en metodistas (evangélicos de corte historico) y
Los Santos de los Ultimos Dias (SUD), mormones, (como no evagélicos).
Finalmente se exponen algunas reflexiones para puntualizar como ha girado la
significacién del uso de la mayordomia hacia lo ecolégico, como parte de las vias

de espiritualidad personal.

Palabras clave

Mayordomia, Medio ambiente, Teologia, Ecologia

El devenir de la mayordomia hacia lo ambiental
Durante los siglos XV y XVI, por mayordomia se hacia referencia a una figura
responsable de la administracion de los bienes, materiales y monetarios, de las

villas y poblados (Lépez, 2007). Tras la separacién de la iglesia y el estado, la

S"Partimos desde el Siglo XVI1, porque fue el inicio de la ilustracion lo que dio nuevas ideas
y significados a la mayordomia y porque también en este siglo surge el protestantismo.
Posteriormente la mayordomia se le concibié como una embajada, idea que prolifero hasta
los siglos XIX y XX, hasta la nocion fiduciaria, que esta hasta nuestros dias.
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mayordomia transitd de la idea de gestidn de lugares a patrocinio de los objetos y
servicios valiosos de grupos religiosos catélicos, por ejemplo: se procurd el
mantenimiento fastuoso de templos o el financiamiento de viajes misioneros a
paises ultramarinos (Ibid.). En el siglo XX, el ejercicio de la mayordomia se referia
a la forma en que el tiempo, los talentos y las posesiones materiales, digase riqueza
econOmica, se usaban o entregaban para el “servicio de Dios”. En Estados Unidos,
en los afios de 1890 a 1918, la mayordomia se relaciond con los primeros métodos
de recaudacion de fondos eclesiasticos que incluian alquiler de banquillos, listas de
suscripcion, cenas de la iglesia, reuniones sociales de la iglesia, rifas y loterias. A
comienzos del siglo XX, surgio la donacion en efectivo dentro de sobres, la cual
ofrecia privacidad. En 1901, el Fondo Nacional Judio gestion6é donaciones
econdémicas, especialmente en América del Norte, para comprar tierra estéril del
cercano oriente y plantar arboles en Israel, dicha practica se inspir6 en la vieja fiesta
talmudica del Tu Bishvat o fiesta de los arboles, la agricultura y el diezmo (Starcman,
2008). Luego, en la década de 1920, varias congregaciones comenzaron a erigir
nuevas iglesias y en lugar de dar para los fondos de la iglesia se dio para la actividad
misionera (Avery, 1995). Surgieron voces como las de Waugh en 1919 y Buber en
1922, que veian la necesidad de una reinterpretacién espiritual de la naturaleza a
través del discurso de la mayordomia.

En la posguerra, surgieron las primeras inquietudes sobre el papel y el fin de la
practica de la mayordomia. La comprension mas amplia de la mayordomia se limit
a la formula de la triple “T": talento, tesoro y tiempo (Wunderlich, 2004). Para los
afos cincuenta y sesenta, se publicaron un par de textos sobre los presupuestos
teoldgicos de la mayordomia cristiana. Por ejemplo, Brattgard (1963), basandose
en etimologias griegas armonizé el morfema 0ikés,%® con la nociéon de hogar; la
importancia de este trabajo ameritd su pronta traduccion al aleman, para que la

iglesia luterana, recién reformada, tuviera conocimiento en la materia. Entre tanto,

%8 En Grecia un oikos era el conjunto de bienes y personas que constituian la unidad basica de la sociedad,
incluian las explotaciones agropecuarias trabajadas. El oikos funcionaba como una unidad econdmica y social,
era el centro a cuyo alrededor estaba organizada la vida. En el oikos no s6lo se satisfacian las necesidades
materiales, incluyendo la seguridad, sino también las normas y los valores éticos, asi como los deberes,
obligaciones y responsabilidades, las relaciones sociales y las relaciones con los dioses (RAE, 2018).
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la iglesia metodista, no estaba muy de acuerdo en asociar la costumbre de la
mayordomia con la filantropia devota (Briggs, 1969), es decir, para Briggs la
mayordomia no se podria resumir en el acto de dar un sermoén para apelar a algin
tipo de impulso financiero, en ese sentido la mayordomia debe entenderse como
algo que trasciende o que es diferente a la filantropia dominical®®.

En cierto modo, hasta mediados de la década de los afios ochenta, la mayordomia,
no era tema dentro de la agenda ecuménica, debido a que la discusion sobre la
misma solo estaba presente en unas cuantas denominaciones judeo-cristianas y
porque la necesidad ecuménica, en un principio fue una reaccion al problema de la
desigualdad econémica y la inequidad social que acarreé el moderno capitalismo.
Sin embargo, poco a poco las distintas iglesias se dieron cuenta que también la
tierra y sus recursos eran victimas de la destruccion que practican ciertas industrias
0 empresas capitalistas, por lo que paulatinamente, a fines de los afios ochenta, y
comienzos de los noventa, surgieron las primeras voces que ligaban concretamente
a la mayordomia con el ecumenismo.

Fue en el Proceso Conciliar de Mutuo Compromiso para la Justicia, la Paz y la
Integridad de la Creacién de 1983, celebrado en Vancouver, Canada, donde se dio
un fuerte impulso a la mayordomia dentro de la agenda ecuménica. Desde ese
momento, el tema “justicia, paz e integridad de la creacion,” sembrd los
presupuestos imprescindibles para la supervivencia humana, puesto que,
ecuménicamente, el desprecio por el medio ambiente representa la principal
amenaza a la humanidad en el mundo moderno. En ese sentido, quedé claro que
para frenar la destruccién del medio ambiente era necesario considerar la integridad
de la creacion como premisa para la vida futura en este planeta (Fundacién
Encuentro, 1989).

% Etnograficamente, otros investigadores, en la década de los afios 1970, secularizaron la
mayordomia, al entenderla como una practica ritual ligada a fiestas patronales (Nina, 1970),
la cual, en dltima instancia, encamina el talento, el tesoro y tiempo hacia un uso festivo
comunitario, alejandose de la mayordomia ecologica, entendida ésta como la administracion
de la creacidn, digase naturaleza.
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La mayordomia ecologica en México

Como se sabe, durante 1914 a 1938 en México se vivié un fuerte periodo de zozobra
con las persecuciones religiosas, al grado tal que se tuvieron que fundar varios
seminarios teoldgicos en Texas para atender la demanda en Meéxico. Esa
descristianizacién limité la reflexion ecuménica y la evangelizacion del pais hasta
los afios cincuenta (Olimon, 1990). Consiente de tal problemética Rodulfo Brito
Foucher, en 1943, apoyo la fundacion de la primera universidad catdlica femenina
mexicana, la Universidad Motolinia, también, en ese mismo afo, la Compafia de
Jesus fundo la Universidad Iberoamericana. Con estos y otros intentos se deseaba
reencausar la vida espiritual apoyada desde el extranjero.®® No obstante, tuvo que
transcurrir mas de una década para que el tema de la mayordomia ecologica fuera
abordado en México.

Fue en 1979, que se discutieron las formas de participacion de la iglesia bajo un
contexto de crisis de los poderes publicos y de organizacién social, lo cual se vio
acentuado por un grave deterioro de la relacion del hombre para con la naturaleza,
cosa que se evidenciaba en la contaminacion ambiental y el desequilibrio ecoldgico.
En la Tercera Conferencia General de Obispos Latinoamericanos que se reunio en
Puebla, segun CELAM (1979), se discutid, por primera vez abiertamente, el tema
del medio ambiente y la ecologia en México. La compafiia de Jesus en su Congreso
General de Roma de 1983 explicaba como los seres humanos poco a poco hemos
destruido la naturaleza creada, y que dicha accion es reflejo de cierto desprecio
hacia el amor creador (Alvarez, 2015).61 En este contexto, las inquietudes medio

ambientales que varios credos venian profesando fueron escuchadas. Se destacan

% La Asociacion Mundial de Guias Scouts en 1957, (promovidos por los metodistas y
mormones) se fundd en Cuernavaca, Morelos, uno de sus centros juveniles de alcance
mundial, en tanto que la Organizacion Mundial del Movimiento Scout en 1965 celebraba en
México su vigésima conferencia mundial.

61 Dos afios después, y a consecuencia del sismo que impacto a la ciudad de México, la
Arquididcesis encomienda al jesuita Enrique Gonzalez Torres, la creacion de la Fundacion
para el Apoyo de la Comunidad, recordemos que Gonzalez Torres durante toda la década de
los ochenta fue muy cercano a la Secretaria de Desarrollo Urbano y Ecologia del otrora
Departamento del Distrito Federal (Mutolo, 2016), lo que dio pie para que el gobierno
mexicano legalizara en menos de una década la participacion social y politica de las distintas
denominaciones religiosas.
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algunos nombres como Félix Cabrera Deloya, bidlogo, teélogo y miembro de la
Iglesia Nacional Presbiteriana, que desde 1991, como feligrés, y, desde 1997, como
presbitero, aboga por armonizar la vida personal y espiritual con el medio ambiente.
La Ley de Asociaciones Religiosas y Culto Publico en 1992, permiti6 un mayor
dinamismo de parte de las distintas organizaciones religiosas de México, por ende,
la mayordomia ecoldgica pronto aparecio en la agenda de las distintas iglesias mas
representativas del pais. De esta forma, por ejemplo, en la Iglesia Ortodoxa el
arzobispo metropolitano Antonio Chedraoui Tannous, en 1994, introdujo en México
las reflexiones sobre el medio ambiente, que el sacerdote y maestro Alexander
Schmemann habia comenzado desde 1973.

"El hombre ha amado al mundo, pero como un fin en si mismo y no tan transparente
para Dios ... La dependencia natural del hombre sobre el mundo estaba destinada
a ser transformada constantemente en comunicacion con Dios, en quien esta toda
la vida ... Cuando vemos el mundo como un fin en si mismo, todo se convierte en
un valor y en consecuencia pierde todo valor, porque solo en Dios se encuentra el
significado (valor) de todo, y el mundo es significativo solo cuando es un
"sacramento” de la presencia de Dios ... El mundo de la naturaleza, aislada de la

fuente de la vida, es un mundo moribundo” (Schmemann, 1973: 16-17).

El compromiso politico del arzobispo Chedraoui logré que en febrero del afio 2006
se trajera a México al Patriarca Verde o Patriarca Ecuménico Bartolomeo I, el cual
dicté una conferencia sobre ecologia en el Club de Industriales de la Ciudad de
México, acompafiado por el Titular de la Semarnat, José Luis Luege Tamargo.

Por su parte, en la iglesia catdlica, tanto en el 1l Sinodo Arquidiocesano en
1989, como en los trabajos en 1992, el claustro sacerdotal, en su calidad de asesor,
se sensibilizé y oyo sobre la necesidad de paz, justicia y fraternidad, asi como de
respeto a los derechos humanos y al medio ambiente. Esto trajo por consecuencia
gue la iglesia diocesana se promulgara en favor de la ecologia, lo cual tuvo un efecto
domind en el resto de las iglesias catdlicas, aunque esto no implicé que dejaran de
existir posturas divididas en el catolicismo. La nueva evangelizacion catélica se

postulé como luz y fermento, tanto en el campo sociopolitico como en el ecolégico,
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mediante la educacién, proponiendo camparfas ecologicas a la pastoral parroquial
(Arquidiocesis de México, 1995).

Después de estos acontecimientos vino a México el parteaguas de internet, lo que
dio un impulsé a la organizacion clerical en redes virtuales. De ese modo se pasoé
de una incipiente teologia ecoldgica de caracter tedrico a una praxis de mayordomia
mas comprometida para con el medio ambiente. 62

La reflexion sobre la mayordomia ecoldgica continuo en el siglo XXI. En Coyoacan,
por ejemplo, se dio el “Encuentro Interreligioso por el Amor y el Cuidado de la
Creacidon” auspiciado por la Familia Franciscana Internacional y el Consejo
Interreligioso de México celebrado el 4 de octubre 2002. El fruto de una década de
libertad de accion politica de parte de las asociaciones religiosas y de varios
encuentros ecumeénicos o0 interreligiosos, contribuydé a que varias Iglesias,
principalmente evangélicas histéricas, pentecostales y mas recientemente neo-
pentecostales, se sumaran y fundaran asociaciones ecoldgicas o ambientalistas,
sobre todo en los estados periféricos a la ciudad de México.53 Tan importante fue
esa forma de trabajar que mas adelante en 2012 el Consejo Interreligioso de
México, congregd a once tradiciones religiosas para celebrar la Jornada por la Paz
y la Ecologia (Iglesia de Jesucristo de los Santos de los Ultimos Dias, 2012).

En la actualidad, las iglesias histéricas (bautista, metodista, ®* presbiteriana), por
ejemplo, contemplan la mayordomia ecoldgica a través de la preparacion de
talleres, seminarios y cursos educativos, en donde a través de programas se llevan

a cabo actividades de reciclaje, huertos familiares, un mejor uso del agua y la

%2 En el Gltimo afio del siglo XX surgen, en la ciudad de México, pequefios grupos de
cristianos vegetarianos inspirados por la Asociacion Cristiana Vegetariana de Indiana, ¢dicho
movimiento se multiplicaria a otras ciudades con la aparicion de la obra “Qué comeria
Jestis?” Colbert (2003).

63 Es (il mencionar que en el trabajo interreligioso se sumaron para fundar al partido politico
Encuentro Social en 2006

84 Juan Wesley tenia gran interés y fascinacion por las ciencias y el mundo natural. Se interesaba por cuestiones
originales y de sustentacion del globo hasta las condiciones climaticas alrededor de la tierra y los fenémenos
cientificos, tales como la electricidad, con la que él hizo experimentos, familiarizdndose con aquellos
conducidos por Benjamin Franklin y otros. (Runyon, 2002, citado en Forte2011). En la Investigacién sobre la
Sabiduria de Dios en la Creacion. Wesley presenta las complejidades fisicas del cuerpo humano hasta el reino
animal, con observaciones sobre la ecologia, especificamente en la capacidad de convivencia armoniosa entre
los seres vivos y la naturaleza. Wesley, sostenia que el eco-sistema se mantiene en un equilibrio divino.
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energia eléctrica, reduccion de generacion de basura y defensa contra el maltrato a
los animales.®® A nivel conferencial, estas congregaciones religiosas han reducido
el envio de cartas e informes en papel y han fomentado el uso del correo electronico
y la digitalizacion y reuniones por Skype what's up, menseger entre otros. Se piensa
ya en hacer propuestas a la legislacion ambiental para que promuevan la mitigacion,
adaptacion y resiliencia al cambio climatico. Las iglesias histéricas emprenden estas
acciones inspiradas en el sustento biblico de ser buenos mayordomos de la creacién
y en la esperanza de que es posible otra manera de vivir en medio de la aldea global,
haciendo una “aldea alternativa”, en la que se promueva el cuidado del entorno y el
bienestar, especialmente de los que tienen mayor necesidad. Generalmente
muchas de estas iniciativas se promueven entre la juventud, quienes ademas son
los mas receptivos y los que van a enfrentar los mayores desafios del cambio
climatico.

“La idea es que se fomente un estilo de vida diferente en relacién con el ambiente.
De esta forma también adoramos y servimos a Dios” (Miembro de iglesia bautista).
En este sentido, la vida buena y justa, con armonia entre todo lo que fue creado, no
es solo una vision del pasado, sino una propuesta para el futuro; es una causa para
el hombre, una causa para la Iglesia, para la educacion. La mayordomia ecoldgica,
apunta a una teologia de la fe santificadora, por lo que, no debe haber un divorcio
entre el cuidado del medio ambiente y la practica cristiana, mas bien hay que
desarrollar una visién critica y consciente, y comprender que somos parte de la
familia de la naturaleza. Se trata pues de desarrollar una disciplina espiritual y fisica,
asi como realizar acciones para proteger la tierra. Es necesario tratar de lograr la
"santidad social ", preconizada por Wesley, la cual incluye no sélo la convivencia

con los habitantes del planeta, sino también con las generaciones futuras, tal como

8 En la iglesia metodista encontramos programas de desarrollo rural sostenible y cuestion agraria; desarrollo
urbano sostenible; huertos familiares; agroecologia; asi como ecoturismo; atencién a la mujer rural; atencion a
grupos sociales vulnerables; uso de recursos naturales; Se percibe la preocupacion por la cuestion de la
sostenibilidad vinculada no sélo a las cuestiones de la tierra, sino también a los aspectos econémicos, sociales
y politicos. El desarrollo de la persona y de la sociedad debe llevar en consideracion de estos aspectos. De lo
contrario, no se garantiza la sostenibilidad de la propia vida de nuestra casa comun
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lo sefiala la perspectiva de la "ética del amor” de Wesley (Klaiber y Marquardt, 1999,
citado en Forte 2011).

Dentro de las iglesias de los Santos de los Ultimos Dias (mormones) hemos
encontrado también un gran impulso a la practica ecoldgica, asi como en algunas
congregaciones neo-pentecostales, donde se tienen programas especificos, tal
como se sefala a continuacion.

En entrevista con miembros de la iglesia mormona, encontramos que la
mayordomia ecoldgica significa una responsabilidad de velar por propiedades
ajenas. Se plantea que el hombre tiene el deber de encargarse de los asuntos de
Dios, tanto fisicos como espirituales y que Dios es el poseedor de todas las cosas
(Iglesia de Jesucristo de los Santos de los Ultimos Dias, 2018). La mayordomia se
ejerce a modo de llamamientos que no son otra cosa que cargos que implican
responsabilidad y en ocasiones poder, hay Illamamientos en educacion,
alimentacion o el bienestar de la comunidad religiosa y se dan tanto a hombres
como a mujeres. En los libros canonicos de los mormones se expone que existen
recursos suficientes para todos y que cada persona tiene una mayordomia y que le
sera requerida una buena administracién. En el libro de “Doctrina y Convenios”
(Iglesia de Jesucristo de los Santos de los Ultimos Dias, 2018 104:11-17) se sefiala
que:

“Por tanto, os mando que os organicéis y le sefaléis a cada cual
su mayordomia...para que todo hombre me rinda cuentas de la mayordomia que le
sea designada... porque conviene que Yo, el Sefior, haga a todo
hombre responsable, como mayordomo de las bendiciones terrenales que he
dispuesto y preparado para mis criaturas...porque la tierra estd llena, y hay
suficiente y de sobra; si, yo preparé todas las cosas, y he concedido a los hijos de
los hombres que sean sus propios agentes”. (Iglesia de Jesucristo de los Santos de
los Ultimos Dias, 2018).

Se podria decir que la mayordomia adquiere un tinte mas econémico, incluso dentro
de las familias se invita a que se preserve y no se despilfarre para que no exista

dependencia de otros dioses ajenos (el dinero, el alcohol, la fama). El discurso de
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la mayordomia implica que Dios puso todo a disposicion del hombre, por lo que
mientras el mormén sea fiel no padecera hambre. (Meneses, exmiembro de la
iglesia mormona).

Con base en estos principios los mormones realizan actividades de preservacion
ambiental. Segun el creyente mormon Francisco Solis Paez en Xalapa, los
mormones se preocupan por el ambiente, basicamente porque afecta de manera
directa su salud, lo cual cobra relevancia porque en el libro de “Doctrina y
Convenios”, el cuerpo aparece como una de las areas mas importantes de
mayordomia. En otras palabras, los mormones cuidan el ambiente porque su salud
depende de ello y su cuerpo es considerado un templo de Dios. A los mormones se
les ensefia a respetar la biodiversidad de los seres vivos como parte de la creacion
de Dios y a hacer uso de todo lo que Dios les da de manera juiciosa. Al igual que
en las iglesias evangélicas existen talleres, cursos y grupos que se conocen cOmo
de autosuficiencia y de bienestar donde se instruye como administrar sus finanzas
personales y como administrar sus negocios, en los que va implicito el cuidado del
medio ambiente, la economia y principalmente su salud. Se destacan, ademas,
actividades de servicio dentro de un programa anual que llaman: “Manos que
ayudan”, que entrd en vigor desde 1998, donde han participado sembrando arboles
en el cofre de Perote, haciendo limpieza y descacharrizacion en algunas zonas de
la ciudad, todo esto en concordancia con las acciones del gobierno municipal. En el
programa: “Conmemoracion del sacerdocio de Melquisedec”, también hay platicas
donde los adultos participan en charlas y actividades sobre el cuidado de nuestro
cuerpo y el entorno. Es importante tener en cuenta que para los mormones seguir
las normatividades obedece a tres aspectos centrales de sus creencias: El cuidado
del cuerpo que a final de cuentas es parte del ambiente: la cultura finisecular de la
iglesia, pues los mormones creen que es necesario cuidar su sustento y alimento a
través de almacenes y huertos familiares, y, la cultura de supervivencia, pues el
mormén masculino es socializado para sobrevivir en condiciones adversas (la
mision); los mormones desde nifios van a campamentos y a los boy scouts para de
sarrollar competencias de supervivencia y hacer de la naturaleza su amiga.

Reflexiones sobre lo expuesto
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La mayordomia, como se ha observado es una practica que no se ha quedado
encerrada en el marco teoldgico doctrinal de las iglesias, sino que se ha salido de
los recintos sagrados hacia practicas comunitarias e individuales. Por lo que mostrar
su maleabilidad y ductibilidad tanto de la mayordomia como de la ecologia, lo cual
ha sido nuestro objetivo en este texto, se ha visto que poco ha importando la afinidad
doctrinal o coherencia de significado respecto a lo teolégico, lo cual como se mostro,
puede ir desde una cuestion bésica: La administracion. A una toma de conciencia y
acccion en cuanto a los bienes, el producto del trabajo y la naturaleza, y orientar a
los creyentes hacia proyectos de vida trascendentales, que bien puede ser bajo un
tinte ecuménico o un marco ortodoxo, pero que llevan consigo el fortalecimiento
personal y doctrinal impulsado por los propios creyentes, complementando muchas
veces la busqueda personal del sentido de existencia y de significacion en este
mundo, donde el creyente se coloca frente a sus problemas. En este sentido, es
que hablamos del giro ecoldgico de la mayordomia, como un movimiento entre la
teologia y la espiritualidad y el entorno ecolégico y social que sirve de casa comun.
En “Laudato Si”, Juan Pablo Il sefalé que la pobreza de las naciones y la
destruccion del planeta es causa de la injusticia y la desigualdad.

Para los mormones, la desgracia del hombre es consecuencia de su desobediencia
y la Unica forma de sobrevivir a la destruccion ecolégica es construyendo el propio
porvenir siguiendo los principios de la autosuficiencia.

En el caso de los metodistas, sefialan que el equilibrio ecoldgico, es
responsabilidad del hombre quien tiene como parte de su misién apoyar, incentivar
y participar en las iniciativas en defensa de la preservacién del medio ambiente.
Desplegando acciones (principalmente educativas) que liberen de las injusticias y
males sociales que se manifiestan en la sociedad.

Como se puede apreciar, hablar de mayordomia no solo se trata un area aislada de
la vida religiosa, sino se aborda dentro de un sistema complejo de creencias
vinculadas a un proyecto de vida terrenal y trascendental. Aqui es necesario apuntar
que el pecado es el que desorganiza, destruye esa casa comun “oikos”, y genera
no sélo la contradiccién entre Dios y el ser humano, sino también entre el ser

humano y el medio ambiente, y entre el ser humano y otro ser humano. Es por ello
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gue en este tema de la mayordomia, la ecologia y la espiritualidad tienen una fuerte
reflexion en las agrupaciones religiosas, porque la salvacion es interiorizada por sus
feligreses, de manera tal, que el discurso teo-ecolégico, en este contexto puede
llegar a convertirse en una nueva forma de fe y de estilo de vida, incluso, en una
creencia que puede determinar la manera de ser y estar en el mundo, de preservar,
prever, temer y esperanzar. Y es que, tal como se puede observar en los casos
presentados, preservar el ambiente no ser4 simplemente una tarea altruista,
formara parte de un proyecto mas grande, de una encomienda mayor: La de cuidar
del planeta, de nuestros cuerpos y nuestras familias.

En este contexto “el fin de los tiempos” pasa de ser una metafora o recurso simbdlico
poco Util, a ser una afirmacion llena de fuerzas y significados, empoderando por un
lado el mensaje profético y por el otro, justificando el discurso ecoldgico, lo cual
termina confluyendo en lo que hemos llamado el giro ecolégico de la mayordomia.
66

Es importante tener en cuenta que en la mayoria de las agrupaciones religiosas no
es frecuente escuchar sobre eco-teologia, pues aun hay temas que parecen tener
mas prioridad como el aborto, el ejercicio de la sexualidad, la defensa de la
moralidad, sin embargo, es cada vez mas evidente la armonia entre cuidar de uno
mismo y ser responsable con el medio, entre comer bien y cuidar de los animales,
entre mantenerse sano y mantener el ambiente en buenas condiciones, entre la
justicia, la equidad y la conciencia ambiental. Tal vez con esto solo quede pensar
que las religiones estan afrontando desafios que ahora en la modernidad se nos
encaran como imposibles de afrontar, pero que siempre han estado alli: Comer,
cuidar, administrar, responsabilizarse, sobrevivir, vivir y cuidar. Quizas sea por ello

gue la idea de paraiso no es algo que quedo en el pasado, sino que representa un

% Los mormones creen que viven en los Gltimos tiempos, por eso cuidan su alimento, almacenan comida,
ahorran lo que gastarian en un restaurante, donan a los almacenes de la iglesia confiados en que podran disponer
de esos bienes al llegar el dia final, crean sus propios almacenes, aprenden a proveerse de alimento, hacen barras
energéticas con sobras y aplican conocimientos de agronomia para no tener que depender de otros. El discurso
teoldgico finisecular de los mormones los hace ser precavidos y autosuficientes, buscar su independencia a
través del estudio y el trabajo empoderandose asi hacia tiempos dificiles y hacia las distintas pruebas de la vida.
En el caso del mormon la préctica y el discurso terminan confluyendo en un proyecto de vida que se valida una
y otra vez por su eficacia.
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desafio para los creyentes y para todo ser humano en la expectativa de un futuro

mejor.
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