1. Los avatares de la teologia ecoldgica

Introduccion

El presente ensayo se desarroll6 bajo algunos lineamientos de la geografia de la
religion. El objetivo central busca discernir los diferentes discursos teologicos
vinculados a la ecologia y a otras nociones medioambientales y sustentables. Para
ilustrar la cuestion, el capitulo se ha dividido en tres secciones: en la primera
seccion, se documenta el origen de lo que se ha denominado teologia geoldgica
liberal, la seccion dos aborda la forma en que las diferentes iglesias se han
aproximado al estudio de los problemas ambientales; por ultimo, la tercera seccién
trata las limitaciones por los que ha transitado el dialogo teo-ecolégico. Como
resultados mas apremiantes se puede decir que en el discurso teoecoldgico existen

dos corrientes: la antropocéntrica y la teocéntrica.

Origen de la teologia geoldgica liberal

Hace dos siglos, lo Unico que impedia la topofagia, o depredacion liberal por los
recursos naturales, era la Monarquia. Por ejemplo, en 1824 la figura del rey Jorge
lll, del Reino Unido, impidié que la patente de cemento portland del Sr. Joseph
Aspdin acabara los acantilados de Dover. Hoy en dia se sabe que la Gran Reforma
Inglesa de 1832 fue la que permitié que los inventores e industriales de ese siglo se
expandieran de forma ilimitada. Lo que la mayoria desconoce fue que precisamente
en ese afio nacid la teologia geoldgica del liberalismo inglés, cuya maxima

representacion fue el imperio victoriano (Tovar, 2016).

En esa época, el holismo geogréfico! era la corriente naturalista dominante, de alli
qgue la mayoria de gedgrafos, de la primera mitad del siglo XIX, se negara a
colaborar en la cuantificacion de los recursos naturales o materias primas, como se

les denominaba en ese entonces. Bajo esa coyuntura un grupo de cuatro

1 Humboldt fue el decimondnico considerado padre de la geografia contemporanea, influenciado por Schelling,
practicaba el holismo o0 método que considera las relaciones mutuas de la naturaleza viva con la no viva.
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aficionados a la teologia y proclives al cristianismo primitivo, en colaboracion con
cuatro practicantes de la medicina formaron la Sociedad Geoldgica de Londres, que
Carlos IV le diera licencia real’>. Durante sus primeros afios, el objetivo primordial
de la Real Sociedad Geologica de Londres (RSG) fue desacreditar a los
monarquicos Tories por medio de un ataque a sus fundamentos geoldgicos y

teoldgicos (Grinnell, 1976).

Para probar que la monarquia era innatural, la RSG se dedicé a demostrar que la
descripcion biblica del Diluvio era inexacta?; que Dios no habia creado los animales
y las plantas de la Tierra, pues estos eran modelos biblicos y geoldgicos sobre los
gue se basaba la teoria monarquica (Ibid.). Irbnicamente, la RSG recurrié a
tergiversaciones teoldgicas mas que a evidencias geologicas para fundamentar su

cosmovision.

Asi mismo, durante la era victoriana, las grandes compafiias capitalistas
extractivistas y de la industria pesada, requerian de la mitad de los servicios
geograficos, es decir, sélo requerian cartografiar la localizacion y distribucién de
flora, fauna o minerales, omitiendo la relacion de aquellos para con las poblaciones
de seres humanos, es decir, bajo la logica de la modernidad: de la geografia
holistica se derivo la geografia botanica. O bien, de la corriente naturalista surgieron
escuelas de ecologia vegetal (como las de los estadounidenses Clements o Cowles)
o la ecologia animal del britAnico Charles Elton, aparecida a mediados de 1927
(Casado, 1996).

Todo ello dio origen en 1913 a la Britsh Ecological Society y en 1916 a la Ecological
Society of America. Cuya caracteristica principal, a la luz de la historia, fue la
promocién de estudiar a las comunidades vegetales y animales por separado y de

forma fragmentada, de alli que la visién holistica, dentro de la ecologia fue tardia.

2 A partir de 1831, la Real Sociedad Geoldgica ha otorgado la Medalla Wollaston, con excepcién de los afios
1832-1834.

3 A los partidarios del diluvio se les denomind catastrofistas, mientras que a los ateos de les denominé como
uniformalistas, gradualistas o evolucionistas.



En términos facticos, en cuanto a la proteccion de la vida silvestre no fueron las
sociedades ecoldgicas las que primero se proclamaron al respecto, sino mas bien
fue la sociedad Grinnell's Audubon Society* quien decidié proteger a las aves de
Estados Unidos a partir de 1883.

Ahora bien, las primeras reacciones contra la teologia geoldgica liberal utilitarista
surgieron de algunos miembros del movimiento anarquista, por ejemplo, méas alla
de la proteccion de las aves, tenemos noticia que la amplia familia protestante de
Eliseo Reclus, hacia finales del siglo XIX, a fin de cuentas, lo hizo ser siempre un
gedgrafo consecuente, por ejemplo, Reclus siempre tuvo un sentido holistico, de

solidaridad para con los desposeidos y humillados (Gil-Jurado, 2005).

Luego, detrds de sus observaciones sistematicas de la naturaleza y de las
sociedades, afloraba su peculiar idea de armonia natural y ayuda mutua®, asi como
sus consideraciones éticas en torno a las relaciones entre la naturaleza y la
naturaleza humana (lbid.), por lo que nunca creyo en el uniformalismo y gradualismo
del liberalismo inglés, de alli que tampoco creyera en la lucha de clases del

evolucionismo marxista.

Como miembro de la primera generacion que le toco ver el comienzo de la
depredacion industrial del mundo, legalizada en 1832, Reclus propuso una forma
distinta de entender las relaciones entre las sociedades y la naturaleza. Segun él,
la dignidad del trabajo geografico esta mediada por su capacidad de iluminar el
camino® que permita a los seres humanos construir un proyecto social incluyente,
no solo con el ejercicio cientifico explicativo, sino con la construccion de un modelo

de sociedad capaz de convivir armoniosamente con la naturaleza’.

4 George Bird Grinnell fue un antrop6logo, historiador y naturalista americano.

5> Nétese la clara alusion al onceavo mandamiento: amaras a tu préjimo.

® Notese la clara alusion al Salmo 119:105 “[...] LAmpara es a mis pies tu palabra, Y lumbrera a mi camino
[...]"

" Desafortunadamente el fascismo académico del siglo XX marginé los desarrollos tedricos de Reclus; Jean
Brunhes y Pierre Bertoqui relativos a la codependencia del hombre y su medio ambiente.
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Mas préoximo al mundo judio, Martin Buber, a comienzos del siglo XX, describio
como nuestra vida entra en relacion con la naturaleza de una manera,
incomprensiblemente, reciproca. Como ejemplo de esta interaccion, este filésofo
hacia 1923 detallaba un arbol de la forma siguiente: “[...] puedo clasificarlo en una
especie y estudiarlo como un ejemplar tipico de su estructura [...] puedo deshacer
su presencia y su forma al extremo de no ver en €l mas que la expresion de una ley
[...] pero también puede ocurrir que por un acto de voluntad o por inspiracion de la
gracia, al considerar este arbol yo sea conducido a entrar en relacion con él.

Entonces el arbol deja de ser una cosa [...]” (Buber, 1984: 11-12).

Como se aprecia, los problemas ambientales, en Ultima instancia no son soélo
cuestiones politicas, econdmicas, sociales o ecoldgicas, sino mas bien son asuntos
de orden escatolégico y teleoldgico. Irbnicamente, siguiendo la tesis de Krugman en
torno al desempleo tecnoldgico, la era de las computadoras y de la automatizacion
de los procesos productivos, la década de los afios 1960, dejé a muchos “jovenes
ecologos” sin trabajo, por lo que muchos de ellos, influenciados por el terror atdmico
y petrolero, terminaron creando organizaciones ambientalistas, como Greenpeace
fundada en 1971.

El Vaticano, la Iglesiay el deterioro ambiental.

Ante la mirilla de movimientos estudiantiles y de ecologia politica “Hippie” el
Vaticano realiz6 una asamblea general, denominada Concilio Vaticano Il. Producto
de ese esfuerzo, en 1965, surgid la Gaudium et spes, una constituciéon pastoral
relativa al papel de la Iglesia en el mundo contemporaneo. En ella el papa Pablo VI
dej6 entrever que el medio natural puede ser percibido como un regalo de Dios al

hombre.

Un lustro después el papa, en un comunicado dirigido a la Organizacion de las
Naciones Unidas para la Alimentacion y la Agricultura (FAO, por sus siglas en
inglés), urgia a las instituciones a un “cambio radical en la conducta de la

humanidad”. Finalmente en 1971 Pablo VI en una misiva dirigida al Congreso de
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Juristas Catdlicos Italianos en Roma sefalé que la creacion es obra de Dios, dada
al hombre para su uso y goce, que la Iglesia debe animar a los defensores de la
naturaleza ante la falta de interés de los paises desarrollados (Diaz, 2009)2.

A mediados de 1977 un grupo de judios de Nueva York se preocuparon por la
frivolidad de la caza deportiva y por la forma sangrienta de la produccién de carne
a granel, y advertian que la toma de la vida de los animales a escala industrial
causaba un sufrimiento innecesario, por lo que el rabino Zalman Schachter-Shalomi
creo las técnicas de sacrificio compasivo o Ecokosher (Waskow, 1992), donde se
exige que los animales, que se utilizan para la alimentacion, deben ser tratados de
forma digna previamente a su sacrificio, incluso se recomiendan oraciones
especiales para cuando se come carne, para que uno nunca olvide que la vida del

animal fue entregada para alimentar a las sociedades®.

No obstante, fue la revista Iglesia Viva la que en 1985 consagré su numero 115 al
primer dossier sobre Cristianismo y Movimientos Ecologistas, en dicho nUmero se
destaca la propuesta de Armendariz (1985) para combatir la enajenacion del
hombre antiecologico a través de una vuelta atras, un giro hacia las actividades
agrarias pero con perspectiva teolégica; o la de Ruiz (1985) quien sefala
atinadamente que cuando la ciencia se acuerda de la teologia es porque las cosas
van de verdad muy mal, asimismo dice que la teologia no es que haya llegado tarde

al debate ecolégico, sino mas bien el dialogo ha sido parco de ambas partes.

Como ejemplo de ese escaso dialogo entre lo teoldgico y lo ecolégico hay que

recordar a la vituperada Biblia Latinoamericana de Bernardo Hurault, quien en su

8 Esos hechos dieron apertura para que en otros eventos de la iglesia catélica se externara la preocupacion por
las cuestiones ecologicas, tal como: la 111 Conferencia General del Episcopado Latinoamericano, celebrado en
la ciudad de Puebla en 1979 o la Conferencia Mundial del Consejo de Iglesias, en Ginebra, 1979 (Diaz, 2009).
® Asimismo en 1982 el matematico: Richard Schwartz, publica Judaism and Vegetarianism, una obra dedicada
ala liturgia judiay las estaciones del afio. En ese mismo afio David Ehrenfeld y Rabbi Gerry Serotta organizaron
en la Rutgers University el primer evento sobre Jewish Environmentalism.
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exégesis de Romanos 8:22 invitaba a reflexionar sobre las deudas del progreso?°,
que para 1990 en tal exégesis ya aparecia tacitamente la categoria de “crisis
ecologica” (Hurault 1974). Tuvo que pasar un lustro para que el papa Juan Pablo Il
en su enciclica Evangelium Vitae, del 25 de marzo 1995, hiciera un llamado a
cultivar y custodiar el jardin del mundo (Diaz, Op. Cit.).

De forma concomitante, la Iglesia Ortodoxa, en 1989 en voz del patriarca Demetrio
| de Constantinopla declaraba al primero de septiembre como dia de oracion para
la proteccion del medio ambiente. Luego, su sucesor Bartolomé I, coloquialmente
conocido como el patriarca verde, en 1991 decia que la Iglesia debe asumir un
compromiso tanto ecuménico como ambiental (Chryssavgis, 2002). También se
sabe que, gracias a sus multiples iniciativas y proyectos a favor del medio

ambiente,!! se hizo acreedor del Sophie Prize!2 en 2002.

Entre tanto, en Europa, a comienzos de 1983 un pequefio grupo de cristianos crean
en Inglaterra la fundacion A Rocha con la finalidad de establecer un centro cristiano
de estudios medioambientales en Algarve, Portugal, y en 1986, otro en Cruzinha,
para 1998 dicha fundacion tenia presencia en los humedales de Aammiq, Libano (A
Rocha, 2015). A comienzos del siglo XXI, su presencia en mas de 20 paises la
convierten en una referencia de consulta obligada para la organizacion de

comunidades cristianas dedicadas a la conservacion de la naturalezals.

Por el mismo sendero, GreenFaith fue fundada en 1992 bajo el nombre de Socios
de la Calidad Ambiental (Partners for Environmental Quality), por lo que es una de

las mas antiguas organizaciones religiosas-ambientales en los EE.UU., que como

10 Al respecto, Juan Pablo Il en su Discurso sobre la Interpretacion de la Biblia en la Iglesia de abril de 1993
sefialaba que la biblia latinoamericana ponia el acento sobre una escatologia terrestre, a veces en detrimento de
la dimensidn escatoldgica trascendente de la escritura.

11 Siendo los mas importantes: los 5 seminarios sobre ecologia que se impartieron de 1994 a 1998 en la
Theological School of Holki; la creacién del Comité Internacional sobre Religion, Ciencia y Medio ambiente
en 1994, entre muchos mas.

12 El Premio Sofia, es un reconocimiento que se otorga a aquellos individuos que trabajan por un medio
ambiente sustentable.

13 The Evangelical Climate Initiative es otro grupo de cientificos evangélicos que participaron en La Haya,
durante las negociaciones internacionales sobre el clima en noviembre de 2000.
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Iglesia Anglicana-Episcopal, tiene por objeto conectar las diversas tradiciones
religiosas con el medio ambiente. Uno de sus primeros logros fue convocar a una
conferencia en la Universidad de Drew, Nueva Jersey, que reunié a las partes
interesadas de los sectores religiosos, académicos, gubernamentales vy
empresariales para examinar intereses comunes en relacion con la proteccion del
medio ambiente (Greenfaith, 2009).

De igual manera, la Iglesia Luterana emitié una declaracién'# intitulada: Caring for
Creation: Vision, Hope, and Justice. Donde asumieron el compromiso de reivindicar
tanto la promesa de "un nuevo cielo y una nueva tierra" (Ap 21:1) como el ofertorio
del libro Luterano de Culto: “Blessed are you, O Lord our God, maker of all things.
Through your goodness you have blessed us with these gifts. With them we offer
ourselves to your service and dedicate our lives to the care and redemption of all
that you have made, for the sake of Him who gave Himself for us, Jesus Christ our
Lord. Amen.”'® (Evangelical Lutheran Church, 1993).

Como se ve, el giro ecolégico que han experimentado poco a poco las instituciones
religiosas a primera vista nos parecen algo diversas, no obstante, se pueden resumir
en dos posiciones antagonicas a saber: a) la antropocéntrica y b) la teocéntrica. Un
ejemplo de la primera se obtiene cuando se proclama que el medio ambiente es un
regalo de Dios, puesto que, dentro de las multiples interpretaciones, la principal
conduce a valorar de otra forma al medio ambiente. Lo mismo puede decirse sobre
la idea de cuidar el jardin del mundo o cuidar la creacion, es decir, todas estas
nociones son formas antropocéntricas de experimentar la relacion con la naturaleza,
puesto que en ocasiones la proteccion del medio ambiente, que varias iglesias y

movimientos ecologistas proclaman, ha terminado con la encarcelacion del prgjimo,

14 Otros environmental statements fueron proclamados en 1984 por la Iglesia Metodista Unida; en 1990 por la
Convenci6n Bautista del Sur, en 1994 por la Fundacién Islamica para las Ciencias de Ecologia y Medio
Ambiente, en 1996 por la Iglesia Adventista, mientras que la Comunién Anglicana de Sudafrica emiti6 en 2002
una Custodia pro la Creacion.

15 Traduccion propuesta: Oh Sefior Dios nuestro, creador de todas las cosas. A través de tu bondad que nos has
bendecido con estos regalos. Con ellos nos ofrecemos a tu servicio y dedicamos nuestra vida al cuidado y
redencion de todo lo que has hecho, por el bien de aquel que se entregd a si mismo por nosotros, Jesucristo
nuestro Sefior. Amén.
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incluso con la muerte?®, irbnicamente la juridica que ampara a las areas naturales
protegidas, como apuntaba un antiguo director del Servicio de Parques Nacionales
de los EE.UU, ha fracasado?’.

Por otra parte, las posiciones teocéntricas respecto al medio ambiente, a su vez se
pueden tipificar en tres niveles: 1) el de la oracion, 2) el de los principios y 3) el de
las acciones. En ese orden, sobre el acto de oracion es factible argumentar que al
orar por el medio ambiente se vive el reflejo de creer hondamente en su sentido
creatural, pues se acrecienta el didlogo entre el hombre y Dios, donde lo importante
es que a través de la oracidn se constata que el hombre ha escuchado la Palabra
de Dios. Obviamente escuchar implica que la conciencia se remueva para reflejar
en el exterior lo que en el interior se halla, en este caso se topa con el
reconocimiento del sentido creatural de la naturaleza. En otras palabras, a la salud
intelectual, salud moral, salud fisica, salud afectiva y salud social de Bohigues®
(1978) es necesario agregar la salud medioambiental, digase conciencia socio-

ambiental.

Respecto a los principios, estos se pueden hallar en el sentido de humildad que esta
detras de la afirmacion de la creacion como obra de Dios. Sin embargo, la
propaganda tecnocratica impide develar en su justa dimensiéon los limites del
posibilismo y demas desarrollos tecnoldgicos. De tal modo que dichos logros, para
algunos son tremendamente sofisticados mientras que para otros son sélo formas
distintas de experimentar con la creaciéon y por lo tanto alun son poca cosa

comparados con la verdadera magnificencia de lo creado por Dios?°.

16 Recordemos el caso de Digna Ochoa y los campesinos ecologistas de la sierra de Guerrero.

17 Marris (2011), cuenta que el antiguo director del Servicio de Parques Nacionales de los EE.UU, Jon Jarvis,
argumentaba que preservar un pedazo de Tierra en su estado natural era insostenible, por lo que es mejor pensar
en la posibilidad de mover especies protegidas fuera de sus &reas de distribucion geografica y demas reservas
naturales para dar una mayor oportunidad de sobrevivir.

18 De alli que en las maltiples formas de oracion el padre Rafael Bohigues convidara este ejercicio: “Toma un
objeto natural, no manufacturado: hoja de arbol, piedra, flor, etc. Ponlo en la palma de tu mano. Date cuenta de
la sensacidn del objeto. Hazlo despacio, con finura, respeto y reverencia. Es un ser creado por Dios” (Bohigues,
1978).

19 Cabe recalcar que de este Ultimo punto se desprenden todos los esfuerzos por negar la hechura de la creacion
a Dios, pues en el fondo el hombre moderno se asume como capaz de ser duefio de aquello que no ha sido
creado por su propia mano, valdria la pena recordar el libro de Job “[...] El ha hecho la Osa y Orién, [...]”
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Por ejemplo, tanto la transfeccion o clonacion de células, como las células
modificadas genéticamente (ratones fluorescentes), la reprogramacion celular
(genomas artificiales de carbono) y los genomas sintéticos (nuevos cromosomas
inorganicos de silicio) son grandes avances de la ingenieria biomolecular, mas no
son procesos que atestiglien la creacion de nuevos seres (almas), es decir, la
ciencia en lo que va del siglo XXI aun no le ha podido dar aliento a la materia
inorganica; de igual modo, los mas de cinco mil satélites que orbitan la tierra, las
varias estaciones espaciales; o los varios rovers que circulan en Marte son grandes
proezas de la ingenieria espacial, mas no son acciones que atestiglien la creacion
de nuevos planetas. Por lo tanto, la humanidad debe ser humilde y reconocer que

falta mucho tiempo para que ella pueda crear su propio sistema solar.

Respecto a las acciones medioambientales con perspectiva teolégica, como se ha
comentado lineas arriba, todavia se encuentran en su fase de busqueda, puesto
gue no se trata solo de una ecocultura, ya que esa forma social terminaria por dar
motivos para ampliar la separacién entre pueblos, mas bien la cristologia debe
balancear la teologia ecoldgica con los puntos medulares de su discurso dogmatico.
Es decir, hoy en dia existen tantas formas de acciones ambientales, desde la
tecnodomética que practica la Iglesia de Jesucristo de los Santos de los Ultimos
Dias (coloquialmente conocida como mormones), hasta el neo-ascetismo, sin
embargo, el pecado no esta en el consumo sino en la negacion y desconocimiento

de la dindmica de la creacion.

En otras palabras, la naturaleza no puede resumirse a una ecologia de jardin,
puesto que la Naturaleza implica conocer la posicion cosmografica de la Tierra
respecto a su galaxia, la variabilidad climatica natural con relacion a una vision
dindmica de la gastronomia, asimismo la agricultura debe escuchar los argumentos

de la paleohidrologia y los yacimientos de agua geoldgica. De lo contrario las

(Job, 9:9) y “[...] ;Donde estabas ti cuando yo fundaba la tierra? Hazmelo saber, si tienes inteligencia [...]
(Job 38:4).
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acciones ambientales, incluso las derivadas de movimientos religiosos, en el fondo

seguiran siendo antropocéntricas.

Son estos Ultimos tres puntos los que conducen e incitan a dialogar
interdisciplinariamente sobre el cristianismo ecoldgico, sobre las propuestas
hermenéuticas que las distintas iglesias estan gestando para involucrarse mas en
los multiples problemas ambientales del mundo contemporaneo, por tal motivo en

el siguiente apartado se va a examinar la vision filosofica sobre la teologia ecolégica.

Historia del didalogo teoecoldgico

Hace mas de medio siglo, el tecno historiador Lynn Townsend White, Jr., impartio
una conferencia en Washington, titulada, The Historical Roots of Our Ecologic Crisis,
misma que la revista Science saco a la luz publica al afio siguiente (White, 1967).
En ella se argumenta que la visién ecologica de cada sociedad depende de lo que
piensa su poblacion sobre si misma en relacion con las cosas que le rodean. En ese
sentido, -dice White- nuestra ecologia occidental esta profundamente condicionada
por las creencias acerca de nuestra naturaleza y destino, es decir, tenemos una fe

judeo-cristiana implicita en la visién occidental del mundo?°.

Asimismo, atisba que el inicio de lo que se conoce como la tradicion proclamativa,
vinculada a la dominacién de la naturaleza, en el sentido que la Real Sociedad
Geoldgica de Londres oficializara en 1832, tuvo lugar hacia el afio de 1066, puesto
qgue los calendarios o mensarios, de ese entonces, marcan como se paso6 de las
personificaciones contemplativas de las estaciones anuales, de siglos anteriores, a

acciones de hombres coaccionando en el mundo.

En sintesis, White afirma que en su forma occidental, el cristianismo poco a poco

se tornd en la religion mas antropocéntrica del mundo?:. Empero, -continua White-

20 Eso supone que la ciencia occidental moderna fue hecha en la matriz teoldgica cristiana.
2L Al grado tal que para “[...] un cristiano de hoy en dia [1966] un arbol no puede ser mas que un hecho fisico
[...]” (White, 1967).
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No fue sino hasta finales del siglo XVIII que la hipotesis de Dios se hizo innecesaria

para muchos cientificos?2.

Aunque ciertamente, el principal descubrimiento del profesor White, fue que lo que
la humanidad hace en torno a la ecologia depende de sus ideas en torno a la
relacion hombre-naturaleza, por lo que mas ciencia y tecnologia no van a sacar a la
humanidad de la actual crisis ecoldgica sino hasta que se reinterprete la vieja
religion, por ejemplo: si por revelacion, Dios habia dado al hombre la Biblia, por
extension, si Dios hizo a la naturaleza, la naturaleza también debe revelar la

mentalidad divina (Ibid.) 3.

Como reaccion a las ideas sobre cristologia y ecolégica de White, y ante la crisis
socio-ambiental, Underwood (1969) argumentaba que para redefinir y transformar
los fundamentos de la existencia humana a partr de un proceso de
arrepentimiento® (con el fin de revalorizar y reconsiderar la relacion hombre-
naturaleza) era necesario cambiar la experiencia del espacio-tiempo, por lo menos,
en dos niveles: en el psicol6gico o subjetivo y en el nivel histérico?®. Puesto que, el
espacio-tiempo (en su forma subjetiva, es un principio de interioridad de gran utilidad
para experimentar la naturaleza de una manera mas intima o para re-experimentar
conexiones con uno mismo y con el cosmos), en ultima instancia es una forma de
conciencia, de interconexion que genera un llamado a cada hombre para convertirse
en su propio creador de mitos. Sin embargo, para que esa nueva vision surgiera,
este profesor de filosofia de la religion, decia que algunas personas proponian la
muerte de las historias de tradicion judeocristiana como requisito previo y

absolutamente necesario para su re-nacimiento, es decir, considerando el analisis

22 Especificamente en el afio de la gran reforma de 1832 se legalizo.

23 Caso concreto de la teologfa Franciscana.

24 Este arrepentimiento, segin Underwood, se puedo lograr a través de un mantra, o sea, mediante un
instrumento mental de recitacion para religarse y ser consecuente entre lo pensado y actuado.

% La arquitectura sagrada, segin Underwood, seria la fusién de ambos niveles de organizacion espacio-
temporal.
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de Underwood, vemos que desde hace medio siglo pulula por el mundo una forma

vaga de teologia ecoldgica anti-cristiana o herética.

Por ese tiempo, Daniel Martensen (1970), un tedlogo luterano, sefialaba que si bien
es cierto que el problema ambiental tiene relacion con la forma en que se concibe
el espacio-tiempo, éste debia centrarse mas en el aspecto teleoldgico, pues la
teleologia se encuentra méas proxima a los principios cristolégicos. Por lo que
Martensen proponia cambiar el credo de muchos anti-ecologos, y demas
comentarios como: Al diablo la posteridad, pues que han hecho los no nacidos por
mi (Martensen, 1970). En efecto, este tedlogo es uno de los precursores del derecho
de las futuras generaciones a vivir en un mejor mundo, menos contaminado y

degradado.

Luego, en la década de los ochenta el reverendo James Mcpherson (1986)
sostenia que la teologia ecoldgica, necesariamente tiene que partir del estudio de
tres categorias imbricadas: 1) el cosmos; 2) la relacion de la especie humana con
la Tierra; y 3) la cultura técnico-cientifico. Respecto al cosmos sefiala que no
debemos olvidar que este es el orden y la integridad creados por Dios, cita como
ejemplo a nuestro sistema solar y al planeta Tierra. De alli que Dios puede utilizar
el medio ambiente como un flagelo derivado del juicio sobre el pecado humano,
empero el pecado no puede comprometer la integridad del cosmos puesto que la
humanidad es criatura, no creador, y sélo el creador puede alterar la integridad y

orden fundamental del cosmos.

Paradéjicamente, este tedlogo le recuerda a la sociedad que la vida biolégica es
efimera, sin embargo, teolégicamente importante, por lo que es urgente reorientar
el lugar teologico de la ciencia y la tecnologia en el contexto de la cultura humana,
ya que la cultura tecno-cientifica es la respuesta humana a los mandatos divinos
para tener dominio sobre la Tierra, en el sentido de traer las fuerzas cadticas de la

naturaleza al orden.
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Finalmente invita a recordar que Dios ha hecho a la humanidad responsable de la
vida en la Tierra y alli donde quiera que los seres humanos llegaren a encontrar vida
en su exploracion cientifico-técnica del cosmos, pero desafortunadamente la
codicia, el hedonismo, y los deseos de control en muchas ocasiones han llegado a
ser las fuerzas que impulsan el progreso tecnologico y cientifico, o que ha

culminado, como sabemos en la explotacion de la Tierra y de la gente.

Con el paso de los afios, la tesis cosmocéntrica, poco a poco, ha sido la que ha
ganado fuerza, por ejemplo, muchos afios después, a comienzos del siglo XXI,
Hernandez (2003) sefial6 que amar a la naturaleza, desde el cristianismo
ecoldgico?®, implica reconocer que la naturaleza no es producto de la accion
humana, es decir, hay que devolverle a la naturaleza su sentido creatural. Ello
implica, que la responsabilidad cristiana trascienda la forma efimera, individual y

antropocéntrica en que, actualmente, se conceptualiza el tiempo.

Asimismo, Garcia (2006) discute las tradiciones hermenéuticas respecto a Génesis
1: 28 “dominar la tierra”. La corriente proclamativa y la hermenéutica manifestativa,
donde lo proclamativo acentlia el antropocentrismo con relacion al mundo creado;
y lo manifestativo marca un interés cosmocéntrico, ello implica que la sensibilidad
hacia la maravilla de la vida y la complejidad bella del mundo inorgéanico se

consolide.

Bajo esa ldgica, Diaz (2009), tras admitir la imposibilidad de crear vida de la nada,
advierte que la ecologia vive una hierofania por la naturaleza, una toma de
consciencia del sentido creatural de la naturaleza, de alli nace la ontologia del
derecho ambiental que como exigencia moral vertebra la ecologia al cristianismo.
También sefiala como esta nueva relacion entre ciencia y fe obliga, por una parte,

a practicar una nueva historicidad de la naturaleza y por otra, a construir una moral

% Algunos ejemplos de los fundamentos biblicos de la ecologia se hallan en: Génesis 1-28; Levitico 23: 33 -
44; Deuteronomio 16: 13 -16; Reyes 4; romanos 8: 19 - 23.
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ecologica globalizadora. Solo restaria agregar que a la par de aquello es necesario

una revisién cosmoldgica o cosmocéntrica (Boff, 1996).

De igual manera Kerber (2010) atisba que el giro einsteniano obliga a que
cosmogonicamente se actualicen todas las instituciones, desde la iglesia, la religion,
la historia, la agricultura, hasta la ciencia misma con la intencion de poder arribar al
panenteismo referido a la presencia de Dios en la creacién o en el cosmos vy el
cosmos presente en Dios?’. ElI cambio mental profundo obliga a nunca olvidar al
todo, que la creacion es un proceso permanente, continuo. De modo que un
cristiano ecoldgico reconoce que el prgjimo incluye seres humanos y no humanos,
como en la teologia franciscana, donde el ser humano no est4 encima sino dentro
de la creacion. Recalcando que el mundo no es fruto de su deseo o creatividad, sino
gue el mundo es de Dios. Por lo que no queda de otra que reencausar a la iglesia

hacia lo socio-ambiental?s.

Conclusiones

En este ensayo se ha mostrado como la teologia geol6gico moderna dio pie a las
sociedades ecolégicas anti-holisticas que tienden a ver a los bosques, no a los
arboles, como objetos vivos con derechos o como sujetos con alma, lo que en
tiempos recientes ha dado origen a varias ecosofias y ecofilosofias heréticas. Por
lo que es menester desagregar las formas en que nuestra sociedad occidental se
relaciona con la naturaleza. Al respecto, basicamente existen dos posiciones
teoldgicas, a saber: a) la vision antropocéntrica y b) la vision teocéntrica. Un ejemplo
del antropocentrismo eco-teoldgico se deriva de la idea de cuidar el jardin del mundo
0 cuidar la creacion, puesto que en ocasiones la proteccion del medio ambiente ha

terminado con la muerte del préjimo.

27 E| panenteismo supone imaginar a Dios en formas diferentes de la nuestra.
28 Al parecer esa es la misiva que expresa el papa Francisco en su enciclica Laudato Si (cfr. Beuchot, 2015).
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Mientras que las posiciones teocéntricas, a su vez, se pueden subdividir en tres
niveles: 1) el de la oracion, 2) el de los principios y 3) el de las acciones. El primer
nivel implica que al escuchar a Dios la conciencia se remueve para reflejar en el
exterior lo que en el interior se halla, en este caso a través de la oracion se puede
reconocer el sentido creatural de la naturaleza; respecto a los principios, estos se
pueden hallar en el sentido de humildad que est4 detrds de la afirmacién de la
creaciéon como obra de Dios, ademéas de reconocer que a la humanidad le falta
mucho tiempo para que ella pueda crear su propio sistema solar; asimismo de las
acciones se puede constatar que todavia se encuentran en su fase de busqueda,
puesto que no se trata s6lo de una ecocultura, ya que esa forma social terminaria
por dar motivos para ampliar la separacion entre pueblos, es decir, la naturaleza no
se puede resumir a una “ecologia de jardin”, puesto que la Naturaleza implica

conocer la posicion cosmografica de la Tierra.

Por tales circunstancias, varios han planeado reinterpretar al viejo
judeocristianismo, desde las reinterpretaciones subjetivas para que cada cual cree
sus propios mitos; pasando por consideraciones teleoldgicas a favor de las futuras
generaciones de seres humanos; hasta las teologias cosmogréficas integrales,
como la de Mcpherson que sefala que no debemos olvidar que el cosmos es el
orden y la integridad creados por Dios y que la cultura tecno-cientifica es la
respuesta humana a los mandatos divinos para tener dominio sobre la Tierra, en el

sentido de traer las fuerzas caoticas de la naturaleza al orden.

Al parecer, esta ultima tesis teolégica cosmocéntrica, poco a poco, ha sido la que
ha ganado fuerza, puesto que amar a la naturaleza, desde el cristianismo ecoldgico,
obliga a reconocer que la naturaleza no es producto de la accion humana, asi como
a concebir que la presencia de Dios esta en la creacion y en todo el cosmos y el
cosmos presente en Dios. Como vemos, todo ello implica que la responsabilidad
cristiana debe trascender la forma efimera en que, actualmente, se conceptualiza el
tiempo y el espacio, por lo que hay que recordarle constantemente a ego que no

esta encima sino dentro de la creacion.
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