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Raices procesuales y
ecofeministas del
panenteismo de
Leonardo Boff

Guillermo Kerber*

1. El panenteismo en la propuesta boffiana: un
concepto articulador

La produccién reciente de Leonardo Boff ha
versado, en gran medida, en la consideracion
teolgica de la ecologfa. Tanto en libros como en
articulos y ponencias, la cuestién ecoldgica ha
ocupado un espacio privilegiado.'

La pregunta que hemos intentado responder en
otro lugar es existe algin concepto que pueda
articular el pensamiento teolégico dogmdtico de
nuestro autor? A mi modo de ver, este concepto es
el panenteismo. En Ecologia, mundializagao,
espiritualidade, L. Boff coloca como subtitulo de
la relacién de ecologia y teologia este concepto,
“Ecologia y teologfa: pan-en-tefsmo cristiano™, y
agrupa bajo este titulo la corresponsabilidad del

*  Guillermo Kerber (1957) es uruguayo, doctor en Ciencias
de la Religién (UMESP, Brasil). Es docente de Eticaen la
Universidad Catélica y en la Universidad de la Repiblica
en Montevideo, Uruguay. Coordina el Curso de
especializacién en Ciencias Sociales y Religién en el Insti-
tuto Universitario CLAEH, Montevideo, Uruguay.

1. Sirvan a modo de ejemplo, Leonardo BOFF, “De la
liberaci6n y la ecologia: desdoblamiento de un mismo
paradigma” en Teologia y nuevos paradigmas, Marcio Fabri
DOS ANIJOS, editor, Bilbao, Mensajero, 1999; 1d, Ecolo-
gia: grito da terra, grito dos pobres, Sio Paulo, Atica, 1995
(en adelante citado EGT); Id, Ecologia, mundializagdo,
espiritualidade, Sdo Paulo, Atica, 1993 (en adelante EME);
1d, “Social Ecology: Poverty and Misery” en Ecotheology.
Voices from South and North, David HALLMAN, editor,
New York, Orbis, 1994. Recogemos en este articulo algunos
puntos desarrollados en mi tesis O lugar do ecoldgico na
teologia latinoamericana, defendida en la UMESP en Sdo
Bemardo do Campo en junio de 2000.

cristianismo por la crisis ecolégica, el rescate de
la teologia de la creaci6n; la Trinidad; el Espiritu
Santo para culminar con el pan-en-teismo cristia-
no.? En esta obra germinal, plantea sucintamente
los capitulos que comprenden una asimilacién del
paradigma ecolégico en la teologfa dogmética.

Para Boff el postulado del panenteismo es una
consecuencia de la reformulacién llevada adelan-
te por la cosmologia contempordnea. “La
cosmovisién ecoldgica enfatiza la inmanencia de
Dios. Dios viene mezclado con todos los proce-
sos, sin perderse dentro de ellos... Dios no se
presenta sélo como Creador, sino como el Espi-
ritu del mundo”.? Para nuestro autor, existen di-
versos senderos en la narrativa cosmolégica que
preparan “el adviento consciente de Dios: la rea-
lidad cudntica, el proceso evolucionario césmico,
el carcter procesual y escatoldgico de la natura-
leza, la sacramentalidad de todas las cosas y el
panenteismo”.* ;En qué consiste en concreto éste
Gltimo? “Dios estd presente en el cosmos y el
cosmos esti presente en Dios. La teologia anti-
gua expresaba esta mutua interpenetracién con el
concepto ‘perijéresis’... La teologia moderna
acufi otra expresién, el ‘panenteismo’”.’

El panenteismo, continuard nuestro autor, debe
ser diferenciado del panteismo que no acepta
ninguna diferencia, para el cual todo es idéntico
y todo es Dios. (En qué consiste pues el
panenteismo, en qué se diferencia del panteismo?
“Todo no es Dios. Pero Dios estd en todo y todo
estd en Dios, por causa de la creacién, por la
cual Dios deja su marca registrada y garantiza su
presencia permanente en la criatura (Providen-
cia). La criatura siempre depende de Dios y lo
lleva dentro de si. Dios y el mundo son diferen-
tes. Uno no es el otro. Pero no estidn separados o
cerrados. Estdn abiertos el uno al otro. Se en-
cuentran siempre mutuamente implicados. Si son

Conferir EME, p. 40-52.

EGT p. 234-235.

EGT p. 219. Conferir p. 219-242.
EGT p. 235.
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diferentes es para poder comunicarse y estar
unidos por la comunién y mutua presencia”.f O
como expresa en otra obra “El pan-en-teismo
parte distinguiendo, aunque siempre relacionan-
do, Dios y las criaturas. Uno no es el otro. Cada
cual posee su autonomia relativa, es decir, siem-
pre relacionada™.’

Esta intima relacion entre Dios y la criatura
subraya la transparencia de Dios en el mundo
creado. Aqui nuestro autor retoma los planteos
de Teilhard de Chardin sobre la transparencia o
diafania de Dios. En la perspectiva teilhardiana,
ademds de la trascendencia de Dios y de su in-
manencia, existe otra categorfa, la de la transpa-
rencia.® Y siguiendo con la terminologia
teilhardiana incluird la perspectiva ecoldgica. “En
la verdadera Ecologia, Dios es la tltima y reali-
zadora Esfera de todos los entes y del universo
entero creado, ‘en el cual vivimos, nos movemos
y existimos’ (Hch 17,28): la Teosfera”.?

Si el panentefsmo es consecuencia necesaria
de la asuncién de la nueva cosmologia en la teo-
logia, ésta a su vez verd reformulada en algunos
de sus capitulos por causa de esta acentuacién
panenteista. En particular, ecologia y el
panenteismo obligan a una nueva consideracién
de la teologia de la creacion, la doctrina trinita-
ria, la pneumatologia o doctrina del Espiritu San-
to y la Cristologia.!®

a

EGT p. 236.

7. EME p.52. Hay que destacar aqui por un lado el uso de
guiones en el vocablo (pan-en-teismo) que explicita la rafz
etimolégica de la palabra. Por otro lado la adjetivacién
‘cristiano’. En sus escritos posteriores, nuestro autor hablard
de panentefsmo a secas, sin guiones y sin la adjetivacién.

8. “El gran misterio del cristianismo no es la aparicién sino la
transparencia de Dios en el universo. Oh si, Sefior, no
solamente el rayo que aflora mas el rayo que penetra. No tu
Epifania , Jesiis, sino tu Dia-fania” Pierre TEILHARD DE
CHARDIN, Le milieu divin Seuil, Paris, 1957, p. 162. Ci-
tado por BOFF, EGT p. 236.

9. EGT p. 237.

10. Un estudio en detalle de estos puntos se encuentran en mi

tesis citada en 1.
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2. El panenteismo contemporaneo

A nuestro modo de ver en otras formulaciones
teolégicas, el uso del concepto panenteismo ad-
quiere ribetes que amplian y profundizan la pro-
puesta boffiana.

El concepto panenteismo, recuerda Jay Mac
Daniel,! fue acuiiado, en el siglo diecinueve por
K. F. C. Krause (1781-1832) y significa, literal-
mente, ‘todo en Dios’. Para Mc Daniel, sin em-
bargo, en los dltimos afios, en el contexto de la
preocupacién ecoldgica, el término ha sufrido
una reconceptualizacién, “implica una forma
ecolégica de pensar acerca de Dios en la cual, a
la vez que Dios y la creacién se distinguen, Dios
es entendido como intimamente conectado a la
creacién y viceversa... Lo que hace a Dios
‘Dios’, no es que Dios sea lo menos conectado al
universo sino mds bien que sea el mis conecta-
do”.!? Para el autor, el panenteismo tiene una
doble diferenciacién. Por un lado se distingue del
panteismo estricto que implica una absoluta iden-
tificacién entre Dios y la creacién. Por otro lado,
se distingue también del estricto dualismo que
implica una brecha absoluta entre Dios y la crea-
cién. El panenteismo es, pues la visién de que la
creacién y sus procesos estin de alguna manera
‘en’ Dios, a pesar de que Dios es mas que la
creacion. Si Dios es el Todo Sagrado, entonces el
Todo es, de hecho mds que la suma de sus partes.

El panenteismo, al subrayar la presencia de
Dios en la Creacién puede afirmar como verda-
deras no sélo imédgenes personales sino también
transpersonales de lo Divino. Dios puede ser un
“é1” pero también puede ser una “ella”. De esta
forma, los panenteistas sugieren que un cristia-
nismo ecolégico puede hacer uso de multiplici-

11. Jay MC DANIEL, With root and wings. Christianity in an
age of ecology and dialogue, New York, Orbis, 1995. Las
consideraciones relacionadas con el panenteismo a las que
haremos referencia habian aparecido previamente en
Emerging options in ecological christianity, New York,
State University of New York, 1993.

12. Jay MC DANIEL, With root and wings... p. 97.
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dad de imdgenes. Se puede entonces hablar con
sentido de lo divino como del Misterio y de la
Aventura del Universo, como Uno y del Contexto
ultimo y el Océano césmico, pero también como
Madre, Padre y Oso y Coyote, como lo hacen
algunas etnias aborigenes de América del Norte.
No deberiamos, consecuentemente con este plan-
teo, quedarnos fijos en imdgenes particulares, ya
que esta fijacién podria constituirse en una forma
de idolatria. En lugar de eso, podemos y deberia-
mos ser capaces de aceptar variadas imédgenes,
tolerantes a las necesidades de los otros de ima-
ginar a Dios en formas diferentes de la nuestras.

Pero también en la medida en que Dios puede
ser visto en términos personales, el panenteismo
hace contacto con los puntos de vista biblicos.
Para los panenteistas, asi como para muchos au-
tores biblicos, Dios es “algo parecido” a una
persona, pero no localizado en el espacio o el
tiempo. Es como, dice Mc Daniel, si las criaturas
fuéramos células en un vasto cuerpo llamado
.uniyerso y Dios fuera el Sujeto viviente a quien
el cuerpo pertenece. El Sujeto no estd exacta-
mente fuera del cuerpo, tampoco es igual al cuer-
po. Es la unidad del cuerpo como Alma viviente,
el Alma del universo."?

Como cristianos, los panenteistas toman esta
linea personalista de pensamiento y dan un paso
mds adelante. La vida divina no es sélo algo
parecido a una persona sino algo parecido a Je-
sis de Nazaret. Esto no significa, en esta pers-
pectiva que Jesiis sea el Gnico camino hacia
Dios, sino que en la compasion y el perdén que
vemos en Jests, particularmente cuando la com-
pasion y el perdén son amplificados en la figura
de un Cristo todocompasivo, nos asomamos al
corazén mismo de lo Divino. De esta forma, la
palabra Cristo puede ser usada como un nombre
para Dios, en cuyo caso el cuerpo de Cristo no
deberia ser simplemente la iglesia cristiana sino
el universo entero.

13. Conferir Jay MC DANIEL, With root and wings... p. 99.

3. Del panenteismo al ecofeminismo

El mundo, o més ampliamente el universo,
como cuerpo de Dios, al que hace referencia Mc
Daniel, ha sido uno de los temas profundizados
por las tedlogas ecofeministas.'*

Sallie Mc Fague, por ejemplo, en este senti-
do, recurre al concepto de Cristo césmico para
nombrar a Dios presente en la historia de la
creacion en su capacidad sanadora. Dios como
Cristo identifica el sufrimiento de todos y cada
uno de los seres vivientes del planeta y busca el
bienestar de todos.!” En otra obra Mc Fague
complementa los modelos de Dios en el mo-
mento actual, que caracteriza como era
ecoldgica y nuclear, con Dios como madre, Dios
como amante, Dios como amigo — amiga.'®La
autora se preocupa por aclarar que estas image-
nes son modelos, metidforas. Esto significa que
Dios no puede identificarse directamente con
los modelos, pero éstos ayudan a comprender
otros aspectos de Dios que han sido ocultos por
las concepciones tradicionales.

El modelo del mundo como cuerpo de Dios
que subraya Mc Fague, es una metéfora con fuer-
tes implicaciones. Por un lado se distingue fuer-
temente del modelo de Dios como rey o modelo
mondrquico. En estas imdgenes Dios estd separa-
do del mundo, en la cima de éste con poder y
dominio. Por otro lado, la imagen del mundo
como cuerpo de Dios, es panenteista . El conoci-
miento, la accién y el amor de Dios adquieren
otras connotaciones en la metidfora del mundo
como cuerpo Dios. Dios conoce el mundo de

14. Sallie MC FAGUE, The body of God, Philadelphia, Fortress
Press, 1993. Confiera también por ejemplo Gabriele
DIETRICH, “The world as the body of God”, en Rosemary
RUETHER, Women healing earth, p.82-98; Eleanor RAE,
Women, the Earth, the Divine, New York, Orbis, 1994.

15. Sallie MC FAGUE, The body of God, Philadelphia, Fortress
Press, 1993, p. 159-191 citado por Jay MC DANIEL, With
root and wings... p.100.

16. Salie MC FAGUE, Modelos de Dios. Teologia para una
era ecoldgica y nuclear, Santander, Sal Terrae, 1994, p.
126-298.




manera inmediata, a través de un conocimiento
empdtico. La accién de Dios en el mundo es in-
terior y solicita. Dios actia en y a través del
complejo proceso evolutivo fisico e histérico
cultural, Dios cuida del mundo pero a la vez
Dios estd en peligro, Dios ama los cuerpos, El
mal es responsabilidad de Dios. Dios sufre y
goza con cada criatura.!’

Eleanor Rae, por su parte, vincula el mundo
como cuerpo de Dios con la propuesta de Jiirgen
Moltmann de la Schekhind. “Aunque Moltmann
no habla de la creacién como el cuerpo de la
divinidad, su teologia podria desarrollarse en esa
direccién en su entendido de que la Creacién es
la presencia de Dios. El ve en la Schekinh4, la
presencia femenina de la Divinidad en la Kabala,
la directa presencia de Dios en el mundo material
y en cada cosa individual en é1”.'8

La visi6én panenteista implica un aspecto més.
La afirmacién de que Dios es algo parecido a
Cristo podria dar la impresién de que hay un
acento artropomérfico-en la . concepcién
teolégica. Los panenteistas lo ven de forma dife-
rente. Con Thomas Berry, creen que animales,
plantas, células y protones estdn imbuidos de
interioridad. De esta forma, mds que
antropomorfismo, el panenteismo es més bien
biomorfismo o cosmomorfismo. La perspectiva
es antropomorfica sélo en el sentido de que toma
una particular potencialidad humana, la de la
compasién, que bien puede tener otros paralelos
en otros animales e imagina que esta potenciali-
dad se realiza plenamente, infinitamente en la
interioridad divina.'®

El acento que Mc Daniel pone en la compa-
si6én de Cristo, como elemento central de la re-

17. Sallie MC FAGUE, Modelos de Dios... p. 126-129.

18. Eleanor RAE, “Women, the Earth, the Divine”, New York,
Orbis, 1994, p. 73. Con respecto al mundo como cuerpo de
Dios, lo desarrolla en todo este apartado titulado “El uni-
verso como cuerpo de la Divinidad” (p.71-73). Moltmann
habia recurrido al concepto de schekin4 en su obra Dios en
la Creacidn, Salamanca, Sigueme, 1987.

19. Jay MC DANIEL, With root and wings... p. 100.
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dencién, se expresa en contenidos de cuidado de
la creacién: “Cuando nos sentimos impulsados a
conservar la tierra y proteger la vida silvestre, a
ser compasivos con los animales y dialogar con
las plantas, a ser sensibles a los paisajes y movi-
dos por las puestas de sol, estamos impulsados
por la Sabiduria Sagrada, cuyo cuerpo real es la
creacién en sf misma”. La cita podria dar lugar a
una profunda critica basada en su perspectiva
conservacionista, bucélica y roméntica. Pero para
el autor esta compasién con la creacién va unida
a una preocupacién por la justicia social, como
expresa en los parrafos siguientes. “Cuando, en
medio de la innecesaria y chocante violencia de
nuestras comunidades humanas, nos sentimos
llamados en medio de innumerables dificultadas,
a ayudar a crear comunidades alternativas que
son justas en sus relaciones entre los humanos y
sostenibles en sus relaciones con la Tierra, somos

- igualmente llamados por la Sabiduria Sagrada”.?

Ruether, por su parte expresa respecto a la
compasién, “La compasién por todos los seres
vivos llena nuestros espiritus, haciendo caer la
ilusién de la separacién. En este momento pode-
mos encontrar la matriz de la energia del univer-
so que sostiene la disolucién y recomposicién de
la materia también como un corazén que nos
conoce mejor que nosotros mismos. Existe tam-
bién una conciencia que recuerda, mira y recon-
cilia todas las cosas como los tedlogos
procesuales creen? Ciertamente”.?!

Una consecuencia obvia de lo anterior es la
doble afirmacién de que la creacién estd en Dios
y Dios estd en la creacién. Aqui McDaniel desa-
rrolla la idea del Espiritu Santo presente dentro
de nosotros siempre. La Creaci6n es considerada
como un proceso permanente. No como algo que
ocurri6 simplemente en el pasado. Estd ocurrien-
do en el presente y ocurrird en el futuro.

20. Jay MC DANIEL, With root and wings... p. 101-102.

21. Rosemary Radford RUETHER, Gaia & God. An
ecofeminist theology of Earth healing, London, SCM Press,
1993 (en adelante citada “G&G”) p. 252 — 253.
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La perspectiva de la creacién como proceso,
mencionada arriba, estd directamente vinculada
a la teologia procesual. Mc Daniel, McFague y
Ruether en reiteradas ocasiones mencionan a la
teologia procesual como una de las fuentes de la
nueva teologia ecolégica.?? Ruether, por ejemplo,
presenta la teologia procesual como la teologia
desarrollada entre otros por John Cobb y
Marjorie Suchocki, a partir del trabajo de A. N.
Whitehead. Como propuesta teolégica tiene mu-
chas afinidades con el pensamiento de Teilhard
de Chardin. “Como Teilhard, la teologia
procesual ve un elemento de ‘mentalidad’ presen-
te incluso en los movimientos de las particulas
subatémicas. ‘Mentalidad’ es la capacidad para
interactuar que se torna crecientemente
autodeterminante y consciente a medida que la
materia se organiza a si misma en estadios suce-
sivos de complejidad organizacional”.??

Por otro lado, en la perspectiva de esta teologia,
cada ser, cada entidad tiene su propia subjetividad.

22. Conferir por ejemplo Jay MC DANIEL, With root and
wings... p. 101-102, 110-112, 206-207. En esta dltima co-
menta un curso que realiz con John Cobb y sefiala “Cobb
explicaba que, segiin la perspectiva de la cosmologia de
Whitehead, es posible que los seres vivos continden su
existencia después de la muerte, no sélo como objetos en
los recuerdos de aquéllos que vienen luego de ellos, sino
también como sujetos autoconscientes” (p. 207). Lo que
llama la atencién a McDaniel es que Whitehead, un
renombrado filésofo de la ciencia y matemdtico estuviera
abierto a las posibilidades de un mundo “més encantado™.
Y mis adelante va a relacionar este re-mitologizacién con
la perspectiva de los pueblos indigenas de los Estados Uni-
dos.

23. Rosemary Radford RUETHER, “G&G”... p. 246. La
bibliografia citada aqui es COBB, John GRIFFIN, David
RAy Process Theology: An introductory exposition,
Philadelphia, Westminster Press, Philadelphia, 1976 y
SUCHOCKI, God — Christ — Church: a practical guide to
process theology, New York, Crossroads, 1989. El texto
matricial es Alfred Nort WHITEHEAD, Process and reality:
an essay in Cosmology, New York, Macmillan, 1929, p.
519-533. En el capftulo 3 de nuestra tesis profundizamos
el concepto de “mente” en otro pensador que serd suma-
mente significativo en el desarrollo de la ecologfa: Gregory
Bateson. La importancia que le concede a la temética apa-
rece desde el titulo de su obra, Pasos hacia una ecologia
de la mente, Buenos Aires, Lohlé, 1972.

Se adapta el proyecto de Dios actualizando una
posibilidad que puede s6lo parcialmente llenar ese
proyecto y puede incluso torcer ese proyecto en
opciones negativas que son destructivas. De aqui
que el Dios de la teologfa procesual atrae, seduce,
pero no es coercitivo. Ofrece continuamente nue-
vas posibilidades pero la eleccién pertenece a las
entidades existentes que pueden negar sus propias
mejores opciones. Existe libertad y riesgo en la
creatividad divina y con el riesgo la posibilidad
del mal. Esta posibilidad del mal incrementa a
medida que la conciencia y el poder crece en las
entidades existentes.

Estas opciones de los seres, son tomadas por
el ser de Dios como la “naturaleza consecuente”
de Dios. De ahf que la realidad de Dios es mol-
deada a través de la interrelacién con los seres
que se actualizan a si mismos. De esta forma,

_ Dios no sélo atrae y ofrece una nueva vida sino

que también sufre, experimentando el dolor de
las opciones destructivas asi como el placer de
las buenas opciones.

Los tedlogos procesuales también postulan que
esta naturaleza consecuente de Dios, que refleja
la memoria de todo lo que ha sido, es tomada de
alguna manera dentro de la “naturaleza primor-
dial” de Dios, no sélo preservando de forma in-
mortal todo lo que ha sido, sino también incorpo-
réndolo en la visién total de lo que podria y de-
beria haber sido, para reconciliar los males y las
oportunidades perdidas de la historia. De esta
forma, todo lo que ha sucedido no sélo es recor-
dado en el ser eterno de Dios sinc que también
es redimido.?

La perspectiva procesual panenteista tiene otras
derivaciones. Un cristianismo ecoldgico enfatiza
que el préjimo incluye también seres humanos y
no humanos. La presencia de Dios, del Espiritu

24. Rosemary Radford RUETHER, “G&G”... p. 246-247. La
referencias para esta parte es Marjorie SUCHOCK]I, The
end of evil: process eschatology in historical context,
Albany, State University of New York Press, 1988, p. 97-
114.
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Santo que posibilita el amor a s{ mismo y al pré-
jimo, adquiere de esta forma perspectivas mds
amplias. Entre ellas, puede ser subrayada la pers-
pectiva sanadora. “La tarea apropiada para la igle-
sia cristiana deberia ser proteger el cuerpo de
Cristo, ser una fuerza sanadora en su medio”.”.
Esta dimensi6n y tarea sanadora ha sido una de las
profundizadas por la perspectiva ecofeminista. De
hecho, la sanacién, es la contrapropuesta feminis-
ta, o tal vez mejor eco — feminista al dominio
masculino de la creacién.

Pero antes de subrayar perspectiva sanadora,
detengdmonos en la conceptualizacién del
ecofeminismo. Ruether lo presenta de la siguien-
te forma: “ecologia y feminismo, puestos juntos
en la perspectiva unificada del ecofeminismo,
proveen la perspectiva critica desde la que busco
evaluar la herencia de la cultura occidental y
cristiana”.? Pero la articulacién que hace
Ruether de ecologia y feminismo no es de cual-
quier ecologia ni de cualquier feminismo. En
primer lugar frente a la ecologia biolégica y la
ecologia social, opta por la ecologia profunda, en
el sentido de que ésta examina los patrones sim-
bélicos, psicoldgicos y éticos de las relaciones
destructivas de los humanos con la naturaleza y
explora las formas de crear una conciencia y
cultura mas holisticas. En segundo lugar frente al
feminismo liberal y el feminismo socialista opta
por el feminismo radical que ha insistido en la
necesidad de analizar los patrones de la cultura y
la conciencia que sostienen la dominacién mas-
culina y la violencia contra las mujeres. El
ecofeminismo pone juntos estos estudios de la

25. Jay MC DANIEL, With root and wings... p. 99.

26. Rosemary Radford RUETHER, “G&G”... p.1. Resumimos,
en los proximos pérrafos la presentacién que hace la autora
en las paginas siguientes. En otra obra lo expresa de la
siguiente manera “He buscado explorar las interconexiones
entre ecologia y feminismo, las interconexiones entre la
dominaci6n de las mujeres y la dominacién de la naturaleza,
o ecofeminismo y cémo la religién interjuega en esta
conexidn, tanto en formas positivas y negativas” Rosemary
Radford RUETHER, Women healing Earth, New York,
Orbis, 1996, p. 1.
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ecologia y el feminismo en sus formas profundas
y explora c6mo la dominacién del varén sobre la
mujer y la dominacién de la naturaleza estdn
interconectados, tanto en la ideologia como en
las estructuras sociales.

El objetivo primero del ecofeminismo es,
para Ruether, la sanacién de la tierra. Esta
sanacion es integral, incluye una relacién sana-
da entre hombres y mujeres, entre clases y na-
ciones, entre los seres humanos y la tierra. Esta
sanacién es posible sélo a través del reconoci-
miento y la transformacién en la forma en que
la cultura occidental, apoyada en parte por el
cristianismo, ha justificado la dominacién del
varén sobre la mujer. La relacién sanada entre
los seres humanos y con la tierra requiere de
una nueva conciencia, una nueva cultura simbé-
lica y una nueva espiritualidad. A la vez, la
creacién de un mundo sanado implica la articu-
lacién de espiritualidad y politica.” Estas supo-
nen a su vez una nueva narracién. Las narracio-
nes.cldsicas de la creacidn, la destruccién del
mundo, el pecado y el mal, estdn imbuidas para
Ruether de un patriarcalismo. Para que las tra-
diciones del Pacto y la sacramental puedan ser-
vir de base de una verdadera espiritualidad y
ética ecoldgica requieren ser reinterpretadas.?

4. El “sueiio de la tierra’:
narracién, religion y ética

La nueva narracién que exige Ruether, es, para
Mc Daniel, uno de los aportes que Thomas Berry
hace a la teologia ecoldgica. “;Qué agrega el
pensamiento de Thomas Berry al panenteismo?
Dos cosas vienen a mi mente. En primer lugar, le

27. Conferir Rosemary Radford RUETHER, “G&G”... p. 205—
274.

28. El andlisis de las narraciones de creacién, destruccion,
dominacién y pecado estd presentado en las tres primeras
partes del libro. Conferir Rosemary Radford RUETHER,
“G&G"... p.15-200. La cuarta parte, titulada “Sanacién”,
procura la reinterpretacion de las dos tradiciones aludidas.
Conferir también p. 205-274.
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agrega una narracion... En segundo lugar, el pen-
samiento de Berry le agrega perspectiva a la
nocién panenteista del atractivo de Dios”.?

Para Berry, “estamos ahora entrando, en un
nuevo periodo histdrico, periodo que podriamos
designar como la era ecolégica”.® Sin embargo
la entrada no es total, estamos en un momento
“de tanteo”, dice Berry, pre—paradigmatico, di-
riamos nosotros.

Berry opina que los problemas vividos en los
dltimos dos siglos han sido causados, en buena
medida por nuestros modos de pensar, modos li-
mitados. Estos modos de pensar han estado mar-
cados por la referencia cientifico-tecnolégica. La
era ecoldgica, en la cual estamos ahora penetran-
do, es una era opuesta, aunque complementaria,
que sucede a la era tecnoldgica. A diferencia de
ésta, caracterizada en buena medida por el desen-
cantamiento del mundo, la era ecolégica fomenta
una profunda conciencia de la presencia de lo
sagrado en cada realidad del universo.*!

De esta forma, la era ecoldgica es también una
nueva era religiosa, vinculada, dice Berry con la
economia. Para €él, economia y religién son dos
aspectos de un unico proceso de la tierra. Si la
economia aparece como la causa mis inmediata
de la ruptura del mundo natural, la fuente tltima
de ese modelo econémico debe hallarse en el
contexto religioso—cultural de donde emergié
nuestra actual economia. Tal vez por eso, sefiala
el autor, hoy, cuando corre peligro la propia fuen-

29. Jay MC DANIEL, With root and wings... p.103-104. Mc
Daniel cita en reiteradas oportunidades a Berry como uno
de los tedlogos procesuales que incorporan la perspectiva
ecoldgica a su discurso. Conferir por ejemplo p. 3, 4243,
77— 88, 110-112. En las pédginas 103-104 desarrolla
especificamente los aportes que Berry realiza al
panenteismo.

30. Thomas BERRY, O sonho da terra, Petrpolis, Vozes, 1991,
p- 55. El titulo del libro es la sintesis del nuevo cédigo
cultural que Berry plantea que debe emerger en la era eco-
l6gica. El suefio es “un proceso intuitivo, no-racional, que
ocurre al despertarnos a los poderes numinosos siempre
presentes en el mundo fenoménico en el que vivimos, po-
deres que se posan sobre nosotros en momentos de intensa
creatividad” (p. 214)

31. Conferir Thomas BERRY, O sonho da terra... p. 57-60.

te de nuestro sentido de lo divino, no se oiga
ninguna firme protesta religiosa o pronuncia-
miento ético contra la agresién industrial a la
tierra, la degradacidn de sus sistemas vivos o la
amenaza de extincién que acecha a tantas forma
elevadas de vida. Porque ese modelo econémico
surgi6 y se desarroll$ en una civilizacién de
matriz biblico-cristiana.*

La reformulacién teolégica que propone el au-
tor implica, en primer lugar, recuperar el sentido
del caricter sagrado del mundo natural como la
primera revelacién de la Divinidad. En segundo
lugar, sefiala que es necesario disminuir el énfasis
puesto en la experiencia de la redencién para co-
locar mayor énfasis en los procesos de creacién.
Sin embargo, la concepcion clésica de la inmanen-
cia divina tiende a apartarnos de la dimensién
sagrada de la tierra en si misma. Pasamos, dice
Berry, muy de prisa del orden meramente fisico de
las cosas a la presencia divina dentro de ellas.
Antes de llevar a cabo este pasaje, que reconoce
como importante, subraya que aiin es mds impor-
tante que se desarrolle un sentido de la realidad y
dignidad del mundo natural en si mismo. Es en
este nivel en que la dimensién de la transparencia
divina completa las categorias de inmanencia y
trascendencia. Hablar de transparencia de la mate-
ria o hablar de alborada c6smica del universo sig-
nifica abordar cuestiones consideradas por todas
las culturas a lo largo de la historia.®

32. Thomas BERRY, O sonho da terra... p. 90-92. Aqui Berry
recoge el desaffo planteado por L. White, que en un
revolucionario artfculo de 1966 acusa al judeocristianismo
de la actual crisis ecolégica (coferir Lynn WHITE, Jr. ”
The historical roots or our ecologic crisis”, en Science
(1966) vol 155, Number 3767). Dice Berry: “Esa tan ur-
gente cuestion teol6gica, en cuanto sé, jamas fue abordada
efectivamente, a pesar de la acusaci6n de Lynn White jr.: el
cristianismo tiene una inmensa carga de culpa por la actual
situacién del medio ambiente” (p. 92). A nuestro modo de
ver, la reflexién que hace Moltmann en el capitulo 2 de
Dios en la Creacidn, responde satisfactoriamente al planteo
de White, retomado por Berry.

33 .Thomas BERRY, O sonho da terra... p. 91-93, 99. Las
apreciaciones referidas a la transparencia son tomadas de
Brian SWIMME, The universe is a green dragon: A cosmic
creation story, Santa Fe, N. M. Bear & Co, 1984.
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A la recuperacién de la dimensién religioso —
sagrada de la naturaleza llevada adelante por la
nueva era ecoldgica a la que estamos entrando se
agrega un imperativo ético, ya que, segin el au-
tor, es claro que la tierra estd ordenando a la
comunidad humana que asuma una responsabili-
dad jamds atribuida a cualquier generacién pre-
cedente. La tierra insiste para que asumamos
mayor responsabilidad, proporcional al mayor
conocimiento que nos fue comunicado. Respon-
sabilidad y conocimiento se articulan para que a

través de una respuesta y una comprensién coo-
perativa, sean encauzadas las fuerzas que aca-
rreardn un adecuado desarrollo del proceso de la
tierra. Para Berry, ésta es la suprema leccién de
la Fisica, la Biologia y las ciencias en general,
asi como es también la suprema sabiduria de los
pueblos tribales y la leccion fundamental de las
grandes civilizaciones de todos los tiempos.** En
esta labor de reconstruccién del conocimiento, la
ecologia puede ser considerada como la més sub-
versiva de las ciencias.*

34. Conferir Thomas BERRY, O sono da terra... p. 60-62.
35. Thomas BERRY, O sono da terra... p. 215.






