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Introduccién

Después de dar una charla sobre la crisis climatica, casi siempre hay una persona que me pregunta: “¢Crees
que todavia hay esperanza o ya es demasiado tarde?”. La busqueda de una respuesta auténtica, desde mi
propia vida y desde las narrativas espirituales que me sustentan, me ha impulsado a escribir este articulo. ;: Qué
significa repensar la esperanza en el contexto de una destrucciéon del planeta casi irreversible? ; Qué significa la
crisis ecoldgica para pensar sobre la esperanza en perspectiva teoldgica, especificamente desde Latinoamérica?

Creo que el concepto de la esperanza misma estd en crisis, pero por razones muy diferentes a las que
senalaron algunos te6logos de la liberacién hace no mucho tiempo. En el 2009, el tedlogo John Sobrino noté
que el concepto de esperanza estaba siendo cuestionado: “La utopia y la esperanza estaban vivas, pero el
capitalismo las adulterd”, escribe, nombrando la conviccién del “fin de la historia” de Fukuyama, y el “fin de
los grandes relatos” de la posmodernidad.[1] Similarmente, su colega Joao Batista clamaba que “la muerte de
las utopias, el vaciamiento de esperanza no nace de una situacién de desesperacién, escepticismo, de
horizontes oscurecidos, (sino) traduce mds bien una situacién de euforia”.[2] Cita un estudio en que dos
tercios de las personas en Europa se declaran felices con la situacién que viven y que, por lo tanto, ya no
desean cambios. Concluye que eso es significativo en nuestro contexto: “Los tnicos limites a la empresa
humana son las leyes cientificas-bioldgicas”.[3]

Estos tedlogos de la liberacién critican la facilidad con que la esperanza habia sido declarada como
“innecesaria”, negando el deseo de un horizonte de cambios o una utopia. No obstante, reivindican que la
esperanza sigue siendo mds esencial que nunca para la clase de personas las pobres, sujeto que la teologia de la
liberacién ha puesto en el centro de la teologia. La apuesta que la globalizacién iba a traer el “mejor de los
mundos pensables” (idea de Leibniz) no ha sido verdad para la mayoria de las personas excluidas en un
modelo que ha exacerbado las desigualdades.

La reivindicacién de la esperanza de los tedlogos y las tedlogas de la liberacién se relaciona con la
disconformidad del mundo en que vivimos, pues ella es imprescindible para la transformacién. La esperanza,
sin embargo, ha sido un concepto de tensién en la filosofia, donde efectivamente se alaba como el suefo del
ser humano despierto que puede impulsarlo hacia un futuro mejor (Aristételes, Bloch), pero también se
desprecia como lo peor del ser humano en su tendencia estdtica y de desmovilizacién (Nietzsche).[4] La
ultima tendencia paralizante frente a la crisis ecoldgica se nota en muchas iglesias, que asocian la crisis con el
apocalipsis, concluyendo que “ya no hay nada que hacer”, o hasta “que es mejor no hacer nada, ya que va a
venir Jestis”: una esperanza que paraliza.

La teologia de la liberacion, por el contrario, da a la esperanza un significado profundamente histérico, y se
concentra en un nuevo sujeto de esta esperanza, los y las pobres:

Los pobres hacen renacer la utopia, tan valorado en tiempos de Bloch, y tan desvalorizada ahora por la posmodernidad. Y
ademds la plantean de manera precisa. Utopfa es la vida digna y justa de las mayorfas, no el ideal -imposible- de perfeccion
social y politica, pensada desde la abundancia.[5]

Terry Eagleton complementa en su libro Esperanza sin optimismo que esta nocién de esperanza ut6pica
contrasta con el optimismo. Segin Eagleton, el optimismo es un rasgo tipico de la ideologia de la clase
dominante, y puede instalar como creencia, sin ningtin fundamento, que las cosas tienden a resultar bien.[6]
Sin embargo: “Uno puede tener esperanza sin el sentir que las cosas generalmente suelen a salir bien”.[7] Por
otro lado, la esperanza si necesita algunas razones para creer que, aunque muy improbable, el cambio deseado

« . » « . . . . . »
es “posible”: “Es irracional esperar por algo imposible, pero no por algo grandemente improbable”.[8]
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En términos de minimas razones para la esperanza, la crisis climdtica-ecolégica significa un desatio, porque
nos ha puesto un horizonte en que “el tiempo mismo se nos acaba”. Segun la comunidad cientifica, dentro de
una década, mds o menos, terminard el tiempo para poder evitar que el proceso del cambio climético se
descontrole hacia unos procesos irrevertibles que nos llevarian a la extincién como especie. Y los cambios
drasticos que se deben hacer en estos afios que nos quedan son tan inmensos que mucha gente se pregunta si
“la esperanza en un cambio” no es més bien una ilusién.

En la epistemologia de la teologia de la liberacién existe la conviccién de que la esperanza estd a la base del
despliegue del proceso liberador de los y las pobres, pero especialmente enfocado en el nivel histérico
humano. ;Qué significa para el concepto esperanza si en la perspectiva histérica incluimos la historia de la
naturaleza misma? ¢Qué significa la esperanza en estos tiempos desde una perspectiva de las personas
marginalizadas? ¢Puede la naturaleza ser vista como el nuevo pobre? ;Espera la naturaleza con nosotros y
nosotras su salvacién?

Nuevo contexto y paradigma

Quienes han reflexionado mas sobre el significado del contexto de crisis ecoldgica para la esperanza son los
te6logos Leonardo Boff y Jirgen Moltmann. Por otro lado, existe una corriente de pensadores ligada al
budismo e al hinduismo quienes también la han pensado desde otro dngulo, y uno de ellos es Raimon
Panikkar. Todos estos pensadores estdn en didlogo con lo que llaman “el nuevo paradigma en la ciencia
cosmoldgica”: la historia del universo y el lugar de la vida en la tierra, incluyendo la historia humana.

El nuevo paradigma es nuevo en sentido relativo, porque tiene como lema algo que los pueblos originarios
de América Latina ya habian incorporado en sus cosmovisiones desde hace miles de afos: que la tierra no es
nuestra, sino que nosotros y nosotras somos de la tierra. La llamada “nueva cosmologia” muestra cémo los
seres humanos somos parte de la inconmensurable historia de evolucién del universo, la parte que se mira a si
misma, que se ha vuelto autoconsciente.[9] El cientifico Carl Sagan solfa decir que “somos polvo de estrellas
reflexionando sobre estrellas”.[10]

Lo que es nuevo en esta cosmologia cientifica son los descubrimientos sobre el origen del universo y el
hecho de que éste estd en un continuo movimiento de expansién. Este hallazgo significa, segtin el matematico
Brian Swimme, un nuevo giro copernicano:

Me refiero a la transformacion radical de la imagen del mundo que va produciendo el relato cédsmico de nuestro origen y
desarrollo en la medida en que va penetrando en la conciencia humana. Cuando hablo de nuestro origen y desarrollo no me
refiero solamente a la especie humana, sino al origen y el desarrollo de todo el Universo. Hemos descubierto algo que encierra
enormes posibilidades. No podemos seguir considerando al Universo como producto del choque casual de distintos elementos
ni como un mecanismo determinista. El Universo considerado como un todo se parece mis bien a un ser en proceso de
crecimiento.[11]

Lo impresionante de este paradigma, que parte del descubrimiento de Einstein de que la materia y la
energia son una sola entidad, es que la consciencia o inteligencia y la materialidad no se pueden separar. En
este sentido, Boff describe cdmo la tierra y la humanidad forman una tnica entidad: “es decir un tnico ser,
complejo, diverso, contradictorio y dotado de gran dinamismo, (...) al que el conocido cientifico James
Lovelock denominé «Gaia»”.[12] En este sentido, cabe destacar lo siguiente:

Tal afirmacién presupone que el ser humano no se limita a «estar» sobre la Tierra. No es un peregrino errante, un pasajero
venido de otras partes y perteneciente a otros mundos. No. El ser humano, como homo (hombre), viene de humus (tierra
fértil). El es Adén (que en hebreo significa «el hijo de la Tierra» nacido de Adamah (Tierra fecunda). El es hijo ¢ hija de la

Tierra. Més atin: él es la propia Tierra en su experiencia de consciencia, de libertad y de amor.[13]
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Lo revolucionario de esta nueva cosmologia es que cuestiona la historia humana como separada de la
historia de la naturaleza. Me pregunto: ¢Qué significa esto para la esperanza, éste dnimo que Eagleton
describe como “tipicamente humano”?[14] ¢Podemos “naturalizar la esperanza” ;O tendriamos que decir
que los seres humanos sozos el universo esperanzado?

La cosmologia de Thomas Berry y Brian Swimme sugiere que la esperanza es una parte constitutiva de la
realidad, ya que la creatividad evolucionaria tendria un impulso hacia una era ecoldgica.[15] Segun Eagleton,
el pensamiento de Ernst Bloch también da un estatus ontoldgico a la esperanza:

No es solo que uno debe tener razones materiales para la esperanza, pero esa esperanza para Bloch estd en algin sentido una
dindmica objetiva en el mundo [sic]- no solo en la historia humana, de hecho, sino en el cosmos mismo.[16]

Como Brian Swimme, Bloch insintia que esta esencia esperanzadora empuja el universo, incluyendo la
humanidad, a un futuro mejor. La esperanza en este sentido estd vinculada a su resultado esperanzador.
Eagleton llama a Bloch un “vitalista romantico” por esta conviccién, porque segin €l, esa ontologia de la
esperanza no toma suficientemente en serio el sufrimiento del mundo. Concuerdo con que es complejo
mantener esta vision frente a la destruccién ecoldgica que vivimos pues, aunque la realidad evoluciona, no
necesariamente evoluciona para ser un lugar bonito, recuerda Eagleton.[17]

¢Cémo repensar la esperanza en la practica, desde la nueva cosmologia, sin caerse en una posicion
romdntica? En esta busqueda recurro a la Teologia de la Esperanza de Jirgen Moltmann, con su concepcién
cristiana de “esperanza contra toda esperanza’, y la dejo dialogar con conceptos de la esperanza desde Raimon
Panikkar, quien propone una manera espiritual de asumir la esperanza en la realidad presente. Ambos usan el
concepto “esperanza activa”, pero desde dngulos diferentes. Luego de contrastar estas dos posiciones, hago un
balance desde la teologia de la liberacién clasica, y complemento con aspectos de la teologia ecofeminista.
Creo que las voces de mujeres traen elementos nuevos que pueden hacer puentes entre las dos posiciones
teoldgicas presentadas y, ademds, renovar nociones importantes de la teologia de la liberacién.

La esperanza activa de Moltmann

Jiirgen Moltmann, te6logo aleman protestante, escribié su obra mas conocida acerca de la centralidad de la
esperanza en la teologia cristiana, vinculdndola con la escatologia:

Mas, en realidad, escatologfa significa doctrina acerca de la esperanza cristiana, la cual abarca tanto lo esperado como el mismo
esperar vivificado por ello. En su integridad, y no sélo en un apéndice, el cristianismo es escatologfa; es esperanza, mirada y
orientacién hacia adelante, y es también, por ello mismo, apertura y transformacion del presente. Lo escatoldgico no es algo
situado al lado del cristianismo, sino que es, sencillamente, el centro de la fe cristiana.[18]

Moltmann problematiza el efecto paralizador de una cierta interpretaciéon de la esperanza, porque
reconoce que la escatologia ha sido usada para desmovilizarnos. En este sentido, critica un concepto de
esperanza ahistérica y metafisica. Para Moltmann, la esperanza cristiana tiene su fundamento en la fe en el
Dios de Jesus, quien viene no tanto de un mis alld del tiempo, sino de un mis alld ez el tiempo. Dios, dice
Moltmann con Bloch, “tiene el futuro como caricter constitutivo”;

Un Dios que, en consecuencia, no podemos tener dentro de nosotros o por encima de nosotros, sino, en puridad, tan s6lo
delante de nosotros, un Dios que sale a nuestro encuentro en sus promesas para el futuro y al que, por tal motivo, no lo
podemos tampoco “tener”, sino sélo aguardar en una esperanza activa.[19]
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Segun Moltmann, mucha escatologia cristiana ha perdida su potencial movilizador, revolucionario, y
critico, por haber proyectado la esperanza cristiana en un mds alld fuera de este mundo. “El otro mundo”
segtin los evangelios, sin embargo, es nuestra realidad transformada: es el mundo de Jesucristo. Aunque se
trata del mismo lugar en que vivimos, este mundo entra en total colisién con la realidad experimentable en el
presente:

En todo el nuevo testamento la esperanza cristiana se dirige a lo que todavia no se ve; es, por ello, "esperar contra esperanza’;
por esa razdn, condena lo visible y lo ahora experimentable, presentdndolo como una realidad perecedera, como una realidad
abandonada de Dios, que nosotros debemos dejar atrds.[20]

En su apuesta por la promesa desde el futuro, Moltmann rechaza fervientemente teologias que proponen
buscar a Dios en el “presente eterno”, o en la experiencia de momentos de eternidad en la naturaleza.
Advierte que esta visién, al no reconocer ni el nacimiento ni la destruccién, inmoviliza. Destaca la
importancia en las narrativas biblicas de la nocién de promesa de Dios de “un cielo nuevo y una tierra nueva”,
indicando transformacién radical desde el futuro.

En Dios en la Creacion, Moltmann matiza varias de las convicciones que expresa en Teologz’a de la
Esperanza. En respuesta a la gran separacion entre Dios y el mundo natural que se ha desarrollado en la
tradicion cristiana, Moltmann habla de la necesidad de ver la inmanencia de Dios en el mundo por medio de
su Espiritu.[21] Sin embargo, mantiene su fidelidad a la idea de que el trabajo salvifico de Dios no se
encuentra en teologias que buscan la presencia de Dios en el aqui y el ahora. La esperanza de la fe es
“apasionamiento por lo posible”, dice con Kierkegaard, o “por lo posibilitado™:

Por esto la fe, cuando se dilata hasta llegar a la esperanza, no aquieta, sino que inquieta, no pacifica, sino que impacienta. (...)
Paz con Dios significa discordia con el mundo, pues el aguijon del futuro prometido punza implacablemente en la carne de
todo presente no cumplido.[22]

El pecado para Moltmann tiene que ver con el rechazo de esta promesa y el abandonar la esperanza.
Interpreta “abandonar la esperanza” en el doble sentido de creer que la promesa ya ha llegado -presuncién- o
de que nada puede cambiar -desesperaciéon-: “La presuncién es una anticipacién inoportuna, arbitraria, del
cumplimiento de lo que esperamos de Dios. La desesperacién es la anticipacién inoportuna, arbitraria, del no
cumplimiento de lo que esperamos de Dios”.[23]

En estas dos maneras de rechazar la esperanza reconocemos tanto la idea de haber alcanzado “el fin de la
historia”, como se ha sefialado en la cita de Batista al inicio de este articulo, como la desesperacién de iglesias

g
. « » . . .
que dicen que “ya no hay nada que hacer”. Sin embargo, llamar a esta actitud pecado suena duro en vista de la
situacién que vivimos. Pienso en las veces que, con panico, me imagino el fin de toda la especie humana, de
toda la ternura, de toda la creatividad, la musica, el baile, las comidas compartidas, el amor, y me pregunto qué
hago frente a esta desesperacién. ;Realmente ayuda verla como pecado? ;:Cémo se relaciona la teologia de
Moltmann con la posibilidad de que la especie humana se extinga?

En otro escrito més reciente, leo que Moltmann definitivamente se aferra a la esperanza contra toda
esperanza de la resurreccion: “Cristo resucitado es el Cristo césmico, y este Cristo cdsmico es el misterio del
mundo, que se halla presente en todas las cosas”.[24] Sin embargo, no niega la posibilidad de que nos
podamos autodestruir:

Si supiéramos que no podriamos sobrevivir, no harfamos nada para impedirlo; en cambio, si supiéramos que {bamos a

sobrevivir, tampoco harfamos nada. Solo cuando el futuro estd abierto a ambas posibilidades —y estamos llamados, por cierto, a
hacer lo necesario en ese tiempo que llamamos «hoy» -, es posible cambiar lo que puede sobrevenirnos a todos.[25]
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Asi, Moltmann guarda la tensién escatoldgica hasta el final. La esperanza se da en la libertad humana de
cambiar, y este poder es dado desde el futuro, desde la gracia de Dios.

La esperanza activa de Raimon Panikkar

Raimon Panikkar, filésofo y tedlogo catélico, ha repensado la tradicién cristiana en didlogo con el hinduismo
y el budismo. Desde esta perspectiva, aborda el tema de la esperanza, aunque no es su tema central.

El pensamiento de Panikkar, como muy bien lo resumié Jéssica Septlveda Pizarro, estd basado en una
visién nueva de la trinidad. Panikkar describe a Dios, al ser humano, y al cosmos como tres dimensiones de
una misma realidad interdependiente. En esta llamada “intuicién cosmotedndrica” no hay centro, ya que cada
uno es un polo de la realidad y, por lo tanto, los tres coexisten y estdn interrelacionados: “La dimensién divina
No €s una superestructura superpuesta a los seres, o un Otro absoluto, sino que es el principio constitutivo de
todas las cosas, de ahi la calificacién de Dios como relacién”.[26]

En esta mirada “la percepcién fundamental de la dimensién divina es la infinita inagotabilidad de todo ser,
su cardcter siempre abierto, su misterio, su libertad”.[27] No existe el dualismo entre lo material y lo

espiritual, o entre materia'y energia:

...es decir, todo ser estd en el Mundo y comparte su secularidad: “todo lo que existe tiene una relacién constitutiva con la
materia/energia y el espacio/tiempo”. No existe un Dios ni un ser humano desencarnado, asi como un mundo sin las
dimensiones conscientes y divinas.[28]

La dignidad humana en la visién de Panikkar consiste en mantener los equilibrios entre estas tres
dimensiones. Por eso la ecosofia que ¢l promueve para el ser humano es la sabiduria de equilibrio y armonia
entre Dios, entre el ser humano y el cosmos:

...en relacion a la ecosofia, Dios no es sélo un Dios del ser humano, sino también el Dios del Mundo, es decir, tiene funciones
cosmoldgicas y cosmogonicas; sin estas funciones no serfa Dios: “Dios es esa dimensién de mas y mejor tanto para el Mundo
como para el Hombre”.[29]

Asi la ecosofia va més alld de la ecologfa, como lo describe Daniel Turon:

Raimon Panikkar nos dice que mas all4 de una simple ecologfa, la ecosofia es una sabiduria-espiritualidad de la tierra. “El nuevo
equilibrio” no es tanto entre el hombre y la tierra, sino entre materia y espiritu, entre el espacio-temporalidad y la conciencia. La
ecosofia no es una simple “ciencia de la tierra” (ecologia) ni siquiera una “sabiduria sobre la tierra”, sino “sabiduria de la tierra
misma” manifestada al ser humano cuando sabe escucharla con amor.[30]

La ecosofia consiste en aprender a conocer el ritmo del universo, es un dejarse afectar. Mediante esta
sabidurifa, la dimensién divina de la realidad se hace transparente en momentos que Panikkar llama
tempiternidad.[31] En esta vision: “la esperanza no consiste, por tanto, en el anhelo de un futuro que estd por
llegar —critica de Nietzsche—, sino en redescubrir lo invisible, /o que ya estd”:[32]

Una epidemia actual es la depresion y la angustia, que en buena medida significan tirar la toalla, perder la esperanza. Pero la

esperanza no es de futuro, sino de lo invisible, de otra dimensién que hace que valga la pena vivir la vida, incluso si es una vida
corta o bajo condiciones de explotacién.[33]
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La esperanza se encuentra en redescubrir la dimensién divina del universo. Si se escuchan los latidos de la
realidad, se supera lo subjetivo y lo objetivo, y nuestro escuchar se traducird en un actuar por el bien del
universo. No hay criterio externo para este actuar en armonia y sincronicidad, sino que éste nace justamente
de la ecosofia, que sabe de la justa medida en cada momento.

Panikkar cree que la sociedad actual ha perdido esta capacidad de escuchar, porque siempre le falta tiempo
y, por eso, le falta ser: “Por eso, pensar en las raices profundas de la crisis ambiental es pensar en la crisis
temporal que vive nuestra civilizacién: jLa opcién de occidente por la vida activa por sobre la vida
contemplativa es una de sus causas!”[34]

Comparacion

¢La esperanza se encuentra en lo que puede interrumpir desde el futuro, o se puede encontrar en dimensiones
profundas de nuestra realidad? ¢Dios viene del futuro o puede encontrarse en las relaciones de armonia en el
universo? ;Podemos esperar algun progreso evolutivo del universo y del ser humano hacia una sociedad
ecoldgica, o este esperar es vano y hasta peligroso? Las posiciones de Moltmann y Panikkar parecen estar en
oposicidn en tres aspectos: su percepcién de la esperanza en el espacio y el tiempo, su imagen de Dios, y su
mirada al progreso.

Me pregunto si los dos tedlogos en realidad se contradicen. Me consta que ambas convicciones son una
respuesta a un contexto particular y nos alertan de diferentes trampas en la teologia que, en vista de la crisis
ecoldgica, valen la pena ser revisadas. Reflexiono sobre las posibilidades y limites de cada posicién frente a la
crisis ecoldgica.

Esperanza en el futuro o en otra dimension hoy

Moltmann eligié su clara posicién en contra de una presencia de Dios en “el eterno Ser” de la naturaleza —
propia de la teologia natural- en el contexto del protestantismo liberal de su época, con sus posturas
permisivas frente a los poderes del fascismo en la Segunda Guerra Mundial. Piensa la esperanza desde los
horrores del holocausto y el desorden moral que se encuentra en la sociedad humana.

Una teologia que quiere fundamentar la esperanza desde estas realidades se puede encontrar sélo a partir
de la cruz. Lo que esperamos se encuentra en la experiencia de contraste con nuestra realidad, en la promesa
del Reino de Dios, por la cual podemos trabajar, sin apropiarnos de ella. La gran apuesta de esta conviccidn es
que toma profundamente en serio el sufrimiento y las injusticias en la realidad que vivimos. Moltmann
rechaza toda idea que quiere integrar este mal como algo “natural”: el mal moral es resultado del pecado, y no
se puede justificar por “los misterios” del universo. Moltmann ve la esperanza como la apertura y libertad
constante a lo que “todavia 70 es” y, en esa caracteristica, se juega su fuerza movilizadora. En su postura me
resuena la poética frase de Galeano sobre la utopfa como horizonte: “;Para qué sirve cuando se aleja
constantemente? Sirve para caminar”.[35]

Es una visién de la esperanza que pide el salto de la fe porque no estd basada en algo visible hoy: es
esperanza contra toda esperanza, como dice Romanos 4:18, porque desaffa cualquier expectativa
triunfalistamente humana. Por otro lado, es una visién solamente enfocada en la historia humana. No supera
un cierto dualismo entre la historicidad humana y la historia natural, propio de la modernidad. Crea desde
ahi un dualismo entre el bien y el mal, en que la naturaleza es parte de la corrupcién. Condenar “todo lo
visible” significa condenar el mundo natural también, o no tenerlo en cuenta. El dualismo sirve para
responsabilizar a los seres humanos por sus actos inmorales pero, por otro lado, es antropocéntrico, ya que la
promesa de Dios solo se refiere en términos de relaciones entre seres humanos.
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Panikkar ve la inmoralidad de manera més oriental, como una percepcién equivocada de los ritmos del
universo. Segtin €1, son justamente los dualismos entre lo humano y el mundo natural y entre lo espiritual y lo
material los que nos han alejado de una manera arménica de vivir en relacién. Su enfoque en la esperanza esta
en ajustar nuestra percepcion del tiempo y espacio mas que en proyectarse. Este ajuste de mirada también es
un actuar, y en ese sentido moviliza, pero cambia el ritmo y el modo de la movilizacién. La ecosofia de
Panikkar pide un dejarse afectar por las relaciones cosmotedndricas, lo que invita a una sensibilidad
contemplativa que nos permite descubrir la dimensién divina o tempiternidad en el despliegue del cosmos. Es
una idea atractiva de que, para esperanzar en la crisis ecoldgica, muchas veces tenemos que dejar de hacer, en
vez de hacer mis.

Por otro lado, Panikkar pierde la contextualidad concreta del sufrimiento humano en el tiempo que
Moltmann tiene tan en el centro. No es muy claro cémo Panikkar quiere abordar temas como la avaricia, la
desigualdad de relaciones de poder, y la maldad destructiva de las grandes corporaciones. Falta un criterio
para poder ver dénde los seres humanos viven acorde del ritmo del universo, y dénde no. La intuicién
cosmotedndrica da, por un lado, posibilidad para integrar elementos corporales y emocionales en nuestras
relaciones con las otredades y la naturaleza, pero es limitada cuando se quiere denunciar la maldad racional
que algunos seres humanos han sistematizado para generar destruccién.

Dios del futuro o de las relaciones

La imagen de Dios que Moltmann nos presenta es profundamente biblica y Cristocéntrica. Dios estd
presente desde el futuro que ya irrumpié como anticipo en la resurreccion de Jesus. Este es el horizonte de la
promesa que nos permite seguir trabajando hoy contra todas las fuerzas de muerte, aun cuando no vemos
ningun resultado, en la confianza que Dios puede abrir futuro donde parece que no lo hay.

La fuerza de la propuesta escatoldgica de la teologia de Moltmann estd en su presentacién de una
alternativa atractiva frente a imdgenes de Dios metafisicas alejadas de la realidad que roban a los y las
creyentes de su responsabilidad. Es importante sefialar que Moltmann se opone especialmente contra una
teologia natural que identifica a Dios en un orden de la naturaleza visto como entidad estdtica, sin
movimiento: el eterno presente que descansa en si mismo.

La imagen de un Dios que viene del futuro dirige la atencién a lo inesperado y lo insospechado que de
repente irrumpe en nuestras expectativas de la realidad. Por eso, nos fortalece en la fe, basada en la
resurreccién, que siempre sigue porfiando en posibilidades de cambio, sin colocar estos cambios enteramente
en nuestras manos. Sin embargo, esta imagen de Dios impide fundamentar la esperanza en algo diferente que
el testimonio de la cruz y la resurreccién de Jesus. Llama la atencion el ajuste que hace Moltmann en su
tltimo escrito, en que incluye explicitamente a toda la creacién en la salvacién mediante el Cristo Césmico.
(36]

Panikkar ve a la divinidad mas como un continuo que un “totalmente otro” en el universo. Cuestiona las
separaciones entre Dios, los seres humanos, y el mundo, sin que estas tres dimensiones se pierden totalmente
el uno en el otro. En su propuesta resuena la nueva cosmologia de la interindependencia de todos los seres, en
que Dios se muestra en la calidad de las relaciones y su radical apertura y creatividad. La esperanza encuentra
asi su fundamento en la armonia del ritmo del universo mismo.
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Esta imagen da la posibilidad de contemplar en la creatividad del universo la fuerza divina que empuja la
vida. Por otro lado, no da respuesta al tema de las fuerzas destructivas en la naturaleza, ni en los ritmos que ya
se estan modificando o hasta apagando por nuestra intervencién, y deja abierta muchas preguntas sobre la
moral humana, como lo indiqué anteriormente. Aunque Panikkar encuentra el fundamento de la esperanza
en nuestra realidad, el salto de conciencia que ve necesario en la humanidad esté lejos de cumplirse. En este
sentido, Panikkar quizas estaria de acuerdo con el horizonte escatolégico de la teologia de Moltmann.

Progreso o despliegue

La teologia de Moltmann, como la teologia de la liberacién, ha puesto la historia de liberacién de las personas
excluidas y marginalizadas al centro del pensar teoldgico. Esto puede ser una historia de liberacién, pero se
mantiene dentro de la escala de la historia humana y su busqueda de avanzar. El Reino de Dios, aunque un
horizonte inalcanzable humanamente hablando, es una promesa que espera en el futuro y, por ende, tiende a
pensarse en términos lineales de tiempo hacia “un futuro mejor” para toda la humanidad.

En tiempos de la crisis ecoldgica el término “progreso” ha sido fuertemente cuestionado, por ser un
concepto moderno que, desde el sistema capitalista, implicé un desarrollo humano sin limites que ha
significado la destruccién de las bases de sustento de nuestra convivencia. Bruno Latour y Nikolaj Schultz
muestran en su libro Manifiesto ecoldgico politico que, en las narrativas de la modernidad de produccién,
desarrollo, y crecimiento, tanto socialistas como liberales, se ha olvidado la dimensién generativa de la vida
dada en los ecosistemas: “Estamos acostumbrados a comprender el crecimiento como el tnico medio de salir
adelante y, en eso, olvidamos las destrucciones que causa, mientras /a prosperidad siempre ha dependido de las
précticas de engendramiento”.[37]

Panikkar, por otro lado, entiende la historia humana como parte del gran despliegue del universo, donde la
esperanza no estd s6lo en un futuro en términos histdricos, sino también se encuentra en la dimension
invisible de creatividad y apertura que se asocia més con el engendramiento de la vida. El progreso del
universo, entonces, va mds alld de la historia humana, incluyendo toda la creatividad de la evolucién.
Encuentro ahi la misma idea de Swimme y Boff, la idea de que todo el universo estd vivo y en constante
transformacidn.

Ademads, Panikkar reconoce esta creatividad en relaciones armoniosas que ya anticipan la posibilidad de
cambio y de evolucién hacia un mundo mds balanceado ecolégicamente. Pensar la esperanza como una parte
constitutiva de la realidad en despliegue puede ser una apuesta peligrosa, si pierde de vista la profundidad de
la crisis en que nos encontramos, pero puede también dar nuevas alternativas para enfrentar esta crisis,
relativizando la idea de “progreso” como un “siempre mds y mejor”, aprendiendo de la resiliencia de los
ecosistemas mismos, ¢ integrando la contemplacion, el descanso, y el disfrute de momentos de plenitud en el
presente.

Balance desde la teologia de la liberacién

En la reflexion sobre las posibilidades y limites del pensamiento sobre la esperanza de Moltmann y Panikkar,
visualizo las complejidades de cambiar el paradigma occidental y superar el dualismo entre historia natural e
historia humana. Aunque las perspectivas de los dos tedlogos parecen ser opuestas, creo que necesitan ser
integradas en una perspectiva de esperanza activa frente a la crisis climatica. Para incorporar a la naturaleza
sin caer en una posicion esencialista o idealista, es importante volver a unas perspectivas claves de la teologia
de la liberacidén: su teologia desde la praxis, su andlisis de relaciones de poder, y su atencién por la funcién del
lenguaje como puente entre el presente y el futuro.
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Teologia desde la praxis

Primero, con la teologia de la liberacion se revel6 la importancia de la praxis histérica como punto de partida
de cualquier teologia. Ninguna teologia puede ser universal y neutral. La esperanza también se colorea segin
el contexto que vivimos y se aferra, segin nuestras culturas y posiciones sociopoliticas, mds a visiones futuras
o a dimensiones presentes. Se ven estas expresiones diferentes acerca de la esperanza ya en el mismo relato
biblico, con su clara distincién entre el discurso profético y apocaliptico. En cada comunidad territorial,
tenemos que discernir qué narrativas provocan una esperanza movilizadora frente a la crisis que vivimos.

Cuando construimos una narrativa teolégica o filoséfica de esperanza para la humanidad o el mundo
entero, como lo hacen de alguna forma tanto Moltmann como Panikkar, no tematizamos la idea de que la
esperanza que necesitan las victimas de la crisis ambiental es diferente a la esperanza sobre la que
reflexionamos las personas que todavia no sentimos mucho el impacto de la crisis. Y la misma esperanza se
siente de otra forma en territorios de la tierra donde la naturaleza todavia florece, que en una zona destruida y
contaminada. Una comunidad de desplazados climdticos va a interpretar la esperanza de una manera muy
diferente que una comunidad relativamente protegida en Holanda.

La teologia de la liberacién clésica seria probablemente critica con el universalismo de Panikkar, quien nos
habla desde la necesidad de reubicarnos y reconectarnos como seres humanos con toda la tierra y el cosmos.
En esta vision, los contextos particulares de los territorios se pierden, y no se tematiza el problema de c6mo
interpretar en esta historia del universo un sistema econdémico creado por la historia humana que parece ir
“en contra" de la direccién esperanzadora del universo, aunque somos parte de su evolucién. Frente a la crisis
climética es tentador decir que estamos todos y todas “en el mismo barco”, y que somos una sola humanidad,
pero en la practica distintos paises, etnias, y clases sociales no se encuentran en la misma situacién. Pensarnos
como especie tiene el riesgo de olvidar contextos incomparables.

Mas que de la tierra o del universo, somos de un territorio. Comparto lo que dice Latour: en la prictica no
nos movemos a defender “la naturaleza” en abstracto. Siempre defendemos un territorio, la tierra que nos vio
nacer o a la que pertenece nuestro cuerpo.] Cuando hablamos de la historia del universo o de una
escatologia del Reino de Dios, podemos perder de vista la perspectiva de la escala que mds nos pertenece. En el
territorio podemos ademads percibir “lo no cumplido” de la perspectiva de Moltmann junto a lo cumplido y
sagrado de Panikkar. Se mezclan el “todavia no” con el “ya”. Ademas, cada territorio es diferente en su
historia, desarrollo, y colonizacién o dominacién vivida o ejercida.

Analisis de relaciones de poder

Esto nos lleva al segundo punto: la teologia de la liberacién nos ha ensefiado que en los distintos contextos es
necesario hacer andlisis de las relaciones de poder. Para generar una esperanza movilizadora, eso es clave. No
podemos olvidar la responsabilidad que tiene la clase dominante en causar la crisis climatica y en sus opciones
morales para mantener el sistema econdmico capitalista que genera y acumula riqueza solo para una pequena
minoria.[39] No toda la humanidad puede identificarse con la naturaleza de la misma forma: algunas
personas se han apartado de ella, mientras otras sufren con ella. Toda la humanidad es parte de la tierra, pero
existen grupos con mucha mas responsabilidad y poder para cambiar el sistema que otros. Desde la opcién de
Jestss por las personas més vulnerables, existe entonces un llamado a solidarizar con quienes més sufren por la
crisis climdtica, junto a la tierra.
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Boff ha sugerido ver la tierra como parte de la categoria de “los pobres” de la teologia de la liberacién. Por
un lado, asi da atencién a la manera en que los ecosistemas sufren por la destruccién y da voz a esta naturaleza,
o pide escucharla, como lo dice Panikkar. Reconoce que el mundo del que somos parte no es “una coleccién
de objetos, sino una comunidad de sujetos”, como expresa Thomas Berry.[40] Al mismo tiempo, con vincular
la naturaleza a la categoria “pobre”, Boff toma en serio la fuerza destructiva del sistema econdémico y su
impacto especial en la vida de personas empobrecidas.[41]

Moltmann no contextualiza su teologia de la esperanza de esta manera, pero si tiene una mirada histérica 'y
problematiza relaciones de poder. Muestra que podemos tener esperanza en la irrupcién del Reino de Dios en
la historia a través de la fe en Cristo: El que ha sufrido con las personas marginalizadas y pobres, bajo los
poderes de la muerte. En este sentido, es una visién que pone una identificacién de clase en la vivencia de la
esperanza, aunque Moltmann no lo especifica de esa manera. Por otro lado, muestra que el Cristo de la cruz
es también el creador del cielo y de la tierra, en su imagen del Cristo Césmico, y asi promete la salvaciéon de
toda la creacién de las relaciones injustas. En linea con su tradicién protestante, pone un enfoque en la
responsabilidad del ser humano y su dependencia de la gracia de Dios para encontrar su rol en la Creacién, ya
que una mirada que en esta crisis debe ser asumida especialmente por las personas en posiciones de poder.

Panikkar, por su parte, parece no hacer un anilisis de poder y no denuncia los poderes oprresivos, y hasta
dice que “con una esperanza en el presente puede valer la pena vivir, hasta bajo condiciones de explotacién”,
lo que podria ser interpretado como un llamado a una actitud pasiva frente a la injusticia. Por otro lado, el
cambio de paradigma que propone Panikkar para superar los dualismos entre historia y naturaleza nos invita
directamente a unirnos a pueblos y personas que saben escuchar los ritmos de los ecosistemas, lo que
indirectamente nos llevaria a solidarizarnos con ellos.

Panikkar se enfoca en la posibilidad de que desde esta escucha germina lo nuevo, e invita a ver la evolucién
y la naturaleza como aliada en ese proceso. Invita a cambiar el ritmo, a buscar lugares de contemplacién, y a
revalorar la fuerza divina en los procesos de la naturaleza. Esto puede tomar la forma de una resistencia
politica frente al sistema capitalista, al cuestionar los ritmos de trabajo y la sobreproductividad, como lo ha
trabajado la tedloga negra Tricia Hersey con su libro Descanso es Resistencia, Un Manifiesto!®) o el filésofo
Byung-Chul Han con su reciente libro Vida Contemplativa, Elogio de la inactividad.®3) Estas propuestas
proponen una revolucién frente a la aceleracién deshumanizante del sistema, la cual es una causa importante
de la crisis que vivimos.

La pregunta desde la teologia de la liberacién seria si estos espacios de reconexion con la naturaleza se
pueden dar en las clases mas precarizadas, y dénde. La intuicién cosmotedndrica necesita espacios y tiempos
para poder ser cultivada. El planteamiento de Panikkar puede llegar a ser idealista o hasta elitista, y solo
disponible para personas que todavia tienen acceso al descanso y lugares de contemplacién en la naturaleza.
Ademds, la gran pregunta a Panikkar, como a Swimme y Berry, es: ¢Cémo se aprende y concientiza la
intuicién cosmotedndrica? ;Qué es el cambio de lenguaje que se necesita para invitar a esta conversioén en
espacios de decision politica?

El lenguaje como puente

Esto me lleva al dltimo punto que la teologia de la liberacién ha traido y que puede servir como un puente de
la posicién de Moltmann y Panikkar: la atencién por el rol del lenguaje y de la hermenéutica. La tensién
escatoldgica que Moltmann mantiene y la visualizacién de lo que todavia “zo es” se crea con narrativas. El
reconocimiento de la nueva historia del cosmos y los signos de lo divino en el presente de Panikkar, también.
Al final, la esperanza humana puede ser vista como la opcidn de vivir desde una narrativa.
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Un tedlogo de la liberacién que describe la esperanza desde el fendmeno del lenguaje y las narrativas es
Rubem Alves en su libro Teologia de la esperanza humana. Aunque Alves concuerda con Moltmann en que
Dios es una expresion de la posibilidad de la libertad humana hacia el futuro, dice: “Las comunidades biblicas,
sin embargo, tenian una esperanza para el futuro, porque Dios estaba presente, y en su presencia, por el
ejercicio de su poder, lo cual era completamente histérico, ¢l negd histérica y presentemente el poder de ‘lo

que era’’[44]. Asi Jests podia decir que:

“el futuro es ahora trabajando en secreto, como una semilla que germina, o levadura que se expande, o una cosecha madurando.
Asi estd, de hecho, presente en los fenémenos externos, tangibles cuales los seres humanos ven y escuchan”. Albert Schweitzer
indicé que eso era el motivo dominante de la vida de Jests. No sélo anuncié la irrupcién inminente del futuro como un
negocio exclusivamente de Dios. Su ministerio era mds que eso: fue accién intencionada para forzar este futuro de hacerse

presente.[45]

Alves muestra el puente en la narrativa cristiana entre escatologia y esperanza en el presente. En el contexto
de la crisis ecoldgica, se puede traducir a la misién de “vivir la narrativa que queremos que se haga realidad”.
Quien ha trabajado esta conviccién de forma muy practica es la ecologista budista Joanna Macy en el libro
Esperanza Activa, escrito conjuntamente con Chris Johnstone. Segtn ella, la esperanza activa consiste en
clegir entre las narrativas de nuestro tiempo acerca de la crisis climética. Identifica tres: “el relato de Todo
como costumbre”, el relato de “Todo se desmorona” y el relato que indica un “Gran Giro” hacia una vida
ecoldgica y en armonia con el planeta: “La eleccién més decisiva podria ser el relato desde el que vivimos y en
el que elegimos participar. Esto establece el contexto de nuestras vidas de un modo que influye todo el resto
de nuestras decisiones”.[46]

La elecciéon de este relato resuena como el hacerse parte de la escucha al ritmo del universo a la que
Panikkar invita. En este sentido, serfa muy interesante explorar mis lo que significa “hacer la naturaleza
nuestra aliada” en encontrar este nuevo relato. ¢Qué dirfan los bosques, los aguas, los rios, y los mares sobre la
esperanza? La posibilidad de dar voz a la naturaleza en esta narrativa se ve concretamente, por ejemplo, en el
movimiento por los derechos de la naturaleza.

En la teologia feminista también se ha trabajado a profundidad la importancia del lenguaje en el gran
enfoque en la epistemologia. El lenguaje inclusivo y la reinterpretacién de conceptos teoldgicos e imégenes de
Dios ya hacen presente las relaciones que todavia no son. Una de las tedlogas que pondera el gran efecto de las
metaforas que usamos para nombrar a Dios fue Sallie McFague. Ella exploré las posibilidades de la metafora
del “universo/mundo como cuerpo de Dios”. Esta propuesta no parece muy lejos de lo que plantea Panikkar,
pero como McFague sigue enfatizando la mediacién del lenguaje, no crea una nueva teologia natural.
Aguarda que las metéforas son siempre imprecisas, una apuesta, una creacion que tienen que adaptarse segiin
sus consecuencias en la practica.[47]

De la misma forma, la teologia feminista ha ayudado a desenmascarar las maneras en que el lenguaje
excluye partes de la realidad, desde la hermenéutica de la sospecha. En la teologia ecofeminista se expresa una
gran atencién por el lenguaje de las emociones y de nuestros cuerpos, muy olvidado en la teologia tradicional
y también bastante ausente en la teologia de la liberacién mds cldsica. Nuestra conexién con la naturaleza
primero se encuentra en nuestra atencién por nuestra propia corporalidad: la manera en que somos tierra. En
el ecofeminismo se habla de nuestro cuerpo como nuestro primer territorio.[48] Partir con nuestra
experiencia corporal conecta con aprender a escuchar el ritmo del universo del que habla Panikkar, ya que
también se expresa en nuestros cuerpos, en sus ciclos, en su desarrollo, y en su envejecimiento, pero también
es un acto politico, histérico, y de reinvindicacién de una vida digna para todas las personas y toda la realidad
vivay corporal-material.
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Asi, Alves, Macy, McFague, y las tedlogas ecofeministas nos hacen conscientes de la contextualidad de
nuestras esperanzas, de las manipulaciones y dominacién de las narrativas sociopoliticas y religiosas, mientras
usan la recreacién del lenguaje como instrumento transformador de la realidad que esperanzamos.

Conclusién

Es de gran importancia repensar la esperanza frente a la crisis climatica. La ecoansiedad cada vez mas presente
en las generaciones jévenes contrasta con la pasividad en muchas de nuestras iglesias. Es imposible dejarlo
todo en manos de Dios.

Para responder con autenticidad a la pregunta de si todavia hay esperanza es vital distinguir la esperanza
cristiana de la creencia de que todo estard bien y que Dios resolverd nuestros problemas. La esperanza
cristiana, mds que optimismo o seguridad de un buen resultado, debe estar enraizada en una escatologia sana,
de intencién activa desde la fe.

En este articulo hemos visto dos posiciones teoldgicas de esperanza: la de Jirgen Moltmann y la de Raimon
Panikkar. Se ha mostrado que estas miradas aparentemente contrapuestas necesitan ser integradas en nuestra
busqueda de una esperanza frente a la crisis ecoldgica. Por un lado, la esperanza se muestra en la fe de que
Dios viene del futuro, abriendo caminos inesperados, como dice Moltmann. Viene denunciando y tomando
en serio todo nuestro sufrimiento y muerte, y se aferra a la promesa de otra realidad posible. Por otro lado, es
importante buscar signos de esperanza en la misma realidad evolutiva, escuchando y reconectindonos con los
latidos del universo o la sabiduria de la tierra misma, dejaindonos afectar, como propone Panikkar.

Descubrimos que la teologia de la liberacién y la teologia feminista tienen claves para evitar los problemas
de una mirada demasiado protestante moderna que rechaza cada signo de Dios en la naturaleza, por un lado,
o caer en un esencialismo o idealismo romantico que sélo ve la naturaleza como divina, por otro. La teologia
de la liberacién nos recuerda que cada posicion teoldgica, también acerca de la esperanza, es territorial, y debe
surgir de un andlisis de las relaciones de poder en las situaciones concretas que vivimos. En los contextos
concretos se puede vivir entre el “todavia no” y el “ya” de la esperanza de las dos posiciones.

Finalmente, es de ayuda ver la esperanza, mas que como una realidad ontolégica, como una opcién por un
relato de vida. Los relatos de la sociedad nos predeterminan hasta cierto punto, pero también podemos vivir
relatos de resiliencia y resistencia. La teologia de la liberacién y la teologia feminista crearon relatos asi:
narrativas que crean “accion intencionada para forzar otro futuro de hacerse presente”. Jests vivié un relato
asi, y también hoy existen estas narrativas y acciones que hacen germinar el gran giro ecoldgico.
Independientemente de si va a ganar este relato de transformacion, es el tinico puente hacia un futuro vivible,
por lo que vale la pena apostar por él, con fe.
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