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RESUMO: A relacdo entre religides e sustentabilidade permite diferentes abor-
dagens, seja pela diversidade religiosa, seja pelas variadas iniciativas no campo
da educagao, espiritualidade e promog¢ao humana. Neste artigo, se optou por
apresentar os conceitos fundamentais que norteiam a relagdo entre sustentabilidade
e espiritualidade, as distintas énfases que mobilizam o engajamento ambiental das
religides e, por fim, as iniciativas religiosas e inter-religiosas mais expressivas, dos
anos 90 até o presente. Contudo, nao se trata de uma apreciagdo quantitativa; mas
de verificar a qualidade do compromisso religioso pela sustentabilidade, incluindo
aspectos hermenéutico-teoldgicos: relagao entre Criador, humanidade e Natureza,
sustentabilidade e virtudes ecoldgicas, cuidado ambiental e espiritualidade, re-
conhecimento da Mae Terra. Os resultados confirmam o despertar ecolégico das
religides e seu engajamento ambiental, marcado pela articulagdo entre ecologia
humana e ecologia ambiental.

PALAVRAS-CHAVE: Acéo climatica. Ecologia. Espiritualidade. Crise ambiental.
Terra Mae.

ABSTRACT: The relationship between religions and sustainability allows different
approaches, whether by religious diversity or by various initiatives in the field of
education, spirituality, and human promotion. In the present article, we chose to
present the basic concepts that guide the relationship between sustainability and
spirituality, the different emphases that mobilize the environmental engagement of
religions and, finally, the most significant religious and inter-religious initiatives
from the 1990s to the present. However, this is not a quantitative assessment;
rather, it is a way to verify the quality of religious commitment to sustainability,
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including hermeneutic and theological aspects: the relationship between the Cre-
ator, Humanity and Nature; sustainability and ecological virtues; environmental
care and spirituality; and, recognition of Mother Earth. The results confirm the
ecological awakening of religions and their environmental engagement, marked
by the articulation between human ecology and environmental ecology.

KEYWORDS: Climate Action. Ecology. Spirituality. Environmental Crisis. Mother
Earth.

Introducdo

ema relevante e de muitas interfaces, a relagao entre religides e sus-

tentabilidade permite diferentes abordagens, seja pela diversidade
confessional-religiosa, seja pela variedade dos campos de agdo, como
espiritualidade, educacao, justica ambiental, promog¢ao humana, acao pelo
clima, desenvolvimento sustentavel e outros. Neste artigo, optamos por
apresentar os conceitos fundamentais que norteiam a relagao entre sustenta-
bilidade e espiritualidade, as distintas énfases que mobilizam o engajamento
ambiental das religides e, por fim, as iniciativas religiosas e inter-religiosas
mais expressivas, dos anos 90 até o presente. Os dados provém, sobretudo,
do Programa das Nag¢des Unidas para o Meio-Ambiente (UNEP) — onde se
listam as iniciativas religiosas e inter-religiosas em matéria socioambien-
tal — e do Forum Religides & Ecologia da Universidade de Yale (FORE).
Na reflexao tecida, os contetidos sao metodicamente organizados em dois
topicos: 1. Sustentabilidade e religiao (para os conceitos fundamentais); 2.
Religides em prol da sustentabilidade (para as énfases e iniciativas).

Contudo, nao visamos a uma apresenta¢ao quantitativa, nem exaustiva. O
que pretendemos é verificar a qualidade do compromisso religioso pela
sustentabilidade, com suas a¢Oes plurais, atentos aos aspectos hermenéutico-
-teoldgicos ali implicados, como: relagao entre Criador, humanidade e Natu-
reza; sustentabilidade e educacao as virtudes ecoldgicas; cuidado ambiental
e espiritualidade; narrativas da Criagao e reconhecimento da Terra como
Mae - segundo as diferentes cosmovisdes. Quando o argumento solicita,
nossa reflexdo visita os textos sacros, ouve as narrativas miticas e acolhe
a contribuigao de autores recentes, em didlogo com o magistério pontifi-
cio, especialmente a enciclica Laudato Si” (LS). Os resultados confirmam o
despertar ecoldgico das religides e seu engajamento socioambiental, com
uma agenda de a¢des marcada pelo tridlogo religiao-ciéncias-sociedade.

1 Sustentabilidade e religido

Em sentido amplo, a sustentabilidade se refere a vitalidade, preservacao
e perpetuidade das espécies na Terra, com seus ecossistemas e com suas
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interconexdes. Isso implica ndo apenas os lagos biologicos e geograficos
que ligam as espécies, mas também as condi¢gdes comuns da biosfera, que
os seres vivos partilham, em grande parte impactados pela habitagao hu-
mana no planeta. A partir de Sachs (2002) e Boff (2012), o objetivo geral da
sustentabilidade pode ser definido basicamente nesses termos: melhorar a
qualidade do meio ambiente e preservar as fontes de recursos energéticos
e naturais para as proximas geragdes. Assim, a sustentabilidade se mostra
simples em seus propositos, mas complexa nas dimensdes em que devera
realizar-se: ambiental, econdmica, social, territorial, cultural, politica, juri-
dica e ética — como lemos em Mendes (2009), Boff (2012) e Freitas (2012).

1.1 Da crise ambiental ao despertar ecolégico

Esse conjunto de dimensdes, acima exposto, reflete a extensdo inclusiva e
interativa da sustentabilidade, que é antes planetaria que politica, antes
ecoldgica que econdmica, partindo sempre da objetividade dos ecossiste-
mas e biocenoses, sobre cujas condi¢des vitais — como energia, nutrimento,
fecundidade e renovacao — se estabelecem as sociedades humanas. Em
termos simples: o planeta vive sem os humanos, mas os humanos nao
vivem sem o planeta.

Como alerta Giraud, a crise ambiental e climatica agravou-se “nos tltimos
quarenta anos, especialmente nos paises ocidentais”, onde se anuncia um
“falimento escatolégico” que afeta nao so os ecossistemas, mas também as
economias (2016, p. 51). Este cendrio tem levantado muitos interrogativos
sobre os modos de produgao energética e alimentar; sobre as substancias
poluentes e seu controle; e sobre os padrdes de consumo das populagdes.
Para verificarmos a gravidade dessas questdes, basta ler os recentes Re-
latérios globais sobre o Desenvolvimento Sustentivel (PNUMA) e sobre as
Mudangas Climdticas (UNEP): a Terra alcangou niveis perigosos de aqueci-
mento, ha escassez de agua potavel enquanto os glaciares de derretem, o
clima manifesta desequilibrio das estag¢des, a producao de verduras, frutas
e graos ¢ prejudicada pelas mudangas climaticas, acelera-se o ritmo de
extingdo de muitas espécies, as populagdes migram constrangidas pela
crise hidrica e alimentar. Este agravamento da crise ambiental — com seu
inegavel ingrediente antropologico-social — levantou sérios debates sobre
a economia de mercado, o paradigma tecnocratico e o uso de energia
féssil, sobretudo os derivados de petroleo. Trés realidades, entre outras,
convocadas a uma necessdria “conversao ecoldgica”, no dizer de Papa
Francisco (LS, n. 217).

Dessas realidades, a primeira (economia de mercado) é filha orgulhosa
do mercantilismo colonial e do capitalismo moderno. Ainda forte com
seus conglomerados financeiros nacionais e internacionais, estd a acertar
as contas com os descartes ambientais e humanos advindos da exploracao
natural e monetaria, em vista de uma economia ecolégica como diz Merico
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(1996), que respeite as matrizes e os ciclos ambientais de toda producao
energética, industrial e agropecuaria. De fato, a Terra — com sua geologia,
clima, fauna e flora — é a primeira gestora de recursos, como agua, solo,
minerais, farmacos e graos, dos quais dependem as espécies, inclusive
humana.

A segunda realidade (tecnocracia), tem sido avaliada como um “paradigma
unidimensional” (LS, n. 106) pautado pela logica instrumental: explora-
-se sem renovar e usa-se sem reciclar, exacerbando o “antropocentrismo
despotico” (LS, n. 68) que reduz a Criacdo a objeto tutil, matéria dada a
exploracdo, em grande parte com fins lucrativos. Neste sentido, a tecno-
cracia € um paradigma marcado pela cisao entre Humanidade e Natureza
— 0 que tem exigido uma assertiva educacao ambiental para o “despertar
ecolégico” nao s6 das pessoas, mas também das Ciéncias e Tecnologias,
como diz Pena-Vega (2005). Segundo este autor — na esteira do pensamen-
to de Edgar Morin (1990) — a Ecologia “deve ser considerada como um
principio de complexificagao do nosso proprio conhecimento” (2005, p. 41).
O despertar ecoldgico das epistemes fomenta tecnologias de preservacao,
reciclagem e recuperacao capazes de reter a exploragdo desmedida dos
recursos naturais, com métodos de preservagao e renovacao. Com tais
meios, espera-se minimizar os danos ambientais e garantir a perpetuidade
da vida no planeta.

A terceira realidade (uso predominante de energia féssil) tem sido avaliada
como uma das causas da poluigao e do aquecimento global, em decorrén-
cia da alta emissao de gases de efeito estufa, com seu dramatico impacto
sobre o clima. Isto pede uma urgente conversao da produgao energética,
passando da fonte féssil as fontes de energia limpa (solar, edlica, biomassa
etc.). Alguns paises tém promovido esta conversao energética e instituido,
em seus Governos, o Ministério da Transi¢ao Ecologica que atua pontual
e transversalmente com os Ministérios da Economia, do Desenvolvimento
e da Educagao, entre outros. O cerne da transi¢do ecologica é justamente
“passar de uma sociedade fundamentalmente baseada nas energias fésseis
para uma baseada nas energias renovaveis”, como aponta Giraud, para
quem tal processo nos instaura “uma oportunidade fantastica para mudar
0 nosso estilo de vida, aprendendo um estilo mais humano” (2022, p. 1).

1.2 O reconhecimento da Mde Terra

Todas essas realidades da economia, das tecnologias de producao e das
fontes de energia (expostas acima) estdo imbricadas nas demandas da
sustentabilidade, definida por Boff como

[...] o conjunto dos processos e agdes que se destinam a manter a vitalidade
e a integridade da Mae Terra, a preservagao dos seus ecossistemas com todos
os elementos fisicos, quimicos e ecoldgicos que possibilitam a existéncia e a
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reproducao da vida, o atendimento das necessidades da presente e das futuras
geracdes, e a continuidade, a expansao e a realizacdo das potencialidades da
civilizagdo humana em suas vdrias expressdes. (BOFF, 2012, p. 14).

Trata-se de uma nogao planetaria de sustentabilidade, que afirma a cen-
tralidade da vida no quadro espago-temporal dos ecossistemas abertos ao
futuro. A preocupagdo com as novas geracoes reflete os perigos da crise
ambiental para a propria humanidade — ndo isolada, mas conectada com
as demais formas de vida — numa dinadmica de continuidade, expansao
e realizagao, diante dos riscos de ruptura, extingao e degradagao. A
nomeacao do planeta como Mde Terra remonta a tradicao crente e fran-
ciscana que Boff acessa, reverberando o que cantou Francisco de Assis
em 1225: “Louvado sejas, meu Senhor, pela irma nossa, a mae Terra,
que nos sustenta e governa e produz diversos frutos, flores e ervas”
(Céntico das criaturas).

Chamar a Terra de Mae ¢ reconhecé-la como locus e domus incontornavel
da vida que todas as espécies tém partilhado, ao longo de milhares de
anos de evolugdo. De fato, a Terra € lugar (fopos) e casa comum (oikoumene)
das espécies, contempladas pela fé como criaturas, ou seja, dadivas do
Criador, nao valorizadas exclusivamente por sua utilidade aos humanos,
mas detentoras de “valor intrinseco” (LS, n. 140).

Além disso, o apelativo Mde Terra tem conotagOes organicas e matriciais
— de planeta vivo e genitor — digno de respeito e cuidado, antes que
descaso e exploracao. Essas nogdes bebem da espiritualidade crista da
Criagao, mas encontram expressoes similares em outras tradi¢des reli-
giosas. O culto dos Orixas, por exemplo, reverencia Onilé, cujo nome
engloba todo o “Ilé — a casa, o planeta” (PRANDI, 2002, p. 10). No mito,
o supremo criador Olodumare a estabeleceu como “a mae de todos, o
abrigo, a casa” sem a qual “a humanidade ndo sobreviveria”, pois “tudo
estd na Terra: o mar e os rios, o ferro e o ouro, os animais e as plantas;
até mesmo o ar e o vento, a chuva e o arco-iris: tudo existe porque a
Terra existe” (2002, p. 10).

udaismo, por sua vez, celebra as colheitas com este louvor: erra
O Jud leb lheit te 1 “At
produziu o seu fruto: Deus, o nosso Deus, nos abengoa” (Sl 67,7). Além
disso, ha uma solidariedade profunda entre o ventre materno e o seio
da terra:

Tu formaste os meus rins, tu me teceste no seio materno.

Eu te celebro por tanto prodigio e me maravilho com as tuas maravilhas!
Conheces até o fundo do meu ser:

Meus ossos nao te eram ocultos quando fui modelado, em segredo,
tecido na terra mais profunda (Sl 139,13-15).

De seu lado, o Isla considera a Terra um sinal evidente (ayat) da bondade e
poder do Criador. As Suras do Alcorao mencionam a variedade dos frutos,
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a diversidade de animais, os ciclos da natureza e os padroes geoldgicos,
motivo de admiragao e agradecimento a Deus:

Um sinal para eles é a terra arida que vivificamos e da qual fazemos surgir
os graos com que se alimentam. Nela produzimos jardins de tamareiras e
videiras; e dela fazemos brotar fontes, para que possais comer dos seus frutos
e do quanto vossas maos produzem. Acaso reconhecem? Gléria Aquele que
criou aos pares tudo o que a terra produz (ALCORAO, 36,33-36).

Nao vés que o Senhor faz descer do céu a agua e, com ela, faz nascer frutos
de cores variadas, e que entre as montanhas encontram-se aquelas de estratos
brancos e vermelhos, bem como outras de cor negra como o corvo? E que
entre os humanos, os répteis, os animais e os rebanhos ha espécimes de cores
variadas? (35,27-28).
Na América Latina, os povos centro-andinos reverenciam Pacha-Mama,
entidade cuja mitologia se refere a perpetuidade da vida ao longo “do
tempo (= pacha, na lingua kolla)” — como observa Paredes (1920, p. 38).
O tempo tem densidade experiencial, provado efetivamente pela conexao
entre as estagdes e as colheitas, ao longo dos ciclos solar e lunar. Em
quéchua o termo pacha carrega um sentido espacial, como lugar terreno
da experiéncia do tempo; donde o seu significado de Planeta Terra (1920).
Tempo largo vivido numa Terra larga, onde a vida encontra plenas con-
digdes de fecundidade, alegria, beleza e perpetuidade: pacha é a largueza
do bem-viver. J4 o termo Mama significa mde, em solidariedade fonética
com muitas linguas. Assim, Pacha-Mama sintetiza uma hermenéutica da
vitalidade objetiva da Terra de abordagem conjuntiva: ao contrario da
distingdo metddica entre humanidade e natureza, presente na postura
ocidental moderna, essa hermenéutica acolhe e aprofunda as relagdes da
humanidade com a Terra, reconhecida como geradora e sustentadora da
vida — da qual o ser humano participa ao lado de outros seres vivos. Acosta
observa que — “ao contrario do que ocorre no mundo ocidental — para os
povos autdctones a Pachamama nao € uma simples metafora: os indigenas
identificam a Terra como uma mae; eles tém um relacionamento muito
estreito com ela” (ACOSTA, 2018, p. 1). Apesar dos “quinhentos anos
de colonizagao” que afetaram o mundo indigena com “as logicas do
capitalismo, do individualismo, do consumismo e do produtivismo”, ha
muitas comunidades “que organizam sua vida social, politica, econdmica
e cultural em torno de no¢des como Pachamama e Sumak Kawsay [bem
viver]” (2018, p. 1).

Do ponto de vista das religides, reconhecer a Terra como Mae nao é uma
retdrica, mas uma poética resultante da relagdo sagrada com a Natureza.
Ora valorizados em testemunho do Criador, ora portadores de atributos
divinos, conforme as distintas religides, a Terra e os Céus ambientam
uma experiéncia espago-temporal de conexao com a totalidade da vida,
no curso das geragdes. Para muitos povos origindrios, alids, a Terra ndo
apenas contém a vida, mas ¢ a vida em sua manifestagdo organica, plural,
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dinamica e interconexa. Esta compreensao da Terra como criatura e orga-
nismo — efetiva casa comum das variadas formas de vida, com as quais a
humanidade se conecta com suas qualidades prdprias de racionalidade-
-espiritualidade-corporeidade — é relevante para as religides: manifestacao
do poder e bondade do Criador, lugar teoldgico e hermenéutico para o
saber e o agir humanos, espaco vital em que se dao o trabalho e a adora-
¢ao, nascedouro de espiritualidades integradoras. Os Céus e a Terra falam
do Criador e das criaturas, na sucessao milenar dos dias e das noites:

Os céus narram a gléria de Deus,

e o firmamento proclama a obra de suas maos.

O dia entrega a mensagem ao outro dia,

e a noite a faz conhecer a outra noite.

Nao ha termos, nao ha palavras,

Nenhuma voz que deles se ouga;

e por toda a terra a sua linha aparece

e até aos confins do mundo, a sua linguagem (SI 19,2-5).

Esta conexao vital e hermenéutica da humanidade com a Terra é anterior
a abordagem disjuntiva e industrial da Modernidade, e tem sobrevivido
no campo das experiéncias e linguagens religiosas, com suas semanticas
e codigos de conduta (MACANEIRO, 2011). Hoje mais que nunca, nos
parece promissor revisitar as antigas narrativas da Criacdo — com seus
mitos e ritos — ndo para nos refugiar no passado pré-moderno, mas para
nos inspirar, colher aprendizados e referenciar o futuro, superando aque-
la fragmentacao epistémica e pratica da disjungdo humanidade/natureza
com uma postura conjuntiva, responsavel e cuidadora perante a Criagao.

Com efeito, todas as religides, na sua variedade, expressam o vinculo entre
a Divindade, a humanidade e a Terra com elementos relevantes para uma
comprometida espiritualidade ecoldgica: reconhecimento da sacralidade
da natureza; celebracdo do tempo e das estagOes; respeito pelo solo, as
sementes e as chuvas, com periodos de repouso e regeneracao da terra;
acao de gragas pelas primicias de colheitas e de rebanhos; ritos memoriais
e de cura conforme aos ciclos solar e lunar; demarcagdo de aguas, matas
e montanhas sagradas; reconhecimento do valor intrinseco das criaturas;
contemplacdo da totalidade césmica e dos vinculos entre o Céu e a Terra;
estabelecimento de cddigos para preservacdo das fontes, da fauna e da
flora, segundo seus ritmos de regeneragao; partilha ritual dos alimentos
como agao de gragas ao Criador e pratica de justica comunitaria.

1.3 Responsabilidade ambiental e virtudes ecolégicas

A milenar relacao entre religides e sustentabilidade, mencionada acima, ¢
material e culturalmente dada, mas nem sempre visivel ao olhar desatento
e secularizado. Em ambito cristdo, o tema ganhou atencao da Teologia
a partir dos anos 70, com a ética ecoldgica de Bernhard Haring (1984), a
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doutrina ecoldgica da Criacdo de Jirgen Moltmann (1993), os ensaios sobre
ecologia e espiritualidade libertadora de Leonardo Boff (2004), sem esquecer a
influéncia da espiritualidade teliirica de Teilhard de Chardin (1986 e 1994),
o alcance religioso da nova compreensio dos sistemas vivos de Capra (1998)
e o apelo a responsabilidade ambiental das religides feito por Hans Kiing
(2001). Este ultimo explicitou ética e teologicamente a nogdo de responsa-
bilidade ambiental, permitindo uma interface religiosa com a sustentabilidade
ambiental assumida pela Organiza¢do das Nagdes Unidas (ONA) em 1987,
depois integrada aos 17 objetivos do desenvolvimento sustentavel (ODS),
desde 2015.

No seu Projeto de ética mundial — publicado originalmente em 1990, na
Alemanha - Kiing discorre sobre a “reponsabilidade planetaria” das
religides na esteira do “principio responsabilidade” de Jonas, pensando
justamente “na crise de energia, no esgotamento da natureza e na expan-
sao demografica” (KUNG, 2001, p. 52). Ele tem em mente o saber milenar
das religides como acervo aberto ao futuro, que permite aos sujeitos “pre-
servar, promover e realizar a sua condi¢ao de ser humano”, em vista de
“uma sociedade a mais humana possivel, para um meio-ambiente o mais
integro possivel” (KUNG, 2001, p. 53). Em plena década de 90, Kiing ja
dizia que “as possibilidades em termos de humanismo siao maiores do
que o sao de momento” (2001, p. 53) — intuindo o futuro agravamento
da crise socioambiental como risco, mas também como oportunidade de
aprendizado e amadurecimento humanos. “Nesta medida [prossegue o
autor] o realista principio da responsabilidade esta ligado com o “utépico’
principio da esperanca (Ernst Bloch)” (KUNG, 2001, p. 53).

Embora esteja atento ao meio-ambiente, Kiing nao elabora, nesta obra,
uma reflexdo ecoldgica, mas sim ética e antropoldgica, focada na pessoa
humana como sujeito crente, no quadro universal das religides. Podemos
dizer que é uma reflexdo ético-antropologica de alcance socioambiental,
comprometida com a intelligentia fidei da Revelagdo crista, em dialogo com
as demais religides. Neste sentido, Kiing revé os objetivos do percurso
humano na Terra a luz da transcendéncia divina e da inteligéncia humana:
critica toda sorte de indiferenca pelo outro, pela natureza e pelo mundo;
rejeita o lucro como fim do desenvolvimento e o consequente descarte de
seres humanos marginalizados; alerta sobre os riscos de uma Ciéncia e
Economia desumanizadas; reivindica o “propdsito ptblico” da ética em
face do narcisismo e individualismo modernos (KUNG, 2001, p. 53-55).

Como antidoto ao narcisismo, consumismo e cientificismo — portadores
de reducionismos e desumaniza¢do — Kiing propde o “agir ético” que
conjuga realizacdo e abnegacio como atitudes basicas de “uma nova ética
fundamentada no cuidado pelo futuro e no temor e respeito diante da
natureza” (2001, p. 52). Cuidar do futuro significa dimensionar o presente
com o devir, agucando o senso de responsabilidade por cada ato e suas
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consequeéncias, para sermos justos com as proximas geragdes. Ja o “temor
e respeito” pela natureza evocam a sacralidade da Criacao, com suas dife-
rentes nuances nas variadas religides, como atitude humana de assombro
e reveréncia pelas belezas e poténcias naturais.

Do ponto de vista ético-religioso, a realizagao humana se guiara pela res-
ponsabilidade pelo outro e pela Criagdo — como ensinam as religides — com
a virtuosa “abnegacdo” ou “auto-restringimento” dos proprios poderes e
pretensdes, em beneficio da sobrevivéncia da vida humana e planetaria
“tanto hoje, quanto no futuro” (KUNG, 2001, p. 52). “Autodeterminagio
e abnegacdo nao precisam excluir-se: para a organizagdo de um mundo
melhor necessitamos de identidade e solidariedade” (KUNG, 2001, p. 54).

De fato, a identidade humana e a solidariedade para com as demais for-
mas de vida confluem no cuidado ambiental, especialmente sob o signo
da dadiva: somos agraciados pelo Criador (invocado com muitos Nomes)
com o dom da vida, numa casa comum repleta de sustento, energia e
beleza, ao lado de milhares de outros seres vivos, envoltos na extensa teia
das conexdes bidticas. Distintos de um lado, solidarios de outro, repre-
sentamos a face reflexiva da biosfera, sem romper com a teia que nos faz
participantes do destino biocendtico da Terra. Dai a forga propositiva da
abnegagdo ou auto-restricio como virtudes ecoldgicas a curar toda arrogan-
cia, imposigao e pretensdes de dominio unilateral da humanidade sobre
as demais espécies, em beneficio da vida planetdria. Passar da légica da
posse e da exploragido para a légica do dom e do cuidado constitui o cerne
da conversdo ecologica.

A esta direcdo ja apontavam as criticas de White sobre as raizes da crise
ecolégica (1967), bem como Haring (1984) ao incluir o meio-ambiente na
reescrita da moral cristd, a luz do “cultivar e guardar” de Génesis 2,15.
Na longa recepcao do Concilio Vaticano II — que afirmou a “consisténcia,
bondade e verdade” da Criacao (GS, n. 36) — os Papas Paulo VI e Joao
Paulo II também apontaram a uma revisao de paradigmas que abrisse
campo as virtudes ecoldgicas. Paulo VI acusou a “exploragao imponderada
da natureza [pelo ser humano]” (OA, n. 21) e alertou sobre “a necessidade
de uma mudanca radical no comportamento”, para que “os progressos
cientificos, invencOes técnicas e desenvolvimento econdmico” estivessem
“unidos ao progresso social e moral” (AAS, v. 62, p. 833). Joao Paulo
I advertiu sobre os riscos ambientais do “consumo imediato” (SRS, n.
34) e assinalou que cuidar da Criacdo requer mudangas profundas “nos
estilos de vida, nos modelos de producdo e de consumo, nas estruturas
consolidadas de poder, que hoje regem as sociedades” (CA, n. 58). Na
esteira deste magistério, Bento XVI observou que numa cultura em que
“nds mesmos somos a ultima instancia” — reduzindo todo o mais a “nossa
propriedade” com ganas de “consumirmos somente para nés mesmos”
— acelera-se o “desperdicio da criacdo”, movido pela cegueira humana:
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“j& nao reconhecemos qualquer instancia acima de nds, mas vemo-nos
unicamente a n6s mesmos” (BENTO XVI, 2008).

A enciclica Laudato Si’ recolhe o magistério anterior e se lanca adiante,
convocando a sociedade, os governos, as ciéncias e religides para o cuidado
da Casa Comum, a Terra (LS, n. 14, 176-188, 199-201). Em convergéncia com
a proposta de Kiing sobre a auto-restrigio humana para a sustentabilidade
ecolégica (KUNG, 2001, p. 52), Papa Francisco propde o que Ferndndez
(2016) identifica como “a alternativa da auto-transcendéncia” (2016, p. 90):
superar o individualismo para cultivar um estilo de vida sustentavel, em
atengao a todas as criaturas. Assim, a ascese da auto-restricao de Kiing
encontra uma correspondente positiva na auto-transcendéncia preconizada
por Papa Francisco:

Sempre é possivel desenvolver uma nova capacidade de sair de si mesmo
rumo ao outro. Sem tal capacidade, ndo se reconhece as outras criaturas o seu
valor, ndo se sente interesse em cuidar de algo para os outros, nao se consegue
impor limites para evitar o sofrimento ou a degradagao do que nos rodeia. A
atitude basilar de se auto-transcender, rompendo com a consciéncia isolada
e a auto-referencialidade, é a raiz que possibilita todo o cuidado dos outros
e do meio-ambiente; e faz brotar a reacdo moral de ter em conta o impacto
que possa provocar cada agao e decisao pessoal fora de si mesmo. Quando
somos capazes de superar o individualismo, pode-se realmente desenvolver
um estilo de vida alternativo e torna-se possivel uma mudanca relevante na
sociedade (LS, n. 208).

Afinal, necessitamos “superar a ansiedade doentia que nos torna super-
ficiais, agressivos e consumistas desenfreados” (LS, n. 226). Para tanto,
Papa Francisco sublinha o “cuidado dos outros e do meio-ambiente” como
“atitude basilar” da sustentabilidade; atitude enraizada numa “decisao”
de impacto ndo sd pessoal-moral, mas também social-transformador, ca-
paz de “desenvolver um estilo de vida alternativo” (LS, n. 208). A meta
¢é prospectar — mediante a educacao, a espiritualidade e a corresponsabi-
lidade — um futuro vidvel para a humanidade e a vida planetaria, como
dito na Carta da Terra:

Como nunca, na histéria, o destino comum nos obriga a procurar um novo
comego [...]. Que o0 nosso seja um tempo que se recorde pelo despertar de uma
nova reveréncia face a vida, pela firme resolu¢ao de alcancar a sustentabili-
dade, pela intensificacdo da luta em prol da justica e da paz, e pela jubilosa
celebragao da vida (Carta da Terra apud LS, n. 207).

Para tanto, Papa Francisco pontua uma série de virtudes ecoldgicas que —
cultivadas pelos sujeitos e suas relagdes — desdobram a auto-transcendéncia
em atitudes e gestos cotidianos: sobriedade, humildade, integridade,
alegria, apreco pelo outro, paz, fraternidade, servigo, coragem, equilibrio,
harmonia, serenidade, capacidade de admiragao e de contemplacdo (LS,
n. 223-225).
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1.4 Sustentabilidade ambiental e espiritualidade

O projeto de Kiing para a responsabilidade ambiental das religides, visto
acima, reflete uma tomada de consciéncia ecoldgica em curso desde os
anos 70 e responde ao apelo das Nagdes Unidas sobre a sustentabili-
dade ambiental, lancado entre os anos 80 e 90. Naquelas décadas, John
Elkington (2011) foi pioneiro na concepgao da sustentabilidade como um
tripé — sustentabilidade “ambiental, social e econdmica” (2011) — donde se
depreendem outras dimensdes, como dissemos: territorial, cultural, politi-
ca, juridica e ética (MENDES, 2009; BOFF, 2012; FREITAS, 2012). A partir
de 1987, a ONU coordenou e publicou os primeiros relatérios da entdo
Comissao Mundial do Meio Ambiente e Desenvolvimento. O chamado
Relatorio Bruntdland (1987) abriu um processo crescente de pesquisa, discus-
sao e deliberacdo entre os paises-membro, incrementado pelas sucessivas
Cupulas do Clima (COP, Conference of Parties) a partir de 1992, quando se
criou a Convenc¢ao-Quadro das Nag¢des Unidas sobre Mudanca Climatica.
Mais conhecidas pela sigla COP, as Conferéncias das Partes sobre o clima
tiveram 27 edig¢Oes, sendo a mais recente em 2022, no Egito (COP27).

E neste quadro internacional de atengo a crise socioambiental, com foco
crescente no aquecimento global e suas consequéncias, que entra em ac¢ao
— de 1972 até nossos dias — o Programa das Nagoes Unidas para o Meio-
-Ambiente (PNUMA, sigla em inglés UNEP). Este Programa se beneficia
estrategicamente do Painel Intergovernamental sobre Mudangas Climaticas
(sigla em inglés IPCC), cujo Relatério mais recente foi publicado em 2022
(IPCC, 2022).

Deste longo debate sobre a sustentabilidade ambiental no ambito da ONU,
destacamos a Resolugio da Assembleia Geral de 2008: “promover o didlogo
inter-religioso e intercultural, o entendimento e cooperacao para a paz”
(PNUMA, 2008/a). Dentre outras acdes, desta resolu¢dao nasceu a plata-
forma Faith for Earth (PNUMA, 2008/b), que anima, oportuniza e articula
inimeras agOes socioambientais das religides, como as que apresentaremos
em topico adiante.

O PNUMA assumiu e integrou a sustentabilidade ambiental entre os 17
objetivos para o desenvolvimento sustentavel (ONU/ODS, 2015). Destes,
0s ODS 2, 6, 7, 13 e 15 tratam diretamente da sustentabilidade:

[2] Acabar com a fome, alcancar a seguranca alimentar e a melhoria da nutri¢ao
e promover a agricultura sustentavel

[6] Assegurar a disponibilidade e gestao sustentavel da dgua e saneamento para
todos.

[7] Assegurar o acesso confiavel, sustentavel, moderno e a prego acessivel a ener-
gia, para todos.

[13] Tomar medidas urgentes para combater a mudanga do clima e seus impactos.
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[15] Proteger, recuperar e promover o uso sustentavel dos ecossistemas terrestres,
gerir de forma sustentavel as florestas, combater a desertificacao, deter e reverter

a degradacao da terra, e deter a perda de biodiversidade.

No tripé do desenvolvimento sustentavel (meio-ambiente, sociedade
e economia), a sustentabilidade ambiental pode ser considerada uma
prioridade, por afetar o presente imediato e comprometer o futuro da
vida na Terra. E com razao, considerados os Relatérios globais ja mencio-
nados, sobre o desenvolvimento e as mudancas climaticas: nos ultimos
trinta anos, os indices indicadores do consumo energético, emissao
de gases de efeito estufa, geracao de residuos e consumo de matérias
(renovaveis ou nao) estampam um quadro alarmante, no qual o meio-
-ambiente esta gravemente ameagado pelos nossos modos de produzir,
consumir e descartar.

Esses indices ja tinham sido prognosticados por estudos anteriores, como
de Lorek & Fuchs (2011), a indicar que a humanidade consome cerca de
40% a mais de recursos do que a natureza é capaz de repor. Os fatos sdo
eloquentes e a pressao sobre os ecossistemas, evidente: além da crise hidrica
e os efeitos danosos da mudanca climatica sobre as florestas e plantagdes,
as reservas naturais de petroleo estdo se esgotando rapidamente. Neste
cenario, toda pessoa e comunidade, sociedade organizada e governo,
saber e credo, sdo convocados a refletir, decidir e implementar a¢des de
sustentabilidade ecoldgica e ambiental.

Acgdes de sustentabilidade nao se improvisam, mas solicitam politicas
publicas adequadas, investimento financeiro e engajamento da sociedade.
Solicitam ainda uma educagao ambiental permanente que — no nivel da
consciéncia e das convicgdes — pode beneficiar-se de uma espiritualidade
atenta a Criacdo, que vincule a¢ao e contemplacdo, ética e estética, sujeito
e comunidade. Nao por acaso, Papa Francisco traz Educagao e Espiritu-
alidade no mesmo capitulo VI de sua enciclica Laudato Si’ (n. 202-245), a
partir do didlogo das “religides entre si — e com as ciéncias — visando o
cuidado da natureza, a defesa dos pobres, a construcao de uma trama de
respeito e de fraternidade” (LS, n. 201).

Além de Papa Francisco, a contribuigao das religioes a sustentabilidade tem
sido sublinhada por Boff (1993), Leis (1999), Gore (2008), Tamayo (2011),
Barros (2011) e Moltmann (2011), sem esquecer Murad (2016). Neste sentido,

! Veiga (2005) e as Nagdes Unidas (ONU/ODS, 2015) propdem agdes, como: diminuir a
geracdo de residuos, praticar a reciclagem de materiais, preservar fauna e flora, restrigir
emissdo de gases com efeito estufa, proteger ecossistemas, utilizar fontes alternativas de
energia (biotérmica, edlica, solar), consumir agua com responsabilidade, minimizar a po-
luicdo, criar e/ou revitalizar areas verdes nas cidades, planejar melhor a ocup¢ao humana
dos espagos, promover a educacdo ambiental, fomentar Conselhos e Féruns ambientais com
participacdo democratica.
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Caceres Aguirre argumenta a favor de uma “mistica da sustentabilidade”
a cultivar-se “dia a dia, mediante uma espiritualidade da sustentabilidade
[...] de visdo prospectiva, de otimismo escatologico”, que nos “convida a
projetar o futuro desejado e, a0 mesmo tempo, a saber degustar as coisas
internamente (Inacio de Loyola)”, mergulhados no “tudo em tudo” da
Criagdo (2011, p. 60). Falando como crente, o autor ndo propde um novo
panteismo, mas dimensiona a teologia crista da Criagao pela hospitalidade
da Casa Comum, onde todas as criaturas e religides se encontram:

Pois grande parte da sabedoria para conviver no oikos se apresenta nas carac-
teristicas de diversas espiritualidades, algumas emergentes, outras ancestrais,
cujo ponto de convergéncia é a comunhao com tudo o que foi criado e com o
Deus Criador (CACERES AGUIRRE, 2011, p. 60).

Enquanto o encontro das religides e dos saberes prospecta esta mistica
aberta ao futuro, quais as caracteristicas que o presente lhe aponta? — Ca-
ceres Aguirre responde: “A mistica da sustentabilidade [...] é uma mistica
da biodiversidade e da koinonia. Mistica da simplicidade e da austeridade.
Mistica da alteridade e do servigo. Em sintese, € uma mistica pascal e
resiliente” (2011, p. 60).

A relagao entre biodiversidade e koinonia (coabitagdo ou comunhao) nos
convida “a reconhecer a conexao de tudo com tudo e a integrar sinergias,
articular energias e valorizar cada uma das partes [da biodiversidade],
inclusive a mais mintiscula e oculta” (2011, p. 62), para potencializar as
expressOes comunitdrias de vida, de cultura e de meio-ambiente, como: “uso
de fontes energéticas nao-convencionais, sistemas de agricultura bioldgica,
agOes populares em defesa dos direitos coletivos e do ambiente”, impulso
a “uma economia que seja soliddria também com a Criacao”, reeducacao
“diante do excesso de consumo”, com fomento da “sustentabilidade a
partir da comunhao” dos “seres humanos entre si e com tudo o que foi
criado” (2011, p. 62).

Quanto a simplicidade e austeridade, visam “a redugao do consumo” para
“viver mais e melhor, com menos”, estimulando uma cultura da felicidade
“mais qualitativa que quantitativa”, com relagdes sociais e econdmicas
ressignificadas pela “austeridade ecoldgica”, de modo que “ninguém seja
excluido, nem descartado” (2011, p. 62-63).

A alteridade e o servigo, por sua vez, partem do reconhecimento do Planeta
como “interlocutor valido”, de cujos ciclos, arranjos e dindmicas podemos
“aprender”; o que inclui a “ecosofia”, ou seja, o “ser amigo da agua, da
terra, do ar, da fauna e da flora” (2011, p. 63). Desta amizade chega-se a
“uma diaconia da Criagao” pautada pela “solidariedade” das “experiéncias
comunitarias profundas” (2011, p. 63). Em resumo: “a alteridade e o servigo
sdo veredas para gestar uma nova cultura, a partir de baixo [humildade]
e a partir de dentro [profundidade]” (2011, p. 63).
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Por fim, Pascoa e resiliéncia afirmam o predominio da vida sobre a morte,
da paz sobre a violéncia, da regeneragao sobre a degradacgao, nao apenas
em perspectiva moral-espiritual, mas também vital-ecoldgica. De fato, “os
ecossistemas que, por exemplo, sdo queimados, pouco a pouco se res-
tauram”, semelhantes as “pessoas que superam campos de concentragao,
temporadas de sequestro e infames perdas” (2011, p. 64). Na Criacao se
manifesta “o Deus que extrai vida inclusive da morte” (Idem, 2011, p. 64).
A Pascoa nos permite assumir e consagrar as realidades feridas pelo “mal,
a enfermidade e a morte”, onde esta “a escoria, o lixo e o descartavel [...],
para abrir caminhos de outra forma de cultura: reusar, reciclar, valorizar”
(2011, p. 64). Assim, ressurreicao e resiliéncia informam a inteligéncia, os
afetos e as relagdes humanas, num aprendizado critico e propositivo sobre
a vida na Terra, em comunhao com o Criador e as criaturas.

2 Religioes em prol da sustentabilidade

Neste segundo topico, consideramos as agdes religiosas em prol da susten-
tabilidade. A partir de uma pesquisa prévia sobre o empenho das religioes
pela causa ecoldgica em Maganeiro (2011, p. 185-193), ampliamos e atualiza-
mos nossos dados com as informacoes e iniciativas elencadas no FORE e no
UNEP - nomeado em portugués como Programa das Na¢oes Unidas para o
Meio-Ambiente (PNUMA). Observamos que a lista de a¢des religiosas e inter-
-religiosas pela ecologia se incrementa a partir dos anos 90, com trés énfases:

Enfase 1 — Religido, Meio-ambiente e Agua
Enfase 2 — Justica, Paz, Dialogo de civilizagdes e Meio-ambiente

Enfase 3 — Mudangas climéticas, Satide e responsabilidade planetéria

Os temas contemplados em cada Enfase muitas vezes se cruzam; e as-
sim expressam novos patamares de problematizagao e complexidade, na
imbricacao entre ecologia humana e ecologia ambiental. As imbrica¢des
e cruzamentos tematicos expressam também a crescente conscientizagao
pessoal e social a respeito da Ecologia, verificada no campo de estudo,
acao, relacionamento e avaliacao das varias iniciativas, com suas respectivas
institui¢des promotoras (listadas a seguir).

Na Enfase 1, o desafio dos poluentes e do acesso a 4gua potavel interagem
com os Direitos Humanos e a geopolitica do desenvolvimento mundial.
Na Enfase 2 a salvaguarda da Criagao, com seus fundamentos teologicos,
interage com Justica e Paz, mediadas, por sua vez, pelo didlogo das civi-
lizagdes. E na Enfase 3, cronologicamente mais recente, destaca-se a crise
climatica em decorréncia do aquecimento global, com suas consequéncias
para a saude e a alimentagao das populagdes, na esteira da COP25 (Madrid,
2020), COP26 (Glasgow, 2021) e COP27 (Sharm-el-Sheik, 2022).
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2.1 Realizagées por énfase

Apresentamos aqui uma lista das realizagdes mais significativas, sem a
pretensao de fazer um inventario completo. Este registro pode servir como
passo inicial para um status quaestionis sobre religides, ecologia e susten-
tabilidade, cujos dados podem ser continuamente atualizados por periodo
(meses, semestres ou anos) com ajuda do FORE e do PNUMA (Programa
das Nagoes Unidas para o Meio-Ambiente). Notemos que praticamente todos
os aspectos da sustentabilidade ambiental sdao contemplados, direta ou
indiretamente, pelas iniciativas religiosas, nas trés Enfases:

Enfase 1 — Religido, Meio-ambiente e Agua

- Férum Global de Lideres Espirituais e Governamentais sobre Questdes
Ambientais: Oxford 1988, Moscou 1990, Rio de Janeiro 1992, Kyoto 1993.

- Encontro sobre Etica Global de Cooperagio das Religides para as Ques-
toes Humanas e Ambientais, promovido pelo Parlamento Mundial das
Religides: Chicago 1993.

- Assembleias do Parlamento Mundial das Religides com temas ambientais:
Cidade do Cabo (Africa do Sul) e Barcelona (Espanha), 1994.

- Seminario sobre Meio Ambiente, Cultura e Religido, patrocinado pelo
Governo do Ira com apoio do PNUMA (Programa das Nagdes Unidas
para o Meio-Ambiente): Teera, 2001.

- Simposio Internacional sobre Religiao, Ciéncia e Meio-Ambiente, com
énfase na gestao de recursos hidricos na Europa e Paises do Artico, lide-
rados por Bartolomeu I — patriarca de Constantinopla: 2003.

- Simpésio Internacional sobre Religido e Agua, ao longo do Rio Amazonas
e seus afluentes, liderado por Bartolomeu I — patriarca de Constantinopla:
Amazodnia, Brasil, 2005.

- Parlamento Mundial das Religides, assembleia com o tema “Ouvir uns
aos outros e curar a Terra”: Melbourne, 2009.

- Rede Ecuménica da Agua (REDA Internacional): organizada no Brasil
desde 2019.

Enfase 2 — Justiga, Paz, Didlogo de civilizagées e Meio-
ambiente

- Assembleia Ecuménica Mundial de Seul, Conselho Mundial de Igreja e
representantes do PNUMA, sobre “Justica, Paz e Salvaguarda da Criacao”:
Seul 1990.

- Assembleia Ecuménica de Camberra “Vem, Espirito Santo e renova toda
a Criacao”: Camberra 1991.
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- Unido Internacional para a Conservagao da Vida, realizou painel mundial
sobre “Espiritualidade e Conservagao da Vida”: Barcelona 2009.

- Cruz Verde Internacional para Emergéncias Ambientais, retine lideres
religiosos, politicos e diplomatas (desde 1992).

- Dialogo Planetario sobre Globalizagdo “Seria a ética o elo perdido?”:
Lyon 2002, Barcelona 2004, Brisbane 2006.

- Encontro sobre Meio-Ambiente, Paz e Dialogo de Civilizag¢oes e Culturas,
patrocinado pelo Governo do Ird com apoio do Programa das Nagoes
Unidas para o Meio-Ambiente (PNUMA): Teera, 2005.

Enfase 3 — Mudancas climdticas, saiide e responsabilidade
planetairia

- Manifesto Inter-Religioso de Uppsala sobre Aquecimento Global, 2008.
- Declaragao Inter-Religiosa sobre Mudangas Climaticas: 2009.

- Declara¢ao dos Povos Indigenas (autdctones) sobre Mudanca Climatica,
pela International Network of Mountain Indigenous Peoples, Buthan, 2014.

- Publicacao da enciclica Laudato Si’ sobre a Casa Comum: Papa Francisco, 2015.

- Parlamento Mundial das Religides, Convocagao “Abracando nosso futuro
comum” sobre iniciativas para a solucao da crise climatica, 2015.

- Rede Internacional Green Faith: Declaracao “Povo Sagrado, Terra Sagra-
da” sobre ética, bem comum, protecdao das pessoas vulneraveis, energia e
mudanga climatica, 2015.

- Conferéncia Islamica Mundial sobre o Clima: Istambul, 2015.
- Declaracao Islamica sobre Mudancas Climaticas, 2015.

- Declaracao Budista sobre Mudancas Climaticas, 2015.

- Declaracao Hinduista sobre o Clima, 2015.

- Campanha da Fraternidade Ecuménica: Casa Comum, nossa responsa-
bilidade, 2016.

- Declaracao Rabinica sobre Crise Climatica, 2017.

- Parlamento Mundial das Religides: Carta as Nagdes para que seus lideres
reafirmem o compromisso com a agenda da COP24 a respeito das mu-
dancas climaticas, 2018.

- Declaracao Baha’i sobre o Clima, 2019.
- Declaracao Jainista sobre o Clima, 2019.

- Sinodo para a Amazdnia, convocado por Papa Francisco: Cidade do
Vaticano, 2019.
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- Seminario Fé e Ciéncia — Rumo a COP26, promovido por Papa Francisco:
Cidade do Vaticano, 2021.

- Declaragao de Jerusalém sobre o Clima (Jerusalem Interfaith Climate Decla-
ration), resultado da Conferéncia Inter-religiosa sobre Mudanga Climatica
em preparagao da COP27: Jerusalém, 2022.

As trés Enfases somam iniciativas da fé baha’i, budismo, cristianismo,
hinduismo, islamismo, jainismo, judaismo e religides tradicionais (po-
vos autdctones). Algumas agdes se operam ecumenicamente (Conselho
Mundial de Igrejas, por exemplo), outras em cooperagao inter-religiosa
(Parlamento Mundial das Religides, por exemplo), com participagao
mais extensa: Confucionismo, Xintoismo, Zoroastrismo etc. Ainda que
este inventdrio nao seja exaustivo, indica o nivel de compromisso das
religides pela sustentabilidade e ecologia, com destaque para iniciativas
coletivas, entre Igrejas, religides, governos e ciéncias. Isso sinaliza uma
consciéncia aberta ao didlogo, a diversidade cultural e religiosa, as di-
mensodes planetdrias da sustentabilidade, articulando ecologia humana
e ecologia ambiental.

2.2 Instituicoes, campanhas e plataformas de “faith-based
engagement”

As agdes acima sao classificadas pelo PNUMA como faith-based engagement
em campo ecoldgico e socioambiental: engajamento baseado na fé, ou na
religido em sentido amplo e plural. A frente das iniciativas ha uma série
de institui¢des, campanhas e redes — sustentadas por uma instituicao
religioso-confessional, por organizagdes inter-religiosas ou por iniciativas
de parceria entre religides, governos e centros de conhecimento, como Uni-
versidades e Institutos de Pesquisa. O PNUMA nos informa as seguintes
iniciativas (apud PNUMA/COP27, 2022):

- Movimento Hindu pela Mae Terra

- Sociedade Islamica de Norte-América para a Ecologia (ISNA Green Ini-
tiative)

- Projeto Ambiental Brahma Kumaris

- Unido Quaker pela Paz, Justica e Clima

- Movimento Faith Plans pelos Povos e o Planeta

- Convocagao Judaica Dayenu para a Agao Climatica

- Operagao Noé (Operation Noah) — Fé, Ciéncia e Esperanca: resposta crista
a crise climatica

- Campanha Bright Now para Igrejas com selo fossil-free em promogao da
energia limpa, especialmente de fonte solar
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- Resposta Religiosa Australiana a Crise Climatica (sigla em inglés ARRCC).

- Instituto Ambiental Sul-Africano das Comunidades de Fé (sigla em
inglés SAFCEI)

- Rosto de Deus (Face of God): Iniciativa Greco-Ortodoxa pelo Clima.

- Acao Climatica do Parlamento Mundial das Religides (Parliament of the
World’s Religions Climate Action)

- Movimento Inter-Religioso Green Faith para um Futuro Justo e Sustentavel.

- Ministério da Terra do Movimento Unitariano Universalista (sigla em
inglés UUMEFE).

- Coalizao Inter-Religiosa Faith for Ecocide Law pela Legislacdo do Eco-
cidio: campanha inter-religiosa, com participacao das tradi¢des nativas
ancestrais, pela prevencao e responsabilizagao legal dos crimes contra os
ecossistemas; sede na Suécia.

- Movimento Global Catolicos pelo Clima (hoje Movimento Laudato Si’)

Como dissemos antes, essas campanhas e plataformas sao apresentadas
pelo Programa das Nagdes Unidas para o Meio-Ambiente como iniciativas
inter-religiosas (interfaith), em vista da COP26 e COP27 (PNUMA/COP27,
2021). As religides presentes nas agdes por Enfase, acrescentam-se a ex-
pressdo hinduista Brahma Kumaris, os Irmaos Quakers e o movimento
religioso Unitariano. Seguem relevantes as iniciativas ecuménicas e inter-
-religiosas, com valorizagdo das religides tradicionais (Australia, Africa
do Sul e Suécia).

2.3 Entidades e projetos de agdo continuada

No rol das iniciativas religiosas pela ecologia humana e ambiental, ha
também uma série de projetos de agdo continuada, que se somam a lista
anterior, como:

- Parceria Inter-Religiosa pelo Meio-ambiente (The Interfaith Partnership for
the Environment), que envolve dezenas de paises e religioes no Programa
das Nagdes Unidas para o Meio-Ambiente (PNUMA).

- Fundagao Islamica para a Ecologia e Ciéncias Ambientais (The Islamic
Foundation for Ecology and Environmental Sciences), com sede na Inglaterra.

- Centro Inter-Religioso para o Desenvolvimento Sustentavel (The Interfaith
Center for Sustainable Development), organizado pela Iniciativa das Religices
Unidas (URI) com sede nos EUA.

- Centro Isla & Ecologia (Centre for Islam and Ecology) da Universidade de
Gales, no Reino Unido.
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- Centro Islamico Medina Baye de Aprendizado Ecoldgico-Ambiental (Me-
dina Baye Islamic Ecology and Environmental Learning Center), que oferece
treinamento e tecnologias de solugao ambiental, com atuacdo em paises
da Africa.

- Agdo Judaica por Justica Climatica (Jewish Action for Climate Justice).

- Movimento Laudato Si’ (antigo Global Catholic Climate Movement).

- Fundagao para a Restauracgao do Clima (Foundation for Climate Restoration).
- Rede Internacional Fé Verde (GreenFaith International Network).

- Centro Inter-Religioso para o Desenvolvimento Sustentavel (Interfaith
Center for Sustainable Development) de Jerusalém.

- Red Iglesias y Mineria, com atuagdo nas Américas.

- Projeto Presente a Yemanja Sustentavel, iniciado por Rodrigo Carneiro
com apoio dos terreiros de Candomblé; ativo em Salvador (BA), Rio de
Janeiro (R]) e outras cidades brasileiras.

- Instituto Terreiro Sustentavel, das religides de matriz africana, Rio de
Janeiro, RJ.

Neste elenco se distinguem iniciativas de colaboracao entre religides e ciéncias,
para o desenvolvimento sustentavel e a justica ambiental. O Movimento Laudato
Si” é mencionado, com reformula¢ao do que antes era o Movimento Global
Catdlicos pelo Clima. A Red Iglesias y Mineria tem importancia particular
para a América Latina, com participacdo ecuménica (cf. RED IGLESIAS Y
MINERIA, 2022). Entre as religides tradicionais, hd dois projetos brasileiros
de matriz africana: o Projeto Presente a Yemanja Sustentavel, que promove
a educacao ambiental do povo dos terreiros por via do culto ao Orixa das
aguas salgadas. O Projeto visa a conversao ecologica das oferendas a Yemanja
lancadas ao mar, elaboradas com material biodegradavel e nao-poluente. O
Instituto Terreiro Sustentdvel (2022), por sua vez, € um “coletivo formado
pela cosmovisao ancestral dos povos e comunidades tradicionais de matriz
africana, sendo esta principalmente caracterizada por ter a Natureza e o
respeito por todos os seres vivos como o ponto principal de sua cultura
e existéncia”. Sua programacao segue a Agenda 2030 dos Povos de Terreiros
a partir de um quadro comparativo dos ODS com a cosmovisdao ancestral
do Candomblé: para cada Objetivo do Desenvolvimento Sustentavel ha um
Orixa com atributos correspondentes (cf. 2022, p. 11-29).

Consideragdes finais

No que toca a quantidade das agdes, redes e iniciativas por religidao — in-
cluindo os casos de parceria entre religides, governos e ciéncias — temos o
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seguinte resultado: Fé Baha'i: 1, Budista: 1, Cristas (confissoes cristas sepa-
radamente): 8, Ecuménicas (confissdes cristas conjuntamente): 7, Hinduistas:
3, Inter-religiosas (diversas religides conjuntamente): 21, Inter-religiosas
com Governos e Ciéncias: 5, Jainista: 1, Judaicas: 3, Mugulmanas: 6, Reli-
gides originarias (asiaticas, europeias, amerindias e de matriz africana): 4.
Fica evidente o despertar ecoldgico das religides, especialmente a partir
dos anos 90, em colaboracao ecuménica e inter-religiosa, no dialogo com
governos e ciéncias, com valorizagao das tradi¢des ancestrais.

Do quanto discorremos nessas paginas, sublinhamos o valor das religides
— com seus textos sacros, ritos e cosmovisOes — para sanar uma episteme
disjuntiva, marcada pela cisdo entre humanidade e Natureza, com o olhar
integrador e conectivo do Sagrado, que reverencia a biodiversidade como
dadiva e a Terra, como Mae. Diante da crise ambiental, climatica e alimentar
que se agrava desde a Primeira Modernidade, as religides tém revisitado seu
acervo simbdlico, ético e espiritual, participando do didlogo entre saberes,
fomentando virtudes ecoldgicas e engajando-se em iniciativas praticas.

Neste sentido, os conceitos e as a¢Oes apresentadas mostram o valor das
religides para a adequada articulacdo entre ecologia humana e ecologia
ambiental, com seus pontos de tensao, mas também de proposi¢ao. Ques-
toes de educagao ambiental, preservagdo da Natureza, desenvolvimento
sustentavel e justica intergeracional tém interfaces com espiritualidade,
virtudes, vinculos comunitarios e solidariedade — como vemos nas iniciativas
religiosas pela dgua, clima, energia limpa, conservacao dos ecossistemas,
justica e direito ambiental.

Assim, as religides tém participado e promovido a revisao de paradigmas
na relagao humanidade-Natureza, ndo sé pelo didlogo de saberes, mas pela
releitura de suas proprias fontes — das quais despontam, particularmen-
te, elementos promissores para uma antropologia integral e integradora.
Ha uma tarefa hermenéutica importante, neste sentido, em vista de uma
epistemologia ambiental que inclua a transcendéncia e a espiritualidade,
capaz de despertar as consciéncias e motivar as agoes.
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Siglas

AAS = Acta Apostolicae Sedis

ARRCC = Australian Religious Response to Climate Change
CA = Enciclica Centesimus Annus

cor = Conference of the Parties on Climate Change
FORE = Forum on Religion and Ecology, University of Yale
GS = Constitui¢ao pastoral Gaudium et Spes

IPCC = Intergovernmental Panel on Climate Change

ISNA = Islamic Society of North America

LS = Enciclica Laudato Si’

OA = Carta Apostolica Octogesima Adveniens

ODS = Objetivos do desenvolvimento sustentavel, do PNUMA

ONU = Organizagao das Nagdes Unidas
PNUMA = Programa das Nagdes Unidas para o Meio-Ambiente
REDA = Rede Ecuménica da Agua

SAFCEI = Southern African Faith Communities Environment Institute

SRS = Enciclica Sollicitudo Rei Socialis
UNEP = United Nations Environment Programme
URI = United Religions Initiative

UUMFE = Unitarian Universalist Ministry for the Earth
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