SESSAO TRES — DEUS, A TRINDADE

O tedlogo Denis Edwards, que tem escrito prolificamente sobre o tema da teologia ecoldgica
afirmou que “a base teoldgica mais importante para uma pratica ecolégica encontra-se na doutrina
de Deus” (Edwards 1998-99, 126). E disso pois que vamos tratar hoje. Quando confrontamos a
histéria evolucionaria do cosmos com a histdrica biblica e os evangelhos, que podemos descobrir
sobre Deus?

Nos nossos dias, a fé deve procurar compreender a partir dos novos conhecimentos que a ciéncia
nos da. Ou, como nos diz O’'Murchu, “Precisamos de ultrapassar o Deus pequeno que talvez nos
tenha servido em determinada altura das nossas vidas... O Deus que supera todas as nossas
concegdes e que nos atrai sem cessar para locais radicalmente novos e novas formas de ser é o
Deus da nossa grande histdria evoluciondria. Isto ndo quer dizer que inventemos uma nova religido.
Tem a ver com reapropriarmo-nos do arquétipo da histéria divina que a prépria criagdo tem vindo a
narrar muito antes dos seres humanos habitarem essa criagdo. Tem a ver com realinhamos as
nossas perspetivas e perce¢ées” (O’Murchu 2002, 55).

O’Murchu é extremamente poético na forma como tenta realinhar as nossas perspetivas e
percecdes para transmitir um sentido da criatividade e inovacdo, da extravagancia, generosidade,
fidelidade e amor prodigiosos do Deus Criador. Evolutionary Faith (A Fé Evoluciondria) é um livro
excelente para lermos; é um convite para regressarmos a nds proprios em Deus e no cosmos, para
voltarmos a ser misticos, para nos tornarmos verdadeiramente nds préprios e vivermos na
esperanca do futuro. Defende que “a teologia evolucionaria postula que a criacdo em si é a
evidéncia primeira e mais basica de que o divino atua no mundo” (O’Murchu 2002, 88). No entanto,
para uma investigacao teoldgica sistematica da compreensdo ecolégica da natureza de Deus, o
melhor é consultar os trabalhos de Elizabeth Johnson e de Denis Edwards. Estes dois tedlogos estao
em grande sintonia um com o outro no que toca a doutrina de Deus e ndo é de surpreender que
frequentemente facam referéncia ao outro nas suas obras.

Talvez se lembrem que Marian Ronan, uma participante do Graal americano, escreveu o ano
passado um artigo sobre o ultimo livro de Johnson, Ask the Beasts: Darwin and the God of Love. (O
documento foi enviado a todos os grupos do Graal em todo o mundo.) Ela descreve o livro como
“um dialogo intelectualmente sofisticado, e no entanto lirico, entre a teoria da evolugcdo, em
especial A Origem das Espécies de Darwin, e o Credo de Niceia.” Excelente escolha de palavras,
acho: intelectualmente sofisticado, no entanto igualmente lirico. Este livro é um tesouro absoluto,
cheio do espirito de compaixao e de amor que ela tenta inculcar nos seus leitores.

Que diz ela sobre Deus? Explora trés aspetos da presenca de Deus que habita na criacdo -
nomeadamente, que é continua, que é cruciforme e que habita como promessa de futuro - e
reflete sobre a forma como Deus age na criacdo. Subjacente a tudo estd o seu sentir profundo que
o Espirito Criador estd dinamicamente vivo: “o Espirito é o vivificador, aquele que apressa, anima,
agita, estimula, dd vida, mesmo agora enquanto gera a vida do mundo futuro (Johnson 2014, 128-
9). E deste sentido dindmico da presenca que ela pretende que nés nos apercebamos.



Quando eu era crianca, uma das primeiras perguntas do catecismo era “Onde estd Deus?” e a
resposta era “Deus estd em toda a parte.” Num sentido, Johnson ndo esta a dizer nada de novo
guando nos diz que Deus habita em toda a criagdo, continuamente. Nao é assim tao dificil aceitar
esta verdade. No entanto, num esbo¢o da histéria do Cristianismo, ela mostra-nos como a
humanidade e o pecado da humanidade se tornaram a nossa preocupagao central, ficando a
criagdo esquecida e tendo os tedlogos perdido todo o interesse nela. Por isso, embora
proclamassemos que Deus estava em toda a parte, habitualmente ndo encardvamos com seriedade
a criacdo como a morada de Deus, nem concebiamos a presenca de Deus ai como sendo
continuamente criativa. A presenca continua e misteriosa de Deus apoiando e vivificando, e
continuando a criar no cerne de cada coisa criada, é algo que os tedlogos ecoldgicos querem que
nds encaremos com muita seriedade. Nos, assim como toda a criagdo, estamos ainda a evoluir.

Johnson apercebe-se de que o Deus vivo e ativo no nosso mundo é o Espirito, essa pessoa da
Trindade tantas vezes esquecida, mas que é chamada vivificantem, “o Senhor e Dador da Vida” no
Credo de Niceia. De forma a alimentar a nossa imagina¢do no que toca ao Espirito, Johnson guia-
nos até a Biblia e as maravilhosas imagens biblicas do Espirito como vento, agua, fogo, ave e,
finalmente, Sabedoria. Recursos tdo ricos para os nossos espiritos. Mas ndao nos esquegamos da
realidade da natureza assim como da poesia biblica. O mundo natural também nos pode ensinar
sobre Deus se lhe dedicarmos atengao. Como disse Santo Agostinho:

Outros, para encontrar a Deus, lerGo um livro. Bem, na realidade existe um certo livro enorme, o
livro da natureza criada. Olhai-a com cuidado, de cima a baixo, observai-a, lede-a. Deus ndo fez letras de
tinta para O reconhecerdes nelas; colocou diante dos vossos olhos todas estas coisas que criou. Para qué
procurar uma voz que fale mais alto? O céu e a terra gritam-vos, “Deus fez-me”. Podeis ler o que Moisés
escreveu; de forma a escrevé-lo, que leu Moisés, um homem a viver no tempo? Observai o céu e a terra com
um espirito religioso (Johnson 2014, 152).

Ou, como a prépria Johnson afirmou, “A terra é um local fisico de dinamismo extravagante que
encarna a presencga cheia de graca de Deus. De certa forma, é um sacramento e uma revela¢dao”
(Johnson 2014, 150). O Papa Francisco vai ainda mais longe. Afirma: “todo o universo material fala
do amor de Deus, do seu afeto sem limites por nés” (LS84).

Pessoalmente, acho a literatura sapiencial das Escrituras Hebraicas particularmente util para
alimentar a minha imaginacao religiosa sobre o Espirito Criador. Irdo perceber porqué quando vos
ler o que a estudiosa biblica americana Kathleen O’Connor tem a dizer sobre o assunto:

No centro da literatura sapiencial estd uma mulher linda e fascinante. E a Dama Sabedoria, ou,
como prefiro chamd-la, a Mulher Sdbia. A forma principal de ser da Mulher Sdbia é relacional. Em todos os
textos em que aparece, o aspeto mais importante da sua existéncia sGo os seus relacionamentos. As suas
ligagdes estendem-se a todos os aspetos da realidade. Estd intimamente ligada ao mundo criado; é amiga
intima de Deus; deleita-se na companhia dos seres humanos. Nenhum aspeto da realidade lhe estd vedado.
Existe nela como se fosse uma tapecaria de fios interligados, que criam um conjunto com um padrdo
intrincado do qual ela é o centro (O’Murchu 2002,70).

O’Murchu afirma que “a histdria evolucionaria que se conta nos nossos tempos evoca estes trés
conceitos — vida, sabedoria e relacionamento — com um renovado vigor e significado” (O’Murchu
2002, 70) Estes trés conceitos estdo mesmo no centro do que Johnson (assim como Edwards) tem a
dizer sobre o Espirito Criador de Deus, e ambos tém muito a dizer sobre o relacionamento dentro



da Divina Trindade. Embora ndo desejando entrar neste assunto em muito detalhe, direi apenas
gue para Johnson a representacdo trinitaria é da maior importancia para ancorar o que o Espirito
opera no mistério da vida divina de Deus (na representacdo de Deus como Trindade, Johnson
encara o Espirito como Deus vivo e ativo no mundo) enquanto Edwards escreveu bastante sobre
Deus como comunhdo, “uma Trindade de dindmico amor mutuo que nao tem fim” (Edwards,
“Planetary Spirituality”, 19).

Cada criatura é lugar da morada de Deus, mas é também verdade que cada criatura morre. A
histéria da evolugao que tem visto formas de vida cada vez mais complexas, cada vez mais diversas,
cada vez mais belas, é também uma histdria de dor e sofrimento e morte ao longo de milhdes de
anos. Mas, como Johnson chama a atencdo, foram a dor e o sofrimento que levaram os animais a
evoluirem de diferentes formas, foi a morte que trouxe sempre nova vida. No entanto, se
permitirdes que a vossa imaginacao tente abarcar milhdes de anos deste processo de vida
evolutivo, no qual a luta pela sobrevivéncia resulta sempre em dor e morte para alguns, podereis
ficar “assoberbados”, como aconteceu a Elizabeth Johnson. De forma a lidar com isso
teologicamente (e lembrem-se que estamos a falar apenas do mundo natural antes do ser humano
aparecer em cena), de forma a pensar teologicamente sobre a morte “como parte do processo
criativo neste planeta” (Johnson 2014, 189), de forma a aceitar a dimensdo tragica na vida do
mundo natural, Johnson propde algo completamente diferente do que estamos habituados a ouvir.
Ela sugere que a agonia surgiu de dentro do préprio processo evolucionério e NAO foi ordenada por
Deus. Por outras palavras, foi dada a criacdo a sua prdpria versdo de livre arbitrio — os tedlogos
chamam a isto a posicdo de “processo livre” e o “processo livre na natureza ndo funciona
necessariamente sempre de acordo com o designio divino” (Johnson 2014, 191). O que ela sugere é
gue a morte, a dor e o sofrimento de alguma forma surgiram através das escolhas da natureza, as
quais Deus permitiu.

Tradicionalmente, como sabemos, a teologia ensina-nos que a dor e a morte vieram ao mundo
através do pecado de um homem e de uma mulher. Uma teologia evolucionaria, parece-me, nao
pode agarrar-se a essa convic¢do. A dor, o sofrimento e a morte sdo mistérios inexplicaveis e
Johnson afirma que Deus se pode encontrar no meio deles, oferecendo a promessa de algo mais.
Os profetas do Antigo Testamento sabiam-no, enquanto os Evangelhos nos falam de Deus que se
tornou um de nds, sofreu a agonia mais terrivel e uma angustia inimaginavel morrendo numa cruz,
e no entanto foi elevado a uma nova vida pelo poder de Deus. A histéria da evolugao e a histéria do
Evangelho contam ambas uma crénica semelhante de uma nova vida que chega por meio da dor e
da morte. E isto que queremos dizer quando afirmamos que a presenca de Deus na natureza é
cruciforme. Deus, o Espirito Criador, o Senhor e Dador da Vida, que habita em todas as criaturas,
nao as abandona no seu sofrimento mas sofre com elas.

A Encarnagdo toma novo sentido num contexto evolucionario. “O Verbo tornou-se carne”, diz o
Evangelho de Jodo. Mas a carne humana, como sabemos, ndo é apenas carne humana. Como
afirma Johnson:

O conhecimento cientifico reposiciona hoje a espécie humana como parte intrinseca da rede de
vida evoluciondria do nosso planeta, o qual, por sua vez, é parte do sistema solar, que se formou como um
capitulo mais recente da histdria césmica. O cendrio da nossa imaginagcdo alarga-se quando tomamos
consciéncia que a ligacGo humana com a natureza é tdo profunda que ndo podemos ja definir



completamente a identidade humana sem incluir a vastiddo do desenvolvimento césmico assim como a
nossa heranga bioldgica partilhada com todos os organismos na comunidade da vida. Evoluimos em relagdo;
existimos em simbiose; a nossa existéncia depende da interagdo com o resto do mundo natural. O
reposicionamento da antropologia neste contexto mais vasto fornece-nos as condi¢bes para repensarmos o
alcance e significado da encarnacGo numa diregcdo ecoldgica. A carne em que o Verbo de Deus se tornou
enquanto ser humano faz parte do vasto corpo do cosmos... A carne assumida em Jesus Cristo liga-se a toda
a humanidade, a toda a vida bioldgica, a todo o solo, a toda a matriz do universo material até as suas raizes
(Johnson 2014, 195-6).

O que as Escrituras tinham ha muito sugerido, é confirmado agora pela ciéncia: “a encarnagdo é um
acontecimento césmico” (Johnson 2014, 196). O que é que esta “encarnacdo profunda” acrescenta
a qualquer outra compreensao prévia que pudéssemos ter sobre a encarnacdo? N3o nos faz, antes
do mais, olhar para a terra e o universo dos quais é parte com olhos diferentes, sabendo que Jesus
mergulhou na sua histéria evolucionaria? E se afirmamos enquanto cristdos que queremos crescer
na semelhanca de Deus, que significado tém para nds as seguintes palavras de Johnson, “O calvario
ilumina graficamente essa conce¢ao que o Deus do amor cuja presenca continuamente sustém e da
forga a origem das espécies € um Deus de amor sofredor em solidariedade com a vida e a morte de
todas as criaturas ao longo de infindaveis milénios de evolugdo, da extingdo de espécies a cada
andorinha que cai no chdo” (Johnson 2014, 205). Alguma vez encaramos no sofrimento dos animais

como algo que Deus partilha? Os tedlogos ecologistas pensam que o deveriamos fazer.

Johnson transcreve o seguinte belissimo paragrafo de um amigo que escreveu uma meditacdo
sobre as palavras de Jesus na cruz:

Compreendi de repente que no seu grito final de morte Jesus reuniu todo o sofrimento da terra
através dos tempos, juntou-o e apresentou-o perante o trono celeste, ndo num monte de palavras mas num
fardo sagrado que abrangia as tristezas, os sofrimentos, os sonhos perdidos de toda a criagdo, todos os
povos, todos os tempos, todas as condices, e transportou-o diretamente até ao coragdo pulsando de amor
da Trindade viva, onde se encontra agora. Jesus grita e, cheio de gra¢a e verdade, pegou desse modo na sua
angustia e em toda a angustia e transfigurou-a numa forma de tocar Deus (Johnson 2014, 206).

E finalmente, “encarnacdo profunda” significa “ressurreicdo profunda”. A ressurreicdo corpérea de
Jesus dos mortos pressagia a ressurreicdo — seja o que for que isso signifique (e nem conseguimos
comecar a ter uma ideia) — de toda a criacdo. E assim chegamos ao terceiro aspeto da presenca de
Deus — habita como promessa de futuro. Os cientistas dizem-nos que este mundo, e na verdade
todo o universo, terminara um dia. O sol tem combustivel suficiente para outros 5 bilides de anos e
depois morrera. Face a estes calculos a teologia atreve-se a afirmar outra coisa. A teologia atreve-
se a dizer que haverd um novo céu e uma nova terra. A evidéncia desta convic¢do é a experiéncia
vivida de um Deus que é sempre fiel. Lembrem-se da alianca do arco-iris feita com Noé e com os
seus descendentes e concomitantemente com cada criatura viva, uma promessa feita por Deus sem
condi¢Oes absolutamente nenhumas. Nao preciso de vos guiar através da nossa histéria sagrada
para vos mostrar que nada é impossivel com Deus ou que Deus é sempre fiel. Os primeiros cristaos
realmente acreditavam na redencao para toda a ordem criada: olhem para Paulo em Romanos
8:18-25 (onde ele prevé um tempo em que a cria¢do serd libertada da sua serviddo a corrupc¢do) ou
o grande hino em Colossenses 1:15-20, no qual aprouve a Deus reconciliar consigo todas as coisas,
tanto as terrestres como as celestes. Leiam a carta aos Efésios 1:10, ou a promessa de Deus em



Apocalipse: 21:5, “Eis que faco novas todas as coisas”. Todo o universo pode esperar por um futuro
em Deus.

Nesta altura quero voltar a Encarnacao, o Mistério central da nossa fé. Todas conhecemos a histéria
gue a lgreja abracou e ensinou com mais consisténcia, histéria essa que, na sua forma mais simples,
€ mais ou menos assim: Deus criou o mundo e era bom, Adao e Eva pecaram —a Queda do bem, a
humanidade e a criagao estavam de alguma forma quebradas, por isso Deus enviou o seu Filho para
reparar os estragos sacrificando a sua vida como expia¢do pelo pecado original. Deus aceitou o
sacrificio redentor de Jesus erguendo-o dos mortos. Nesta histéria, a Encarnagdo tem que ser vista
como consequéncia do pecado da humanidade que necessita redencao.

Ha no entanto uma histdria alternativa, uma teologia diferente, uma que escutamos com menos
frequéncia. E uma teologia que volta atras a Duns Escoto um tedlogo franciscano do século XlIl que
acreditava que a Encarnacio teria acontecido, quer Ad3o tivesse pecado quer n3o. E uma histéria
teolégica que pode ser encontrada nos escritos daquele grande tedlogo do século vinte, Karl
Rahner. E por fim, é uma histéria retomada por tedlogos ecoldgicos contemporaneos, incluindo
Elisabeth Johnson e Denis Edwards. Gostaria agora de dedicar algum tempo a essa histdria.

Esta é uma histéria da criacdo como ddadiva de Si préprio por parte de Deus, que toma a sério, tanto
a histdria cientifica da evolucdo, como a histéria biblica do amor de Deus criativo, que nos sustenta
e salva. E uma histdria a qual ndo posso fazer justica através das minhas préprias palavras, e por
isso vou ter que me recorrer das palavras dos nossos teélogos. Edwards afirma:

Deus escolhe dar-se a Si proprio em amor ao que néo é divino, e assim a criagdo tem lugar. Esta é
a concegdo central da teologia da criagdo de Rahner... E um ato trinitario de auto dédiva: Deus da-se a Si
proprio no Verbo e no Espirito, de diversas formas, na criacdo, graca, encarnacdo e cumprimento final.

Uma segunda hipdtese é que a encarnagdo é central ao designio de Deus ao criar. Enquanto uma
tradicdo da teologia cristd assumiu que a encarnagdo surge como remédio para o pecado, outra defendia
que a intengdo de Deus desde o inicio era dar-se a Si proprio a criagdo na encarnagdo... Retomando esta
tradicdo, Rahner defende que Deus escolhe em liberdade, desde o inicio, criar umo mundo no qual o Verbo se
tornasse carne e o Espirito irrompesse. Nesta perspetiva o acontecimento-Cristo ndo é encarado como uma
adenda a criagdo. Ndo é em primeiro lugar uma corre¢do a uma criagGo que saiu mal. Ndo surge apenas
como um remédio para o pecado, embora a luz do pecado, é certamente um radical ato de perddo, cura e
libertagdo. Nesta abordagem teoldgica, a ddadiva de Deus de Si proprio na encarnagéo é o verdadeiro
propdsito e significado da cria¢do (Edwards 2010, 39-40).

Isto é o que Rahner tem a dizer sobre o assunto:

Deus néo é apenas aquele que, como criador, estabelece um mundo distante de si como algo
diferente, mas antes aquele que se entrega a este mundo e que tem o seu destino neste e com este mundo.
Deus ndo é apenas o dador, mas é também a dddiva. Para uma compreensdo panteista da existéncia, esta
afirmagdo pode ser completamente dbvia. Para uma compreensdo cristd de Deus, na qual Deus e o mundo
ndo estdo fundidos mas continuam separados para toda a eternidade, esta é a mais tremenda afirmagdo que
pode ser feita sobre Deus. Apenas quando esta afirmagdo é feita, quando, numa conceg¢do de Deus que faz
uma distin¢do radical entre Deus e o mundo, o proprio Deus é ainda o centro da realidade do mundo e o
mundo é verdadeiramente o destino de Deus Ele proprio, apenas entdo é atingido o conceito de Deus que é
verdadeiramente cristdo (Edwards, 41).



Que significa dizer que o mundo é o destino de Deus? Qual é a nossa resposta a isto?
E aqui esta como Elizabeth Johnson vé esta questao:

Deus é amor incomensurdvel;, o amor procura a unido com o amado; esta uniGo ocorre na
encarnacdo quando o Verbo divino entra numa unido pessoal com o mundo criado em Jesus Cristo. Mesmo
que Addo e Eva e os seus descendentes continuassem inocentemente no Eden, isto teria acontecido; é assim
que o amor age... a encarnagdo ndo estd dependente do pecado dos nossos primeiros pais. Foi essa a
intengdo do Amor desde o inicio (Johnson, Ask the Beasts, 226).

E se isto vos deixa a pensar sobre o significado da cruz e da nossa salvagao, ela explica-o de forma
muito simples:

Decerto que a morte de Jesus estd indissociavelmente ligada ao pecado. E um epitome do mal
que os seres humanos fazem uns aos outros, um poder estatal tomar num homem sauddvel e reduzi-lo a um
cadaver ensanguentado através da tortura e da violéncia. Escoto... no entanto, localiza o seu poder redentor
ndo na satisfagcdo apresentada a um Deus cuja honra foi violada, mas na presenga do amor divino em carne e
0sso representando uma solidariedade histérica com todos os que sofrem e morrem (Johnson, 226).

Tempo agora para parar e refletir sobre estas leituras.

De que forma é que Deus age num cosmos evolucionario? Muitos tedlogos contemporaneos estao
a tentar debater-se com esta questdo. Como Diarmuid nos diz, “Estamos a embarcar numa
mudanca radical da visao de como entendemos a a¢do do divino na criagdo. Mais importante ainda,
estamos a abandonar a ideia de um manipulador externo (construtor) a favor de uma forca
animadora vinda do interior, ndo porque nos da a nds humanos mais poder, mas porque a
evidéncia da evolugdo requer que facamos os ajustes” (O’Murchu 2002, 51).

Tanto Elizabeth Johnson como Dennis Edwards contribuiram enormemente para este trabalho de
mudanca de visdo e estdo muito de acordo um com o outro. Aquilo que vou agora referir tem
origem sobretudo no livro de Dennis Edwards, How God Acts: Redemption and Special Divine Action
, capitulo 3, intitulado “A Criacdo como Dadiva de Si por parte do Divino”, mas se estiverem
particularmente interessadas no que Elizabeth Johnson tem a dizer sobre o assunto, leiam o
capitulo 6 de Ask the Beasts.

Consideramos ja a ideia da criagdo como um ato de dadiva de Si por parte de Deus, que contém em
si préprio a Encarnacao e o cumprimento final. Mas consideremos a criagdo como a conhecemos da
perspetiva da evolugdo. Ao longo de eras a criacdo evoluiu através de um processo de
autotrancendéncia, da matéria até a vida, da vida ao espirito autoconsciente no humano, todo o
tempo possibilitando a existéncia de formas de vida novas e sempre cada vez mais complexas. A
explicacdo dos tedlogos é que Deus é o poder imanente dentro da criacdo que permite a
autotranscendéncia chegar até algo novo. E nessa concecdo, o acontecimento-Cristo é visto como
“a radical autotranscendéncia do universo criado em dire¢cdo a Deus” (Edwards 2010,44).

Ao refletir nesta ideia de Deus sempre presente na criagdo, possibilitando sempre a sua existéncia,
o seu desabrochar e o seu crescimento, Edwards conclui que Deus nunca pode ser considerado



como a parte ou fora da criacdo. O que quer dizer também que Deus ndo pode intervir, numa forca
de expressao, “do lado de fora” ou quebrar as leis da natureza. Porque a forma de Deus “agir é
“agir” através da prépria criacdo, permitindo-lhe ser um parceiro na sua proépria emergéncia,
evoluindo e organizando-se através das suas leis naturais préoprias. Deus permite a criagdao a sua
propria integridade e autonomia.

Ougam como Elizabeth Johnson o descreve de forma tao bela:

Duas agéncias de magnitude qualitativamente diferente estfio presentes na mesma ag¢do terrena: a
agéncia autonomamente criativa que a leva a cabo, e a agéncia divina que a funda, sustém e autoriza. Estas
ndo sdo duas agbes que fazem essencialmente a mesma coisa, agindo de forma paralela, cada uma delas
contribuindo para uma parte do efeito. Trazidas a vida pela generosidade divina, as criaturas sdo centros de
atividade genuinos que operam com a sua eficdcia causal propria, interligadas e dependentes umas das
outras assim como de Deus, enquanto o Mistério inefdvel e transcendente que habita o mundo em evolu¢éo
cria constantemente através dos proprios processos autonomos do mundo, deixando-o existir e gastando-se
numa torrente de amor (Johnson 2014, 168-8).

Existe um risco tremendo em tudo isto, claro, e vemo-lo em todas as tragédias humanas do mundo
de hoje. Vemo-lo também no acontecimento-Cristo, no qual Deus se revela como amor vulnerdavel
e que se da a si préprio. Quando o mundo rejeitou Jesus e o crucificou, Deus estava, num sentido,
impotente para intervir. O que Ele fez foi acompanhar Jesus no seu sofrimento e transforma-lo pelo
Espirito em vida nova em Deus. Nas palavras de Edwards, “Parece, a partir do acontecimento-
Cristo, que o caminho de Deus é o de estar comprometido em permitir que os acontecimentos se
desenrolem, mesmo quando eles se opdem radicalmente a vontade divina, e trazer cura e
libertacdo neles e através deles”. Continua ele a dizer, “Faz uma enorme diferenca pensarmos em
Deus como capaz de fazer seja o que for ou agir de uma forma que respeita amorosamente e aceita
os limites dos processos e entidades finitos... O amor de Deus é de um tipo que respeita e trabalha

com os limites dos processos das criaturas” (Edwards 2010, 51).

Vai contra o instinto de muitas de nés pensar que Deus é limitado no seu poder, mas é isso
exatamente que os ecotedlogos dizem. E este limite da liberdade e poder da vontade divina
acontece precisamente porque Deus é Amor que se d3, que se esvazia. Impor a sua vontade ndo é o
jeito do Amor. Mas a fé diz-nos que Deus é fiel. A partir do horror e da tragédia de Sexta-Feira
Santa, Deus foi capaz de anular o fracasso e a morte. Aqui esta a nossa esperanca ultima, mas
decerto que o que a evolugcdo nos ensina sobre Deus e sobre a relacdo de Deus connosco é que
temos sérias responsabilidades em relacdo ao mundo em que vivemos. Se Deus sé pode agir
através da criacdo, entdo nds seres humanos devemos trabalhar muito mais diligentemente na
nossa propria evolucdo como zeladores responsaveis por este planeta.

Perguntei ha pouco, “Que significa dizer que o mundo é o destino de Deus?” A luz da ecoteologia,
fica claro um significado, creio. O mundo é o nosso destino também.



LEITURAS PARA A SESSAO TRES

Esta é uma histdria da criacdo como dadiva de Si préprio por parte de Deus, que toma a sério, tanto
a histdria cientifica da evolucdo, como a histéria biblica do amor de Deus criativo, que nos sustenta
e salva. E uma histéria a qual ndo posso fazer justica através das minhas préprias palavras, e por
isso vou ter que me recorrer das palavras dos nossos tedlogos. Edwards afirma:

Deus escolhe dar-se a Si proprio em amor ao que ndo é divino, e assim a cria¢@o tem lugar. Esta é
a concegdo central da teologia da criagdo de Rahner... E um ato trinitario de auto dadiva: Deus da-se a Si
préprio no Verbo e no Espirito, de diversas formas, na criacdo, graca, encarnacao e cumprimento final.

Uma segunda hipdtese é que a encarnagdo é central ao designio de Deus ao criar. Enquanto uma
tradicdo da teologia cristG assumiu que a encarnagdo surge como remédio para o pecado, outra defendia
que a intencgdo de Deus desde o inicio era dar-se a Si prdprio a criagdo na encarnagdo... Retomando esta
tradicdo, Rahner defende que Deus escolhe em liberdade, desde o inicio, criar umo mundo no qual o Verbo se
tornasse carne e o Espirito irrompesse. Nesta perspetiva o acontecimento-Cristo ndo é encarado como uma
adenda a criagdo. Ndo é em primeiro lugar uma correcdo a uma cria¢@o que saiu mal. Ndo surge apenas
como um remédio para o pecado, embora a luz do pecado, é certamente um radical ato de perddo, cura e
libertagdo. Nesta abordagem teoldgica, a dddiva de Deus de Si prdprio na encarnagdo é o verdadeiro
propdsito e significado da cria¢do (Edwards 2010, 39-40).

Isto é o que Rahner tem a dizer sobre o assunto:

Deus ndo é apenas aquele que, como criador, estabelece um mundo distante de si como algo
diferente, mas antes aquele que se entrega a este mundo e que tem o seu destino neste e com este mundo.
Deus ndo é apenas o dador, mas é também a dddiva. Para uma compreenséo panteista da existéncia, esta
afirmagdo pode ser completamente dbvia. Para uma compreensdo cristd de Deus, na qual Deus e o mundo
ndo estdo fundidos mas continuam separados para toda a eternidade, esta é a mais tremenda afirmagdo que
pode ser feita sobre Deus. Apenas quando esta afirmagdo é feita, quando, numa conce¢do de Deus que faz
uma distin¢do radical entre Deus e o mundo, o proprio Deus é ainda o centro da realidade do mundo e o
mundo é verdadeiramente o destino de Deus Ele proprio, apenas entdo é atingido o conceito de Deus que é
verdadeiramente cristéo (Edwards, 41).

Que significa dizer que o mundo é o destino de Deus? Qual é a nossa resposta a isto?
E aqui esta como Elizabeth Johnson vé esta questao:

Deus é amor incomensurdvel; o amor procura a uniéio com o amado; esta uniio ocorre na
encarnag¢do quando o Verbo divino entra numa unido pessoal com o mundo criado em Jesus Cristo. Mesmo
que Addo e Eva e os seus descendentes continuassem inocentemente no Eden, isto teria acontecido; é assim
que o amor age... a encarnagcdo ndo estd dependente do pecado dos nossos primeiros pais. Foi essa a
intengdo do Amor desde o inicio (Johnson, Ask the Beasts, 226).

E se isto vos deixa a pensar sobre o significado da cruz e da nossa salvacao, ela explica-o de forma
muito simples:

Decerto que a morte de Jesus estd indissociavelmente ligada ao pecado. E um epitome do mal
que os seres humanos fazem uns aos outros, um poder estatal tomar num homem sauddvel e reduzi-lo a um
caddver ensanguentado através da tortura e da violéncia. Escoto... no entanto, localiza o seu poder redentor
ndo na satisfacdo apresentada a um Deus cuja honra foi violada, mas na presen¢a do amor divino em carne e
0sso representando uma solidariedade histérica com todos os que sofrem e morrem (Johnson, 226).



Exercicio e Reflexdo Final

Em siléncio, refletir profundamente sobre o Pai Nosso e reescrevé-lo como oragao ecolégica. (15-20
minutos)



