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Religioes da terra e ética ecoldgica

Earth religions and ecological ethics

Rosalira dos Santos Oliveira "

Resumo

Na atual discussdo sobre a importancia de equilbraecessidade humana de intervir sobre a
natureza com a nossa responsabilidade na preseragdda no planeta, as chamaddgides da
terra ou religibes da naturezaportam uma contribuicdo fundamental. Visanddog&p essas
relacdes, este artigo discute o impacto causadwm grelcesso de dessacralizagdo do mundo na
percepcdo do homem em relacdo ao mundo naturata Nieba, contrapde a atitudeista
(caracteristica das chamadas “religides do livi@"perspectivacosmobiolégicapresente nas
religides da terra. Em seguida, o texto exploraoacepcdo animica de natureza e de mundo,
compartilhada por essas Ultimas, destacando aosu®pgdo de uma nhatureza viva e a intuicdo de
um parentesco entre 0 homem e 0s demais seres. ©€@mplos desta postura, o texto apresenta
algumas caracteristicas presentes tanto nas edigiio-brasileiras quanto nas tradicdes neo-pagas.
A guisa de conclusdo apresenta uma reflexdo sabrelactes entre religido e ambientalismo e
sobre a possivel contribuicdo que a cosmovisdepiesas religides da terra pode trazer para o
movimento ecolégico.
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Abstract

In the present discussion on the importance ofrgadg the human need for intervening in Nature
with our responsibility to preserve life on the mdg the so-calledarth Religionsor Nature
Religionsplay a fundamental role. With a view to explorihgge relationships, this paper discusses
the impact caused by the process of desacralifiaghtiman beings perception of the world in
relation to Nature. Along these lines, timeistic attitude (characteristic of the so-called Book
Religions) is opposed to tliwsmobiologicaperspective, present in the Earth Religions. Roiig

on this, the paper explores the animistic concéptature and the World shared by these religions.
Furthermore, this work addresses to the animic eptien of nature and world, shared by the
cosmobiologic perspective, highlighting its condaptof a live nature and the feeling of a bond
between all live been as well as humans. With sexaenple, the work shows some characteristics
shared by the afrobrazilian religions and neopagatraditions. To conclude, we present a
reflection on the relationship between Religion dddvironmentalism and on the possible
contribution that the cosmovision present in thatlEaReligions may bring to the Ecology
Movement.
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Introdugao: a natureza dessacralizada

Muito ja se falou sobre o processodbissacralizacdo do mundparte constitutiva
do processo de secularizac¢agiyenciado no Ocidentede forma mais aguda durante os
séculos XVIII e XIX Ao contrario do que se possa pensar, a dessacé&dized mundo ndo
significou a eliminacdo da religiosidade nas modgrsociedades ocidentais, mas, sim, a
substituicdo de uma espiritualidade tradicionakelbda na relacdo entre o homem e a
natureza, por outro modo de experiéncia religiasmtrado na vida do homem em
sociedade. De acordo com Eliade (1984), a distingdtte essas duas formas de
espiritualidade remonta ao surgimento das primeicasedades urbanas. Segundo ele, a
partir desse momento, desenvolveram-se dois tipaatitlides religiosasima fortemente
vinculada a vida naturalmais comum entre populagdes campesinasitra mais voltada
para a vida social e suas regrapresente com mais intensidade entre as populagbes
urbanas.

Laburthe-Tolra e Warnier (1997) expressam essaetif@ de perspectivas atraves
do contraste entreosmobiologiae teism@ enquanto atitudes religiosas. Na primeira,
afirmam, temos a concepc¢do de um univgigmsmos)visto como uma multiplicidade
organizada de seres viv@sios), diante da qual o homem se situa como diante de um
absoluto que lhe escapa, mas ao qual deve integrdr-atitude cosmobioldgica pressupde
a submissdo do homem a uma ordem cdsmica na gyahsdim como os demais seres
Vivos, ocupa um lugar determinado. Ja na persetgistao centro de referéncia deixa
de ser o mundo fisico, para se tornar uma pessosmdibsoluta, independente do mundo.
Assim, enquanto a cosmobiologia aponta para unspeetiva de imanéncia, percebendo o

! Como se afirma, a dessacralizagédo constitui apemasdos aspectos do processo mais amplo de
secularizagdo, o qual implicou na retirada do fumelsto divino como fonte de legitimidade das ingtéias.

De forma bastante genérica, podemos definir a agezatdo, como o faz Jean Pierre Sirroneau (1@8®%)p
sendo “a passagem — que se estende por numedzzdess— de uma interpretagdo metafisica da retdida
para uma experiéncia e uma interpretacdo da realidmde o mundo histérico, social, humano, finito,
constitui o horizonte da responsabilidade e danmtesiumanos” (p.78). Pensado dessa maneira, oggoce
secularizagdo teria, entdo dois aspectos distintms:aspectmbjetivo (a secularizacdo das instituicdes) e
outrosubjetivg que ocorre nas consciéncias. E este Gltimo géeobgeto de discussdo ao longo deste artigo.

2 Estou usando o termo “ocidental” como uma denogéio@enérica, querendo referir-me, como o faz Nancy
Mangabeira Unger apoiada no pensamento de Heidegggerto modo de relacionamento com a realidade em
termos dedicotomig hierarquizacdo e exclusablesse sentido, a palavra Ocidente, mais do quesaregifio
geografica determinada, refere-se a um modelo dsapeento que, apesar de dominante, est4 longe de se
Gnico em qualquer parte do globo.
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divino como parte do mundo fisico, o teismo o siwan outro plano, considerando-o
como algo distinto da matéria. Essa diferenca deepedo leva os autores citados a

afirmar que:

Cosmobiologia e teismo séo atitudes profundamefigiasas, mas para
a primeira, da qual o panteismo é uma forma, olatosda vida esta
incluido no mundo, ao passo que para a segunddaaobjeto essencial,
remete a um absoluto que ela manifesta, mas quearscende
(LABURTHE-TOLRA; WARNIER, 1997, p. 225).

Convém salientar que, embora estejamos contrastss#s duas atitudes religiosas
para efeito de analise, trata-se, na verdadefipies ideais,que ndo possuem uma
correspondéncia inequivoca com as manifestacomggosals concretas. Nao existe uma
religido puramente teista ou cosmobioldgica, méssarariadas formas de articulacdo entre
essas perspectivas que se fazem presentes nanwifetradicbes e em suas variantes.
Nesse sentido, ainda que reconhecendo suas désreiatvez fosse mais acurado pensar
nelas em termos de ucontinuummaisdo que de oposicdes. Entretariermanece como
critério distintivo a predominancia de uma ou ouparcep¢cao do divine@ sua relacao
com o mundo fisicoAssim, enquanto as ideias religiosas predominzenée teistas
apontam para a visdo de um deus imortal que eriaralo, mas ndo se confunde com ele, a
perspectiva cosmobiologica atualiza uma ideia dondi presente e materializado no
mundo no qual vive, morre e se transforma.

Estabelecida essa ressalva, voltemos a disting@seaggada por Laburthe-Tolra e
Warnier. A partir dela, podemos aprofundar a coempséo do processo de dessacralizacdo
da natureza, vendo-o como substituicdo paulatina de uma atitude religiosa
cosmobiolégica — ainda presente no cristianismo ienad — por um teismo que prega a
existéncia de um deus abstrato e distante da nadittade do mundoTrata-se, portanto,
da perda do sentido do sagrado — entendido comopuogiuicdo de sentido que expressa
um valor de reveréncia para com o radicalmentecOutissociado ao mundo fisico. Trata-
se, enfim, da perda da nocdo de uma vinculacaoicéstio homem, que deixa de ser
pensado como aparentado as demais formas de \ada,spr concebido como um ser
insular, colocado a parte, Unico a se assemelhdivam.

Ainda que com diferentes matizes, a atitude teistantra-se fortemente presente
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no Cristianismd. Ao concentrar a dimens&o do sagrado na imagenomer, as tradices

cristds tenderam a sacralizar a separacao destelapdo as demais formas de vida. No
caso do Cristianismo ocidental, tal separacdo #&oprofundas consequéncias para a
mudanca de atitude em relacdo ao mundo naturaéféd®s dessa transformacdo foram
apontados por diversos autores. No ensaio intiiulad Raizes Histéricas da Nossa Crise

Ecoldgica”, Lynn White afirma que:

O Cristianismo, em contraste absoluto com o araganismo e religides
da Asia (exceto talvez o Zoroastrismo), ndo sdbestaeu um dualismo
entre homem e natureza como também insiste quatédede Deus que
o homem explore a natureza para seus proprios (I TE, 2003, p.
144, 148, resp.).

Essa percepcdo da natureza como serva designadaepsrpara o usufruto dos
humanos encontra a sua expressdo mais radicalamsada “doutrina das causas finais”.
Em uma das suas formulagdes, essa doutrina afimagjcaracteristicas do mundo natural
— montanhas, desertos, rios, espécies vegetaisnaianetc. — foram todas planejadas por
Deus para determinados fins, sendo um dos prirscipdieneficio da humanidade. Desse

modo, a nossa responsabilidade como seres humamsistaia em:

Agradecer essa dadiva e em troca aceitar exercentoole do planeta,
uma aceitacdo que foi recomendada com insistémcialguns judeus e
cristdos ja em tempos antigos. Assim a ideia deursa Natureza criada
para nés, a ideia de controle e a ideia de supdaie humana ficaram
desde cedo associadas em nossa histéria. (EHRENFERA, p.05).

E exatamente a disseminacdo generalizada dessel@saparacio e controle que
leva White (2003, p.143) a afirmar que “a vitora dristianismo sobre o Paganismo foi a
maior revolucdo psiquica na histéria da nossa @&iltltA forma de ver a natureza foi
profundamente influenciada por essa mudanca. Enapsi exemplo, que “para um cristéo,
uma arvore ndo é mais do que um fato fisico. O@tmde bosque sagrado é inteiramente
alienigena a cristandade e ao ‘ethos’ do Ocide(M¢HITE, 2003, p. 148).

% Poderiamos citar varios exemplos dentro do Cégoiie, desde o sentimento de irmandade com o mundo e
seus habitantes, apregoado por Francisco de Aatsisp Catolicismo mistico de Hildegard de Bingen,
conhecida como a Sibila do Reno. Ambos séo coraiderpor alguns ativistas do movimento ambiengalist
como precursores de um pensamento que se pode idanal® “ecoldgico”.
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A “revolucgédo psiquica” a que se refere Lynn Whitendio se completou sendo com
a Reforma. Ao contrario dos catdlicos, que presamamuito das antigas formas de
espiritualidade e veneracdo da natureza, os reflmmaa protestantes denunciaram as
praticas rituais, as festividades sazonais, aggpeegdes, o culto a Virgem e aos santos
como supersticdo paga. Os protestantes atacaracalmaente a perspectiva tradicional de
um mundo vivo, permeado pelo poder do espirito. &uia era para purificar o
Cristianismo. E essa purificacdo implicava a rernod& todos os tracos de magia,
sacralidade e poder espiritual do a&mbito da natueemama reducdo do dominio espiritual
aos seres humanos. Ao final da sua cruzada costfaolrevivéncias pagas” dentro da

Igreja Catdlica, a Reforma:

Levou a uma reducdo do dominio espiritual, a untisada do espirito,
que se afastou das operacdes da natureza. O dodunaspirito foi
concentrado dentro dos seres humanos; o restantautao natural
restringiu-se a ser apenas o pano de fundo endtageal era encenado o
drama humano. (SHELDRAKE, 1991, p. 33).

Desse modo, a dessacralizacdo da natureza tragskizprincipalmente, por uma
mudanca nas sensibilidades. Mudanca essa na quadaselonou a personificacdo e a
divinizagéo das for¢cas da natureza, bem como ahiladsde da intervencao de divindades
na origem e na sucessdo dos fendbmenos naturaigidBete poder espiritual, a natureza
passou a ser vista como um objeto sem vida, sugiteis necessarias para cujo
conhecimento o saber (e o dominio) se encaminhizealiante, o homem se viu sozinho,

Unico ser consciente num universo mecanico e séa vi

A teia da vida ou a natureza como presenca divina

No outro polo da diferenciacdo estabelecida powuttale-Tolra e Warnier (1997),
temos as religides vinculadas a vida natural, tamzadas pela predominancia da atitude
cosmobiolégica. O conjunto dessas tradicbes canstifuilo que chamamos de “religides
da terra” ou “religibes da natureza”. De forma batt genérica, podemos dizer que o
termo “religides da terra” seefere ao conjunto das tradi¢cdes nas quais a didmdou as

divindades) é vista como imanente e considerad® ¢estando presente e/ou sendo”

Horizonte, Belo Horizonte, v. 8, n. 17, p.26-44, abr./jun. @01SSN:2175-5841 30



Rosalira dos Santos Oliveira

um (ou mais) aspecto da natureza. Em comum, posgoenorientacdo mistica que aponta
para uma unidade entre natureza e sociedade, apat@yés daquilo que Bastide (2006,
p.14) descreveu como um estado de participacagcentstm a natureza: uma relacéa
gual o sujeito que contempla se identifica claramecom a coisa contemplada”.
(BASTIDE, 2006, p.14).

Essa relacdo tem como pressuposto uma identidadmilmancia que perpassa
todas as esferas do real: os seres humanos, ggraisatural, 0s animais, 0S mortos e o
cosmos. Todos séo interligados porque compartilham mesma experiéncia sensivel.
Todos séo “vivos”, uma vez que sao habitados pa vibracdo que €, em ultima instancia,
a fonte e a materializac&o de toda a vida. Redigtn, qué' ndo podem existir realmente
objetos ‘inanimados’ e é por isso, alias, que awduma das condicbes a que toda
existéncia corporal, sem excec¢io, estad submet{@JENON, 1986, p.169). Ainda, de
acordo com Guénon (1986), esta € uma tradicdo mEapento bastante antiga diante da
gual a ideia moderna de que existem coisas e sgj@gxisténcia e constituicdo sao apenas
corporais constitui uma ruptura surpreendente. éNbentender, podemos utilizar o termo

“animismo” para nos referirmos a essa concepc¢aoutelo, apenas se estivermos:

Entendendo por esta palavra s6 e nada mais, aagfiorde que ha nessas
coisas elementos animicos; e ver-se-4 que esseisam@mopde-se
diretamente ao mecanicismo, tal como a propricidade se opbe a
simples aparéncia exterior. (GUENON, 1986, p. 170).

Para a cosmovisdo animista, o mundo material ndima realidade que basta a si

prépria, nem algo isolado. Elgrocede totalmente da ordem sutil, por intermédiaaal

bY

se liga, sucessivamente, a manifestacdo informatlepois ao nao manifestddo
(GUENON, 1986, p.169Decorre dessa premissa que:

N&o pode haver nada nesse mundo corporal, cujiecia ndo se baseie
em definitivo em elementos dessa ordem subtil ;g pEm deles, num
principio em que pode-se dizer “espiritual”, e senmual nenhuma

manifestacdo é possivel, seja em que grau ((BENON, 1986, p. 1609.

Grifos nossos.)

A propria existéncia do mundo constitui prova eregpao dessa forca criadora.
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Cada objeto césmico é capaz de falar e, pelo fattaldr de si mesmo, fala também do
principio criador de tudo, dzoténciaque se encontra na origem de toda existéncia.alifin
algo s6 é poténcia “porque mantém vivo tudo, éefate vida e de regeneragdo da vida
guando a morte a ameacga” (ALES BELLO, 1999, apudG3H2008). Ndo ha, nessa
concepcao, lugar para uma distincdo ontoldgicaeeatimado e inanimado, criador e
criatura, uma vez que ndo é possivel “distinguireeitoisa’ e ‘poténcia’: uma coisa se €
potente, € a poténcia, uma vez que se apresenta pama manifestacdo da poténcia
mesma’(ldem). Assim sendo, tudo, desde o homem até o mais sSnggto, constitui
uma manifestacdo dessa forca. Falando dos movisaiternativos contemporaneos,
Soares (1994) destaca a presenca de uma conceggélnante entre os diferentes grupos
reunidos sob essa denominagéo. De acordo com&leatégori@nergia percebida como
um elemento em comum entre 0 homem e a naturema atga como mediador simbdlico
entre os diferentes grupos, permitindo-lhes adotaunicacao.

Na perspectiva das religides da téréaa natureza que constitui a fonte primeira de
toda energia, uma vez que é presenca e manifestigta desse principio espiritual
criador. E esse lugar atribuido ao mundo naturaiccorigem e expressio da forca que
anima o mundo que pretendemos explorar neste afflgm isto examinaremos duas
concepcdes religiosas presentes de modos distiatgsciedade brasileira: as religides de
matriz africana, especificamente o Candomblé, elagturas das tradicdes pré-cristds que
se agrupam sob o termo NeopaganiSmo.

As diferencas no modo de insercao de cada umasdzasicdes junto a sociedade
abrangente exigem um esforco de delimitacdo. Empgge a sua extrema diversificagdo

interna® as religides afro-brasileiras constituem tradialorente um campo de estudo e de

* Os termos ‘“religifes da natureza” e “religides tdara”, aqui usados como sindnimos, designam as
diferentes tradicdes nas quais o0 mundo naturak(selps, animais, vegetais e/ou caracteristicasal) é
visto como presenca e expressdo do divino. De ngmfal, essas tradicdes sdo politeistas e tém a
compreensédo da natureza, seja como um todo, sejgans dos seus elementos, como algo sagrado

® Esta escolha se justifica em funcéo de pesquisaizadas por mim junto a esses dois grupos religioa
saber: “Tecendo vinculos com a Terra — Paganismteggporaneo: percepcoes, valores e visdo de mundo”
tese de doutorado — e “Kossi ewe, kossi orixacquaydes sobre a natureza entre adeptos das religfite
brasileiras em Recife e Jodo Pessoa” atualmentiesanvolvimento

® O conjunto de tradicdes que agrupamos sob o téreiigides afro-brasileiras” apresenta construcdes
diversificadas conhecidas por varios nomes commd@ablé, Xangd, Umbanda, Quimbanda, Jurema,
Catimbo6, Macumba, entre outros. As religies afasleiras sdo estruturadas a partir da oralidade,
estando centralizadas em uma doutrina institudmad® nem possuindo uma organiza¢éo generalizagla qu
possa conferir a elas um aspecto unificado.
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analise de estudiosos brasileiros. Esse fato, iasko@ visibilidade de alguns dos seus
rituais e a circulacdo de parte dos seus elemeantdsolicos no campo das artes (danca,
musica, etc.), contribui para certo nivel de reeaithento — ainda que subordinado — por
parte da sociedade brasileira.

Bastante diferente é o caso do Neopaganismo, quiesmente Paganismdlrata-
se de um fendmeno relativamente recente entre aigla pouco investigado no Brasil. A
maioria dos trabalhos produzidos a seu respeitecerdra-se nos Estados Unidos e na
Inglaterra, paises onde o fendmeno é mais anfigs®ui maior visibilidade social. Mesmo
nesses lugares, ainda é limitada a producdo acealéno campo que vem sendo
denominado comdagan Studie. De modo geral, os estudos sobre Neopaganismo
tendem a situa-lo dentro de um conjunto mais amdploominado “Novos Movimentos
Religiosos”. O termo agrupa diferentes manifestsioéigio Ginico elo em comum parece ser
o0 adjetivo “novo”. E € exatamente a “novidade” defssma de lidar com o sagrado que 0s
diferentes estudos tentam explicar. Na opinido degidve (1978), a novidade constitui-se
no fato de que tais manifestacdes religiosas trazmmigo “uma inesperada reversdo do
processo de secularizagdo que muitos pesquisagiigasam ser um padrao fundamental
da nossa cultura”. (HARGROVE, 1978pud YORK, 1995, p. 6). Sob esse aspecto,
continua o autor, o crescimento dessas formas pie®sdo religiosa pode ser interpretado
como uma espécie de “sinalizador”, expressdo de tamtativa de contrabalancar as
tendéncias majoritarias de uma sociedade indivistaak hipertecnoldgica, enfatizando
valores como vinculos comunitérios, relagfes igspais e integracdo com a natureza.

No caso do Neopaganismo, essa busca por novogsaerfaz através do apelo ao

passado. Embora tenha tomado impulso a partir @esmentos da contracultura nos anos

" O termo Paganismo vem sendo aplicado a essasestagides religiosas tanto por adeptos quanto por
pesquisadores do fenémeno, tais como Michael Yiigel Pennick, Graham Harvey, etc. Michael York
(2002) considera o Paganismo como uma religido mlifa@inda que multifacetada em fungcdo de fatores
socioculturais) e vé no Neopaganismo ocidental speeo que representa, em termos numéricos, apenas
uma fragcdo do fenbmeno global

8o Brasil, onde o movimento ainda é relativamergscdnhecido, tem-se como referéncia apenas alguns
trabalhos académicos quase todos dedicados ad@speis conhecido do movimento: a religido Wicca.

° O termo “Novos Movimentos Religiosos — NRMs” agrupéentes grupos religiosos, a depender da
perspectiva adotada por cada autor. Alguns incloesse termo tanto as religides neopagas quanto as
releituras contemporaneas das tradigbes orientassgeupos vinculados a “Nova Era”. Outros discorata
inclusdo desses ultimos, afirmando que os grupddada Era nem sempre assumem um carater religioso.
Outros ainda incluem na categoria “Novos MovimerRagigiosos” também os grupos mais recentemente
organizados dentro das Igrejas tradicionalmentabektcidas, como é o caso dos Neo pentecostars, ent
outros.
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60, o movimento se autodefine como herdeiro degastitradicbes religiosas —
particularmente aquelas dos povos pre-cristdopeus) como celtas, gregos, germanicos e
nordicos, entre outros. Esse apego a um passatimtdideva Margot Adler (1986) a

afirmar que:

A maioria dos neopagdos olha para as antigas Gefigpré-cristas
europeias, as religides de éxtase e as religidesstério, como fontes de
inspiracao. (...) Eles recuperam essas fontesftnanando-as em alguma
coisa nova, adicionando a elas as visdes de RGiaves, J.R. Tokien e
outros escritores de ficcdo cientifica e de famtasem como alguns dos
ensinamentos e praticas dos povos aborigines regemtes. (ADLER,
1986, p.44).

Como a citacdo acima deixa claro, trata-se de r@oanstrucdomodernabaseada
em diversas fontes — historicas, mitologicas, tigts, etc. — daquilo que, segundo se
presume, seria a religiosidade desses povos. Nwocdaessa reconstrucdo, dois temas
encontram-se fortemente entrelacados:imanéncia da divindadee a consequente
sacralizacdo da naturezaEmbora o termo Neopaganismo seja, na verdade, uma
generalizacdo — uma denominacdo guarda-chuva sqgbak se abrigam perspectivas
religiosas distintas — Druidismo, Reconstrucionis®axao (também conhecido como
Asatrl), Xamanismo e Wicca, entre outras —, todmavimento é marcado por essa
afirmacéo da divindade como imanente encarnadaataeza e nos fendbmenos naturais.
Esta é sem dulvida, a caracteristica basica do gjaono, o parametro que permite
delimitar o tronco comum em torno da qual se uneas sliferentes manifestacées. E essa
énfase que nos permite aproximar o movimento de atihade cosmobioldgica, tal como

fazem os historiadores Jones e Pennick, para @s qua

Essa nova religido chamada Neopaganismo ou simelgenmPaganismo
poderia ser considerada, de modo lato, como urmmafate misticismo da
natureza. Uma crenga que toma a Terra e todassas coateriais como uma
teofania, um brotar da presenca divina, que emesnm é normalmente
personificada pela figura da Grande Deusa e sesoden o Deus ou o
principio masculino da natureza. Entre eles, edtés principios sao vistos
como reguladores de toda a existéncia e de toédsensolvimento. (JONES;
PENNICK, 1999, p. 20).

De fato a divinizacdo da natureza, seja na figorpal deusa/deus, seja atraves de

uma miriade de divindades associadas a diferesfectms/fendmenos do mundo fisico,
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constitui um ponto em comum a todas as religidepagis. Em consequéncia, a divindade
imanente é encarada como sendo (ou podendo sagnpeee encarnada tanto no ser
humano como num animal, arvore ou pedra. E estentids do principio deperfeita
igualdadé, tal como é apresentado na perspectiva do Dmialisontemporaneo. Para o

druida, perfeita igualdade significa relacionacem

Toda criatura, de pedra, madeira ou folha, ou e barbatanas e o
povo de penas, 0s de asas e 0s de quatro pésstefadares e 0s
deslizadores, os de pelo e os pelados, assim cenmmrnanos vendo a
todos essencialmente como espiritos e, portantn,conesmo direito a
vida, ao respeito e a dignidade. (RESTALL ORR, 2(025).

Perfeita igualdade significa, portanto, o recontmecito do “parentesco” que une o
homem ao mundo. H4 uma identidade baseada nodaerdm todos, em ultima analise, a
mesma coisa: espirito. E essa identidade que geantbmunicacéo entre 0os humanos e 0s
demais seres, vista ndo apenas como possivel, Eon@m mutuamente desejada. E essa
experiéncia de comunicacdo que o Druidismo moddefme por “awen’ Geralmente
traduzido como “inspiracdo”, o termo “awensignifica literalmente “espirito que flyi”
uma vez que, para os adeptos, € desse modo —sattavéomunicacao de espirito para
espirito — que flui a inspiracéo.

Ainda no campo do Paganismo, os praticantes comt@meos do Neoxamanismo
expressam 0 seu reconhecimento dessa intercongaiiésada expressdwitakuya oyasin
(para todos os meus parentéS)jue enfatiza o fato de que somos todos fraternaémen
conectados, uma vez que ‘“viemos todos dos meswiss @ espirito e a matéria; a terra e
0 céu”. (WAGNER, 2002).Também nesse caso, é a compreensdo do espirito algmo
comum a todas as coisas vivas e da vida como sanelpressdo da criatividade do

espirito,que orienta essa percepgao.

A mesma reafirmag¢do de um vinculo profundo entr®mem e o mundo natural
pode ser encontrada na cosmologia e nas praticassrdas religioes de matriz africana.
Aqui o elemento central é a nocdoale. Cada elemento da natureza € portador de axé.

Falando sobre o axé, Elbein (1986) afirma que dmga se mantém e se renova a partir de

10“para todos 0s nossos parentes”, a expressaoalrégatribuida aos povos Lakota.
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determinados elementos materiais, podendo sernmiaa aos outros seres e objetos a
partir de determinados elementos materiais, nos @& se mantém e se renova. Segundo

a autora:

O aseé contido numa grande variedade de elementosseisgivos do
reino animal, vegetal e mineral quer sejam da §doee e salgada), quer
da terra, quer da floresta, do ‘mato’, ou do espagbano’. O aseé é
contido nas substancias essenciais de cada unemss animados ou nao,
simples ou complexos que compdem o mundo. (ELBE®S6, p. 41).

Como se V&, é a partir dos elementos dos reinosagniegetal e mineral que o axé
renasce e é transmitido. Desse modo, preservas eksaentos torna-se uma necessidade
fundamental para se preservar o axé. Esta serialasexplicaces para a centralidade dos
elementos naturais na simbologia e na ritualigfica cultos afro-brasileiros. A relagéo
entre os homens e os deuses passa pelos elementoatuteza. E uma relacdo de
inferioridade, submissao, de filiacdo celebradavéis de contratos, jA que esta se confunde
com os proprios deuses (PRANDI, 2005). Uma vezagpuproprios orixas estdo presentes
nos elementos da natureza e nos fenbmenos natarasia adoracao torna-se parte
constitutiva da experiéncia religiosa. A intimaagélo entre orixad e natureza esta
simbolicamente representada nos altares sacrdfid¢assentamentos dos orixas) e em

muitos outros elementos rituais. Desse modo, nsiBcamo na Africa;

seixos provenientes de algum curso d'agua ndo poéEtar no
assentamento dos orixas de rios, confundindo-segealsas com o0s
proprios orixas. Pedacos de meteoritos, as pedreg@ no assentamento
de Xangd, lembram a identificacdo deste orixa comaio e o trovao.
Objetos de ferro séo usados para o assentamer@gwia. E assim por
diante. (PRANDI, R. 2007, p. 06).

O elemento vegetal é particularmente sagrado micé@ dos orixas. As folhas e
raizes constituem parte indispensavel dos rituates destinados. Delas, as divindades
retiram a energia necessaria a manutencao da adieeolvem ao adepto reforcando a sua
forca vital. A conexd@o entre o devoto e seus desseda pela trituragdo das folhas para
compor banhos rituais — @snacis omi-er§ abds—, com os quais os filhos de santo e os
objetos do culto sdo sacralizados. Os filhos déosembém sédo colocados para dormir,
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durante suas obrigacdes, em esteiras cobertasatbas fcaracteristicas de seu orixa e/ou
do fundamento que estd sendo manipulado. Os abwesdto envolvidos em folhas, e é
através delas que os compostos magicos séo pdizasiis (SILVA, 1995). Cada folha

possui virtudes que Ihe sdo proprias, tem umalati pratica e uma personalidade:

O candomblé conserva a idéia de que as planta®istEode axé, a forca
vital sem a qual ndo existe vida ou movimento e aegqual o culto ndo
pode ser realizado. A maxima ioruba ‘kosi ewé, kwsi@' que pode ser
traduzida por ‘ndo se pode cultuar orixa sem usdolaas’ define bem o
papel das plantas nos ritos. (PRANDI, 2007, p.08).

Desse modo, seja através dos muitos ritos queiaodichente vinculam o adepto
das religides de matriz africana ao seu orixa esbmeentos naturais a ele associados, seja
através da busca druidica pela inspiracdo que diuiespirito para espirito, seja na
reveréncia xamanica para com “todos 0s nossos tpafgrpodemos entrever um outro
modo de relacionar homem/natureza. Um modo queesg@ra preocupacao em reconhecer
e sacralizar 0 nosso pertencimento ao mundo, meefiio 0 vinculo que nos une a todos
agueles com quem compartilhamos a vida na terd®st@istos como expressao de uma
mesma forca divina.

Esse sentimento de irmandade constitui, para M@#97), uma caracteristica
central do universo animista, uma vez que esten@r&povoado por “espiritos concebidos
de modo antropozoomorfico [enquanto] os seres haoma@o concebidos de modo
cosmomorfico, isto é, feitos do mesmo tecido qumiverso”. (MORIN, 1997, p. 3337
consequéncia logica dessa concepcdo éampiacdo da nocdo dpessoaque deixa de
designar apenas os seres humanos para incluir tamdanimais, as arvores, pedras, assim
como o0s deuses, 0s ancestrais, 0s espiritos e sleatatantes dos outros mundos. Todos
sao pessoas, seres autbnomos e comunicativos afpjontamente com o0s seres humanos
também concebidos como parte do meio ambiente comanidade viva.

Nessa comunidade, a humanidade do homem podevsecidada como parte de um
todo. Estamos aqui diante do sentimento de irmandael vinculacdo que identificamos
acima como uma das perdas ocorridas com o procksstessacralizacdo da natureza.

Como parte da comunidade, o homem tem obrigagGascoan 0 mundo, mas também o
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poder para intervir sobre ele, sendo, simultanetanesponsavel poe dependente daua
manutencaoDentre essas obrigacdes, talvez a mais import@aeasdareciprocidade a
troca que assegura a circulacdo da energia e,ssmna manutencdo do mundo.

As religides da terra sdo marcadas por essa prag&@aom a reciprocidade. Os
sacrificios, as oferendas, os rituais sazonaiscalto aos antepassados sdo algumas das
praticas desenvolvidas visando assegurar a congdtuica a integracdo entre o mundo
humano e o mundo natural, ambos permeados poreatpuegto mundo” — dos deuses, dos
espiritos e dos antepassados —, e assim vincutados nesta comunidade viva. Atraves
dessa circulagdo de dons reciprocos, dessa troeaedgia, a ritualistica dessas religides
busca estabelecer uma “comunicacéo em anel eeste@ da physys, a esfera da vida e a
esfera antropossociglMORIN, 1997, p. 334).

E também na reciprocidade que Michel Serres fundtane sua reflexdo sobre a
necessidade de um novo tipo de contrato entre @imeno mundo: urnontrato natural,
gue ndo se baseia na posse, nem no dominio, masnbése. Para ele, o direito de
simbiose define-se, exatamente, pela reciprocidadgiilo que a natureza da ao homem
este deve lhe dar, a ela, tornada sujeito de alit¢ BERRES, 1991, p. 66). Ao contrario do
parasita que suga o seu hospedeiro até a mortanblesa o simbionte reconhece a
interdependéncia basica que vincula os dois pasceirsabe quecada um dos parceiros

em simbiose deve sua vida ao outro, sob pena de’'m@dem, p. 68).

Consideragoes finais: Religioes da terra e ecologia - celebrando a
interdependéncia

Desde a Rio-92, o papel das religides no processoutianca cultural necessario a
construcdo de umethos— um modo de habitar — sustentavel vem sendo mulafuente
destacado. Um dos exemplos desse reconhecimentospogncontrado no discurso final
do Secretario Geral das Nacfes Unidas, o qual pénaa reconheceu a importancia da
relacéo espiritual que as culturas antigas tinhara pom a Terra, como também falou da
necessidade de recuperacdo desse sentido parataucaa do contexto politico necessario
para se atuar em defesa do futuro do planapudLEIS, 1995, p. 37). Podemos afirmar

gue a agudeza e a urgéncia da crise ecolégicazaeparh atentar para a necessidade de, em
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termos éticos, sairmos @ontrato exclusivamente sociara a celebracdo de wontrato
natural (SERRES, 1991). Essa mudanca ética implica a addeanovos valores, e este
tem sido, historicamente, um dos campos privileagadh religido. Nao é por acaso que a
distincdo de Michel Serres entre os dois tiposagrato traz um eco daquela estabelecida
por Mircea Eliade entre uma espiritualidade vindalaéd natureza e outra preocupada
exclusivamente com a vida social.

Vista dessa maneira, a superacdo da espiritualidanlepocéntrica aparece como
uma condicdo necessaria a construcao dessa étinaoworacdo da dimensao espiritual e
a defesa do valor sagrado da natureza séo visi@snante por uma parcela do movimento
ecolégico como “uma necessidade geral do ambisntalipara completar o seu ciclo

evolutivo”. (LEIS, 1999, p. 188). Esta é a posicao defendidaddeator Leis, para o qual:

A emergéncia e o desenvolvimento de um setor oslige espiritual no
ambientalismo ndo se deduzem de um desejo extengmrie alguns de
seus membros para transformar o conjunto de sutentes num sentido
mais sinérgico e cooperativo. Um ambientalismool@igo tem condic6es
de perceber as causas profundas da crise ecolégitade avaliar a sua
gravidade (...). A crise ecolégica ndo tem altévaatrealistas fora de um
ambientalismo sustentado numa ética complexa ediméinsional que

recupere o sentido de fraternidade, o sentido iaggida vida social e

natural. (LEIS, 1998, p. 83).

Como entdo, recuperar esse senso de fraternidadecpan o mundo? Como
reintroduzir a dimensdo do sagrado na nossa relegéo a natureza? Aqui € preciso
salientar que a teologia cristd tem desenvolvideesfarco de reflexdo sobre o tema, como
o0 comprovam os trabalhos de pensadores como Méaia Bingemer e Leonardo Boff,
entre outros. Entretanto, as tradicdes monotesstaefrontam com grandes dificuldades na
construcdo de uma espiritualidade que possamosirdefimo ecolégica. Uma delas é o
antropocentrismo, inerente a reducdo da divindadenagem do homem, o0 “que o
transforma (voluntaria ou involuntariamente) nurspéeie ‘escolhida’” (LEIS, 1999, p.

186). Uma outra dificuldade diz respeito ao dualismordigide/criadora x natureza/criada,
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que fundamenta a sua teololia.E leva & percepcédo do mundo e da natureza como
criacOes divinas, mas, de modo algum, como a dndectm si.

As religibes da terra ndo compartilham essas difaries. Seu sentido de imanéncia
do divino, seu reconhecimento da presenca do &spiri cada ser vivo, seu politeismo e a
polimorfia da suas divindades (simultaneamente mosm& natureza), tudo isso inspira a
reveréncia diante do mundo e o respeito para cdostos nossos parentes. Essa afinidade
€ percebida por alguns estudiosos como é o caderijgf Capra, para quem a visao
ecologica traz, em seu cerne, uma experiénciaitesphiqgue, em sua opinido, aproxima-se

de algumas tradicdes religiosas. Diz ele:

Em dltima andlise, a percepcdo da ecologia profuldespiritual ou
religiosa. Quando a concepcao de espirito humaenténdida como o
modo de consciéncia no qual o individuo tem umasagio de
pertinéncia, de conexidade com o cosmos como um todha-se claro
que a percepcao ecologica é espiritual na sua@aséais profunda. Nao
€, pois, de se surpreender, o fato de que a n®#o vemergente da
realidade baseada na percepc¢éao ecolégica profejalamsistente com a
chamada filosofia perene das tradicGes espiritu@iser falemos da
espiritualidade dos misticos cristdos, da dos agliou da filosofia e
cosmologia subjacentes as tradicdes nativas nongiganas(CAPRA,
1998, p. 26).

Esse sentido de conexdo, pertencimento e interdépera esta presente, por
exemplo, no vinculo estreito que une o adepto elagides de matriz africana ao seu orixa
e aos elementos naturais a ele associados, tagtos ¢bmo manifestagdes distintas de uma
mesma energia. Também se encontra presente natoaheawen -"espirito flutuante” — a
inspiracao divina, experiéncia considerada centralivéncia dos modernos praticantes do
Druidismao.

Por sua perspectiva ndo dualista sobre a relac@®rhémundo, natureza/cultura,
essas religides estdo mais proximas da realizagdonth ética ambiental ou ecoética,
entendida comdo comportamento humano ideal em relacdo a natur¢2&LIZOLLI,

2003, p.89). Por conta disso, religibes como o uigrdo, o xintoismo, o xamanismo

1 Observe-se a permanéncia dessa posicdo mesipaneateismale um pensador radical como Leonardo
Boff. Conforme ele mesmo faz questdo de destacapahenteismo segue distinguindo, ainda que sempre
relacionando, Deus e as criaturas. Um ndo é o .oGmda qual possui sua autonomia relativa, embora
sempre relacionada”. (BOFF, 1993, p. 52)
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nativo-americano e as tradicdes neopagas e agesligfro-brasileiras, entre outras, tém
sido encaradas como fontes de inspiracéo paranaulfacdo de uma ética ecoldgica. E o

gue pensa, por exemplo, Leis (1998) para quem:

Um ambientalismo laico ndo tem condi¢cdes de percetse causas
profundas da crise ecoldgica, nem de avaliar ageaadade (...). A crise
ecolégica ndo tem alternativas realistas fora de ambientalismo
sustentado numa ética complexa e multidimensione pcupere o
sentido de fraternidade, o sentido espiritual ddavsocial e natural.
(LEIS, 1998, p. 83).

Na mesma perspectiva, José Jorge de Carvalho (20QGnenta que apenas a
dimenséo do sagrado pode colocar um limite a bdissanfreada pelo lucro e a exploracao
predatéria da natureza. Para ele, o Brasil se ama@escomo dotado de grandes
possibilidades de contribuir para uma mudanca ¢labaa vez que ndo s6 detém uma
parte da natureza intacta do mundo como conta tandwén tradicbes sagradas que a

reverenciam (entre elas o Candomblé, o Xango eligies indigenas). Em sua opiniéo:

Sdo as religibes da natureza, as religibes xam@nes religides de
origem indigena e africana com seus cultos aos saai® e as

manifesta¢des naturais, as que podem educar adgsruturas de seres
humanos para coabitar com outros seres vivos ra $em destrui-los e
sem destruir a prépria terra. (CARVALHO, 2005, p.18

Em outras palavras, as religibes da terra podenajodsr a recuperar o sentido de
reveréncia pelo mundo vivo, reencontrando a dinekAsagrado presente na natureza.
Nesse sentimento de reveréncia e respeito se zaualitro sentido etimologico para a
palavra religido. J4 ndo se trata de estabelecarraligacaorgligare) entre o homem e o
divino. Ao contrario, a visdo do divino como algearporado a matéria e ao mundo fisico
torna impossivel e desnecessario qualgakgare. Nao € possivel separar o mundo e o
divino, da mesma maneira que néo é possivel sepa&arem religar €oisae poténcia.A
perspectiva das religibes da terra, com seu semkd@manéncia e sua sacralizacado da
natureza, aponta muito mais para o sentido atmbpédo filésofo romano Cicer8,para

guem a palavraeligido provém do termaeligiare, que significa refletir, meditar sobre

2 Marco Cicero, “De natura deorum”, (45 a.C.). IAVPLOWICZ, Basilio. Nosso paradigma cultural — a
identidade coletiva. 2008.

41 HorizantBelo Horizonte, v. 8, n. 17, p.26-44, abr./jun.1@0 ISSN:21755841



Dossié: Biodiversidade, Politica, Religido — Artigreligides da Terra e ética ecoldgica

coisas importantes, recolher-se e também cumpciupslosamente os deveres com a
autoridade superior. No pensamento romano pré&origligiare caracterizava uma atitude
oposta anegligenciare negligenciar. Pensada desse modo, a religiaesdpeito aquilo que
ndo pode ser negligenciado, ao conjunto de obregagds quais ndo podemos, sob nenhum
pretexto, nos subtrair. Se concordarmos com esti@@eg podemos pensar que talvez, no
momento atual, a recuperacéo do cuidado afetuaksoreveréncia diante do mundo vivo

constitua, realmente, uma obrigagélgiosa
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