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SOBRE LA ECOTOPiA COMO (E)UTOPIiA DE UN ECOSISTEMA
ESPIRITUAL

ON ECOTOPIA AS AN (E)UTOPIA OF A SPIRITUAL ECOSYSTEM
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Universidade Catolica Portuguesa
jangelico@ucp.pt

Orcid: 0000-0003-0170-8054
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Resumen: El presente articulo pretende reflexionar sobre la utopia, la distopia y
la ecotopia en perspectiva teoldgica. La nocion de utopia puede ser entendida como
una btisqueda de una vida mejor, mientras que la distopia o bien significa la distor-
sion de aquella o su misma negacion. Por su parte, la ecotopia puede ser entendida
como una vision de una sociedad y de un futuro ecologicamente sostenibles. El
articulo subraya la importancia de no despreciar la utopia, una vez que la esperanza
y el deseo de un futuro mejor son lo mas propio de lo humano. En cambio, defiende
que lo que hay que combatir son las distopias. Por fin, defiende que la nocion molt-
manniana de “ecosistema espiritual” y la categoria escatologica de la esperanza son
los fundamentos éticos de una praxis ecologica verdaderamente cristiana.

Palabras clave: Utopia; Distopia; Ecotopia; Eutopia; Ecosistema Espiritual.

Abstract: This article aims to reflect on utopia, dystopia and ecotopia in a theo-
logical perspective. The notion of utopia could be understood as a search for a better
life, while dystopia either means the distortion of utopia or its negation. Ecotopia,
on the other hand, could be understood as a vision of an ecologically sustainable
society and future. This article stresses the importance of not despising utopia, once
that hope and yearning for a better future are what is most human. Instead, it argues
that it is dystopias that must be fought. Finally, it argues that the Moltmannian no-
tion of the “spiritual ecosystem” as well as the eschatological category of hope are
the ethical foundations of a truly Christian ecological praxis.

Keywords: Utopia; Dystopia; Ecotopia; Eutopia; Spiritual Ecosystem.
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Introduccion

Seran vecinos el lobo y el cordero,

y el leopardo se echara con el cabrito;

el novillo y el cachorro paceran juntos,

y un nifio pequefio sera su pastor (Is 11, 6)

Sabemos bien que no siempre las palabras resuenan de la mejor forma.
Problemas de actstica, podriamos decirlo. La calidad de la madera y de las
cuerdas, pero también la exacta tension que las tiende entre el puente y el
clavijero son condiciones necesarias para la nitidez sonora de una guitarra.
Sera alin necesario tener en cuenta las ufias, la maestria de la técnica y el
arte, que ya no es mera techné, para que nazca musica. Factores ambienta-
les, como el calor, el frio o la humedad también condicionaran la potencia-
lidad de los materiales, que, por su parte, limitaran o potenciaran la buena
ejecucion del intérprete. Asi con un instrumento musical, asi también con
las palabras.

La utopia, igual que todo su campo semantico, se encuentra permanen-
temente amenazada por la distorsion, bien sea a causa de la baja calidad de
los materiales en los que resuena, bien sea por las condiciones ambientales
que pueden empequefiecer atin mas la hipotética baja calidad de los ma-
teriales. Ahora bien, en cuanto palabra, es decir, instrumento de lenguaje
y comunicacion, la utopia reclama una caja de resonancia que la pueda
decir nitida, sin distorsion. Y una tal caja de resonancia solo puede ser la
critica, que permite la distincion y la salvaguarda de su transustanciacion
ideoldgica peligrosa.

Esa “literatura repugnante [que] es rica en ensefianzas”, diria Emil Cioran,
es aun asi expresion de la posibilidad de un no “estancamiento total”':

Desde el principio se distingue el papel (fecundo o funesto, no importa) que
desempenia, en el origen de los acontecimientos, no la felicidad, sino la idea
de felicidad, idea que explica por qué, ya que la edad de hierro es coextensi-
va de la historia, cada época se dedica a divagar sobre la edad de oro. Si se
pusiera fin a tales divagaciones, sobrevendria un estancamiento total. S6lo
actuamos bajo la fascinacion de lo imposible: esto significa que una sociedad
incapaz de dar a luz una utopia y de abocarse a ella, estd amenazada de escle-

' Emil Cioran, Histéria e Utopia (Lisboa: Letras Livre, 2014), 99.
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Sobre la ecotopia como (e)utopia de un ecosistema espiritual 37

rosis y de ruina. La sensatez, a la que nada fascina, recomienda la felicidad
dada, existente; el hombre la rechaza, y ese mero rechazo hace de él un ani-
mal historico, es decir, un aficionado a la felicidad imaginada.?

El papel fecundo o desastroso de la utopia se concretaria en el manteni-
miento de la tension que suscita o, por el contrario, en la colonizacion de la
realidad por la idea, es decir, en su ideologizacion. Tal operacion, comUn a
distintas coordenadas politicas del siglo pasado, al forzar la realidad, no sélo
convertia la utopia en su contrario, sino que a menudo significaba hipotecar
su resurreccion. Pronto se volvid peligrosa. Los sistemas de lenguaje tanto
verbal como simbolico en los que tomo cuerpo, a fuerza de la voluntad, e
ignorando la entropia de lo real, siempre, o casi siempre, la convirtieron en
su propia negacion. Forzar la localizacion de lo que no tiene lugar (u-topia)
es la estrategia mas eficaz para su distorsion. Asi suele nacer la distopia, o la
anti-utopia, casi siempre tomada por utopia, algo que puede convertirla en
un concepto vacio o en un flatus vocis.

Ahora bien, para que su significado pueda reverberar con claridad, cree-
mos que es necesario ubicarla en un marco critico que evite la distorsion.
Este articulo se propone reflexionar sobre la ecotopia como un horizonte de
futuro, basada en una comprension teoldgica de la esperanza, pero también
de las relaciones entre el Dios cristiano y su creacion. En este contexto,
la nocion moltmanniana de “ecosistema espiritual” ocupa un lugar central.
Jiirgen Moltmann, en Dios en la creacion, introduce esta nocion para descri-
bir la interconexion cosmoteandrica — para utilizar una expresion de Raimon
Panikkar®. En la vision del tedlogo aleman, el Espiritu de Dios es el princi-
pio originario y transformador de la realidad creada, premisa fundamental
para una ecologia teologica de horizonte escatologico.

1. Utopia(s)

Desde la Antigiiedad, la utopia se ha traducido de diferentes formas, pero
ha sido fundamentalmente una expresion del deseo, profundamente huma-
no, de un mundo mejor.

2 Cioran, Historia e Utopia, 99.

Cf. Raimon Panikkar, La intuicion cosmotedandrica. Las tres dimensiones de la reali-
dad (Madrid: Editorial Trotta, 1999).

3
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38 Jost: PEDRO LOPES ANGELICO

Las utopias no nacieron, como sabemos, con Tomas Moro*, aunque fue
¢l quien saco a la luz la palabra que vino a nombrar desde entonces — “La
Utopia de Thomas More no es el primer texto utopico en la historia literaria
de Europa, sin embargo es el primero con este nombre”® — no s6lo un género
literario, que a su manera inauguro, sino también para renombrar una forma
de pensar el mundo. No entraremos en los pormenores del analisis de una
obra que ha dado lugar a tantas traducciones cuantas hermenéuticas. No
estamos obligados a hacerlo, ni tenemos la competencia académica para
ello. Nos interesa, sin embargo, el modo como termina, y que determina de
alguna manera su lectura: “muchisimas cosas hay en la terra de la utopia que
yo gustaria de ver implementadas en nuestras ciudades, en toda su verdad y
no solamente en expectativa’.

El comentario de Aires Nascimento sobre este ultimo parrafo, responsa-
ble de esta edicion critica y traduccion, es precioso: “El sentido es evidente:
ya implementadas y no solamente en deseo. La insatisfaccion es una carac-
teristica de la Utopia como realizacion humana.”’. Bajo esta luz, debemos
afirmar, con Juan José Tamayo, que la utopia comenz6 mucho antes:

Los viajes literarios y filosoficos por tierras utdpicas comenzaron hace apro-
ximadamente tres mil afnos. A través de ellos, la humanidad ha intentado
expresar su conciencia emancipatoria, sus aspiraciones, muchas veces re-
primidas por el sistema, a una vida mejor, tanto personal como colectiva, y
sus luchas por liberarse de las multiple esclavitudes — religiosas, politicas,
economicas, culturales, morales, educativas — que han generado un plus de
sufrimiento e infelicidad en muchos seres humanos a lo largo de la historia.
Hegel comparaba la historia con el banco de carnicero, donde se han sacri-
ficado millones de vidas humanas. Y llevaba razén. Pero no es menos cierto
que muchas de esas vidas sacrificadas lo han sido de personas que se rebela-
ron contra las condiciones inhumanas impuestas por el orden establecido y
no aceptaron que se frenaran los anhelos de libertad insitos en la estructura
interna de todos los seres humanos.®

4 Cf. Thomas Morus, Utopia, trad. de A. A. Nascimento (Lisboa: Fundagdo Calouste

Gulbenkian, 2016).

5 José V. de Pina Martins, “Estudo Introdutorio a Utopia Moriana”, introduccion a
Utopia, de Morus, 52.

¢ Morus, Utopia, 673.

" Morus, Utopia, 673, n. 253.

8 Juan José Tamayo, Invitacion a la utopia. Estudio histrico para tiempos de crisis
(Madrid: Editorial Trotta, 2012), 15.
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Tamayo opera un largo viaje in terram utopicam, convocando, en dos
epigrafes, el nicleo fundamental de lo que puede entenderse por utopia(s).
El primero, de Maria Luisa Berneri, es una especie de diagndstico:

La nuestra es época de concesiones, de medidas a medias, del mal menor.
Los visionarios son objeto de mofa o de desprecio, y los hombres «practi-
cosy rigen nuestras vidas. Ya no buscamos soluciones radicales, sino meras
reformas, los males de la sociedad; ya no tratamos de eliminar la guerra, sino
de evitarla durante algunos afos; ya no tratamos de eliminar el delito, sino
que nos contentamos con reformas judiciales; ya no tratamos de extirpar el
hambre crénica, sino de crear instituciones mundiales de caridad. En una
época en que el ser humano esta tan preocupado por lo practico, lo posible de
realizacion inmediata, constituiria sonable ejercicio volver la mirada hacia
quienes sofiaron utopia y realizaron su idea de perfeccion.’

Hay que recordar que este texto fue escrito probablemente en algun mo-
mento entre los afios treinta y finales de los cuarenta, aunque se publico pos-
tumamente (1962). Maria Luisa Berneri muri6 en 1949. El segundo epigra-
fe, de Oscar Wilde, nos situia en el centro de la inscripcion antropologica del
tema que nos ocupa: “‘Un mapa del mundo que no incluya Utopia no merece
que se le eche un vistazo, una vez que deja fuera el tnico pais en el que la
Humanidad esta siempre desembarcando. Y cuando la Humanidad desem-
barca alli y ve un pais mejor, vuelve a navegar”'®. A partir de ahi, Tamayo re-
flexiona sobre la utopia a lo largo de la historia, desde la Antigiiedad Clasica
hasta nuestros dias, para, en un segundo momento, pensarla en una perspec-
tiva filosofica, pero también teologica'l.

A partir de la reflexion de Paul Tillich'? sobre la utopia y el pensamiento
utopico, Tamayo Acosta sefiala cuatro tensiones estructurales: (1) su verdad
y no-verdad, pues anuncia un horizonte de sentido, pero puede olvidar el
caracter contingente de la insuficiencia ontoldgica de lo humano; (2) su fe-
cundidad y esterilidad, pues abre nuevas posibilidades en el centro exacto de

®  Maria Luisa Berneri, Vigje a través de la utopia (Buenos Aires: Editorial Proyeccion,

1962), 9.

10 Oscar Wilde, The Complete Works of Oscar Wilde. Criticism: Historical Criticism,
Intentions, The Soul of Man, Vol. 4 (Oxford: Oxford University Press, 2007), 247.

" Tamayo, Invitacion a la utopia, 22-236.
Cf. Paul Tillich, “Critica y justificacion de la utopia”, en Utopias y pensamiento uto-
pico, ed. por F. E. Manuel (Madrid: Espasa-Calpe,1982).

12
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40 Jost: PEDRO LOPES ANGELICO

las imposibilidades, pero puede dejarse engaiiar por la seductora persuasion
de la ilusion; (3) su poder ¢ impotencia, pues alimenta la capacidad trans-
formadora de la realidad, pero puede conducir al desencanto; y, también
por ello, (4) la utopia es simultdneamente lugar y no-lugar, real e irreal. Sin
embargo, Tamayo Acosta considera que la paradoja de mayor alcance reside
en la relacion de la utopia con el tiempo y la historia:

(La utopia es prisionera de un pasado mitico o, mas bien, huye hacia un
futuro intemporal? En cualquiera de los dos casos pasaria por el tiempo
como por encima de las brasas, sin apenas tocarlo o esquivandolo. En otras
palabras, ;no tiene la impresion de que la utopia se comporta com el tiempo
y la historia como si no existieran? Eso parece a primera vista, pero no.
La utopia tiene la mirada puesta en la meta, que desea hacer realidad en la
historia; pero no ciegamente, sino atendiendo a los ritmos de los procesos
histdricos. Ritmos que intenta acelerar no voluntaristamente, sino contando
con las posibilidades inexploradas del mundo y de la historia. La utopia, por
ende, no debe confundirse con la ucronia. Como afirma W. Benjamin, la
utopia forma parte de la historia."

2. Distopia(s)

Si bien la utopia proyecta en el horizonte un futuro mejor, lo cierto es
que la historia ha demostrado que las utopias pueden degenerar en distopias.
Desde una perspectiva teologica, creemos que es fundamental distinguir en-
tre esperanza genuina y manipulacion ideologica.

En un interesante texto, titulado En defensa de la utopia, Lyman Tower
Sargent comienza afirmando que, “a pesar de que la utopia pueda ser pe-
ligrosa, las visiones utopicas son absolutamente esenciales, por lo que te-
nemos que elegir la utopia”'*. Con su pesimismo cronico, incluso irénico,
Emil Cioran diria: “En una época en la que la humanidad, poco desarrollada,
intentaba la desgracia, nadie hubiera creido que alglin dia seria capaz de
producirla en serie ”'*. Pero no nos centremos en Cioran ni en su pesimismo.

13 Tamayo, Invitacion a la utopia, 181.

14 Lyman Tower Sargent, «Em Defesa da Utopia», Via Panordmica. Revista de Estudos
Anglo-Americanos/An Anglo-American Studies Journal, 2* Serie, 1 (2008): 3.
15 Emil Cioran, Syllogismes de I’Amerture (Paris: Gallimard, 1987), 124.
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Sobre la ecotopia como (e)utopia de un ecosistema espiritual 41

De hecho, nadie habria creido que la utopia pudiera convertirse también
en su contrario. Y el problema comienza precisamente con la banalidad que
acompana al proceso de deterioro de su comprension; en esencia, es la caja
de resonancia a la que nos referiamos al principio. Tamayo describe este
proceso:

La actual situacion de destierro de la utopia no debe sorprender, porque ese
es su estado natural [...]. Ese es precisamente el significado etimologico de
utopia: ou-topos, no-lugar. [...] El no-lugar es, sin duda, la verdadera identi-
dad de la utopia.

La utopia ha sufrido un proceso de deterioro, reflejado en la propia defini-
cion de algunos diccionarios, que acentian su caracter ingenuo, irreal, qui-
mérico, fantasmagorico y su imposibilidad de realizacion. [...]

Tales desviaciones nada tienen que ver con el sentido que se le da a la utopia
en la literatura y el pensamiento utopicos. Lo que se ha impuesto en el len-
guaje ordinario y en la vida social es una caricatura de la propia palabra y de
su verdadero significado. Asi, a las personas utopicas se las considera caren-
tes de sentido de la realidad, de estar en la nubes, de moverse por impulsos
primarios, de actuar sentimentalmente y no de manera racional.'s

La incomprension de la utopia es la primera puerta de entrada a la distopia.

En 1967, en la Universidad Libre de Berlin, Herbert Marcuse pronuncid
una conferencia que denomind “la fin de 1’utopie”. En 1969, aparecid en el
contexto editorial portugués, el mismo espacio cultural, politico, religioso
y social'” de los vencidos del catolicismo'8, como acertadamente denominé
Ruy Belo a una generacion — o quizas mas bien a una inquietud generacional
— encadenada por la distopia y aguijoneada por la utopia.

En la apertura de la conferencia de Marcuse, el discurso no estaba lejos
de Cioran:

Partiremos de una banalidad : hoy en dia, toda la forma del mundo
(Lebenswelt), toda la transformacion del medio técnico y del medio natural
es una posibilidad real que tiene su lugar, su Topos, en la historia. Nosotros
podemos hoy transformar el mundo en un infierno, y ya lo hemos empezado,

16

Tamayo, Invitacion a la Utopia, 146-147.

17 Cf. Teresa Tamen, coord., A aventura da Moraes (Alfragide: Centro Nacional de
Cultura, 2006).

18 Cf. Herbert Marcuse, O Fim da Utopia (Lisboa: Moraes Editores, 1969), 107-121.
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42 Jost: PEDRO LOPES ANGELICO

como sabéis. Pero también lo podemos transformar en la direccién contra-
ria. Este fin de la Utopia, es decir, este rechazo de las ideas y teorias que,
en la historia, han utilizado la utopia para denunciar ciertas posibilidades
historicas y sociales, puede entenderse también como “fin de la historia”, en
este sentido muy preciso [...] que las nuevas posibilidades de una sociedad
humana y de su entorno ya no pueden concebirse como la extension de las
antiguas, como su continuacion dentro de la misma continuidad histérica:
por el contrario, esta nuevas posibilidades presuponen una ruptura de la con-
tinuidad historia, es decir, una diferencia cualitativa entre la sociedad libre y
las sociedades esclavizadas, diferencia que, segun Marx, permite considerar
toda la historia que ha sucedido hasta nuestros dias como prehistoria de la
humanidad."

Debemos volver a Eduardo Lourenco, cuyo centenario hemos celebrado
en 2023, y a su Poética Politica:

Quizas la Politica, al final, no relieve de la ciencia (y sobre tudo de la bien
nebulosa «ciencia politica»), sino de una especie de poética capaz de inte-
grar aquella parte de imaginario que nunca ha merecido consideracion por
parte de los analistas «positivos» y «cientificos» de la aventura humana.?

No es dificil que una utopia, incluso bien entendida o contada, degene-
re en distopia. Basta con no tolerar la idea de que la utopia es fundamen-
talmente una tension, y nunca, jamas, una distension. La tendencia natural
nunca es pasar del sedentarismo al nomadismo, sino del nomadismo al se-
dentarismo. La primera opcion, que es casi siempre de tension y libertad?!,
a diferencia de la segunda que es siempre de distension y fatalidad, nunca
sera un acto propio de la naturaleza humana, ni de la bestialidad inscrita
en ella. Dicha bestialidad esta determinada por las reglas de la superviven-
cia, cuya tension sdlo se justifica por la distension deseada. Es ahi, en la
comodidad de quien ni siquiera admite la posibilidad de perderla, donde

19 Herbert Marcuse, La fin de I'utopie (Neuchatel/Paris: Delachaux et Niestlé Editeurs/
Editions du Seuil, 1968), 7.

2 Eduardo Lourenco, O Complexo de Marx (Lisboa: Publicagdes Dom Quixote,1979), 71.

2l Habria que aclarar que la libertad de la vida ndmada sdlo lo es realmente cuando se
ejerce con absoluta independencia de las coacciones. Sin embargo, la historia nos ensefia que
los movimientos némadas lo son por necesidad y casi nunca por eleccion, lo cual limita la
afirmacion absoluta de la libertad némada.
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se juega la disputa de la justificacion de la tension como necesaria para la
distension prometida o imaginada.

No se trata de un problema moderno, ni siquiera posmoderno. Es un pro-
blema muy antiguo: “Si vis pacem, para bellum”?. Traduccion al espafiol:
“Si quieres la paz, preparate para la guerra”. Lo que estaba en juego era la
pax romana. Y esa paz era a menudo la causa de su propia negacion. Nunca
fue necesario justificar el odio personal para que el adagio fuera coreado.
Bastaba la sospecha de insurreccion. Que la tension ahogara la distension
era algo insoportable. Para la Pax Romana, habria sido preferible que la
tension se encadenara a la distension. Sin embargo, el escandalo y la locura
de Nazaret entonaron un himno insoportable: “No penséis que he venido a
traer la paz a la tierra” (Mt 10,34). Pero peor era el eco de la tension: “jHa
resucitado!”. Ese eco inquietaba a los tranquilos y aquietaba a los inquietos.
Quietud e inquietud de distinto tipo, por supuesto.

En otro registro, pero éticamente no muy alejado de éste, traduzco al
latin lo que nunca ha necesitado traduccion, porque nunca ha sido (con)sa-
grado en lengua vernacula, por vergiienza, falso pudor o simplemente pudor
evangélico: “Si vis felicitatem, para pecuniam”. Traduzco al espafiol lo que
creo que nunca se ha dicho en latin: “Si quieres felicidad, prepara el dinero”.
Es mejor decirlo en lengua vernacula, porque asi podemos repudiarlo mas
conscientemente, como ritualmente se hace en renuncias bautismales.

Afortunadamente, ya hay quienes estdn denunciando los Prosperity
Gospels contemporaneos, desde los mas desvergonzados hasta los mas aver-
gonzados, desde los mas desvergonzados hasta los mas disimulados. En el
mejor de los mundos posibles, la acumulacion de riqueza nunca tendria una
finalidad intencionadamente depredadora. Pensemos que so6lo tendria, y tan
inocentemente, la salvaguarda del futuro, la ansiada jubilacion, el paraiso
antes de la muerte, la tan merecida degustacion del fruto del trabajo de la
vifia — por supuesto, con los cestos lavados. Pero ;qué nos dice la parabola
del rico insensato (Lc 12,13-21)? En realidad, el miedo a la muerte y a su
posible no-lugar es la segunda puerta de entrada a la distopia. Se ordena
todo para que la muerte no tenga lugar. Y se mata, para que la muerte no
llegue sin avisar. La tercera puerta a la distopia es la distopia misma como
proyecto. Una vez mds, Tamayo:

2O entonces: “Portanto, quem desejar a paz, que prepare a guerra”. Vegécio,

Compéndio da Arte Militar (Coimbra: Imprensa da Universidade de Coimbra, 2009), 256.
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El siglo XX es el siglo de la formulacion mas agresiva de la contrautopia
bajo tres modalidades: la utopia real-socialista, con su intento de realizar el
comunismo, buscando la maximizacion del crecimiento econémico; la uto-
pia fascista, que aboga por la aproximacion a un mundo sin utopias a través
de una guerra eterna; y la utopia capitalista, que busca el interés general a
través del mercado total y globalizado, y desemboca en un «totalitarismo
emergente», cuyas principales caracteristicas son: antiestatalismo neolibe-
ral, cautiverio de las utopias a través de la utopizacion de la sociedad dada
(«vivimos en el mejor de los mundosy, afirma el capitalismo total) y elimi-
nacion de cualquier alternativa al capitalismo.?

Y asi explicita su denominador comun:

Las tres contrautopias tienen rasgos comunes: se desarrollan apelando a las
ciencias empiricas; hacen una llamada al realismo y critican a las otras de
«utdpicasy; son conservadoras; no admiten la critica «destructiva» — si la
«constructivay, dicen — del ideal social que cada una ofrece; se presentan
como Unica alternativa.®

A pesar de ello, y a pesar de la posibilidad de que una utopia se convier-
ta en una distopia, como deciamos antes, creo que es importante volver a
Lyman Tower Sargent y a la sintesis de su tesis fundamental:

23

24

[1]. La esperanza-deseo de una vida mejor en la vida terrenal es un
aspecto central de la experiencia humana.

[2]. Esta esperanza-deseo es a menudo distorsionada por la ideologia
y por la religion.

[3]. Esta esperanza-deseo es frecuentemente manipulada para servir
los intereses econdmicos y politicos de los mas poderosos.

[4]. Cuando esta esperanza-deseo es distorsionada o manipulada pue-
de volverse peligrosa.

[5]. Este peligro surge normalmente porque la esperanza-deseo es
subvertida de forma que una vida mejor se destine a unos pocos ele-
gidos o grupo in, creando asi un grupo out, un Otro, que puede ser
olvidado, danado, o incluso muerto para alcanzar los objectivos. Tales

Tamayo, Invitacion a la Utopia, 133-134.
Tamayo, Invitacion a la Utopia, 134.
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grupos incluyen, por ejemplo, miembros de otras religiones, pueblos
indigenas, diferentes grupos étnicos e ideologias diversas. Los limites
del Otro son frecuentemente modificados de modo a incluir algunos
miembros que pertenecian anteriormente al grupo in.

[6]. A pesar de esta realidad, la esperanza-deseo de una vida mejor
es el unico medio de que disponemos para ultrapasar esta distorsion-
manipulacion.?

3. Ecotopia(s)

Entender lo que puede significar la ecotopia en el contexto en el que nos
movemos implica una referencia, aunque sea breve, a Ernst Callenbach, que
en 1974 publicé una obra de ficcion ambientada en 19992, La narracioén nos
presenta a William Weston, un periodista que viaja a Ecotopia, un nuevo
pais formado por el Estado de Washington, Oregén y el norte de California,
tras una escision de los Estados Unidos de América. Enviado alli con la mi-
sion especial de comprender lo que alli sucede, pero también de restablecer
los lazos diplomaticos rotos entretanto, a lo largo de sus 24 articulos para
el Times-Post, vemos a Weston tomar conciencia de una realidad comple-
tamente nueva: el modo de vida comunitario?’, la armonia entre trabajo y
ocio®, la descentralizacion del poder®” y la reutilizacion de los residuos®.

25

Sargent, «<Em Defesa da Utopiay, 3.

26 Cf. Ernst Callenbach, Ecotopia. The Notebooks and Reports of William Weston (New
York: Bantam Books, 1990).

27 “Americans would find Ecotopian population alarming in that, along with Ecotopia’s
decline in population, the nuclear family as we know it is rapidly disappearing. Ecotopians
still speak of «families», but they mean by that term a group of between five and 20 peoples,
some of them actually related and some not, who live together”. Callenbach, Ecotopia, 70.

8 “Gilroy Hot Springs, June 22. The more I have discovered about Ecotopian work
habits, the more amazed I am that their system functions at all. It is not only that they have
adopted a 20-hour week; you can’t even tell when an Ecotopian is working, and when he is
at leisure”, Callenbach, Ecotopia, 172.

2 “The second stage, more gradual in effect, was linked to the radical decentralization
of the country’s economic life, and thus was more political in nature. During this period the
Ecotopians largely dismantled their national tax and spending system, and local communities
regained control over all basic life system, and enabled people to deliberately think about
how they now wished to arrange their collective lives, and what this meant for population
levels and distribution”. Callenbach, Ecotopia, 67.

30 “No survey of Ecotopian energy developments would be complete without mention
of an extremely daring project which will be truly revolutionary — if it works. The photo-
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En la sociedad ecotopiana reinan la igualdad regulada y la sostenibilidad?®'.
En una vida sin coches en las nuevas ciudades ecotopianas, se define asi el
ethos de la ecotopia:

Pero lo que mas importa es el anhelo por vivir en equilibrio con la
naturaleza, “caminar en la tierra”, cuidar de la tierra como se cuida de
una madre. No sorprende que, para una tal moral, muchos procesos
industriales, horarios laborales y productos son sospechosos. ;Quién
usaria una excavadora en su propia madre?*?

El llamado de la(s) ecotopia(s) va un poco mas alla del mero intento de
frenar los efectos nocivos de la violencia sobre el medio ambiente, y en linea
con la ecologia profunda definida por Arne Naess en 1973*, introduciendo
un tono sapiencial en el discurso ecoldogico®. En un interesante proyecto,
publicado por primera vez en la Universidad de Porto en 2016, se dibuja asi
su horizonte:

Implicita en este proyecto se encuentra la conviccion de que un futuro res-
ponsable reposa en el compromiso compartido de moldear la percepcion pu-
blica de los cambios climaticos y de la sostenibilidad. Como han subrayado
muchos de nuestros colaboradores, la educacion publica es quizas una de las
formas mas eficientes de fomentar la conciencia sobre la ecologia profunda y
la sostenibilidad. La ecologia profunda, iniciada por el filésofo Arne Naess,
implica un estado de armonia y equilibrio ecoldégico entre todas las entida-

synthetic chemistry of a green growing plant, as is well known, enables the plant to capture
solar energy and use it in the plant’s own growth. Ecotopian scientists believe they have
now worked out a process whereby, in specially bred plants, this process could be electri-
cally tapped directly. Such an unbelievably elegant system would be nearly perfect from an
Ecotopian point of view: your garden could then recycle your sewage and garbage, provide
your food, and also light your house!”. Callenbach, Ecotopia, 115.

31 Cf. Anna Fedak y Svitlana Linda, «The concept of sustainability of the urban realm
and community as the key future of the utopia», IOP Conf. Ser.: Earth Environ. Sci. 1049
(2022), 012081, doi: 10.1088/1755-1315/1049/1/012081.

32 Callenbach, Ecotopia, 32.

33 Cf. Arne Naess, «Il movimento ecologico: ecologia superficiale ed ecologia profonda.
Uma sintesi», en Etiche della Terra. Antologia di filosofia dell’ ambiente, ed. por Mariachiara
Tallacchini (Milano: Vita e Pensiero, 1998).

3% Cf. Alexis Racionero Ragué, Ecotopia. Una utopia de la Tierra (Barcelona:
Anagrama, 2022).
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des vivientes de nuestro planeta, cada una de las cuales es parte igual de un
ecosistema global. Para Naess, los humanos solo pueden alcanzar la “reali-
zacion de si mismos” como parte de una ecosfera completa, una vez que la
supervivencia de los humanos depende de ecosistemas globales saludables.
En ultima instancia, para avanzar hacia la Ecotopia necesitaremos abrazar
plenamente la Ecosofia, es decir, la interrelacion entre la ecologia social, la
ecologia mental y la ecologia ambiental. S6lo entonces podremos abrazar
plenamente un futuro sostenible para nuestra sociedad y nuestro planeta.’

En el plano teolodgico, la ecotopia puede ser pensada desde la vision
moltmanniana del “ecosistema espiritual”, donde la creacion es un lugar de
interrelacion dinamica entre Dios, los seres humanos y la restante realidad
creada.

Conclusion

((E)utopia(s) de un Ecosistema Espiritual?

Eutopia significa fundamentalmente un lugar de felicidad y perfeccion
ideales. Comparte con la utopia un cierto contraste con la realidad presente,
pero afiade la nota de la perfeccion absoluta. Sin embargo, ni la eutopia ni
la utopia tienen posibilidad de realizacién inmanente, aunque algunas na-
rraciones utdpicas nos adviertan de su posible realizacion parcial al cabo de
cierto tiempo; pero es precisamente esta parcialidad la que nos hace cons-
cientes de su imposibilidad inmanente. Sin embargo, el mero hecho de que
el deseo-esperanza encierre la posibilidad de su realizacion, en latencia y
en potencia, es razon suficiente para afirmar la consistencia de lo deseado.

El principio-esperanza, tal como lo esboza Ernst Bloch, lo afirma cla-
ramente: “el mundo es propension completa hacia el algo, tendencia hacia
algo, latencia de algo, y este algo intencionado significa el cumplimiento de
la intencionalidad’®. Pensar en un mundo sin mal y perfecto, diria Andrés
Torres Queiruga, es un concepto vacio®’. Por eso, las imagenes biblicas que

3 Nuno Coelho et al., Ecotopia. A sustainable vision for a better future (Porto:

Faculdade de Letras da Universidade do Porto, 2016), 13.

3 Ernst Bloch, The Principle of Hope, Vol. I (Cambridge, MA: The MIT Press, 1996),
18). Cf. Ernst Bloch, Tendenz — Latenz — Utopie (Frankfurt: Suhrkamp Verlag, 1978).

37 Cf. Andrés Torres Queiruga, Repensar o Mal. Da Poneroloxia d Teodiceia (Vigo:
Editorial Galaxia, 2010), 93-101.
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nos sirven de epigrafe y lema sélo pueden ser tomadas como un aguijon en
la conciencia de lo que no deberia suceder — ningin mal, ninguna destruc-
cion en el monte del Serior (cf. Is 11, 9) — pero lo que es seguro es que nunca
veremos, salvo por un extrafio milagro de la naturaleza o fruto de la mera
casualidad, “al leopardo echarse junto al cabrito” (cf. Is 11, 6) sin querer
comérselo. Tampoco hay que pensar que ese mal, que se justifica como un
bien en la l6gica de la cadena alimentaria, no lo sea en realidad. Con cierto
humor, Pedro Castelao escribe sobre este tema:

Son males fisicos la enfermedad del neonato o la catastrofe natural. El mal
fisico es la manifestacion de lo que no deberia ser en dimensiones de lo real
en las que no impera la libertad humana. El dolor, el sufrimiento y la muerte
que producen los males fisicos repugnan a un sano entendimiento y a una
sana sensibilidad. Todas las descripciones miticas de un paraiso primordial
lo excluyen de forma clara y tajante. Las formas de vida organica no huma-
nas también experimentan el dolor, el sufrimiento y la muerte. No son, claro
estd, experiencias humanas del mal fisico, pero si son experiencias reales, en
su nivel y dimension, de dolor, sufrimiento y muerte. Que se pueda pensar
que la agonia de la gacela en las fauces del ledn no es un mal, sélo puede
comprenderse desde el punto de vista del leon.*

La imposibilidad de un mundo perfecto no debe, sin embargo, patro-
cinar la logica del fatalismo, que suele extenderse a toda la realidad: de
la naturaleza al espiritu, de la economia a la politica. Que la gacela debe
morir para que el ledn siga viviendo esta fuera de toda duda. Pero, en ver-
dad, el mensaje contenido en estas imagenes biblicas es para los humanos,
no para los animales que aparecen en escena: ni dario ni destruccion en el
monte del Serior. Quiza la eutopia alli presente solo tenga salida en el es-
chaton. Sin embargo, si Jiirgen Moltmann tiene razén — y creo que la tiene
— cuando dice que “la escatologia cristiana significa la doctrina de la es-
peranza cristiana, que abarca tanto lo esperado como la esperanza misma
vivificada por ella”’, que “a través del espiritu estamos conectados con el
ambiente natural”, asociacion que ¢l denomina “ecosistema espiritual”, y
que por tanto somos “participantes y subsistemas del sistema cdsmico de

38 Pedro Fernandez Castelao, «Antropologia Teologican, en La Logica de la Fe. Manual

de Teologia Dogmdtica, ed. por A. Cordovilla (Madrid: Universidad Pontificia Comillas,
2013), 221.
% Jurgen Moltmann, Teologia de la Esperanza (Salamanca: Ediciones Sigueme, 2006), 2.0
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la vida, y del Espiritu divino que lo habita™?, tiene cierto sentido perseguir
los “cielos nuevos y la tierra nueva” (Ap 21:1-27) ya aqui:

[...] la fe, cuando se dilata hasta llegar a la esperanza, no aquieta sino que
inquieta, no pacifica sino que impacienta. La fe no aplaca el cor inquietum,
sino que ella misma es ese cor inquietum en el hombre. El que espera en
Cristo no puede conformarse ya con la realidad dada, sino que comienza a
sufrir a causa de ella, a contradecirla. Paz con Dios significa discordia con el
mundo, pues el aguijon del futuro prometido punza implacablemente en la
carne de todo presente no cumplido.*!

O como escribio Bruno Forte:

Todo el compromiso para que aumente la calidad de vida de la per-
sona humana y del ambiente en que vive es participacion en el poder
victorioso del Resucitado y ha de sostenerse entonces en una ética
pascual, que capte en el servicio historico de la promocioén humana y
en la responsabilidad ecoldgica hacia todas las criaturas unas formas
auténticas del seguimiento de Cristo y por tanto caminos regios de rea-
lizacion del cumplimiento en la santidad. La esperanza escatologica
se convierte asi en praxis liberadora, en accidon de transformacion del
presente para hacerlo menos alejado del futuro de la promesa de Dios,
anticipacion militante del «éschaton»; esa esperanza «no es una evasion
de la historia, sino que tiene una clara y enérgica incidencia en lo politico y
en la praxis social... La esperanza que vence la muerte debe echar sus raices
en el corazon de la praxis historica: si no toma cuerpo en el presente para
llevarlo mas adelante, no seria sino una evasion, un ‘futurismo’... Proclamar
que ‘la victoria que ha vencido a la muerte es nuestra fe’ sera vivir esta
proclamacién sin escapatoria, en el corazon mismo de la historia, en el seno
de un unico proceso de liberacion que lleva esa historia a su plenitud: el
encuentro definitivo con Dios. Esperar en Cristo es al mismo tiempo creer en
la aventura historica, lo que abre un campo infinito de posibilidades al amor
y a la accion del cristiano».*?

4 Jirgen Moltmann, God in Creation. An ecological doctrine of Creation (London:

SCM Press, 1985), 19.

4 Moltmann, Teologia de la Esperanza, 27.
Bruno Forte, Teologia de la Historia. Ensayo sobre revelacion, protologia y escato-
logia (Salamanca: Ediciones Sigueme, 1995), 383-384.
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En esta logica, no creo que haya que temer las utopias, despreciar las
eutopias o ridiculizar las ecotopias, sino combatir sin tregua las distopias.
De hecho, Jiirgen Moltmann afirma que la esperanza cristiana, vivificada
por el Espiritu, nos vincula a la creacion y nos hace corresponsables de su
futuro, y su nocion de “ecosistema espiritual” subraya la interdependencia
de los seres humanos con el cosmos y con Dios, ubicando la responsabilidad
ecologica en el centro de la praxis cristiana.
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