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SEMINARIO “ECOTEOLOGÍA Y MINERÍA: 

ESPIRITUALIDADES, RESISTENCIAS Y ALTERNATIVAS 
EN DEFENSA DE LOS TERRITORIOS” 

 

 
 

Se realizó del 5 al 7 de noviembre del 2017 en Mariana, Minas Gerais. El encuentro de Ecoteología y Minería, con el tema 

espiritualidades, resistencias y alternativas en defensa de los territorios, reunió a agentes de pastoral, militantes y activistas 

que actúan en áreas de minería, representante de los de pueblos indígenas y quilombolas afectados por la minería, 

organizaciones de la sociedad civil, teólogas/os y estudiosas/os para reflexionar, orar y fortalecer la capacidad de resistir y 

generar alternativas al actual modelo de devastación socioambiental, ligado a la expansión de la economía extractivista, 

con énfasis en la actividad minera. El encuentro se inició en la comunidad de Paracatu de Baxio, Mariana -MG, en el día 

en que se cumplían dos años del crimen de la Vale y BHP (Samarco), que segó la vida de 19 personas y causó daños 

socioambientales irreversibles en la región. Para más informaciones sobre este crimen visite el dosier virtual “A lama da 

destruição”. 

Como afirmaba Djukuman Krenak, “hoy es un día de tristeza para mí y para mi pueblo”. Estos dos años han sido de intensas 

luchas para las familias afectadas. 

La Red Iglesias y Minería (IyM) nació el 2013 para sumar en la lucha y defensa de las comunidades afectadas y perseguidas 

por los impactos mineros en el Brasil y en América Latina. Todos los momentos de acogida, oración, compartir, reflexión 

y de confraternidad fueron vividos en una actitud de redescubrir, escuchar y entrelazar experiencias y búsqueda de caminos 

en la perspectiva de fortalecer la acción de la red IyM y de las místicas que alimentan las luchas y resistencias de los 

pueblos y territorios. 

 

https://cidse.atavist.com/a-lama-que-trouxe-a-destruio
https://cidse.atavist.com/a-lama-que-trouxe-a-destruio
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MESA1 - MINERÍA: DISPUTAS Y RESISTENCIAS EN LOS TERRITORIOS 

Panelistas: Patrícia Generoso (Conceição do Mato Dentro -MG), Fr. Gilberto Teixeira (Belizário-MG), Djukuman Krenak 

(MG), Domingos Andrade (CIMI - MG) 

 

Djukuman Krenak (MG) -afectada, márgenes del Río Doce- Pueblo Krenak 

Krenak, significa “CABEZA-TIERRA”. Colocamos nuestra cabeza en 

el suelo, en respeto a la madre Tierra. Los Krenak viven en los 

márgenes del río que ya no es más dulce. “Río Doce” (afectado por el 

crimen de la VALE, San Marco). Djukuman, resalta que la VALE es la 

responsable por el desastre en la región. Desde la inauguración de la vía 

férrea, la VALE provoca impactos al pueblo Krenak. La lucha es 

antigua, reuniones y pedidos de ayuda, pero el pueblo Krenak nunca 

fue escuchado y continúa sin ser oído. Tantos clamores no escuchados 

dieron como resultado este gran desastre ocurrido dos años atrás, que 

mató toda una cuenca hídrica, la historia y la cultura de un pueblo. Toda 

la educación, la colectividad del pueblo Krenak se desarrollaba en el 

río Doce, en las márgenes del río, toda la religión es hecha en las 

márgenes del río. La vida religiosa Krenak depende del río (WATU). 

Ella, está interrumpida, pues no existe más el río Doce. A las preguntas, 

de cómo el pueblo continúa sobreviviendo después del crimen, 

Djukaman, destaca el trabajo de lucha contra la VALE. La RENOVA 

es la fundación que tiene el objetivo de generar la recuperación de los 

desastres causados por el crimen. La comunidad Krenak no acepta a la 

RENOVA como intermediaria de la VALE, exigimos un diálogo 

directo con el responsable, no con los tercerizados. El pueblo Krenak 

no se puede acercar ahora al río contaminado, y sobrevive con una caja 

de agua.  

Djukuman llama la atención sobre la necesidad de trabajar la esencia de las personas. La VALE hiere, quiere acabar con 

la esencia de las personas, ella coloca semillas negativas que dividen al pueblo para debilitar la lucha, matando su esencia. 

Pero con todos esos problemas, el pueblo continúa luchando y empoderándose. El pueblo es dueño del Estado de Minas, y 

no una empresa. Djukuman insiste en la necesidad de ayudarnos, pues no es posible que un pueblo luche solito. Estamos 

en la hora de mostrar que la minería ya no es posible. Si existiese minería tradicional el pueblo indígena lo haría, la minería 

es una actividad que hiere el corazón de la tierra, no existe minería tradicional. Hacer minería es destruir la tierra. El pueblo 

Krenak lucha por la demarcación de la tierra de los “Sete Salões”, local de agua pura, donde el pueblo Krenak se puede 

renovar. Hace un año que la FUNAI fue delegada para demarcar las tierras. 

Djukuman, nos convoca a levantar la cabeza y luchar juntos, pues el pueblo Krenak no bajará la cabeza. 

Fr. Gilberto Texeira - lleva ocho años viviendo en Belisário 

Belisário es un distrito del municipio de Muriaé, en la Serra do 

Paraíba do Sul, habitado por una población de unas 2,500 

personas. El Parque do Brigadeiro creado por la lucha popular de 

los moradores de la región es una importante reserva de bosque 

atlántico, posee una gran biodiversidad. La región es una 

verdadera reserva natural, donde ya fueron registradas más de dos 

mil nacientes de agua. Fr. Gilberto, lleva ocho años trabajando 

para despertar y cultivar el amor por el lugar donde viven, el 

fortalecimiento de la agricultura familiar que tiene como 

economía de base el café y la leche. Todos poseen una pequeña 

porción de tierra para cultivo propio. El territorio rico en agua, 
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posee también la segunda mayor reserva de bauxita del Brasil. Hace casi 30 años, el grupo Votorantim (CBA) está 

explotando la bauxita. 

Fr. Gilberto, destacó, la importancia de su carisma franciscano que lo despertó al amor por la madre tierra, al trabajo y la 

lucha por la casa común. Por cuenta de ese trabajo de defensa de la tierra y los daños de la minería en la región, Fr. Gilberto 

sufrió amenazas y ahora está incluido en el programa de Defensa de los Derechos Humanos del Estado. El apoyo de la 

Diócesis y del obispo de Leopoldina, como también de más de 70 entidades, fue fundamental para el proceso de resistencia, 

juntamente con otras iglesias presentes en la localidad. 

Como resultado de la organización de movimientos y divulgación, desde febrero, se redujo la actividad minera en la región. 

Como frutos importantes de la organización del pueblo, se recordó que la empresa minera tiene un asiento en el Consejo 

del Parque do Brigadeiro, pero debido a la presión del pueblo, ese asiento no está utilizado. En Miradouro, ciudad próxima, 

se llevó a cabo el 25 Foro Regional de Educación Ambiental y por primera vez se realizó sin el patrocinio de las empresas 

mineras.  

Patrícia Generoso (Conceição do Mato Dentro -

MG) 

La comunidad de Conceição do Mato Dentro -MG, 

situada a las márgenes del río San Antonio, afluente 

del río Doce, vive desde hace 10 años una lucha 

incansable contra la minería. 

En el 2006 surgieron las primeras actividades de 

minería a través de una empresa agropastoril 

denominada Borba Gato, un brazo de la MMX del 

empresario Eike Batista. La empresa se acercó a la 

población rural mediante un abordaje agro pastoril, 

pero en verdad escondía intereses mineros. Durante 

las primeras investigaciones, la empresa, ya dejó 

marcas como las perforaciones a cielo abierto, 

produciendo una reducción de las aguas locales en la comunidad rural. La empresa -para llevar adelante un proyecto minero 

en el trípode minas, mineroducto, puerto- buscó maneras de corromper a la comunidad, mostrando bondades, reformas de 

la Iglesia, adquisiciones de inmuebles, generando una omisión de parte de la iglesia, en relación a los impactos mineros. 

Las luchas y resistencias se desarrollaron en el medio rural, mientras que la población urbana, aún no consigue entender 

los problemas que la minería trae para la localidad. 

Entre las estrategias de lucha y resistencia adoptadas, Patricia, destacó el momento en que la comunidad descubrió los 

verdaderos objetivos de la empresa agropastoril Borba Gato y comenzó a luchar contra dicha empresa. Las estrategias 

adoptadas fueron la ocupación de espacios en el CODEMA y de otros consejos. En 2013 se realizó el rescate en una 

subsidiaria de la empresa, 173 personas (100 haitianas, 73 moradores locales) trabajadores en situación análoga a la 

esclavitud. El encuentro de las comunidades y pueblos afectados por la minería en el Vaticano (julio 2015) y la acogida 

del papa Francisco dieron mayor visibilidad y fuerza al movimiento. Cinco personas del movimiento CDM fueron 

amenazadas de muerte por las empresas mineras y están incluidas en la lista de protección. Otros eventos internacionales, 

como la participación en la Asamblea General de los Accionistas de la Anglo American, denunciando a la empresa, fueron 

estrategias importantes en el proceso de resistencia. 

Domingos Andrade (CIMI Leste) 

La defensa de los pueblos indígenas y la defensa del territorio como un derecho inalienable es una constante en el 

posicionamiento del CIMI (Consejo Indigenista Misionero). Agua y tierra son sagrados y profundamente articulados en la 

cosmovisión indígena. Para el capitalismo es un mero medio de explotación, incidiendo directamente en los territorios. 

Domingos, hizo un rescate de las leyes, especialmente la Constitución brasilera, que garantizan los derechos de los pueblos 

indígenas, así como de la articulación de los capitalistas con apoyo jurídico y político para avanzar sobre territorios que 

deberían ser intocables. 
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Los pueblos indígenas tienen sus derechos atacados de 

manera articulada por los poderes de la República. Las 

comunidades indígenas y tradicionales se han 

organizado y luchado incesantemente para garantizar 

sus derechos frente al gran interés de explotación 

minera en sus tierras. 

En el actual gobierno aumentaron las dificultades de 

diálogo y los ataques contra los derechos indígenas 

duramente conquistados, por ejemplo, el proyecto de 

ley PL 16/10 que permite la reglamentación de la 

minería en tierras indígenas y el fortalecimiento del 

agronegocio e intereses mercadológicos. El desmonte 

de la FUNAI hace parte de ese proyecto que coloca en 

riesgo la vida de los pueblos indígenas y confirma la 

existencia del Estado al servicio de los grandes proyectos económicos. 

ENTRE LAS RESONANCIAS SE DESTACÓ: 

• La necesidad de profundizar la reflexión sobre las experiencias de resistencia y la espiritualidad que sustenta y fortalece 

la resistencia de organizaciones y movimientos sociales. La resistencia es un proceso lento, silencioso y eficaz. Es el 

alimento espiritual que va a dar certeza y fuerza para resistir. Las voces de la resistencia deben buscar formas de 

articulación y despertar a otras personas. 

• La política de retroceso en las políticas públicas y derechos humanos, el fortalecimiento de un fundamentalismo 

religioso. 

• La fuerza de los poderosos nada tiene de sagrado que limite su ganancia y busca siempre formas engañosas para seducir 

las mentes y colectividades. Cuando las mentes están colonizadas es difícil dialogar con la colectividad, especialmente 

en la población urbana. 

• El apoyo de la Iglesia es muy importante y en muchos momentos decisivo. A pesar de todo, existen lugares donde 

prevalece el diálogo de la Iglesia local con las empresas mineras o agro negocios, que no acepta sacerdotes o líderes 

que hablen sobre la minería. En una determinada diócesis la CPT fue desparecida. 

• El reconocimiento de la resistencia de los pueblos originarios y tradicionales que sobreviven a la amenaza secular. 

Consiguen quedarse en pie, sin venderse, porque corre en su sangre el amor por la tierra. Ese amor que alimenta la 

lucha y la resistencia. 

• Compartir las experiencias y estrategias de enfrentamiento, especialmente en los espacios ecuménicos, entendiendo 

que esta es una forma de dialogar con la sociedad. 

• El impacto de la minería en la vida de las mujeres: aumento de la violencia y la contribución de ellas en el proceso de 

resistencia. 

• Nuestra sociedad es muy compleja, existen muchas formas de engaños. Es necesario invertir en medios de 

comunicación alternativos que ayuden a crear conciencia, diálogo fuera de los muros de la Iglesia. Apropiarse de una 

lectura crítica y hacer llegar las informaciones como proceso de empoderamiento. 

• Recuperar una tradición de los que dieron la vida por la dignidad de los pueblos de América Latina, que se colocaron 

al lado de las víctimas. Una espiritualidad que fortalezca la resistencia. 

• Mapear cuáles son nuestras estrategias y cuáles son las estrategias de los opositores; comportamiento hipócrita en el 

uso de la ley frente a los ataques en el territorio; las personas son extraídas de su propio ser de sus propios derechos. 

Construir la resistencia en las condiciones en que se encuentran es un arte. 

• La fuerza para resistir y luchar se nutre en la espiritualidad. La fuerza de los pequeños es luz para el mundo. Nos 

tenemos que unir, a los gigantes con pies de barro los podemos vencer. Es importante la participación de las mujeres 

y de los jóvenes. 

• La estrategia es la formación. Buscar la manera de realizarla en los seminarios y casas de formación. 

• La cuestión es la esencia. El capitalismo quiere acabar con la esencia. ¿Cuál es la esencia de la Iglesia para enfrentar 

la lucha contra la minería? Tenemos que profundizar la esencia de la Iglesia. 

• Muchas empresas son diabólicas. 
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VISITA A PARACATU DE BAIXO. Comunidad afectada por el crimen de la Samarco el 5 de noviembre de 

2015. Encuentro con Marino (víctima / ceremonia mística en la comunidad). 
 

Testimonio de Marino, morador de Paracatu y víctima 

Después del rompimiento, las familias fueron divididas, debido a las divergencias con relación a la minería. Relata Marino, 

una de las víctimas de Paracatu. El rompimiento ocurrió en un viernes, el lunes fueron los moradores de Paracatu 

evacuados, debido a que estaban en un área de riesgo. Varias familias fueron rescatadas en helicóptero porque el barro 

había boqueado el acceso a las casas. 

Todos los productores fueron afectados, los que no tenía la casa invadida por el barro, tenían sus terrenos totalmente 

destruidos, impidiendo la crianza de las vacas y las plantaciones locales, principales formas de la economía local. Marino, 

se quedó en la región a pesar de las notificaciones, pues no conseguía aceptar la idea de tener que dejar su “pedacito de 

tierra”. Sólo después de quince días fueron reubicados por la Samarco.  Pero a pesar de todos los impactos sufridos, Marino 

no fue reconocido como víctima, le llevó seis meses para ese reconocimiento. Existen relatos de personas que llevaron un 

año para ser reconocidos. La Samarco, VALE, no priorizó a las personas. La VALE dividió a la comunidad de Paracatu, 

rituales, celebraciones, diversiones que hacían juntos fue todo diezmado, perdiendo así lazos que durante años fueron 

construidos a la puerta de la Iglesia y sus casas al final de la tarde en Paracatu. 

La Samarco, durante el proceso de selección para el reasentamiento consideró que solamente tenían derecho a voto aquellos 

que tenían bienes materiales en Paracatu. Excluyendo todo tipo de lazo afectivo que existía en aquella comunidad. Relata 

Marino, que en una reunión la prefectura de Mariana, llegó a imponer algunos miembros del Consejo, para así garantizar 

una manipulación a favor de sus intereses. 

Uno de los grandes desafíos es mantener la unión de la comunidad, pues la Samarco mantiene un grupo fuerte de su lado, 

con el objetivo de defender solapadamente a la minería. 

“Delante del cuestionamiento, cuál es la postura del gobierno, estatal, federal y judicial”, se pregunta Marino. El gobierno 

es el principal responsable por las tragedias. El gobierno viene ayudando a la empresa a matar inclusive la historia del 

pueblo. El poder judicial aun es un desafío para conseguir el apoyo necesario para sus luchas. 

El prefecto de Mariana -MG apoya a Samarco. Desea garantizar su recaudación y el retorno de las actividades mineras 

ignorando a las víctimas. Los afectados, muchas veces son considerados como culpables por los problemas sucedidos 

después del rompimiento de la represa.  

RENOVA: En la visión de las víctimas, la RENOVA continúa dando continuidad al crimen. La fundación no conoce la 

situación del pueblo, actúa en conjunto con la Samarco. En la visión del pueblo afectado, Samarco usa a la RENOVA para 

asumir los problemas y presentar soluciones artificiales y baratas. Una de las estrategias adoptadas por la Samarco en el 

proceso de compensación del crimen ambiental es el reforestamiento, pero muchas veces la Samarco utiliza tierras de los 

afectados, sin generar un documento indeminizatorio por dichas tierras. 

 

MAB E IGLESIA: La Iglesia ha actuado ayudando 

a las víctimas, muchos sacerdotes han apoyado la 

causa.  

En Paracatu, murieron alrededor de diez personas, 

por situaciones generadas por el crimen. 

Depresión, situaciones de aprisionamiento urbano. 

Son vidas perdidas a consecuencia del crimen, por 

las que la empresa no se hará responsable. 

Marino finaliza su testimonio con un 

agradecimiento a todos quienes apoyan la lucha del 

pueblo contra la minería y a favor de los derechos 

de la población afectada. 
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MESA 2 -MINERÍA Y TEOLOGÍAS EN CONFLICTO: 

CUÁL ES NUESTRA TEOLOGÍA A PARTIR DE LAUDATO SI 
Panelistas: Sandro Gallazzi (CEBI), Hna. Tea Friguério y Fr. Gilvander. 

 

Sandro Gallazzi (CEBI) OBRA: Envía Tu Espíritu y Habrá 

Creación. 

¿Qué es lo que el espíritu de Dios nos habla delante de nuestras 

vivencias? ¿Cómo hablar de Dios a partir de la realidad de las 

víctimas? Hasta ahora vivimos una teología solamente de la 

salvación. Olvidando la palabra de Jesús: “todo el que quiera salvar 

su vida la perderá” (Mc. 8,35). Delante de eso nos preguntamos: 

¿Jesucristo está solamente al lado de Dios?, o está caminando con 

nosotros en nuestras realidades? 

Dios vino a este mundo en la personas de Jesucristo, vino a la tierra 

y escogió al lado de quien manifestarse. “Yo escuché el grito de mi 

pueblo”. ¿Cuál es el pueblo de Dios? El pueblo de Dios es ése que 

grita, no los que lo hacen gritar. De los oprimidos y no de los que 

oprimen. Ése es el pueblo “mi pueblo”. Mucho se enseña sobre la 

teología de la salvación y se olvida la teología de la encarnación. 

Jesús de Nazareth, el que murió crucificado es el verdadero Dios. Ése 

que aun hoy continúa encarnado en la piel del que sufre 

persecuciones, violencias. 

La encarnación no debe ser vista como un momento. Es un Dios que 

anda con nosotros que todavía permanece junto a su pueblo. 

Dios es el vencedor de la muerte. Más de veinte veces en el primer 

capítulo del Génesis está el verbo “Vivir”. La acción de Dios es 

acción de vida. La Creación es creación de vida, es vencer la muerte. 

La imagen de Dios es ÉL en la historia, continuando en la lucha, dominando y Jesús controlando la muerte, para que la 

vida venza.  Necesitamos dar el debido lugar de Dios y no apartarlo de nosotros. El lugar de Dios está en medio de los 

pobres, así, como vino. Así como en Nazareth, Dios se hace presente en Paracatu de Baixo, Bento Rodrigues, y en otros 

lugares donde las fuerzas de la muerte están presentes. Las actuales fuerzas de la muerte no son ateas, son diabólicas, 

buscan robar la cabeza del pobre, buscan cambiar su pensamiento, para que también los pobres vean con los ojos de los 

poderosos.  

En las tentaciones de Jesús vemos esa presencia sutil. “Si tú eres el hijo de Dios demuéstramelo”. La tentación se hace 

presente en nuestro medio de forma provocativa, sutil, instigativa. Así como el diablo hoy, instiga a nuestros pobres, a 

nuestros hermanos perseguidos, a que actúen contra su propio pueblo, con falsas promesas o comprándolos por miserias y 

soluciones unitarias. Esa es la presencia diabólica de las actuales fuerzas de la muerte, explotadores de la tierra, empresas 

mineras, garimpos, entre otros, que tanto destruyen nuestra casa común.  

No debemos confundir que la ecoteología, sea sólo una rama de la teología. La ecoteología es la única teología, es la 

teología hecha a partir de la casa. Inclusive hasta hoy las diversas teologías existentes son teologías de casa. Aunque partan 

de casas opresoras. La Casa Grande.  

El territorio es la vida de quien mora, unidad de casa con naturaleza. Si nuestra casa fuera la casa de Jesús, igualitaria, 

donde el centro es la mesa, el pan compartido. Nuestra mesa no debe ser el altar, si eso sucede, Jesús pasa a ser un 

monaguillo y no el celebrante. ¿Cuál es nuestra ecoteología? A partir de ese descubrimiento conseguimos responder con 

quién nos identificamos. La imagen de Dios es la imagen del hijo. Quieres saber cuál es la imagen de Dios, mira a su hijo, 

Jesús. Sus acciones son la imagen de Dios. “Él es la imagen del Dios Invisible, el primogénito de toda la creación, todo en 

Él tiene consistencia”. “No tengas miedo”, “yo estoy contigo”. Dios está con nosotros. Dios está en nosotros, pero es mayor 

que nosotros. (Nosotros somos Dios, pero Dios es mayor que nosotros). 
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En la segunda parábola del Gn., sobre la creación que coloca Yavé Dios, que del polvo de la tierra (tierra con Sangre), Dios 

sopla y nace el ser viviente. Que es colocado en el Jardín de la Vida. Para, según las traducciones directas del hebreo, para 

Servir y Obedecer. Que posteriormente lo tradujeron por cuidar y cultivar. Nosotros debemos servir y obedecer a la tierra. 

La única chance de vida será volver a ese útero fecundo. El pasaje “tú eres polvo y al polvo volverás” que muchas veces 

es interpretado como un castigo, mirando la cultura del pueblo hebreo, es el retorno del hombre a su útero o su renacer. 

Volver a la tierra.  

¿De qué lado Dios está? ¿Y para cuál lado Él nos está llamando?  En Lc., Jesús estuvo en su último lugar en la tierra, ¿y 

qué lugar es ése? La Casa del Pobre, lugar del que nunca deberíamos haber salido. Quién va a decirnos quién es Dios, son 

los pequeñitos. Ésos hacen la verdadera ecoteología. Esos, nos dicen verdaderamente quién es Dios.  

Fr. Gilvander Moreira (CPT) 

La injusticia que nos acomete es muy grave, resalta Fr. Gilvander. 

Destaca el papel de grupo IyM, pues ve que muchas veces la 

Iglesia se volvió cómplice de las empresas mieras. La minería 

violenta y golpea a nuestros pueblos. Solamente articulándonos es 

que tendremos fuerza para luchar. 

Perspectiva pedagógica: ¿qué necesitamos hacer y cómo? En 

estas preguntas basó su tesis de doctorado en la UFMG. Vivimos 

en medios de teologías antagónicas. Nuestra teología debe ser 

hecha a partir de las víctimas de la minería. La minería de media 

para arriba es idólatra, es algo satánico, diabólico. No puede ser 

seguidor de Jesucristo y su evangelio en la práctica los cómplices 

de las mineras. Esos dos polos son opuestos e imposible de que 

caminen lado a lado. 

Tesis: La minería en gran parte es idólatra, es algo satánico, algo 

diabólico. Es imposible ser seguidor/ras de Jesucristo y cómplice 

de la acción de las empresas mineras. “Toda reintegración de 

bienes es una desintegración de sueños” (Fr. Gilvander). 

La vida es una maravilla, pero debe hacer diferencia en la historia. 

No existe omisión, existe complicidad. Quien se omite, es cómplice de los opresores. Pedagógicamente solo seremos 

coherentes con Dios, si fuéramos realmente valientes en las causas. Filantropía, acciones sociales y otras políticas de 

asistencia solo contribuyen a dar un rostro bueno al capitalismo. 

Nosotros debemos siempre cuidar el lenguaje que utilizamos, no podemos aceptar y navegar en el lenguaje de las mineras 

y del sistema del capital. Tenemos que de construir de la práctica y del lenguaje de las mineras y los heraldos. 

• No sólo conflicto, sino violencia. 

• No solamente afectado, ni masacrado, si no violentados. 

• Quien es omiso es cómplice 

• “Los ríos se están secando”. No. Los ríos están siendo secados. “Los mártires murieron”. No. Fueron matados. 

• No es “crimen de Mariana”, ni “crimen de Bento Rodrigues”, no fue accidente sino crimen hediondo/tragedia de la 

VALE + Estado (tres poderes más el poder mediático), el mayor crimen de la historia. 

• El Estado es cómplice. Ejemplo, desembargadores: “no entiendo nada de agua ni de minerales…”. 

• ¿Por qué aun no ordenaron detener a nadie de los que mataron a las 19 personas? 

Solamente discursos no libera, es necesario convivir y vivir al lado de las víctimas. Sólo tendremos la santa autoridad, si 

convivimos con quien realmente padece en las manos del poder opresor. Nosotros de la Iglesia somos muy esclavos de 

ideas, concientizaciones, para cambiar realmente es necesario las acciones. Cuanta más unión el miedo queda más lejos y 

aumenta el coraje para luchar. 
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La verdad que libera es la palabra y la práctica del violentado que actuando colectivamente son capaces de enfrentar a las 

empresas mineras.  

Palabras-clave: indignación, pasión y amor, La unión de estas tres son la consumación de la verdadera teología. El barro, 

los golpeados están gritando. El ex río Doce es una metáfora, ese crimen hediondo, tragedia está ocurriendo en todo estado. 

Muchas iglesias están siendo omisas, cómplices de las mineras. 

El accionar minero es una espada que apuñala a la madre tierra. Muchas celebraciones religiosas son maneras de 

tranquilizar los impactos vividos por los pueblos y no viviendo la realidad de ellos. No tenemos el derecho de pedir perdón, 

para no correr el riesgo de tranquilizar nuestra conciencia. 

 

Hna. Tea Friguério (SEBI-CEBs) 

Nosotros estamos haciendo teología. No solo los teólogos la hacen. Cuando 

reflexionamos a partir de nuestro suelo, estamos construyendo teología. 

Existen dos teologías aquella que perpetúa, que mantiene la vida, y también 

aquella teología que mantiene el poder, el dominador. Cuando fue recibido 

por Temer, el arzobispo de Belén, entregó como regalo al presidente la 

imagen de Nazareth y no hubo reacciones fue también un acto de callarse 

delante de las injusticias. 

Nuestras acciones de Iglesia sustentan y abonan el modelo opresor. Tenemos 

que tomar partido por un camino verdaderamente cristiano, buscar la 

salvación a través de la tierra, nuestra madre. 

¿Cómo hablar de espiritualidad a partir del barro, a partir de esa violenta 

violación? La tierra, el río, las personas están siendo constantemente 

violentadas. ¿Qué es la “tierra prometida”? debemos tener cuidado con la 

teología de la prosperidad que predica que las tierras son prometidas a las 

empresas mineras. ¿Cómo es posible retomar temas bíblicos -que abonan el 

sistema, legitiman el sistema-, releídos a través de un contexto real de la vida 

de los pueblos?  

“Mi alma está llena de barro (Marino)”. Mi vida fue destruida por el barro, 

resalta la hermana Tea, sobre el testimonio de Marino en Paracatu de Baixo. 

Nosotros masculinizamos el concepto tierra. Cuando se habla de masculinizar no se refiere directamente al hombre, pero, 

si al concepto de que la tierra puede ser comprada y vendida. La madre tierra se volvió un bien que puede ir a la subasta. 

(Es tan común ver en este gobierno las subastas de nuestras tierras). La madre tierra tiene su esencia. El río tiene su esencia, 

nosotros somos esencias. La VALE desea matar nuestra esencia, la esencia de la madre (TIERRA). Cuando que ella fue 

masculinizada es porque la volvieron madre patria, que tiene que ser ocupada, dominada. Nosotros necesitamos enamorar 

a nuestra madre tierra por la vida que ella nos ofrece. Apasionarse, enamorarse todos los días. 

No debemos tener miedo de entrar en la oscuridad. Ni a nuestra oscuridad, ni tener miedo de la oscuridad de la vida, del 

mundo. No nos podemos silenciar porque ese es un deseo del poder. Debemos tener el coraje de entrar en esa oscuridad, 

así como el coraje de gritar, de manifestar nuestra indignación. La misericordia, el perdón no deben nunca callarnos, deben 

ser fuerza para gritar contra las violencias sufridas. “Me siento convocada, provocada, para vivir el espíritu de la 

solidaridad” (Patricia, Conceição do Mato Dentro). Lo divino nos convoca para la vida, Él hace mirar la vida y hace 

denunciar los atentados, Él hace que nos solidaricemos y juntos tengamos fuerza para gritar por y con la víctima. 

Hacer teología es hacer ecofeminismo. Y mostrar presencia, luchar contra la masacre diaria vivida por las mujeres, 

impuesta por el patriarcado. Debemos encontrar la vida en red con todas las expresiones divinas. El ser humano es uno 

entre otros seres, no podemos tener un “Dios” todopoderoso, un Dios que es padre supremo en una casa, nuestra casa debe 

ser un lugar de igualdad, de diálogo. 
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RESONANCIAS COMPARTIDAS EN GRUPOS 

Tres palabras claves: Posicionamiento, deconstrucción, colectividad 

• Posicionamiento: reflexionar, actuar y colocarse a partir de un suelo. Es necesario coraje, vencer el miedo, tomar una 

actitud, una posición. ¿De qué lado nos vamos a poner? 

• Deconstrucción: Necesitamos deconstruir algunos modelos ya montados que responden a los intereses que no son 

los objetivos de defensas. Es necesario desmontar ese tipo de modelo, para garantizar las coherencias de las defensas. 

• Colectividad: Así como en la creación todo está interligado es necesario que nosotros también vivamos esa 

colectividad. 

• La ecoteología nace de la lucha a partir de los oprimidos. De la necesidad de continuar apostando en la lectura popular 

de la palabra, para deconstruir los modelos opresores. Que lo místico no nos lleve a olvidar la realidad. La ecoteología 

está siempre interligada, teoría y práctica, luchar siempre para mantener ese equilibrio. 

• En las luchas es necesario garantizar siempre las reflexiones para fortalecer las luchas. Luchar es preciso y reflexionar 

es su combustible. 

• Es necesaria una indignación activa. Estar siempre junto con los pobres, con los que resisten. Tenemos necesidad de 

extrapolar la teología de la salvación, para vivir la teología de la encarnación. 

• El ecofeminismo va lejos, traspasa barreras. Analizar sobre la cuestión de que la casa sea una casa de pan y no un 

patriarcalismo, como es el modelo actual. Se necesita tomar cuidado con la jerarquización de las casas. 

• Necesitamos de una fidelidad a la esencia. 

Djukuman - ¿de qué forma la Iglesia va a trabajar el rescate de la esencia que se perdió ante la sociedad, ante los cristianos-

? La Iglesia perdió su lengua, su esencia, ¿cómo rescatarla? Iglesia = personas humanas que miran la realidad. Djukuman 

destaca la comercialización de la Iglesia. La pérdida de su esencia cristiana. 

• El diálogo, el estar junto es una respuesta a ese rescate de la esencia. 

• Teología de lo cotidiano: (esencia Alegría). 

• La ecoteología es inclusiva: de fe y comunitaria. 

• Redescubrir lo bello, encantamiento con indignación. 

• Dialogar y sumar las diversas teologías: Teología de la Liberación, Ecoteología, Teología de la Esperanza. 

• Un elemento presente es la capacidad de escuchar, una lógica diferente de posicionarnos en el mundo, de mirarlo y 

concebirlo. Salir del espacio de lo exótico y garantizar cuerpo, materialidad. 

• Mujer como representada por la madre tierra. El patriarcalismo como forma de dominio de la mujer y la tierra. 

 

Monseñor Sebastián: La institución Iglesia de Brasil debe conocer mejor los impactos de la minería, para asumir un 

posicionamiento maduro con relación a la temática. 

Destaca que siempre debemos tener presente al Cristo encarnado, pero sin olvidarnos del Cristo resucitado: esa dicotomía 

es la historia de nuestra salvación. Basta saber cómo vivir esa nuestra salvación, solo después de la muerte, ¿o ella ya se 

inicia en este mundo? 
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Palabras del chaman Miguel Yanomami, como conclusión de la mística. 06/11/2017 
 

…Xapuri, quedó con rabia cuando vio la devastación de la tierra (consecuencia de la 

minería). El desastre que ocurrió debe ser tenido en cuenta, como una advertencia de su 

indignación. 

Él (Xapuri) nos quiere enseñar, Omama (nuestro creador) habló para mí -su hijo-, al 

respecto del corazón de la tierra, que fue herido: fue cortado por las máquinas que 

rasgaron el suelo. 

A consecuencia de esta devastación, serán quemados y otros desastres, Omama, nos da 

sus sabias palabras. Omama, habló y antiguamente ya su imagen se mostró con el 

objetivo de mostrar y enseñarnos a vivir bien, criar nuestros hijos, cuidar de ellos, cultivar 

chacras y recolectar los frutos del bosque (papa, yuca, cará, taioba). 

Todavía nacen niños -tal vez entre ustedes hay mujeres gestantes- y cuidamos 

garantizando los alimentos para ellos. Omama, en los primeros tiempos nos dio la 

tierra/bosques, los animales de caza -parejas de quixiadas, guaribas, monos, onzas y 

jabutis, para que podamos alimentarnos y descansar satisfechos. 

Entre nosotros hay personas que respetan la tierra, también otros que no tienen el mismo 

respeto. La tierra sufre y lanza sus gemidos, pero no todos la oyen. Omama, avisa que 

nosotros hijos sufrirán, las niñas y niños pasarán hambre. 

Antes, Omama, no tenía agua para beber, no había agua, pero él, dejó la tierra en la que 

crecen los alimentos…Dejó al hermano “Igarapé”, del que sacamos agua, pero, con 

nuestro actuar podemos también destruirlo. Pues, existen personas que no tienen 

pensamiento claro. 

Omama, no gusta de quienes dañan el agua y de quienes extraen minerales del fondo de 

la tierra. Eso yo lo digo porque lo vi. Hay personas que piensan diferente, pero, nosotros 

estamos aliados para ayudarnos.  

Cuando yo era pequeño, los garimpeiros mataron a mi tío. Ustedes están aquí, se podrían 

pintar el rostro, para demostrarnos su amistad, Omama, se pone contento al ver a las 

personas pintadas de rojo. 

Yo no quiero convertirme en blanco, pero, quiero participar de la lucha por nuestro 

territorio, por eso estoy aquí. 

 

Mística-celebración chamánica-  

Para la celebración se utiliza la Yakoana, polvo extraído del árbol de la sabiduría, que es olido (soplado por una cerbatana) 

a la nariz del chamán. 

“Omama”, es el primer Yanomami, que surgió en la tierra. Surgió, creció, plantó en la tierra, utilizando todo el 

conocimiento. Mira el mundo como un radar: donde está triste, alegre, caluroso, lluvioso.  Grande alma de la tierra 

representada por la danza en el mundo, para no olvidar nuestro canto originario para el pueblo Yanomami. Omama, rey de 

la floresta, viene a visitarnos y conocernos, mirarnos a todos. Alma de la tierra, alma de la floresta, alma nuestra. 

Agradecemos pues al creador que fue muy generoso con nosotros. Sabio, inteligente, creó todo lo que existe para que 

vivamos bien, con salud, en la barriga de la madre tierra. Plantamos nuestra alimentación para comer y alimentar a nuestros 

hijos. El conocimiento de los yanomamis no se va acabar. Continuaremos enseñando a nuestros hijos y nietos. Vamos a 

permanecer y las generaciones van a continuar. El Dios de ustedes está vivo. Nuestro Dios Omama, está vivo, y esto es 

muy importante para nosotros. Vamos a proteger y preservar la tierra con mucho cuidado, pues, es ella quien guarda nuestra 

riqueza. Fue eso lo que él cantó. 
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MESA 3 -TEOLOGÍA DE LA CREACIÓN Y DE LA VIDA 

Panelistas: Davi Kopenawa Yanomami (chamán), Miguel Yanomami (chamán) y Afonso Murad, grupo de estudios de 

ecoteología. 

Hno. Afonso Murad, teólogo 

Teología: pensar sobre Dios a partir de Dios.  

Ecoteología: pensar en Dios a partir de nuestra casa: donde vivimos, seres vivos 

y no vivos. Esta es nuestra casa común.  

La Ecoteología piensa y reflexiona sobre lo que creemos, para qué creemos (la 

fe) en la óptica de nuestra casa común. Como toda teología, ella tiene expresiones 

diferentes. Teología cotidiana, pastoral y teología académica. Una buena 

teología entrelaza las tres teologías. Lo que hace que un saber se vuelva teológico 

es pasar por el “alambique” de la palabra de Dios, vivida en la comunidad 

eclesial. 

La Ecoteología es ese saber sobre la realidad a la luz de Dios y de aquello que 

nos constituye como comunidad, que incluye también el actuar y el celebrar. Ella 

es, por tanto, una hija de la teología de la Teología de la Liberación. Lo que 

heredamos de la TL: sensibilidad e indignación delante del clamor de los pobres.  

Ese clamor que nos llena de indignación y nos mueve a la acción. Los pobres 

como protagonista de las acciones. Aspecto social, político y económico. 

Pregunta por qué existe la pobreza y cómo superarla. Así recurre a otros saberes para entender la realidad. Fe en comunidad 

y lectura comunitaria de la biblia, a través de la concientización y organización. La Ecoteología, incluye, además del 

empobrecido, a la tierra como pobre. En la evolución del pensamiento la ecoteología retira al ser humano del centro y lo 

coloca junto con otras criaturas en el centro. Fin el Antropocentrismo. Adiciona el encantamiento y la belleza, junto con la 

indignación. La Ecoteología percibe que no bastan las ciencias sociales para comprender a la sociedad contemporánea. 

La Ecoteología aprende con otras visiones, como el ecofeminismo, los pueblos indígenas, haciendo lecturas no solamente 

sociológicas. El nivel individual debe ser simultáneo con prácticas colectivas, institucionales, políticas, económicas. 

Debemos, cada vez, dar mayor visibilidad a los grupos, colectivos. 

 

Davi Kopenawa Yanomami (RR): autor del libro “La 

caída del cielo” 

“Estoy emocionado, muy contento y feliz.  Por primera vez, 

una iglesia hace reunión y me invita. Estoy con ustedes 

escuchando y aprendiendo”. 

Voy a intentar explicar en la lengua portuguesa, una lengua 

muy difícil para los yanomami. Estoy emocionado, contento y 

feliz. Por primera vez una iglesia se reúne para estar juntos, 

estoy feliz de estar con ustedes. Para mí es muy importante 

participar de este plan de trabajo, de lucha y defensa de la 

tierra. 

Estamos abriendo un camino para que andemos juntos, 

hablemos juntos. He aprendido con ustedes un poco la “teoría” 

de Dios y de Omama. Mi sabiduría, la aprendí desde pequeño 

con mi madre, mamá tierra, mi padre, papá floresta. En nuestra 

cultura no necesitamos usar gasolina, petróleo, energía. 

Usamos la luz ecológica y no se acaba. Continúa de generación en generación. La oscuridad también fue creada para 

descansar, dormir, soñar y aprender. El agua es fundamental. Tierra, floresta, todo existe, dentro de la “teoría”, es 

fundamental. Lluvia, agua, mar, río, lago, la tierra alta y la tierra baja. Nuestra casa es muy grande y es para todos nosotros, 

todos los pueblos, todos los parientes. Peces, pájaros, lluvia, nuestra casa fue creada para todos. Necesitamos usarla bien 
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sin destruirla, sin desmatar, derrumbar y quemar. Hasta las abejas necesitan existir. Ellas son trabajadoras, sin hacha. Hacen 

miel, hacen remedio para nosotros.  

Los árboles grandes y pequeños son el pulmón de la tierra, como nosotros también tenemos pulmón. El corazón de la tierra 

también existe. Nosotros cuidamos, pero los capitalistas son destructores. Trabajadores ilegales, no saben respetar lo que 

es nuestro. El “garimpo” ensucia el río, mata los peces, contamina con mercurio. Por eso estamos aquí: para defender 

nuestro medio ambiente. Esta palabra yo no la entiendo: ¿por qué medio? Tenemos bancos buenos y blancos bravos. Los 

blancos del otro lado del mundo destruyen y se enriquecen. Los blancos quedaron apasionados por la mercadería: mercancía 

de la tierra del agua. Dios no dijo que vendiéramos el agua, no dijo que derrumbáramos y vendiéramos la madera para los 

Estados Unidos, Japón, Europa. Nadie nación sabiendo, entonces estamos aprendiendo cada vez más. Yo aprendo con 

ustedes. Ustedes conmigo. La tierra yanomami está amenazada por los garimpeiros. A los blancos les gusta registrar la 

tierra como registran a los niños. Dios no dijo que demarquemos la tierra. Para dividir la tierra. Dios ya dividió los 

continentes con el mar que es una frontera natural hecha por Dios, y no necesitó dinero ni construir caminos. 

Pedro Álvares Cabral, llegó a nuestro país, marcó la tierra, e hizo chiqueros para los indígenas. Es así como piensa el 

hombre blanco sobre los indígenas. Ellos invadieron nuestra floresta y dividieron. Los indios no producen nada, son 

perezosos. Son pocos indios para mucha tierra. Esa es la forma como piensan los blancos. Sin embargo nosotros somos los 

que saben cuidar de nuestra floresta. Hoy, miramos ojo a ojo. Antes nuestros padres no sabían luchar. Hoy, aprendemos a 

defender nuestros derechos amenazados por los hombres blancos. Nosotros hemos traído un mapa que muestra nuestras 

tierras perdidas. Fuimos divididos en 19 islas en Brasil y Venezuela, y nosotros luchamos para reconquistar nuestra tierra. 

No queremos minería en tierras yanomami. Nuestras tierras son demarcadas y conocidas en todo el mundo. Están queriendo 

colocar minería en nuestras tierras. La máquina entra como un armadillo y nosotros no queremos. Queremos que las 

autoridades brasileñas respeten a nuestro pueblo. NO queremos la PEC 215, no queremos represas, ¿cómo los peces van a 

subir y bajar? El río va a subir y matar muchos árboles. Es eso lo que yo quería decirles a ustedes. Ésta es mi palabra aquí 

en esta casa. 

Yo nunca pensó que podría llegar aquí y conocerlos. Estamos juntos y vamos juntos con los quilombos, parientes desde 

hace tiempo, los ribereños, campesinos, los pueblos indígenas. Estamos haciendo planes de trabajo, de lucha y defensa de 

nuestra madre. Ese camino tiene que continuar. De aquí a unos años el Brasil se va a convertir en un campo de futbol. Todo 

seco. Nuestra “biblia” Xapiri habla que vamos a morir quemados y ahogados. Acuérdense de mis palabras: si los 

empresarios no respetan la naturaleza, se va a romper la represa de nuevo, va a salir barro de nuevo.  

Hoy, yo pido ayuda, pido apoyo de la iglesia, de todos ustedes aquí, para defender la naturaleza. Hagan una carta para 

llamar la atención sobre el error del gobierno, para mostrarle los problemas. Hoy, el gobierno quiere nuevamente, meter 

las manos en nuestro pedacito de tierra. La iglesia debe mandar carta para los gobernantes, para que las autoridades 

brasileñas respeten a nuestros indios, les dejen vivir en paz. Dios -el creador del hombre blanco, de todo lo que existe y 

subsiste sobre la tierra-. Omama, -como es conocido creador de los pueblos indígenas, aquellos que ellos recurren cuando 

tienen dificultades-. Yo creo que existe el Padre Nuestro (Dios), pero creo en el Padre Nuestro (Omama). 

Miguel Yanomami (Chamán): 

Yo soy Miguel, soy Yanomami, y nosotros sabemos, conocemos, vemos, somos 

habitantes de la floresta. Conocemos los alimentos, pescamos, abrimos chacras. Aquí 

hay personas diferentes, pero que hacen el bien también. Nosotros los Yanomamis 

somos un pueblo conformado por varios pueblos, hablamos lenguas diferentes. Unos 

son bravos, otros son buenos. Algunos saben defender la floresta, otros no saben. Unos 

disputan por envidia. Por eso somos mezclados. Cuando yo, rea joven viví entre los 

blancos. Yo trabajé en hacienda, corté árboles, maté gallinas. 

Después de esa trayectoria, yo regresé a mi tierra, pensando en mi padre: ¿Quién le 

ayudará y quién le alimentará? Entonces, volvía a casa y tomé un camino positivo y 

claro. Algunos pensaron sobre porque yo volví a casa. Davi, me dijo que si yo hubiese 

tomado otro camino él estaría preocupado, triste. Al tomar mi camino de regreso él se 

quedó feliz. Encontré mi esposa y seguí el camino de Davi. Davi, iba para lejos 

pensando en el futuro de nuestros hijos. Así entré en ese camino y seguí sus pasos, 

llegando cerca de él. Davi, nos ayuda, ayuda a nuestros aliados, y cuando fui invitado 
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a este encuentro tuve miedo del avión que se queda balanceando entre las nubes. Entonces, les encontré y pensé si ustedes 

son portadores de los buenos espíritus. Estoy muy feliz de conocer eso. Mucho tiempo atrás yo estaba en el vientre de mi 

madre. Yo nací, crecí y después me contaron sobre la abertura de una carretera por los blancos. Yo pregunté sobre la 

historia de esa carretera y cuando no conocíamos a los blancos. Ellos nos maltratan, entraron con máquinas grandes y 

destruyeron los bosques, golpearon a nuestros ancianos. Sacaron los árboles de nuestros bosques y nuestros antepasados 

sufrieron mucho por eso. Agarraron y maltrataron a nuestras mujeres. Llegó una epidemia muy grave que mató a muchos 

de nosotros. No nos avisaron que no podíamos llegar muy cerca. Tres comunidades quedaron vacías. 

Yo pensé: si no lucho, mi pueblo va a morir. Por eso, si yo tomo el camino errado yo no voy a garantizar la vida de ellos. 

Yo vi las fotos de mis tíos en el museo de Inhotim-MG y reflexioné sobre la historia. Quedé feliz con la invitación del 

padre Dário para participar en este encuentro. Siempre que se necesite yo voy a ayudar a luchar defendiendo nuestra tierra, 

nuestra casa común. 

Resonancias de la Mesa 

La danza chamánica, ¿es algo individual?, ¿cuáles son sus significados 

• Xapari canta específicamente para el Chamán. Xapiri está en otro espacio y solo lo puede ver quien se formó, quien 

aspira la Yâkoana. Durante la sesión chamánica, el chamán pide a la tierra para plantarla, para utilizar la tierra para su 

sustento. También es en ese momento que Xapiri viene a curar las enfermedades, a sacar los males de su pueblo. 

• Debemos dialogar juntos indígenas e Iglesia, para que juntos protejamos la casa común. 

• Yâkoana es nuestra Biblia. Ambos son instrumentos de revelación, para su pueblo. Como podemos abrir los ojos para 

descubrir o redescubrir la escencia. 

• El gran desafío es deconstruir pensamientos y mentalidades individualistas. Para que juntos hablemos la misma lengua. 

Es importante resaltar el desarrollo y el fortalecimiento de las espiritualidades como forma de resistencia, es necesario 

fortalecer. 

• Es necesario recordar que los pueblos indígenas nos enseñan sobre como estar interligados en la casa común y servirnos 

para nuestra sobrevivencia. La tierra es para sobrevivir, para garantizar nuestro sustento, comer bien, pero sin herir a 

nuestra tierra. 

• No podemos usar la categoría ruptura, usaremos el ejemplo de un árbol que creció y fue dando diferentes ramas, 

después fue injertando flores y fue dando diferentes colores y flores. La ecoteología es una rama más con su sabor y 

gusto diferente, pero ligado al mismo árbol de la teología. Un punto nuevo acrecentado es que nace una nueva 

epistemología, va garantizando las nuevas ligaciones y nuevas acciones. El gran desafío de la ecoteología es la 

integración de las determinadas fuentes de trabajos. 

• Cómo concretizar sabes y espiritualidades para construir una ecoteología. Descubrir un mecanismo de integración y 

fortalecerlo cotidianamente. 
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MESA 4 -DIMENSIONES Y PERSPECTIVAS PASTORALES:  

¿QUÉ ES LO QUE DICE EL ESPÍRITU A LAS IGLESIAS? 
Panelistas: Rubén Siqueira (CPT), padre Corrado Dalmonego  

Padre Corrado Dalmonego, Misionero Consolata en la Misión Catrimania 

(RR), junto al Pueblo Yanomami. 

Trataremos nuestra reflexión en cuatro puntos: 

• Cuestionados por las realidades 

• Misión/Teología/Pastoral colocándolas en discusión 

• Recogiendo los llamados 

• Enriqueciendo la misión/teología/pastoral 

Intentaremos apuntar algunas reflexiones, a través de la misión Catrimani, 

en la que estoy hace 10 años. 

1º. Cuestionados por la realidad -el mundo pertenece a las generaciones 

futuras como la naturaleza no debe ser pensada algo separada de nosotros. 

Recorrer la riqueza que las religiones pueden proporcionar para una 

integración de una ecología integral y el pleno desarrollo humano. 

2º. Colocando la misión en discusión -la realidad a la cual nos referimos 

no son solamente las situaciones de amenazas y desastres, son también en 

esos pueblos y comunidades, en las cuales encontramos nuestras fuerzas. 

Debemos pensar la misión, el espacio de la teología como un lugar de 

diálogo, encuentro. Aprender a realizar una construcción de propuestas 

alternativas de vida. Misión y teología, como espacio de encuentro y 

conversión. Somos siempre llamados al diálogo y a la profecía. No vale 

pensar o diferenciar eso del trabajo misionero, está siempre en conjunto. Creemos que en el diálogo puede suceder lo que 

el papa Francisco, citando al patriarca Bartolomeo, apunta para una transformación consciente, en pasar:  

1. Del consumo > al sacrificio 

2. De la avidez > a la generosidad 

3. Del desperdicio > a la capacidad de compartir 

 

Bevans y Shroder (diálogo y profecía), presentan el diálogo y la profecía como dos fuertes componentes de la misión, que 

nunca deben ser separados, aunque en algunas situaciones uno debe ser más acentuado que el otro. Sin diálogo no puede 

haber /anuncio/ de Buena Nueva. Apenas puede convertirse en fundamentalismo, colonialismo. El agente de profecía, el 

inspirador de la misión, es el Espíritu Santo, es al que los Apóstoles Misioneros (conforme se observa en el libro de los 

Hechos de los Apóstoles), prestan oído.  

3º. Recogiendo los llamados - ¿De dónde vienen esos llamados? Debemos siempre mirar a la historia de la misión, en este 

caso específico la misión Catrimani. 

• 1950, los misioneros de la Consolata, que llegaron al territorio del Río Branco, se colocaron en busca de los “indígenas 

de las florestas”. 

• 1965, apertura de una misión en el seno de la reflexión del Concilio Vaticano II y en los cuestionamientos de una 

“nueva evangelización”, superando la rutinaria sacramentalización. No se hablaba abiertamente de diálogo, pero se 

hablaba de respeto, prudencia, aguardar la plenitud de los tiempos, preparación. 

• Los misioneros demostraron su interés por la vida de los habitantes de la floresta, lengua, cultura. 

• Planes hechos para largos plazos, fueron dejados de lado para responder a las emergencias provocados por causas 

externas. Carretera Perimetral Norte BR210. Epidemias de sarampión; gripe, neumonía, entre otros ataques a la tierra. 

Un segundo punto importante de esa escucha es oír lo que los ancianos Yanomami decían en relación a los misioneros que 

recibían. Davi, en su obra nos dice: las palabras de la ecología son palabras de Omama, en la floresta la ecología, son: 

árboles, peces, viento, sol, todo lo que vino de la existencia sin cerca, libre. 



 

P
ág

in
a1

5
 

Cómo nos posicionamos con relación al indígena, a la naturaleza. Cómo nos liberamos de las codicias. Davi, desea hacer 

que los blancos escuchen, el Xapiri, en su obra “La caída del cielo”. 

4º. La misión, la teología y nuestra pastoral -apenas con nuestros enriquecimientos debemos buscar alternativas, tenemos 

algunos aspectos y valores que debemos trabajar. Relación en la naturaleza. No se trata sólo de una confrontación entre las 

economías, sino entre visiones diferentes del mundo, visión del explotador y del explotado. Debemos siempre buscar 

nuestra esencia que dejamos de lado. Los pueblos indígenas, nos han ayudado a rescatar nuestra dimensión espiritual. Esa 

espiritualidad es también una herramienta de lucha. Que se suma a las demás herramientas de lucha. Reciprocidad, líderes, 

celebración. Debemos tener claro que líder es aquel que es seguido, testimonio. Tener una forma carismática de 

seguimientos. Celebración y fiesta. 

Además del diálogo de la vida cotidiana es necesario un diálogo de las acciones para promoción de la justicia y de la paz, 

se realiza un diálogo espiritual, con el compartir de experiencias de oración y contemplación: encuentro que enriquece a 

los interlocutores, dispuestos a reconocer la belleza de la experiencia del otro, así como la fragilidad de la propia, y ponerse 

debajo de aquella luz que nadie puede pretender poseer y dominar. 

Rubem Siqueira (CPT) 

Una síntesis de todo lo que hemos oído y reflexionado, un análisis 

sobre Ecoteología y Espiritualidades como forma de resistencia. 

• Ecoteología, lugar de esa teología es al lado de los afectados, 

de los sufridos, de los martirizados todos los días por la 

minería, por las “Vales” de cada realidad. 

• El lugar es a partir de la realidad concreta; es anti -sistémica; 

se confronta a otras teologías que se benefician del capital. 

• Se trata de una ecoteología feminista; por el feminismo 

teológica que coloca la casa como centro y no como el altar; 

la casa es el lugar del servicio, de la madre, del cuidado. Es 

confrontativa con el patriarcado y jerarquizado. Se esperaba 

usar más la Laudato si. 

• Es bíblica, a partir de la lectura, a partir de la casa de los 

pobres. 

• Es una teología espiritual: una espiritualidad que permite un 

reencantamiento con Dios y sus obras; es biocéntrica y 

antropocéntrica. De contemplación de la pasión por los 

pobres, es jesuánica es martirial que recata el hijo, el 

encarando Jesús de Nazareth. Un Teología de Liberación de 

la tierra y de sus pueblos; sólo puede ser una teología profética que llama para la esencia contra los valores que no 

pertenecen a esa esencia vital, impuestas. Es una Teología de la Liberación y la única teología posible. Una pedagogía 

de emancipación de la vida y anticapitalista. Dimensión difícil de ese profetismo para dentro de la Iglesia cuando no 

prevalece un espíritu de servicio y no de una jerarquía que sofoca. 

• Es una teología de Jesús, rescata la “parte “de la trinidad, el encarnado Jesús de Nazaret.  

• Una teología martirial, no solamente de los pobres, también de la tierra. Una tierra martirizada. El profetismo está 

presente enteramente en esa teología, en el sentido de vivir el retorno a nuestra esencia. 

• El lugar de esa teología y de la Iglesia no es el muro. Es la única teología posible conforme nos afirma Sandro Gallazzi. 

Como teología, implica el pensar, actuar y celebrar, os llama a una liturgia y una moral coherente. 

• El Buen Vivir como meta y modo es también una teología de la sobriedad en el sentido de vivir bien y en armonía. 

• Es un saber dialogar con otros pueblos y culturas; manteniendo su propia identidad; es un proceso abierto; el buen 

vivir como meta y modo generando una teología de la sobriedad la simplicidad de la vida. 

• Como teología que implique un ver, conocer, reflexionar y celebrar, en diálogo con las ciencias sociales. Ejemplo: el 

descubrimiento de los ríos voladores, la tierra “Gaya”. 

• La lucha y combate a las realidades vividas deben ser permanente y siempre atento a todos los movimientos. 

• ¿Cuál es el límite aceptable para la minería?, ¿existe una minería tradicional? 
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• Debemos tener un trabajo educativo, la experiencia de Belizarió es rica, pues provoca a su pueblo a amar su casa, a 

gustar y ver la belleza a su alrededor. 

• En Minas Gerais, el agua es desafío permanente. Un patrimonio que cada momento es deteriorado y robado. El agua 

y la minería no son posibles en el mismo lugar. Optar por la minería por mucho tiempo viene quitándole el agua al 

pueblo. 

• Si el gobierno demarca y entrega el territorio de los pueblos, ¿por qué no es también de los pueblos el subsuelo?  

• Los medios de comunicación son unos de los grandes desafíos. Hoy vivimos una guerra, ese monstro que puede ser 

nuestro aliado, pero también un fuerte instrumento de divulgación de los errores y de ataques a nuestras organizaciones 

y luchas. 

• El debate sobre la minería necesita tener presencia fuerte en las iglesias. Debemos colocar la jerarquía al servicio. 

Citamos como ejemplo la Diócesis de Leopoldina que demostró apoyo a las luchas de Belizario. 

• Necesitamos defender los derechos conquistados en la Constitución Federal de 1988. Hoy no estamos consiguiendo 

unidad para garantizar esos derechos. 

• Nos aproximamos a otras espiritualidades, necesitamos avanzar con esas espiritualidades para juntos formar 

resistencias, como propone el tema de nuestro encuentro. Espiritualidades, resistencias y alternativas en defensa de los 

territorios. 

• Otro punto reflexivo es el desarrollo de actividades alternativas a la minería para que los pueblos no sean dependientes 

n rehenes del trabajo minero. 

• Es necesario avanzar en este camino abierto. 

CONVERSATORIO PÚBLICO 

Un conversatorio público sobre la realidad de los 

pueblos afectados por la minería realizado el marte 7, 

en Mariana, cerró el encuentro “Ecoteología y 

actividad minera; la espiritualidad, la resistencia y las 

alternativas en defensa de los territorios”. 

Participaron en ese compartir, afectados de Bento 

Rodrigues, representantes de los pueblos Krenak y 

Yanomami, quilimbolas, el obispo de Viana (MA) 

Sebastian Lima Duarte, el coordinador 

arquidiocesano de pastoral, padre Geraldo Martins y 

líderes locales. 

Según Moema Miranda, de la organización del 

encuentro, este momento es muy importante. 

“Nosotros vinimos a hacer el encuentro de 

comunidades afectadas por la minería, que luchan también con el apoyo y la fuerza de la Iglesia. Entonces, el seminario 

Iglesias y Minería, intenta hacer esa aproximación de esa lucha del pueblo, discutiendo esas espiritualidades en disputa en 

este momento. Y para nosotros estar aquí con el pueblo de Mariana, con el pueblo Bento, con el pueblo afectado 

directamente nos inspira, nos motiva: mayor que el dolor, mayor que la injusticia, es la solidaridad y la fuerza del pueblo 

unido”, resalta. 

Durante los testimonios de los afectados, una mezcla de dolor, unión y compartir de la memoria fue siendo vivida por los 

presentes.  El señor José do Nascimento (Zezinho, de Bento) habló de la importancia de la ayuda de las personas y recordó 

el momento de la tragedia. “Yo moraba a la espalda de la iglesia de San Bento. Si esa tragedia hubiese sido a las 18 horas 

para arriba mucha gente hubiera muerto. Yo hablo con mucha tristeza, murieron cuatro de Bento, los otros eran de la 

empresa o estaban de visita en la comunidad. Yo hablo así con el corazón doliéndome, pues en la hora que yo salí con la 

camioneta a la plaza y miré el barro que venía atrás de nosotros, yo tenía en mi mente que era demasiada gente que estaba 

muriendo, pero Dios nos llevó hasta allá a lo alto, nuestra unión nos ayudó. Y hoy la unión es poca, porque nos estamos 

separando, pero nosotros continuamos en el corazón de cada uno, dijo. 

El representante del pueblo Yanomami, Davi Copenawa Yanomami, presentó los problemas vividos por su pueblo en 

Roraima. “Yo soy indígena de Roraima, la punta de Brasil. La base de la tierra Yanomami también sucedió la misma cosa 
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que sucedió aquí. Entraron 40 mil garimpeiros en la tierra yanomami de Roraima. Nuestro río, que pasa por la reserva, está 

destruido. 40 mil garimpeiros entraron en los riachuelos pequeños. Mataron peces, cangrejos y nuestras comunidades 

también quedaron contaminadas. Mi pueblo también está sufriendo, tomando agua sucia. No es sólo aquí que sucedió, en 

todos los lugares de Brasil está sucediendo”, relató Davi. 

Para el coordinador arquidiocesano, padre Geraldo Martins, tres aspectos en la realidad de los afectados necesitan ser 

resaltados. “Aquí nosotros tenemos una omisión política, podemos percibir las opciones políticas, antes, durante y después. 

Ellos quieren apoyar a los afectados y a las empresas mineras. Tenemos un segundo aspecto en el campo de los derechos 

humanos. Hay en Mariana una actuación grande del Ministerio Público, que debería ha sido un aliado de los afectados. 

Toda la cuestión de emergencia conseguida fue mediante las acciones del Ministerio Público. La presencia del movimiento 

de los afectados por represas y de la Arquidiócesis en esas discusiones fue muy importante. Pero, en el área de los derechos 

humanos, hoy hay mucho por hacer, pues la violación es muy grande. Y el tercer aspecto es la naturaleza. Todo lo que fue 

destruido aún no ha sido posible calcular, explicó el padre Geraldo. 

Ecoteología y actividad minera 

El teólogo Afonso Murad, explica que la 

ecoteología nació y se desarrolló en los últimos 

50 años y ella ayuda a la sociedad y a la propia 

Iglesia hacer un proceso de conversión 

ecológica. “Nosotros decimos que la teología es 

la reflexión que los cristianos hacen de su fe o 

a partir de su fe. Entonces, el asunto de teología 

es la práctica del bien, pero también pueden ser 

otros temas humanos, como la justicia, la 

solidaridad, la tierra, la justicia. Esa teología 

ayuda a la sociedad y a la propia Iglesia hacer 

un proceso de conversión ecológica. 

Conversión esa citada por el papa Francisco en 

la encíclica Laudato si”, afirma Murad. 

 

 

Encaminamientos de la Red Iglesias y Minería 

• Articulación:  

o Mantener relación estrecha con el grupo de trabajo minería de la CNBB/ Pastorales sociales. 

o Buscar aliados en las diversas áreas técnicas de otros saberes que pueden contribuir en la discusión. 

• Base: bajar a los territorios 

o Fortalecer a las comunidades amenazadas 

o Comité nacional en defensa de los pueblos afectados por la minería 

• Mapeamiento 

o Mapeamiento de los aliados que están haciendo resistencias, que puedan ser referencias y que la gente podamos 

fortalecerlos. 

• Reflexión y espiritualidad 

o Formar un equipo de reflexión de ecoteología articulado con la REPAM 

o La Laudato si, es transversal en todas las propuestas: mapeamiento de aliados, diócesis que están amenazadas, de 

experiencias alternativas que no sea la minería. 

o Encuentros con intercambios de materiales, experiencias y espiritualidades. 

o Retiros de formación, sobre la actividad minera 

• Comunicación 

o Dar visibilidad a la Red Iglesias y Minería, por ejemplo, vía la web de la red 

o Consolidar espacios de comunicación en las redes sociales, dar enfoque en la lengua portuguesa 

o Ampliar la comunicación: estrategia de comunicación interna y producción de materiales 
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• Ecumenismo 

o Fortalecer e incluir a las iglesias protestantes 

o Que la Red sea más ampliamente ecuménica 

• Coordinación -próximo encuentro 

o Definir los referentes de la red en Brasil 

o Próximo encuentro para organización de la red. Profundización del tema minería/ecoteología. Traer datos, 

informaciones. Cómo está el mapa de la minería en el Brasil. Profundizar el código de la minería. 

o Encuentro de iglesias y minería por región, bioma, etc. 

o El próximo encuentro debe identificar las líneas de fuerza, las estrategias de actuación, el fortalecimiento de la 

reflexión ecoteológica, profundizar la situación de la minería y el aspecto jurídico de la minería en el Brasil, así 

como la concretización. El próximo eje temático podría ser agua: las mineras están corriendo atrás del 

licenciamiento ambiental. 

o Indicativo: mayo de 2018 en Bello Horizonte MG., donde se realizará un encuentro de agro ecología. 

o Propuesta de presencia en el Encuentro Intereclesial de Base en Londrina -PR, del 23 al 28 de enero 2018. 

• Equipo: padre Dário Bossi (misionero comboniano), Moema Miranda (Sinfrajupe), Thiago Valentin (CPT), Hna. 

Zelia María (CIMI-PA), Rodrigo Peret (Sifrajupe), Djukuman Krenak, Fr. Gilvander Moreira. 

“Esta mesa nos enseña 

Todo el bien que la gente alcanza 

En común lo debemos poner 

El remedio, la medicina 

Pan y vino y seguridad 

Alegría, fe y amor” 

 

Durante estos días estuvimos en la mesa, todos juntos, sin lugar privilegiado, dejando de lado las jerarquía y patriarcados. 

Como hermanos hijos de una misma Madre, discutimos y reflexionamos sobre Espiritualidades, Resistencias y Alternativas 

en defensa de los territorios. Se hace necesario que salgamos del muro y tomar partido de forma incisiva y clara con relación 

a los afectados, por los impactos mineros en este país. Nuestra teología y ecoteología es la única alternativa viable de vivir 

en armonía, una teología que habla a partir de la casa, nuestra casa común, donde todos-as tenemos el derecho de defender 

y proteger. Debemos unir nuestras voces a las voces de tantos oprimidos por la defensa de nuestras tierras, de nuestra casa, 

de nuestra madre. (Anacleta Pires, quilombola de Santa Rosa dos Pretos -MA). 

 


