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John Carmody
«Okologische Weisheit»

und die Tendenz zu einer

Remythologisierung des
Lebens

Wir wollen diese wichtige Frage in drei Etappen
behandeln, indem wir zunichst von der «6kolo-
gischen Weisheit», sodann von der Tendenz zu
einer Remythologisierung des Lebens und
schliefilich von den Folgerungen sprechen, die
sich fiir die kiinftige christliche Praxis ergeben.

L «Okologische Weisheit»

Viele Autoren, die sich mit der Okologie befas-
sen, machen ausdriicklich oder implizit darauf
aufmerksam, dafl der Naturwelt eine Weisheit
innewohnt, die vom Menschen nicht ungestraft
aufler acht gelassen werden kann. Die Umwelt-

krise — die Verschmutzung und somit Funk--
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des Bodens und des Wassers — ist der offensicht-
lichste Beweis dafiir, daf} dieser Hinweis stimmyt.
Durch unsere moderne Technologie haben wir
Menschen in die Prozesse der Naturwelt so mafi-
los und unweise eingegriffen, dafy wir der Schop-
fung Wunden geschlagen haben. Abgesehen von
den Gefahren, welche die Verschmutzung der
Luft, des Erdbodens und des Wassers fiir die
Menschen mit sich bringt, sind Anzeichen dafiir
vorhanden, dafl wir daran sind, die natiirliche
Grundlage fiir das Leben selbst zu vernichten.
Schidlicher Smog, saurer Regen, giftige Chemi-
kalien, der Treibhauseffekt, das Schwinden der
Ozonschicht und weitere unerwiinschte Ande-
rungen im Gesamtsystem des Planeten Erde ma-
chen uns fast alliiberall darauf aufmerksam, dafl
wir unweise leben. Die Lebensweise und folglich
die Wertordnung, welche die industrialisierten
Nationen entwickelt haben, scheinen den Geset-
zen, nach denen die Schépfung ablauft, zuwider-
zulaufen. «Okologische Weisheit» ist die Bot-
schaft, die in die Schopfungsgesetze eingetragen
ist, auf die der Zusammenbruch der Natur nun
grelles Licht wirft. Fiir viele, die in Wort und
Schrift tiber 6kologische Fragen handeln, ist das
erste, das die Menschen zu tun haben, wenn sie
unseren Planeten und unsere Spezies retten wol-
len, dies, auf die Weisheit der Erde zu horchen'.

Was vernimmt man, wenn man versucht, auf
die Weisheit der Erde zu horchen? Erstens hort
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man wahrscheinlich viele einschligige Klagen.
Emissionen von Autos und Fabriken verschmut-
zen die Luft. Giftige Chemikalien entsickern ih-
ren Behiltern und vergiften den Boden und die
Gewisser, in denen sie sich ablagern. Hem-
mungslose Rodungen zerstoren die Wohnriume
vieler Tiere und lassen die Liste gefihrdeter Tier-
und Pflanzenarten enorm anwachsen. Die Luft-
verschmutzung und die Brandrodungen erhit-
zen den Globus, so daf§ die Polareiskappen zu
schmelzen drohen. Die Entwaldung fordert
auch die Erosion und macht weite Gebiete un-
fruchtbar. Viele Menschen leiden an Erkrankun-
gen der Lunge und des Atmungssystems. Viele
andere schweben in Gefahr, durch Blei, Queck-
silber und andere tédliche Elemente vergiftet zu
werden. Die Beschwerdeliste wichst von Tag zu
Tag. Die Meere, die Fliisse, die Seen; die Baume,
die Tiere; die Luft der Stidte und der Boden von
herkémmlichen Ackerbaugebieten; die Korper
der Berg- und Industriearbeiter und die Klein-
kinder, die in Stadtvierteln spielen — eine Zei-
tungsnotiz nach der andern schreit oder raunt,
daf die heute bestehenden Beziehungen zwi-
schen den Menschen einerseits und den Tieren
und der Umwelt andererseits aus der Harmonie
geraten sind.

Zweitens duflert sich die Weisheit der Erde in
den weitgehenden Funktionsstérungen, die nun
in der Natur zu beobachten sind, und in den Fra-
gen, die solche Funktionsstdrungen in bezug auf
unsere heutige Lebensweise in den entwickelten
Landern aufwerfen. Fragen wie die, wo die Men-
schen die erforderliche Kraft finden kénnen, um
wihrend des einundzwanzigsten Jahrhunderts
ithre Gesellschaften am Leben zu erhalten, und
wo sie gentigende Nahrung und die bendtigten
Schutzstoffe finden kénnen; wie sie ithre wach-
sende Bevolkerungszahl und ihre natiirlichen
Ressourcen ins Gleichgewicht bringen kénnen,
und selbst wie sie eine gerechte Giiterverteilung
zustande bringen werden, verbinden sich mit
Fragen nach den Gefahren der Kernenergie, der
durch das Vieh verursachten Pollution, nach der
Mitschuld der chemischen und elektromagneti-
schen Pollution am Auftreten des Krebses und
nach zahlreichen anderen Gesellschaftsproble-
men. Die Natur ibermittelt uns somit allgemein
die Botschaft, dafl unsere jetzige Lebensweise in
den entwickelten Lindern sich mit einer gesun-
den natiirlichen Umgebung nicht vereinbaren

lafic.

Bevor wir uns die Mythenbildung ansehen,
welche die derartige Schilderung der Skologi-
schen Weisheit zuweilen umgibt, wollen wir den
Schluf festhalten, der sich aus jedem ehrlichen
Horchen auf die Proteste der Schépfung ergibt.
Die Schlu8folgerung ist die, dafl nun die Men-
schen zu den entscheidenden Faktoren der Ge-
sundheit oder Krankheit, der kiinftigen Vitalitit
oder Mortalitit des Planeten Erde geworden
sind. Wir sind der entscheidende Faktor, und ge-
genwirtig ist unser Einfluff mehr todbringend
als wohltuend. Wihrend der Zehntausende von
Jahren, da unsere technologische Macht noch re-
lativ gering war, konnten wir die Natur als ein
offenes Feld ansehen, auf dem wir nach Belieben
arbeiten und spielen durften. Die natiirlichen
Ressourcen waren so grof, und unsere Zahl und
unsere Krifte waren so relativ gering, dafl wir
uns der Ressourcen der Natur bedienen konn-
ten, ohne auf weiterreichende oder lingerfristige
Folgen achten zu miissen. Wenn wir einen
Wohnraum beschmutzt hatten, konnten wir ein-
fach uns aufmachen und weiterziehen. Unsere
Einwirkung auf das Gesamtsystem der Ozeane
war so gering, dafl wir unseren Abfall hineinkip-
pen, unseren Miill ablagern konnten, ohne be-
firchten zu miissen, dafl wir die gesamte Ge-
sundheit der Meere bedrohen. Wir konnten die
Gewisser nicht zu stark ausfischen, und selbst
dann, wenn wir gewisse Gebiete zu stark bejag-
ten oder den Boden bis zu dessen Erschépfung
bebauten, blieb der von uns angerichtete Scha-
den in einem Rahmen, den die Natur als ein
Ganzes zu verkraften vermochte. Wir waren
nicht stark genug, um in erheblichem Ausmaf}
Versteppung oder Erosion oder Smog oder die
Ausrottung einer groflen Zahl von Pflanzen-
und Tierarten herbeizufithren. Wir lebten in
dem Mythos, daf§ die Naturwelt uns gehére, um
sie nach unserem Bediirfnis oder Gutdiinken
auszubeuten. All das hat sich nun geindert.

Die niichterne Weisheit, die viele Fachleute
jetzt aus dem Schreien einer verwundeten Natur
heraushéren, ist die, dafl unser Menschenge-
schlecht zu einer immer grofleren Bedrohung
des Uberlebens des Planeten geworden ist. Unse-
re gingige Lebensweise, die industrialisierte Pro-
speritit, welche die Nationen der Ersten Welt
noch zu steigern wiinschen und Nationen der
Dritten Welt oft nachzuahmen suchen, bringt
unsere Natur zum Erliegen — einem Scharfrich-
ter gleich, der eine Schlinge in der Hand hilt.
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Wenn wir so weiterfahren wie bis jetzt, werden
wir der Natur so schlimme Wunden zufiigen,
daf sie sich nie mehr erholen wird. Die
schlimmste dieser Verwundungen wire natiir-
lich die durch einen Atomkrieg. Doch selbst
wenn es den Nationen gelingt, den Atomkrieg
zu verhiiten und ihre Riesenbestinde an fiirch-
terlichen Waffen zu zerstéren, so wirkt doch die

Art und Weise, wie wir jetzt uns beférdern, uns

ernihren, uns kleiden, unsere Hiuser bauen und
ausstatten und wie wir miteinander verkehren,
zusammen, um den Tod der natiirlichen Umwelt
herbeizufithren. Die Chemikalien, von denen
wir uns abhingig gemacht haben, vergiften den
Erdboden, doch diese Chemikalien gehéren nun
einmal zu der Lebensweise, die jetzt von der Erd-
bevélkerung zumeist gewiinscht wird.

Die andere Seite dieser letzten Botschaft, wel-
che die Erde an uns ergehen lifit, ist die, daf}
wir zu einem globalen Lebensstil iibergehen
miissen, zu einem einvernehmlichen Zusam-
menspiel mit der Natur, um Nahrung und Be-
hausung, Geld und Kultur zu gewinnen, zu ei-
nem Zusammenspiel, das weniger beeintrichti-
gend und somit wahrscheinlich einfacher und
weniger konsumfreudig ist. Wir miissen der
Natur Zeit geben, um sich von einem nahezu
jahrhundertelangen unbekiimmerten Werk des
Angriffs auf sie zu erholen. Wir miissen diesen
Systemen die Moglichkeit geben, sich wieder
zu erholen, sich von unseren verunreinigenden
Stoffen zu reinigen. Andernfalls wird die Natur
nur weiterhin dahinwelken und dabei bald un-
heilbar todkrank werden. Wir haben die Pro-
duktion schidlicher Emissionen, wir haben Im-
missionen, Deponien, Erosionen und derglei-
chen zu stoppen, und zwar so ernergisch, dafl
die Natur wieder genesen kann. Kleinere Ande-
rungen im Lebensstil der industrialisierten Lin-
der werden dazu nicht hinreichen. Die ganze
Reihe von Einwirkungen auf die Natur, welche
die moderne Industrialisierung und Kommer-
zialisierung geschaffen haben, mufl einer Uber-
priffung unterzogen werden. Indem wir den
Einfluf}, den jeder bedeutsame Teil unseres heu-
tigen Lebensstils auf die Naturverschmutzung
hat, zum Kriterium nehmen, miissen wir uns
dazu entschlieflen, alles, was fiir die Lebens-
kraft der Natur eine ernstliche Bedrohung
schafft, zu dndern. Und wir miissen auch an ei-
ne allseitige, nicht blof} fragmentarische Ande-
rung in unserer Lebensweise denken, denn un-

sere verschiedenen negativen Einwirkungen ha-
ben das ganze System treffende Folgen.

Die Natur besteht aus einer Reihe zusammen-
hingender Systeme. Daran erinnert allein schon
das Wort «Okologie». Wenn wir daran sind, die
Natur zu ermorden, haben wir davon abzulassen
und Reformen von einer systematischen Wirk-
samkeit durchzufiihren, die den systematischen
Miflbriuchen, die wir veriibt haben, gleich-
kommt. Das ist ein sehr verwickeltes und an-
spruchsvolles Unternehmen, das viel radikaler
ist als das, wozu die meisten politischen Fithrer
gewillt sind. Es erfordert nimlich eine neue Sicht
dessen, wie die Menschen inskiinftig mit der Na-
tur umgehen und mit ihr zusammenleben miis-
sen. Natiirlich fithrt eine so entscheidende Frage
von selbst zu Mythenbildung, und zwar auf
schlechte und auf gute Weisen — und das bringt
uns zu unserem zweiten Thema.

II. Die Tendenz zu einer Remythologisierung des
Lebens

Wenn sie auf die 6kologischen Verinderungen
blicken, welche die Weisheit des verwundeten
Planeten nahelegt, kénnen einfithlsame Beob-
achter damit beginnen, dafl sie nach besseren
Modellen des menschlichen Umgangs mit der
natiirlichen Umwelt suchen. Sie kénnen sich
daran erinnern, dafl Menschen neuerer oder pri-
historischer kleinerer Gesellschaften freundli-
chere Beziehungen zur Natur gehabt zu haben
scheinen. Gewif haben diese Menschen sich vor
der Macht der Natur gefiirchtet, dergegenuber
sie sich oft hilflos fiihlten. Andererseits haben sie
aber das Licht ihrer Augen und die Luft, die sie
atmeten, die Sonne, die thnen Wirme spendete,
und die Erde, die ihnen Nahrung bot, gepriesen.
Mit oder ohne Hang zu Romantik haben Beob-
achter, die dieser Reflexionslinie folgten, sich ge-
fragt, ob nicht der Grund der 6kologischen Kri-
se in dem von der modernen industrialisierten
Kultur verursachten Verlust der vertrauten Be-
ziehung zur Natur liege. Die Bauern des Mittel-
alters fiihlten sich an die Zyklen der Erde auf ei-
ne Weise gebunden, wie sie die heutige stidtische
Bevolkerung nicht nachzuvollziehen vermag.
Wir brauchen nicht den Weg tiber alle diisteren
Aspekte des Bauernlebens im Mittelalter zu ge-
hen, um uns die Frage zu stellen, ob nicht in der
festen Verwurzelung, die eine solche Kultur an-
nahm, Lehren fiir uns liegen. Die Erde war das
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Zuhause des Menschen. Sie war die «Mutter Er-
de», die Grundlage fiir das «Vaterland» oder
«Mutterland», das die Kultur schuf. Und so viele
Menschen ilterer, kleinerer Gesellschaften gin-
gen mit den Biumen und Végeln, den Tieren
und Pflanzen ihres Wohnraumes relativ freund-
lich um. Selbst wenn sie zu jagen oder zu fischen,
Land zu gewinnen und zu bebauen hatten, konn-
ten sie sich zur Ehrfurcht vor ihren Mitgeschop-
fen gedringt fithlen. Die Erde bildete ein lebendi-
ges Ganzes. Die Menschen waren nur eine Spe-
zies unter anderen und nicht unbedingt die wich-
tigste. Das war das Gefiihl, das die Uramerika-
ner, -inder, -afrikaner, -asiaten und selbst -eu-
ropder haben konnten.

Dieses Gefiihl war oft und gern mit dem Ge-
spiir fiir das Gottliche gepaart. Die Mysterien
des Lebens und Sterbens waren offenkundig ge-
nug, stark genug, um die Menschen zu zwin-
gen, sich tief zu fragen, woher sie kimen und
wohin sie gingen, warum das Leben manchmal
so herrlich und manchmal so grausam sei. Die
beriihmten Hohlenmalereien in Frankreich
und Spanien deuten auf Menschen hin, die vom
Wunder des tierischen und des menschlichen
Lebens fasziniert waren. Es war ihnen viel an
Fruchtbarkeit, dem Hauptschutz vor dem Ver-
gehen, gelegen. Wenn wir zu Vélkern kommen,
deren Kulturen uns besser bekannt sind, stellt
sich oft heraus, dafl Schépfungsmythen fiir sie
eine Art «Liinse» (= Achsnagel, der das Rad auf
der Achse festhilt), also etwas dem Zusammen-
halt aller Dinge Dienendes bildeten. Wie die
Welt entstand, 1st das Grundmodell, nach dem
sich alle folgenden menschlichen Schépfungen
richten — der Bau eines Dorfes, die Errichtung
eines neuen Hauses, die Feier des neuen Jahres.
Die mythische Mentalitit solcher alter Volker
brachte ithnen den Gedanken bei, daf} die Welt
ein lebendiges Ganzes sei. Die einzelnen Spe-
zies sind mehr gleichen Wesens als voneinander
verschieden. Alle Pflanzen und Tiere, selbst alle
Felsen und Stréme haben am Wunder des Da-
seins teil. Alle sind irgendwie lebendig, und alle
haben Rechte. Natiirlich traten die Menschen
diese Rechte oft mit Fiiflen, so wie sie auch oft
andere Stimme niedermetzelten. Doch in dem,
was wir den iltesten Schichten der menschli-
chen Kultur entnehmen konnen, liegt nahezu
konstant ein Gespiir dafiir, dafl die Welt eine
ehrfurchtgebietende heilige Stitte ist — eine
Stitte, die ehrfiirchtig behandelt sein will, weil

sie eine Unzahl wundersamer Mysterien in sich
birgt.

Menschen von heute, die das menschliche Be-
wufltsein umbilden méchten, um es auf die Sy-
steme des Planeten abzustimmen, die nach dem
Zeugnis mancher Gegebenheiten heute zusam-
menzubrechen drohen, kénnen in verschiede-
nen Reflexionsgraden irgendeine Version des ur-
alten kosmologischen Mythos iibernehmen’.
Vielleicht ziehen sie Erzihlungen greiser ameri-
kanischer Indianer heran oder kombinieren fe-
ministische Tendenzen mit einer Mythologie
der vorchristlichen europdischen Gottinnen
oder gelangen anhand der indischen Gewaltlo-
sigkeit (@himsa) zu einem vedischen Sinn fiir den
sakralen Charakter der Erde zuriick.

Die Quellen zu einer Remythologisierung des
Lebens sind zahlreich und viele von ihnen recht
attraktiv. Unter Einklammerung der Frage, wie
die Motoren der Technologie, die sich wihrend
der letzten Jahrhunderte entwickelt haben, zu
demontieren sind, konnen Menschen, die von
der 6kologischen Weisheit iiberzeugt sind und
sich einen radikalen Umbau der menschlichen
Kultur vorzustellen wiinschen, sich nach ilteren
Zeiten zuriicksehnen, in denen die Heiligkeit des
Daseins scheinbar mit Hinden zu greifen schien.
Sie kénnen die Sikularisierung, die Erschlaffung
der menschlichen Wertschitzung der Schop-
fungsmysterien verdammen und so die technolo-
gische, wenn nicht wissenschaftliche Mentalitit,
die sie hinter der Sikularisierung am Werk se-
hen, schlecht machen. Ja, sie kénnen selbst die
Kirchen und Synagogen beschuldigen, sie hitten
ihre geistigen Grundlagen vergessen: das Staunen
{iber die Grofitaten Gottes, der die Welt aus dem
Nichts erschaffen und eine vernunftbegabte Spe-
zies ins Leben gerufen hat, die imstande ist, sie
wertzuschatzen.

Die Vorteile, die ein christlicher Glaube in ei-
ner solchen Bewegung zur Remythologisierung
des Lebens wahrscheinlich findet, sind offen-
sichtlich. Wenn neue Bilder, Geschichten, Ritua-
le oder Werturteile den Sinn fiir das Schépfungs-
wunder und die Ehrfurcht vor der heiligen
Schopfungsquelle wiederherstellen, so kann das
den Brennstoff zu bieten scheinen, um wieder zu
einer leidenschaftlichen Wertschitzung des bi-
blischen Gottes zu befeuern. Die Nachteile sind
vielleicht ebenso klar. Der herkémmliche
christliche Glaube hat dadurch, dafl er in der Bi-
bel vorhandene Samenkérner zur Entwicklung
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brachte, die Natur irgendwie entmythologisiert,
indem er darauf bestand, dafl einzig der souveri-
ne Herr, der Schopfer des Himmels und der Er-
de, wahrhaft heilig ist und dafl der Sakralitdt der
Natur strenge Grenzen gezogen sind. Die bibli-
sche Polemik gegen die Gottheiten der Kanaani-
ter steht als eine typische Warnung da. Wenn sie
zu einer eigenniitzigen Auslegung von Genesis
1,28 hinzukam, brachte sie die Menschen auf den
Gedanken, dafl die Natur ihnen feindlich oder
zumindest ihre Sklavin sei, so dafd sie die Natur-
welt ganz nach ihrem Belieben nutzen kénnten.
Dies ist die negative Wirkung der Entmytholo-
gisierung der Natur, zu der die christliche Uber-
lieferung sich oft berechtigt und verpflichtet
fuhlte. Das Evangelium bot den Menschen ein
transzendentes Schicksal an, und falls man im
kosmologischen Mythos befangen blieb, konnte
man dieses Schicksals verlustig gehen. Gott bot
nicht nur die Uberwindung von Stinde und Tod
an, sondern das Aufblithen wahrhaft gottlichen,
ewigen Lebens. So konnte die Naturwelt ebenso
wie die menschliche Geschichte von blof§ be-
grenzter und voriibergehender Bedeutung er-
scheinen.

In einer solchen Sicht kann die Remythologi-
sierung des Lebens als Riickschritt erscheinen
in eine heidnische Haltung, die von der Trag-
weite der gottlichen Gnade keine Ahnung hat-
te. Was in Jesus, dem Christus, zutagegetreten
ist, kann einem dermaflen tiefer und wertvoller
als irgendetwas in den Naturzyklen Erreichba-
res vorkommen, dafl beides wenig Gemeinsa-
mes zu haben scheint. Alles, was auch nur auf
den Gedanken bringt, daf} sie einander eben-
biirtig seien, geschweige denn, dafl Naturmy-
then dem christlichen Mythos tberlegen seien,
ist fiir das geistige Wohlergehen der Menschheit
von tédlicher Gefahr. So dhnlich sind Theo-
logen, die sich der «5kologischen Weisheit» wi-
dersetzen, wenigstens implizit zu denken ge-
neigt.

Wir werden uns fur einen Moment mit dem
vollen Programm der christlichen Praxis be-
schiftigen, das zu einer angemessenen Antwort
auf die Umweltkrise erfordert ist. Um unsere
Uberlegungen iiber die Remythologisierung zu
vervollstindigen, wollen wir vorderhand auf
Keime zu einer Umarbeitung der christlichen
Mythologie hinweisen, welche die Remytholo-
gisierung des Lebens fir den rechtgliubigen
Christen vielleicht akzeptabel macht.

Erstens ist es die Schopfungsgeschichte, die
klar stellt, daf} alles im Universum von Gott
kommt und in den Augen Gottes gut ist. Zwei-
tens macht die christliche Auffassung, dafl das
ganze Schopfungswerk im Logos geschehen ist,
die Schépfung zu einer Funktion der trinitari-
schen Hervorginge und verbindet sie mit der
Christologie. Drittens liegt die Liebe zur Mate-
rie sowohl in Gottes urspriinglichem Ja zu thr als
auch in der Inkarnation des Logos. Im Gegensatz
zu anderen Mythologien, die in die christliche
Kultur eindrangen, ist fiir den rechten Glauben
die Materie nicht der Feind des Geistes, nicht der
Widersacher Gottes oder der Menschen. Vier-
tens gibt es die Versshnung von Materie und
Geist in der Sakramentalitit. Das Gespiir dafiir,
dafl Wasser heilig genug ist, um mehr zu sein als
Wasser, dafl Brot und Wein in dhnlicher Weise
iiber sich hinausdeuten koénnen, beruht auf ei-
nem Glauben, daf§ die Materie ein geeigneter, ja
herrlicher Sinntriger ist.

Der Sinn, der in seinen weitesten Reichweiten
zu Offenbarung wird, hat Fleisch angenommen
und unter uns geweilt. Er hat unsere Leiber und
Wohnstitten gesegnet. Somit kann jede mensch-
liche Behausung als Heiligtum, als heilige Stitte
erscheinen. Somit kann jedes menschliche Tun
— Arbeit, Spiel, Essen, Trinken, Lieben, Trauern
— zu einer Bitte um Gottes Hilfe, zu einem Dank
fiir Gottes Giite werden. Wir Menschen diirfen
uns der Erde, auf der wir stehen und zu der wir
zuriickkehren, nicht entfremden, denn diese Er-
de 18t sich von unserem Leib nicht trennen. Die
Geschichte, fiir die das christliche Evangelium
zu sorgen hat, der Mythos, der allezeit, jedoch
besonders heute stark vonnéten ist, besagt, dafl
die gottliche Liebe, die Schépfungs- und Erlo-
sungsquelle, uns von innen her erwirmt hat. Die
Welt ist unser, um sie so zu gebrauchen, wie wir
es fiir richtig ansehen, aber unter einer entschei-
denden Bedingung. Die Welt ist unser, um sie zu
gebrauchen, wie wir es fiir richtig ansehen, falls
wir in der Weisheit des fleischgewordenen Got-
teswortes leben. Dann nimlich werden wir inne,
daf} alles, was wir haben, gnadenhaft ist, und dafl
darin, daf wir es besitzen, eine Verantwortung
liegt, es zu lieben und zum Gedeihen zu bringen.

III. Die kiinftige christliche Praxis

Wenn wir erwigen, wie ein im urspriinglichen
Sinn verstandener christlicher Mythos die Auf-
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gabe leisten kann, auf eine gesunde «&kologi-
sche Weisheit» zu achten und der menschlichen
Existenz behilflich zu sein, sich in die Systeme
der Erde besser zu integrieren, finden wir uns
auf folgende Themen hingewiesen: eine erneu-
erte christliche Wertschitzung der Schépfung;
Anwendung des christlichen Erlésungsgedan-
kens auf die Naturwelt; neue Ehrfurcht vor
Gott inmitten der Schépfungswelt und prophe-
tischer Einsatz zur Verteidigung der natiir-
lichen Umwelt. Besehen wir kurz diese vier
Themen:

1. Eine erneuerte christliche Wertschitzung
der Schépfung kénnte uns daran erinnern, dafl
die Schopfung stets frisch geschieht in einem be-
standigen Entstromen des Daseins aus dem ein-
zigen, heiligen, gottlichen Seinsquell. Fiir Gott
148t sich das Erschaffen nicht trennen vom ewi-
gen Sein Gottes als einer Gemeinschaft des Er-
kennens und Liebens. Meister Eckhart wurde
wegen seiner Spekulationen, die er in dieser
Richtung anstellte, bestraft, doch sein Gespiir
war in vielen Hinsichten richtig: Die Schépfung
ruht im endlosen Mysterium des gottlichen
Seins selbst. Wenn wir auf die Seen und Steppen
blicken, sehen wir Schénheit, die von Ewigkeit
her grundgelegt worden ist. Schénheit auch, die
Gegenwart der Vollkommenbheit ist, welche die
gottliche Personengemeinschaft im «tota simul»
ihrer ewigen Seligkeit ist und besitzt. Das «Jetzt»,
das unser Auge blendet und uns den Atem ver-
schligt, ist ein Angeriihrtwerden durch den
Gott, der immerfort «Jetzt» ist.

Statt irgendwelche Schépfung, ob die unserer
selbst oder die von «niedrigeren» Kreaturen, zu
verachten, sollten wir Christen unsere eigenen
Variationen iiber das Wunder schreiben, das
Leibniz und Heidegger zur Grundlage der Philo-
sophie gemacht haben: Weshalb gibt es etwas
und nicht nichts? Falls es etwas gibt — selbst das
schlichte Sein eines bloflen Steins — stehen wir
vor etwas, dem das Dasein gewahrt ist als pure
Gnade und das deshalb fiir den religiosen Geist
ein grofles Wunder sein sollte. Je mehr die Chri-
sten 1thre Wertschitzung des auflerordentlichen
Charakters der Schépfung erneuern, desto mehr
werden sie die Grundlagen legen zu einer kiinfti-
gen 6kologischen Praxis, wie sie sich fir die Welt
gehort, die Gott in unsere Hand gegeben hat.
Statt den Planeten, auf dem wir leben, als selbst-
verstandlich anzunehmen, sollten unsere lieben-
den Blicke auf ihn uns frommer machen, so wie

unsere frommen Werke ihn sicherer und prospe-
rierender machen sollten.

2. Die Christen wiirden gut daran tun, ihre
Auffassungen tiber die von Christus gewirkte Er-
16sung auf die Naturwelt anzuwenden. Unter
den durch die Siinde verwundeten Nichsten
steht unser Planet als ein herausragendes Beispiel
da. Und so wie menschliches Leid in einem echt
christlichen Herzen tiefes Mitleid weckt im Ge-
danken daran, daf} dieses Leiden mit der Passion
Christi in Verbindung steht, so sollten die jetzi-
gen Leiden der Natur Christen zu einem tiefen
Mitleid bewegen. Was unter den von unserem ge-
liufigen Lebensstil verursachten Verschmutzun-
gen leidet, ist eine Mitkreatur — ein System von
Mitkreaturen. Falls wir diesem System von Mit-
kreaturen nicht zum Nichsten werden, wird un-
ser Herr uns wohl am Gerichtstag verleugnen.

Um Menschen, die sich um die Sache ungliick-
licher Tiere annehmen, die unter den Eingriffen
menschlicher Wesen in ihre Wohnriume leiden

oder unter den Essensgewohnheiten der Men-
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schen oder unter den von Wissenschaftlern vor-
genommenen Tierversuchen, um Menschen,
welche die Verunstaltung von Naturdenkmilern
oder die Verunreinigung von Bichen beklagen,
wird sich bald ein grofer Kreis von Sympathi-
santen scharen. Der Trieb, sich wegen der Verwii-
stungen des Planeten (seines menschlichen, tieri-
schen oder pflanzlichen Bereichs) zu grimen, ist
ein natlirlicher Ausflufl des christlichen In-
stinkts, in allen leidenden Wesen den gekreuzig-
ten Christus zu erblicken. Es gibt kein stirkeres
Symbol fiir die Tiefen, bis zu welchen Gott sich
mit unserem geschopflichen Dasein identifiziert
hat, als den Gekreuzigten. So gibt es auch keinen
stirkeren Brennpunkt fiir unsere Hoffnung, dafl
die gottliche Liebe sich stets stirker als der Tod
erweist. Wenn wir die diistere Zukunft eines Pla-
neten, der offenbar in einen nicht wieder zu be-
hebenden 6kologischen Ruin getrieben wird,
aufhellen, dehnen wir die christliche Hoffnung
auf das volle Spektrum der Schépfung Gottes
aus im Vertrauen darauf, dafl Gott allen Ge-
schopfen — Walen und seltenen Végeln so gut
wie verhungernden Kindern und an Aids Lei-
denden — verheifit, alles in allem zu sein.

3. Ein weiterer Ansatzpunkt zu einer kiinfti-
gen christlichen Praxis, die den Herausforderun-
gen entspricht, die Gott durch die Umweltkrise
an uns ergehen lifit, ist eine neue Ehrfurcht vor
der Gegenwart Gottes in der Schépfung. Der
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christliche Glaube hat mit Recht das Wunder-
bare der menschlichen Person hervorgehoben,
die als ein Abbild Gottes erschaffen ist. Abgese-
hen von einzelnen auflergewohnlichen Heiligen
wie Franz von Assisi war sich der christliche
Glaube der gottlichen Gegenwart in der unter-
menschlichen Kreatur nicht so stark bewufit,
wie das hitte der Fall sein konnen. Andere reli-
giose Traditionen — Hinduismus und Buddhis-
mus, Taoismus und Schintoismus — hatten fiir
den sakralen Charakter der Schopfung ein stir-
keres Gespiir.

Wir Christen wiirden gut daran tun, auf den
inneren Impuls von Geomantik, Astrologie,
Verehrung der Buddhanatur und des Tao zu hor-
chen. Wir kénnten so lernen, besser darauf zu
héren, wie Gott in nichtmenschlichen Stimmen
spricht. Wir konnten lernen, in kriftigen negati-
ven Tonen zu beten. Es ist eine These des christ-
lichen Glaubens, dafy wir nicht wissen, was Gott
ist, und dafl alles, was wir iiber Gott sagen, dem,
was die Gottheit in sich selbst ist, mehr unihn-
lich als dhnlich ist. Wenn unsere Herzen sich
weiten und wirklich katholisch werden, werden
wir vielleicht sehen, dafl andere uns im Lobpreis
auf die Gottheit, die sich in der Kirschbliite oder
in der Fruchtbarkeit der Kuh bekundet, schon
lange vorausgegangen sind. Gewif} sollten wir
diesen Lobpreis einer kritischen Priifung unter-
ziehen im Licht der interpersonalen Gemein-
schaft, die nach unserem Glauben die gottlichen
Personen durch die Gnade Christi hergestellt ha-
ben. Aber nichts braucht uns von der Liebe un-
seres Gottes in Jesus Christus zu trennen, gewif}

! Jedes grundlegende Werk iiber Okologie bietet eine
Fiille von Angaben zu aktuellen Problemen. Vgl. z.B. G. Ty-
ler Miller, Living in the Environement (Belmont, Calif. —
Jaufend auf den neuesten Stand gebracht). Vgl. auch die jihr-
lichen Berichte State of the World, die im Auftrag des World-
watch Institute (NY) von Lester R. Brown herausgegeben
werden.

2 Zum kosmologischen Mythos vgl. Eric Voegelin, Or-
der and History, Bd. 1 (Baton Rouge, LA, 1957). Zur religio-
sen Mythologie vgl. Denise Lardner Carmody/John Car-
mody, The Story of World Religions (Mountain View, Ca-
lif., 1988). Ich bin meiner Kollegin Dr. Mary Ann Hinsdale
fiir ihre Information iiber den Okofeminismus zu Dank ver-
pflichtet.

° Zur christlichen Sicht und Praxis vgl. Jiirgen Molt-
mann, Gott in der Schoépfung (Miinchen 1985); H. Paul
Santmire, The Travail of Nature (Philadelphia 1985); Char-
les Burch u.a. (Hgg.), Liberating Life (Maryknoll, NY,
1990),

Aus dem Englischen iibersetzt von Dr. August Berz

nichts in der Schopfungswelt, die unser Gott zu
unserer Verwunderung und zu unserem Ge-
brauch entfaltet hat.

4. Schliefflich stellen die Leiden, die im jetzi-
gen Zustand der Erde zutage treten, eine energi-
sche Forderung an die prophetische Verantwor-
tung des Volkes des biblischen Glaubens. Wenn
Juden, Christen und Muslime ihre heiligen Texte
kennen, kénnen sie alle die jetzigen globalen Zei-
chen der Zeiten als einen Ruf zur Umkehr, Wie-
dergutmachung und radikalen Anderung deu-
ten. Die «Armen des Herrn», die jetzt einer Ver-
teidigung bediirfen, sind nicht nur die Witwen
und Waisen, die von einer unbekiimmert dahin-
lebenden Wohlstandsgesellschaft im Stich gelas-
sen werden. Es sind auch und gerade die Systeme
der Naturwelt, von Wattengebieten bis zu Rog-
gengrisern. Falls nicht Menschen des Glaubens,
Menschen, die unirdisch denken und lieben, vor-
treten, um die stimmlosesten aller Kreaturen
Gottes zu verteidigen, wird eine Grofizahl dieser
Geschopfe zugrundegehen und damit viel von
der Schonheit der Schépfung. Dies wire dann ei-
ne weitreichende Profanierung von der Art, wie
Propheten sie seit unvordenklichen Zeiten mit
aller Kraft angeprangert haben. Wenn Christen
eine genaue politische Agenda fir das einund-
zwanzigste Jahrhundert wiinschen, sollen sie ge-
rade-auf die Grundlagen des Lebens selbst ach-
ten. Diese Grundlagen zu verteidigen, wird
wahrhaft ein gutes Werk sein — etwas, was un-
weigerlich sowohl die Bilderwelt als auch die
Substanz des neuen Jerusalem ins Spiel bringen
wird’.
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