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l. Ungeformte Materie — Von Enuma Elish bis hin zu
Platon

Der babylonische Schépfungsmythos Enuma Elish wurde von babylonischen
Priestern um 1800 vor Christus in seine endgiiltige Form gebracht. Was er
erzahlt, ist enthiillend fiir das Verhiltnis zwischen der midnnlichen Herrscher-
klasse, den Frauen und der Natur, das im Altertum in der frithen Stadtkultur des
Nahen Ostens entstand und die westliche Zivilisation bis in die Gegenwart hinein
geprédgt hat. In diesem Mythos bietet sich uns ein erster Einblick in den Bewusst-
seinswandel weg von einem Bewusstsein der Abhdngigkeit von natiirlichen Fort-
pflanzungsprozessen hin zu einem Bewusstsein, in dem Menschen die Natur in
herrischem Zugriff umfilschen zu ,toter Materie* und diese im Einklang mit den
Konstruktionen ihres Geistes formen. Krieg, Totschlag und handwerkliches Tun
sind die Ausdrucksformen fiir den gestalterischen Zugriff auf die Natur durch die
Kraft und den Intellekt des Menschen.

Die erste Hélfte des Enuma Elish ist die Widerspiegelung einer Theogonie nach
dem Modell natiirlicher Fruchtbarkeit. Die Generationen von Géttern und
Gottinnen, die mit dem uranfinglichen Paar Mummu-Tiamat und Apsu beginnen,
entstehen durch Zeugung und Schwangerschaft. Dann aber bricht ein Konflikt
aus zwischen den dlteren und den jiingeren Generationen von Géttern. Nachdem
die jiingeren Gotter ihren Urvater getotet haben, sehen sie sich mit dem Zorn der
Urmutter Tiamat konfrontiert. Sie ernennen Marduk zu ihrem Anfiihrer. Dieser
gerdt im Streit ins Handgemenge mit Tiamat. Marduk schiefst einen Pfeil in ihren
Leib und tdtet sie. Als er auf ihrem Leib stand (das ist die Haltung eines Siegers
gegeniiber seinem besiegten Feind), betrachtete er diesen mit der Uberlegung,
wie er damit ,sinnvolle Arbeiten“ verrichten kénnte. Dann spaltete Marduk den
Leib der Urmutter, die nun zu toter Materie gemacht worden war. Eine Hilfte
ihres Leibes richtete er auf, um daraus den Himmel mit seinen leuchtenden
Planeten zu formen; die andere Halfte wird zur darunter liegenden Erde. Dann
wurde Tiamats Gemahl Kingu gepackt und rituell getdtet, und sein Blut wurde
mit Lehm vermischt, um daraus Menschen zu formen, die zu Sklaven der Gotter
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gemacht wurden, so dass die Gotter von der Notwendigkeit zu arbeiten befreit
werden konnten.!

Diese Erzdhlung enthilt die Vorstellung eines Verhéltnisses der Gétter zu den
Menschen dhnlich dem Verhéltnis einer miifiggdngerischen Oberschicht zu Skla-
ven, die mit ihrer Arbeit fiir den Lebensunterhalt der herrschenden Klasse sorgen.
Diese Erzdhlung spiegelt auch die nene Beziehung dieser herrschenden Klasse
zur Natur wider, eine Beziehung, die auf Krieg und Tod griindet. Durch ihre
Totung werden lebende Wesen, die eigentlich ihrer eigenen Art zu leben folgen
sollten, zu ,Rohmaterial“ oder ,Ressourcen® fiir den Aufbau einer Kunstwelt
durch andere Menschen gemacht.2

Im hebriischen Schépfungsbericht (Gen 1) wird diese Umwandlung bereits vor-
ausgesetzt. Gott, der als transzendentes (médnnliches) Wesen handelt, ,spricht®,
und das gestaltlose Chaos wird umgestaltet in den Himmel und die Erde. In
Platons Timaios, der Schopfungserzdhlung der griechischen Philosophie, wird
ebenfalls der Tod der Urmutter und ihre Umwandlung in trdge Materie vorausge-
setzt. Bei Platon gibt es zwei uranfangliche Wirklichkeiten, aus denen die dritte
Wirklichkeit, die sichtbare Schopfung und die Menschen, gestaltet wurden. Die
erste Wirklichkeit ist ewiger Geist, der die einsichtigen Formen oder Prototypen
aller Dinge, die erzeugt werden sollen, enthdlt. Die andere Wirklichkeit ist ein
formloses ,Behdltnis“, das Platon die ,Ndhrmutter oder den ,Raum" nennt. Sie
hat keinerlei Form und ist daher unerkennbar, aber dadurch ist sie empfanglich
fiir die Aufnahme aller Formen, die ihr aufgeprigt werden.3

Der Schopfer oder ,Demiurg” ist der Handelnde, der die ewigen Formen diesem
»Behdltnis” einprigt und sie so zu den Urelementen Luft, Wasser, Feuer und
Erde macht und diese wiederum zum Kosmos. Die ewigen Ideen und der mit ihnen
Handelnde werden mit dem Vater ver-
glichen, wahrend das formlose Behal-
tnis die Mutter ist. Jedes Sein, jedes
Handelnde, jede Form und alles, was
einsehbar ist, kommt aus dem trans-
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Teil der Weltseele ist, die vom Schopfer geschaffen wurde, um den Kosmos zu
einem lebenden Wesen zu machen, gehort letztlich zur himmlischen Welt. Um in
ihre wahre Heimat zuriickzukehren, muss sie den aus dem Leib aufsteigenden
Leidenschaften widerstehen und ein Leben der ,Abtétung” fithren, das in der
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Trennung der Seele vom Leib als ihrem geringerwertigen Vehikel gipfelt, um dann
zuriickzukehren zu ihrem , Heimatstern®“. Wenn ihr dies nicht gelingt, wird sie in
eine niedrigere Form von Leben reinkarniert, ,z.B. als Frau oder als Tier“4. Hier
wird also ein hierarchischer Vorrang des Mannlichen vor dem Weiblichen, des
Menschen vor dem Tier angenommen, der eine Widerspiegelung des hierarchi-
schen Vorrangs der Seele vor dem Leib ist. Unsere wahre Heimat befindet sich
nicht im Leib hier auf Erden, sondern in einem Zustand der Entleibtheit im
Himmel.

Il. Umgestaltung zu ewigem Leben - das klassische
Christentum

Der hierarchische Vorrang des Himmels vor der Erde, des Geistes oder der Seele
vor dem Leib sowie des Ménnlichen vor dem Weiblichen hat das klassische
Christentum zutiefst geprigt, als es vom ersten bis zum fiinften Jahrhundert
n. Chr. aus der hebriischen in die griechisch-rémische Welt iibersiedelte. Aber
das Christentum war auch geprigt durch eine andere Idee, die fiir diesen griechi-
schen Dualismus unverstindlich war, nidmlich durch den Glauben an die Aufer-
stehung des Leibes. Wie Peter Brown in seiner klassischen Studie Die Keuschheit
der Engel® gezeigt hat, verlieh dies der christlichen Askese eine viel radikalere
Zielrichtung. Die griechische Philosophie begniigte sich damit, den Leib blofs
unter Kontrolle zu halten, wihrend sie ihm aber doch gonnte, was ihm geschuldet
ist. Die christlichen Asketen konzentrierten sich viel nachdriicklicher auf den
Leib und die Unterdriickung seiner Bediirfnisse in Bezug auf Nahrung, Schlaf und
Geschlechtstrieb, weil sie eine tiefgriindigere Vision seiner moglichen Umgestal-
tung hatten.

Statt den Leib nur abzulegen, um es der Seele zu ermoglichen, allein aufzusteigen
in das ewige Leben, wurde von den Christen erwartet, dass er umgestaltet werden
sollte in das, was Paulus ,den geistlichen Leib“ nannte (1 Kor 15,42-44), wobei
er sein Bediirfnis nach Nahrung, geschlechtlicher Betitigung und Schlaf verlieren
sollte, die lauter Ausdrucksformen seines Falles in die Siinde seien. Dieser von
den Ausdrucksformen seiner tédlichen Hinfalligkeit gereinigte geistliche Leib
sollte in einem gewandelten Kosmos ewigen Lebens mit der Seele vereint werden.
Die asketische Strenge selbst ist Ausdruck des Beginns dieser Reinigung des
Leibes mit dem Ziel, seine urspriingliche geistliche Natur zuriickzuerlangen.
Gregor von Nyssa stellt sich diesen Prozess der Umwandlung des Leibes wie das
Ausziehen eines zerrissenen Kleidungsstiicks vor. Dieser Vergleich hat seine
Wurzeln in der Deutung von Genesis 3-7 durch die griechischen Kirchenvéter.
Dass Adam und Eva nach dem Siindenfall ,Kleider aus Tierfellen“ anziehen, wird
gedeutet als der Absturz aus einem unsterblichen in einen sterblichen Leib:

,Denn wie jemand, sobald er seinen zerrissenen Rock ausgezogen hat, die durch
letzteren verursachte Verunstaltung nicht mehr an sich erblickt, so wird, wenn wir



dieses hdssliche Totengewand, das aus Tierfellen gefertigt uns angelegt wurde - unter
dem Tierfell ist die Gestalt der unverniinftigen Natur, des Tieres, zu verstehen, mit
welcher wir seit unserer Hingabe an die Leidenschaft umkleidet sind -, ausgezogen
haben, jedes Stiick dieses uns einhiillenden Tierfelles mit dem Ablegen des Ganzen
zugleich abgelegt. Was wir aber mit dem Tierfell iiberkommen haben, ist die Begat-
tung, die Empfingnis, die Geburt, der Schmutz, die Mutterbrust, die Nahrung, die
Entleerung, das bis zur Reife fortschreitende Wachstum, das Alter, die Krankheit, der
Tod ... Die géttliche Macht in der Uberschwénglichkeit ihrer Kraft gibt dir den Kérper
trotz seiner vélligen Auflosung nicht nur wieder zuriick, sondern fiigt dir auch anderes
Schones und GrofRes hinzu ... Die menschliche Natur wird, wenn sie all die Eigenschaf-
ten, die sie sich durch ihre Siindhaftigkeit zuzog, bei der Auflosung im Tode aufgeben,
wie Unehre, Verweslichkeit, Schwdche, den Altersunterschied und dergleichen, aber
sich selbst nicht aufgeben, sondern ... umgewandelt werden zur Unvergdnglichkeit, zur
Kraft, zur allseitigen Vollendung, zur Befreiung von der Notwendigkeit, den Leib nach
seinen verschiedenen Bediirfnissen zu versorgen, zur Emporfiihrung in einen geistigen,
leidenschaftslosen Zustand. “0

Der so gesehene Leib ist der Umwandlung zu einem ewigen Leben fihig, da er als
der Gefihrte der unsterblichen Seele anders gesehen wird als bei Platon. Statt ein
ungeformtes , Behdltnis* zu sein, was das Prinzip der Endlichkeit und der raum-
zeitlichen Existenz in sich schlief3t, ldsst der Leib hier an ein ontologisches
Substrat denken, das ein vom gottlichen Wesen geschaffener und von ihm im Sein
gehaltener Ausdruck dieses Wesens selbst ist. Dies war der urspriingliche , geist-
liche Leib® der ersten Schopfung, der durch den Siindenfall zwar entstellt wur-
de und so der Endlichkeit anheim fiel, der aber fahig ist, sich durch asketi-
sche Strenge von dieser Endlichkeit zu reinigen, durch asketische Strenge, die
selbst schon die endgiiltige Umwandlung des auferstandenen Leibes vorweg-
nimmt.

Wie Carolyn Bynum in einem wichtigen Artikel iiber den Leib in der mittelalterli-
chen Mystik? gezeigt hat, nahm die Spiritualitit der Mystiker und besonders der
Mystikerinnen eine Konsubstantialitit des inkarnierten, gekreuzigten und aufer-
standenen Leibes Christi und des Leibes des Mystikers und der Mystikerin an.
Als die ,weibliche® Seite im Verhiltnis von Seele und Leib wird der Leib Christi
vor allem in Beziehung gesetzt zum Leib der Mystikerin, die in ihren eigenen
Leiden bereits den in Christi auferstandenem Leib vorweggenommenen Prozess
der Umwandlung erfahren hat, einen Prozess, der den Leib in ein Vehikel der
unsterblichen Seele zur Auferstehung verwandeln wird.

Carolyn Bynum protestiert mit Recht gegen mancherlei feministische Kritik am
Christentum, da ja die mittelalterliche Sicht des Leib-Seele-Verhiltnisses eben
nicht als blofse Fuftnote zu Platon gesehen werden kénne. Ein neues Element, das
den Leib als Vehikel der Umwandlung der Seele zu unsterblichem Leben bewertet
hat, hat das Leib-Seele-Verhdltnis im Christentum verdndert. Dennoch muss aus
dem oben Gesagten klar geworden sein, dass es nicht der endliche Leib, das
sterbliche Fleisch hier auf Erden ist, das vom Christentum Wertschitzung

Nachdenken
iiber
Schépfung
und
Zerstorung



1.
Theologische
und
historische
Reflexionen

erfahrt, sondern die ihm innewohnende Empfénglichkeit fiir eine Reinigung von
solchen endlichen Grenzen, wahrend er zugleich die Funktion eines ontologi-
schen Substrats der geschaffenen Person beibehélt, das sich der Seele beigesellen
kann, wenn das endliche Erdenleben selbst in ein ewiges Leben umgewandelt
wird. Die mittelalterliche Welt betrachtete die Leiblichkeit, die sakramentale
Bedeutung des Wassers, des Brotes, der Erde sowie die jungfriulichen und
gemarterten Leiber von Heiligen mit Hochachtung, aber nur als Manifestationen
und Hinweise in Bezug auf einen umgewandelten Leib, der befreit war von der
sterblichen ,Schlacke®, nicht aber den Leib in seiner ,natiirlichen” oder, mit
christlichen Augen betrachtet, in seiner , gefallenen® Form.

lll. Verédnderungen in der Neuzeit

1. Allein das entkorperlichte Wort (Reformation)

Die Renaissance, die Reformation und das Entstehen der frithmodernen Wissen-
schaft stellen eine Reihe von Verdnderungen gegeniiber dieser mittelalterlichen
Sicht dar: Die Welt der Natur wurde nun als eine Sphére gesehen, in welcher der
Mensch Anspruch auf Macht und Kontrolle erheben kann, und zugleich ging
dabei die Sicht der sakramentalen Bedeutung des Leibes verloren. Vor allem die
calvinistische und reformierte Tradition l6sten das mittelalterliche Empfinden fiir
die sakramentale Bedeutung der Natur auf. Die , Natur“ war fiir den Calvinismus
stotal verderbt”. Es gab in der leiblichen Natur keinen Restbestand einer Gegen-
wart Gottes, der eine natiirliche Gotteserkenntnis oder eine natiirliche Gottesbe-
ziehung gestiitzt hitte. Rettende Gotteserkenntnis kommt demnach von obemn,
mittels des nur durch die Heilige Schrift zugédnglichen offenbarten Wortes, das
der leiblichen, sichtbaren Welt gegeniiber transzendent ist.

Der populdre Calvinismus war bekannt fiir seine bilderstiirmerische Feindselig-
keit gegeniiber visuellen Darstellungen des Heiligen. Fenster mit Glasmalereien,
Statuen und Schnitzwerk wurden zertriimmert, und die Kirchengebidude wurden
aller anschaulichen Bildwerke beraubt. Gleichzeitig mussten die reformierten
Christen sich reinigen lassen von ihrer Anhinglichkeit an ,Sakramentalien®, an
Weihwasser, gesegnete Palmzweige, Reliquien von Heiligen, an leibhaftige Zei-
chen des Heiligen, mit denen man leiblichen Kontakt aufnehmen konnte.8

Nichts , Natiirliches“ konnte Triger des Heiligen sein. Allein das entkérperlichte
Wort, aus der Bibel verlesen und ausgelegt durch das gepredigte Wort, konnte
Trager der Gegenwart Gottes sein, aber nicht in einer Form, die Menschen
beriihren, riechen, essen oder mit Hinden greifen kénnen. Selbst auf das Sakra-
ment der Eucharistie in seiner kérperlichen Dimension blickte man nun mit
Argwohn und deutete es um zu einer eher das Denken betreffenden Erinnerung
an Christi Heilshandeln in der Vergangenheit als an dessen leibhaftige Gegenwart
am heutigen Tag.® Wihrend der Calvinismus die sakramentale Welt des mittelal-
terlichen Christentums demontierte, bewahrte und verstirkte er aber dessen
ddmonisches Universum.



Die gefallene Welt, die physische Natur und vor allem Menschengruppen
aufderhalb des Kontrollbereichs der reformierten Kirche befanden sich im Griff
des Teufels. Alles, was als ,heidnisch” etikettiert wurde, mochte es sich nun um
unbekehrte Afrikaner handeln oder um nicht reformierte katholische Christen,
war Tummelplatz dimonischer Machte. (Katholische Christen gaben dieses Kom-
pliment zuriick an die Protestanten, die sie als ,Haretiker” betrachteten.) Sowohl
fiir Protestanten als auch fiir Katholiken blieben Frauen weiterhin das , Einfalls-
tor" des Ddmonischen in die Gesellschaft; ihr schwacher Geist und ihre Leiden-
schaften liefben sie leicht zur Beute des Teufels werden, wenn sie nicht streng
iiberwacht wurden durch ihre Viter und Ehemidnner, durch Geistliche und Ma-
gistrate.10

2. Die Natur als lkone der gottlichen Vernunft (neuzeitliche
Wissenschaft)
Die Revolution der neuzeitlichen Wissenschaft wandte sich zunichst in eine
andere Richtung, indem sie die dimonischen Machte aus der Natur austrieb, um
sie als eine Tkone der in den Naturgesetzen gegenwdrtigen und dem Verstand der
Wissenschaftler einsichtigen g6ttlichen Vernunft gelten zu lassen. Im 17. Jahr-
hundert aber wurden die mehr animistischen Traditionen der ,Naturmagier” (wi
z.B. Paracelsus) abgeldst von einem strengen Dualismus zwischen iibersinn-
lichem Intellekt und toter Materie. Die Natur wurde sdkularisiert. Sie war nun
nicht mehr die Biihne eines Kampfes Christi gegen den Teufel, des Sakramenta-
len gegen Verkérperungen des Damonischen. Sowohl der gottliche Geist als auch
die ddmonischen Geister wurden aus der physischen Natur ausgetrieben. Im
Cartesianischen Dualismus und in der Newtonschen Physik wird die Natur zu
Materie in Bewegung, zu toten Partikeln (Atomen), die angestofien oder angezo-
gen werden von materieller Kraft und die sich gehorsam bewegen im Einklang mit
Gesetzen, die der neuen ménnlichen Priesterkaste von Wissenschaftlern einseh-
bar sind.
Die mittelalterliche Welt war argwohnisch gegeniiber denen, die Herrschaft iiber
die Natur um ihrer selbst willen suchten, da sie der Vorstellung verhaftet war,
dass solche Krifte vom Teufel kdmen. Ihre Spiritualitit bejahte Armut und
einfaches Leben, was ein Leben in fippigem Reichtum nicht verhinderte; aber
diese Spiritualitit rithmte sich nicht des Reichtums als eines Zeichens géttlicher
Erwéhlung. Wortfiihrer der wissenschaftlichen Methode (wie z.B. Francis Bacon)
sahen in dieser jedoch ein neues Evangelium der Erlésung. Der Siindenfall des
Menschen bzw. des Mannes [im engl. Original steht das doppeldeutige Wort
,man* in Anfilhrungszeichen! Anm. d. U.] wurde als Verlust der Kontrolle iiber
die Natur verstanden. Mit Hilfe einer der Folterkammer der Hexenjiger entlehn-
ten Metapher ermahnte Bacon den Erfahrungswissenschaftler, die Natur zu
Jfoltern” und sie so ,zu zwingen, ihre Geheimnisse herauszuriicken“!!. Wieder
einmal stellt man sich die Natur als ein weibliches Wesen vor, dessen gefdhrliche
Autonomie besiegt werden muss, um ,sie” unter Kontrolle zu bringen. Wie im
Tiamat-Mythos des alten Babylonien konnte die lebendige Urmutter, nachdem sie
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erst einmal zu ,toter Materie“ gemacht worden war, unaufhérlich wieder als
Quelle von Macht und Reichtum rekonstruiert werden.

Dieser Prozess der Herrschaft iiber die Natur durch die technische Anwendung
wissenschaftlichen Wissens begann in der industriellen Revolution des 18. und
19. Jahrhunderts, grofte Profite einzubringen. Aber diesem immer erfolgreicher
werdenden Triumphzug der Wissenschaft ging im 16. Jahrhundert die Eroffnung
unermesslicher neuer Quellen des Reichtums, die Erschliefung neuer Linder
und billiger Arbeitskrifte durch den Kolonialismus voraus. Vom 16. bis ins 20.
Jahrhundert sollten die Volker Westeuropas sich die Lander Siid- und Nordameri-
kas, Asiens und Afrikas aneignen und ihre Bevolkerung versklaven. Der durch
diese weit ausgreifende Ausbeutung von Lindereien und Arbeitskriften ange-
wachsene Reichtum aus exportierten landwirtschaftlichen Produkten, Edelmetal-
len und Mineralien sollte ein neues Niveau technischer Entwicklung begriinden,
wobei materielle Ressourcen in neue Arten von Energie und Maschinenarbeit, in
die Uberwindung von Krankheiten und in eine wachsende Geschwindigkeit des
Verkehrs und der Kommunikation umgewandelt wurden. Die westlichen Eliten
wurden zunehmend optimistisch, da sie sich vorstellten, diese durch die Technik
ermoglichte Lebensweise werde Schritt fiir Schritt alle Rohstoffknappheit
iiberwinden und sogar die mit der Sterblichkeit des Menschen gegebenen Gren-
zen hinausschieben. Der christliche Traum von Unsterblichkeit und ewiger Selig-
keit durch die Befreiung von den endlichen Grenzen des menschlichen Leibes
wurde nun in wissenschaftlich-technologische Denkkategorien iibersetzt.

IV. Der Alptraum des Fortschritts

In der kurzen Zeit von einem Dreivierteljahrhundert aber hat dieser Traum von
unendlichem Fortschritt begonnen, sich in einen Alptraum zu verkehren. Der
Feldzug der Medizin gegen die Krankheiten, der die Kindersterblichkeit verrin-
gerte, die Verdoppelung der Lebenserwartung in den Wohlstandsgesellschaften,
die nur unzureichend ausgeglichen wird durch Geburtenbeschrankung, hat zu
einer Bevolkerungsexplosion gefithrt, mit deren rapid wachsenden Folgen die
Lebensmittelversorgung nicht Schritt halten kann. Die Kluft zwischen Reichen
und Armen, zwischen dem Reichtum der industrialisierten Linder und den ver-
armten Massen, vor allem in den Kontinenten, die frither Kolonialgebiete waren,
also in Lateinamerika, Asien und Afrika, wird immer grofer. Gleichzeitig wurden
Luft, Wasser und Béden bis kurz vor dem Zusammenbruch des biologischen
Gleichgewichts strapaziert. Kohlendioxyde und andere Abfallprodukte aus der
Verbrennung von fossilen Materialien bedrohen die Ozonschicht, welche das
Leben auf Erden vor iiberméRiger Einstrahlung des Sonnenlichts schiitzen. Ver-
schmutzte Seen und Ozeane werden zunehmend unbewohnbar fiir Lebewesen,
Der Boden versalzt wegen iibermadfiger Bewdsserung und verwandelt sich in
Wiisten. Ein grofses Fragezeichen schwebt iiber dem ganzen Prozess des
zahlenmaiigen Anwachsens der Menschheit und dem sich ausbreitenden Konsu-



mismus der Eliten auf Kosten der restlichen Welt und der Mehrheit der Men-
schen.

Seit dem in den spiten sechziger Jahren erarbeiteten ersten Bericht des Club of
Rome ertont die Alarmglocke angesichts dieses Expansionsprozesses.12 Aber die
Fithrungskrifte der Wohlstandsldnder, vor allem der Vereinigten Staaten von
Amerika, weigern sich, die Wecksignale zu horen, ausgenommen bei den allerbe-
zeichnendsten Symptomen, wihrend die armen Nationen gegen die Forderung
protestieren, die Gesundheit des Planeten solle durch die Drosselung ihrer
Bemiihungen, sich aus ihrer Armut zu befreien, gerettet werden. Anscheinend
wenden sich die Menschen in ihren Vorstellungen von der Zukunft in vielerlei
stark divergierende Richtungen.

Einerseits gibt es da den Sirenengesang derjenigen, die darauf bestehen, dass die
okologische Krise gemeistert werden konne mit Hilfe von immer mehr Wissen-
schaft, die auf neue Formen von Technologie angewandt werden miisse. Die
Revolution der Kommunikationsmittel scheint die ultimative Befreiung vom
Korper hin zu einer ,virtuellen Realitdt" elektronischer Signale zu verheifsen. Von
Angesicht zu Angesicht gepflegte Beziehungen in leibhaftigen Gemeinschaften
sind nicht notwendig, wenn man globale ,chat rooms* mit Hilfe von Computern
haben kann. Der Fortschritt kann noch unbegrenzt weitergehen, befreit von den
Beschrinkungen der endlichen Materie.

Ein andersartiger Weg wird von der dkologischen Bewegung skizziert. Okologen
rufen nach einem tiefgreifenden Umbau jener grundlegenden Beziehungen zwi-
schen Geist und Leib, Médnnern und Frauen, Mensch und Natur, welche die
westliche Industriegesellschaft wihrend der letzten fiinfhundert Jahre geprédgt
haben, wenn nicht gar schon vorher, da sie méglicherweise zuriickgehen auf
deren Wurzeln im Aufkommen patriarchalischer Gesellschaften in den frithen
Stadtkulturen des nahdstlichen Altertums des 5. Jahrtausends v. Chr.

Manche ,Okologen* wie z.B. Thomas Berry und Brian Swimme!3 blicken voller
Hoffnung auf die nach-Newtonsche Naturwissenschaft, die anerkennt, dass der
Dualismus von ,toter Materie* und transzendierendem Geist nicht mehr unser
Weltbild beherrscht. Was wir als Leib wahrnehmen, ist selbst eine dynamische
Manifestation von Energie in Bewegung, die sich selbst unaufhérlich umgestaltet
und auf subatomaren, atomaren, organischen und kosmischen Ebenen immer
neue Konfigurationen annimmt. Die Menschen sind Spatankémmlinge auf unse-
rem Planeten, nicht dessen von vornherein vorgesehene Herrscher. Wir miissen
diesen ganzen Prozess schopferischer Kraftentfaltung auf der Erde und im Kos-
mos als unsere eigene Quelle und Lebensgrundlage umarmen, statt uns einzubil-
den, dass wir ihn beherrschen und/oder ihm entfliehen kénnten in irgendeine
transzendente Welt, die nicht seinen Grenzen unterworfen ist.

Wenn wir ,unsere” Beziehung zum Leib und zur Natur neu iiberdenken, dann
zieht das notwendigerweise auch ein Uberdenken der Beziehungen zu jenen
Gruppen von Menschen nach sich, die iiblicherweise eher als Ausdrucksgestalten
des Leiblichen denn des Geistigen betrachtet werden, zu Frauen im Unterschied
zu Ménnern, zu schwarzen und auf anderen Kontinenten beheimateten Menschen
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im Unterschied zu Europdern, zur Arbeiterklasse und zu den Armen im Unter-
schied zu den herrschenden Klassen. Eine neue Ethik der Wechselseitigkeit
muss bestimmend werden sowohl fiir die Beziehungen von uns Menschen unter-
einander als auch fiir die Beziehung zu unserer eigenen Leiblichkeit und der
Leibwelt von Pflanzen und Tieren, zum Erdboden, zur Luft und zum Wasser, von
denen wir leben.

Schlussiiberlegungen

Kann dieser Ruf zur Umgestaltung der Beziehung zu unseren eigenen Leibern, zu
leibhaft lebenden anderen Menschen, die wir herabgewiirdigt haben zu Arbeits-
pilichtigen, und schliefflich zur Erde selbst den Schliissel liefern, der uns den
Zugang offnet zu einer nachhaltigen Zukunft, die uns wegfiihrt von einem Irrweg,
den die menschliche Zivilisation Jahrtausende lang gegangen ist? Es ist schwer
vorstellbar, wie solch eine tief greifende Umgestaltung sowohl des Bewusstseins
als auch der Beziehungen, in denen dieses Bewusstsein konkrete Gestalt ange-
nommen hat, in weltweitem Mafdstab geschehen soll innerhalb eines Systems, das
so tief greifend geprégt ist von der Verfiigungsmacht der wenigen Reichen iiber
die Ressourcen in aller Welt. Die NutznieRer dieses Systems sind, eingeschlossen
in unseren technischen Gehdusen, der Natur tief greifend entfremdet, wihrend
die verarmte Mehrheit schon an den Gittern unserer Kifige riittelt. Es ist nur
allzu leicht, sich die Alternative einer Zukunft vorzustellen, in der die menschli-
che Torheit die Tragfahigkeit der Erde iiberfordert und in der wir als eine Art von
Parasiten ausgetilgt werden wie einst die Dinosaurier.

Vielleicht ist das Beste, was wir tun konnen, die Triume von totalen Losungen
aufzugeben, welche die ganze Erde und jeden ihrer Bewohner in ,einen neuen
Himmel und eine neue Erde“ hinein retten werden, und uns stattdessen zu
begniigen mit einer Myriade 6rtlicher Losungen, deren jede einzelne zu lernen
versucht, wie Menschen untereinander und mit unserer Bioregion in Harmonie
leben kénnen. Von der sich immer mehr erweiternden Vielfalt értlicher Ver-
dnderungen in einem globalen Netz von Kommunikation und gegenseitiger
Unterstiitzung her koénnen wir vielleicht inmitten unseres endlichen Lebens
fliichtige Ahnungen der Harmonie von Geist und Leib, von Mensch und Mit-
mensch, von Mensch und Natur gewinnen. Dadurch kénnten wir auch jetzt noch
dafiir sorgen, dass uns eine iiberlebensfihige Erde erhalten bleibt, die wir unseren
Kindern und Kindeskindern {ibergeben konnen.
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