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Aus dem Englischen iibersetzt von Gabriele Stein

Auf dem Weg zu einer
interreligiosen Okotheologie

Felix Wilfred

HEriiher wussten wir, wo die Gétter waren. Sie waren in den Baumen.
Heute gibt es keine Baume mehr.“
Das Raji-Volk im Grenzgebiet von Indien und Nepall

»1ch sagte zum Mandelbaum:,Schwester, erzdhl' mir von Gott', und der
Mandelbaum bliihte.“
Nikos Kazantzakis?

Die Krise der Erde wird auch zur Krise Gottes und zur Krise der Menschen, wenn
die Natur aufhort, eine Manifestation des Gottlichen zu sein. Wenn eine Krise uns
schon die Chance zum Umdenken und zur Verdnderung bietet, dann miissen wir
in Anbetracht ihres so noch nie dagewesenen Bedrohungspotentials die Religio-
nen einmal in ihren gegenseitigen Vernetzungen sehen, in dem, was sie miteinan-
der verbindet. Es bedarf ndmlich einer konzertierten Anstrengung aller religi6-
sen Traditionen, um der 6kologischen Krise zu begegnen, wobei jede aus dem
Schatz ihrer Ressourcen das Bestmdgliche herausholen sollte. Eine von unter-
schiedlichen Glaubensrichtungen erarbeitete gemeinsame Okotheologie kénnte
durchaus zu einem Bewusstseinswandel, einer neuen Grundhaltung sowie zu
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einem neuen Umgang mit der Erde beitragen. Hier bietet sich uns eine Gelegen-
heit, einmal die Vergangenheit zu vergessen und auf eine Einheit hin zu arbeiten.
Wéahrend das Gottes- und Menschenbild die Religionen noch weiterhin trennt,
wird die Erde das voraussichtlich weniger tun. Ganz im Gegenteil, heute ist es die
Erde, welche die Aussicht bietet, die Religionen zusammenzubringen und sie so
zu einem sinnvollen Dialog iiber Gott und die Menschheit hinzufithren. Und der
Horizont unseres Verstdndnisses vom Menschen, von der Schopfung und von
Gott wird sich durch einen anhaltenden, auf Natur und Umwelt ausgerichteten
Dialog mehr und mehr weiten.

Die Evolution - ein gemeinsamer Bezugspunkt

Die interreligiose Okotheologie, die mir vorschwebt, wird von empirischen, wis-
senschaftlich gesicherten Daten ausgehen. Dafiir benétigen wir freilich ein dyna-
mischeres Naturverstdndnis und einen Denkansatz, wie ihn uns naturwissen-
schaftliche Tatsachen liefern. Entscheidend dabei ist, dass wir ein Verstindnis
von der Natur entwickeln, das sie stirker in ihrer ganzen Komplexitdt und
evolutiven Selbstorganisation begreift. Erst von einer solchen Sichtweise her
gewinnen die wechselseitige Abhdngigkeit von Naturprozessen und der Gesamt-
zusammenhang der Wirklichkeit ihre Detailgenauigkeit. Die biologische Evolu-
tion sagt uns, dass keine Art unabhéngig, in sich geschlossen oder gar statisch
sei, sondern der Mutation und Entwicklung unterliegt. Sie hilft uns, die Trenn-
wénde zwischen den verschiedenen Arten in der Natur zu iiberwinden und ihre
vielen Gemeinsamkeiten zu sehen: die evolutiven Vorldufer, den genetischen
Code und die Keimungsprozesse des Lebens, sein Wachsen, Aufblithen, seinen
Verfall und seine Auflosung. Die Menschen machen hier keine Ausnahme, son-
dern sind Teil dieser Urgegebenheiten aller Lebensprozesse. Auf diese Weise
verstirkt die biologische Wissenschaft unser Verstandnis von den Wechselbezie-
hungen im Universum und hilft uns, den Menschen selbst in einen weiteren
Bezugsrahmen hineinzustellen.

Die gegenseitige Abhdngigkeit, was den , Ursprung der Arten® angeht, sowie die
Ahnlichkeit in den Lebensprozessen schlieft jedoch das Vorhandensein von
Konflikten in der Natur ganz offensichtlich nicht aus - was viele als Argernis
empfinden - und jede Zusammenschau der Dinge, welche dariiber hinwegsihe,
wiére wohl gar zu idyllisch. Letztlich hilft uns die evolutive Sichtweise, einen
naturzerstorenden Anthropozentrismus zu iiberwinden, indem sie uns klarmacht,
dass die Menschen nur eine unter vielen Arten sind, und sie bekraftigt den
Zusammenhang alles Geschaffenen und die Notwendigkeit eines Ganzheits-
verstdndnisses. Insbesondere l4sst sie uns erkennen, wie sehr wir Menschen Teil
eines ineinandergreifenden Oko-Systems sind und wie unsere ganze Existenz von
den Vorgegebenheiten des Universums abhingt - von der Erde, der Luft, vom
Wasser, Feuer und vom Himmel (was die Hindu-Tradition ,panchabhuta*
nennt).3



Das Besondere an der evolutiven Betrachtungsweise der Natur ist nicht, dass sie
wissenschaftlich ist, sondern dass sie sich von einer mechanistischen Wissen-
schaft, vor allem von deren technologischer Anwendung unterscheidet. Die evoluti-
ve Perspektive scheint mit der grundlegenden Weltanschauung von Hinduismus,
Buddhismus, Daoismus usw. einige Beriithrungspunkte aufzuweisen. Sich mit
deren Auffassungen auszusdhnen war fiir monotheistische religiose Traditionen
nicht ganz einfach, wie der anhaltende Widerstand gegeniiber dem Evolutionsge-
danken in der christlichen Tradition zeigt, der auch heute noch weit verbreitet ist.

Okotheologie - ein interreligioses Projekt

Ein evolutiver Bezugsrahmen ist fiir jede interreligiose Okotheologie von grofier
Bedeutung. In einigen der religiésen Traditionen wie im Hinduismus, Buddhis-
mus und Daoismus ist ein evolutives Denken direkt in deren Glaubensiiber-
zeugungen und Weltbilder hineinverflochten, wihrend andere Traditionen wie
das Christentum, Judentum und der Islam wohl eine eher statische Sicht von der
Natur, der Erde und vom Universum haben. Was wir daher brauchen, ist eine
Konvergenz aller religiosen Traditionen. Auf jeden Fall aber fordert ein naturwis-
senschaftlicher Evolutionismus - wenn auch in unterschiedlichem Grad - alle
Religionen und ihre Einstellungen zur Erde und ihren vielf4ltigen Lebensformen
kritisch heraus. Die indigenen religit-

sen Traditionen bieten von ihrem Ur-

sprung her keine Lehrmeinungen und Der Autor

Felix Wilfred

Glaubensinhalte, sondern bringen die
Beziehung der Menschen zum Oko-
system tendenziell in den Redewen-
dungen ihres Alltags zum Ausdruck,
in denen das Wissen der Ureinwohner
von der Vielfalt des Lebens und des-
sen Rangordnung in der Region aufbe-
wahrt ist.

Von ihrer gemeinsamen Verantwor-
tung gegeniiber der Erde stellt sich
somit den Religionen die Aufgabe, ei-
nige ihrer Grundauffassungen {iber
Gott, den Menschen und die Natur auf
den Priifstand zu stellen und neu zu
interpretieren.
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LIn Anbetracht der Umwelthrise, der wir gegeniiberstehen, miissen sich alle religidsen
Traditionen, wenn sie tiberleben und weiter zu deren Losung beitragen sollen, in einem
gewissen, vielleicht sogar betrdchtlichen Grad einer Neuorientierung unterziehen. Eine
solche Aufgabe ldsst sich ohne eine eingehende und mutige Priifung der eigenen
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Grundiiberzeugungen nicht bewdltigen. Dem Anschein nach umweltfreundliche Einzel-
elemente einer jeden religiosen Tradition aufzuzdihlen, aneinander zu reihen oder sie
sorgfdltig zu systematisieren und dann die Tradition als Ganze fiir 6kologisch unbe-
denklich zu erkldren, ohne die tieferen Hintergriinde kritisch gepriift zu haben, diirfte
bestenfalls eine kurzlebige Inspiration erzeugen. “4

In neuerer Zeit hat es in der christlichen Tradition durchaus Versuche gegeben,
das Gottliche Geheimnis, das Geheimnis der Person Jesu Christi sowie des
Glaubens im Allgemeinen vom Evolutionsgedanken her auszulegen, um so christ-
liche Glaubensinhalte nher an die neuzeitlichen Erkenntnisse von den Naturpro-
zessen heranzufiihren. Wir denken hier zum Beispiel an die Uberlegungen Karl
Rahners zur Christologie und an Piet Schoonenbergs Schopfungslehre.® Doch
jetzt miissen wir unsere Beziehung zur Erde grundlegender iiberdenken: von der
evolutiven Sicht, aber auch von dem her, was uns Hinduismus, Buddhismus,
Daoismus, Konfuzianismus usw. in dieser Hinsicht zu bieten haben. Sie versu-
chen, den Menschen zu erkldren, indem sie vom Universum ausgehen und nicht
umgekehrt, wie wir es in anthropozentrischen Ansitzen finden. Das ist insofern
von Bedeutung, als sich aus unserer Beziehung zur Erde schwerwiegende prakti-
sche Folgen ergeben. Wir kénnen nicht einfach auf der Erkldrungsebene stehen
bleiben und traditionelle Lehrinhalte vom Evolutionsgedanken her auslegen: Es
geht darum zu erkennen, welche Art von Praxis und welche Grundhaltungen sie
zur Folge haben.

Traditionen wie dem Hinduismus unaufgekldrt das Etikett ,monistisch” und
spantheistisch” anzuheften, hinderte das Christentum daran, die tiefergehenden
Einsichten dieser Traditionen auf- und die davon ausgehenden Herausforderun-
gen anzunehmen.® Die christliche Tradition muss die immanente Dimension des
Gottlichen Geheimnisses stirker als bisher entfalten, gleichsam als notwendiges
Vorspiel fiir ein tieferes und bedeutungsvolleres Verstindnis der Natur und der
Erde. Daher muss die Erfahrung, Gott in allen Dingen zu erkennen, die ja auch in
der mystischen Tradition des Christentums ihren festen Platz hat, gefordert
werden. Hier gibt es gemeinsame Schnittmengen mit dem Hinduismus und ande-
ren Ostlichen Traditionen. Im Dialog mit ihnen miissen wir die Heilsfrage neu und
viel radikaler aufwerfen, um so den Weg zu Verdnderungen frei zu machen.

Partner in der Rettung der ferra mater und der
Gattung Mensch

Eine Frage, die vor nicht allzu langer Zeit viele Theologen ernsthaft umtrieb, war,
ob auch bei Nichtchristen Heilselemente fiir die Menschheit zu finden seien.
Heute sollte die Antwort so lauten: Andere religiose Traditionen verfiigen iiber
entscheidende und unentbehrliche Visionen und Werte mit Blick auf das Heil der
Erde, ohne die es fiir die Menschheit weder eine Rettung noch eine Zukunft geben
wird. Deshalb miissen wir die Frage heute neu stellen: Was kann das Christentum



im Dialog mit anderen religiosen Traditionen von ihnen fiir das Heil des Planeten
Erde lernen, sodass menschliches Heil sich ereignen kann? Ein tiefergehender
Dialog wird dann dazu fithren, eine interreligiose Okotheologie zu entwickeln.
Konvergierende Perspektiven unter den Religionen und ein gemeinsames Enga-
gement fiir die Belange von Umwelt und sozialer Gerechtigkeit werden sie
natiirlich zu einer kritischen Anfrage an das gegenwirtig vorherrschende Wirt-
schaftssystem veranlassen. In diesem Sinne miissen die Religionen, ob sie wollen
oder nicht, als Rettungsanker fiir die Menschheit politisch aktiv werden. Ein auf
Habgier und Konkurrenz gegriindetes Wirtschaftssystem sowie ein ungeziigeltes
Produktions- und Konsumverhalten wird die Regenerationsfihigkeit der Erde
iiberfordern. Unkontrolliert wird dieses System und Lebensmodell die menschli-
che Spezies in die Katastrophe, wenn nicht gar in den Untergang fiithren. Das ist
dann die Rache der Natur, die auch ohne die Gattung Mensch ihren Weg weiter-
gehen wird. Wo, wenn nicht hier, sollte der fiir alle Religionen so entscheidende
Diskurs zur Rettung der Erde beginnen?

Wo Habsucht im Spiel ist, kommt es unvermeidlich auch zur Instrumentalisie-
rung. Eine Instrumentalisierung der Erde zieht iiber das Ausspielen von Macht
und Dominanz eine Manipulation der Menschen und eine Verweigerungshaltung
gegeniiber der Gerechtigkeit nach sich. Beide stehen in einem diametralen Ge-
gensatz zum Heil, das eine iiber blof3e Teleologie weit hinausgehende Realitit ist.
So gesehen sind Erde und Natur als Eigenwert in sich selbst zu achten und nicht
blof als Objekte zur Befriedigung menschlicher Habgier. Die Erde als Mutter, die
alle Seienden in ihrem Schof tragt und fiir sie sorgt, hat ihren eigenen Rhythmus.
Alle Bemiihungen wie etwa die Einrichtung von Naturparks, Projekte zur Erhal-
tung der Tierwelt und dergleichen sind rein technische Losungen, die der morali-
schen und spirituellen Krise nicht gerecht werden, die im habsiichtigen und
verschwenderischen Gebrauch der natiirlichen Ressourcen ihren Ursprung hat.
Solche Losungsversuche scheinen die Werte vom Sein zu trennen. Doch in
unserer Reaktion auf die dkologische Krise miissen wir beide als Einheit zusam-
menhalten. Da die , Wurzel aller Ubel die Habsucht ist* (1 Tim 6,10), ist diese
auch die Wurzel der 6kologischen Krise.

Wie radikal die Losung ist, wird sich zeigen, wenn wir uns der Frage der Habgier
zuwenden, die unter allen erdenklichen Formen von Gewalt und Aggression
daherkommt, und hier wiederum miissen wir uns auf die religiosen Traditionen
aufgrund ihrer Weisheit und ihrer tieferen Wesenseinsichten verlassen, beson-
ders dann, wenn sie gemeinsam interreligiose Perspektiven zu Grundfragen iiber
den inneren Zusammenhang des Seins- und Wertebereich entwickeln. Ein solch
gemeinsames Engagement kann die Religionen und ihre Theologien wiederbele-
ben und ihnen zu neuer Glaubwiirdigkeit verhelfen. Der Dalai Lama hat das mit
Blick auf die buddhistische Tradition so ausgedriickt:

»In der Praxis des Buddhismus sind wir mit dieser Idee der Gewaltlosigkeit und der
Beendigung allen Leids so sehr vertraut, dass wir schon gewohnheitsmdRig nichts
wahllos schddigen oder zerstoren. Obwohl wir keineswegs der Meinung sind, Bdume

Felix Wilfred °
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und Blumen seien mit Verstand ausgestattet, behandeln wir sie doch mit Achtung. Auf
diese Weise teilen wir ein Gefiihl universaler Verantwortung fiir die Menschheit und die
Natur.“7

Unser Lebensstil im Verhiltnis zur Natur offenbart ebenfalls, wie gewaltsam oder
gewaltfrei wir in Wirklichkeit sind. Ein gewaltfreies und mitfithlendes Verhalten
spiegelt sich auch in der Art und Weise wider, wie wir mit der Natur und den
materiellen Dingen des tdglichen Lebens umgehen - ob mutwillig und mit zer-
storerischer Aggressivitit oder sorgsam und schonend. Eine interreligitse Oko-
theologie wird darauf bedacht sein, unsere Haltung gegeniiber der Natur mit
einem Gefiihl von Heiligkeit (die nicht mit , Sakralisierung der Natur" zu verwech-
seln ist) und einem Gespiir fiir das Wunderbare und Geheimnisvolle in ihr zu
erfiillen. In christlich-theologischer Terminologie wiirde man von einer sakra-
mentalen Haltung gegeniiber der Schépfung sprechen, die uns hilft, die Uber-
betonung des anthropozentrischen Ansatzes durch eine Schwerpunktsetzung von
Zeit und Geschichte auszugleichen und so ein Gleichgewicht herzustellen. Das
Bewusstsein und die Erfahrung von der Immanenz des Geistes in allem Geschaf-
fenen hilft uns, die nach traditionellem Verstindnis trennende Kluft zwischen
dem Schépfer und dem geschaffenen Universum zu iiberwinden:8

. Die Natur spricht eine von Theologen bis auf die jiingste Zeit kaum vernommene und
nur unzuldnglich in Worte gefasste Wahrheit aus. In unserem Denken haben wir die
fiir das Heil der Welt zentrale Rolle der geschaffenen Natur abgespalten oder gar véllig
verbannt. Ich sage bewusst ,in unserem Denken’, denn wenn Gott sich in der geschaffe-
nen Welt offenbart, dann ist er auch ,in allen‘ Dingen (Kol 3,11) gegenwidrtig. Oder
anders gesagt, in allem Sichtbaren gibt es eine unsichtbare Dimension, ein
,Dariiberhinaus’ iiber alles materiell Sichtbare. Alles Geschaffene ist bei aller konkre-
ten Greifbarkeit letztlich doch ein ungreifbares Geheimnis, eine ins Unermessliche
gehende , Inkarnation ‘ von kosmischem Ausmay. “

Die Last der Vergangenheit

Die Religionen kénnen bei der Uberwindung der kologischen Krise nicht in die
Rolle des an ihr Unbeteiligten schliipfen, denn sie sind, wenn auch unterschied-
lich, an der negativen Haltung gegeniiber der Natur mitverantwortlich gewesen
und haben an deren Ausbeutung als Ideengeber mitgewirkt. Diese Ausbheutung
ist, das erkliren uns Okofeministinnen, mit einer Herrschaft iiber Frauen verbun-
den. Deshalb muss - wie die Evolutionstheorie - auch der Okofeminismus auf-
grund seines wichtigen Beitrags, den er leisten kénnte, in das interreligiose
dkotheologische Projekt mit hineingenommen werden. Hat sich das Patriarchat
naturbeherrschend ausgewirkt, so ist fiir den Okofeminismus Sorgsamkeit und
schonender Umgang sowie der Gesamtzusammenhang aller Realitét, jenseits des
Dualismus von Materie/Geist, Korper/Seele sowie von mannlich/weiblich usw.
von zentraler Bedeutung.10
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Man erinnere sich hier nur an die in der christlichen theologischen Tradition
iibliche, strikte Unterscheidung zwischen dem Natiirlichen und Ubernatiirlichen,
von der eine Abwertung des Natiirlichen ausging, so als ob das Heil in einer
Wegbewegung von dem bestiinde, was natiirlich ist. Wir kénnen nicht erwarten,
dass diese Prdmisse uns einen positiven Ausblick auf die Natur oder die Erde
vermittelt oder dass sie beim Uberwinden der 6kologischen Krise auf irgendeine
Weise hilfreich ware. Aufs Ganze gesehen wurde der gleiche Korper-Seele-
Dualismus mit seiner gegeniiber Frauen voreingenommenen Einstellung und
Praxis von den Religionen auch mit Blick auf die Natur iibernommen.

Die von den religissen Traditionen entwickelten asketischen Ideale und ihre
Spiritualitdt waren, jede auf ihre Weise, der Natur und ihren Grundgegebenheiten
gegeniiber alles andere als wohlgesinnt. Hinduismus und Buddhismus mégen
zwar nicht gelehrt haben, der Mensch miisse iiber die Erde herrschen, doch
finden sich bei ihnen gewisse asketische Ideale, die sich fiir eine Abkehr von der
Natur und eine Flucht aus der Welt aussprechen, die im Gesamtgefiige der Natur
einen Riss und Dualismus erzeugen. Selbst gutgemeinte Anstrengungen, den
christlichen Glauben im Rahmen der Evolution zu interpretieren (im Sinne einer
Kontinuitidt von Materie und Geist), haben einen Dualismus und ein Rangord-
nungsdenken nicht verheimlichen kénnen, wenn, wie zum Beispiel bei Karl Rah-
ner, der Geist als , Selbstiiberbietung*“ der Materie gesehen wird:

,» Wir miissen dann von da aus [...] den Menschen zu verstehen suchen als das Seiende,
in dem die Grundtendenz der Selbstfindung der Materie im Geist durch Selbsttranszen-
denz zu ihrem definitiven Durchbruch kommt, sodass von daher das Wesen des
Menschen selbst gesehen werden kann innerhalb der Grund- und Gesamtkonzeption der
Welt, “11

Die Materie hat ihre eigene Konsistenz, und ihre Wirklichkeit darf nicht von ihrer
Beziehung zum Geist her als ihrem eigentlichen teleologischen Ziel gesehen
werden. Wird die Zukunft des Universums wirklich einmal in einer Umwandlung
aller materiellen in geistige Wirklichkeit bestehen? Was geschieht dann mit
unserer Erde und ihrer ganzen stofflichen Realitt?

Eine Neubewertung

Wir miissen hier freilich noch auf einen zweiten Aspekt einen Blick werfen, den
der Beziehung zwischen Schopfung und dem unergriindlichen Geheimnis, das wir
Gott nennen. In den semitischen bzw. monotheistischen religiésen Traditionen
wird diese Beziehung als Kausalverhdltnis gesehen. So konnte der Psalmist sagen:
»Die Himmel rithmen die Herrlichkeit Gottes, vom Werk seiner Hinde kiindet das
Firmament® (Ps 19,1). Beide sehen sie in Differenz zueinander und klar voneinan-
der abgegrenzt: Gott als die Ursache und die Schépfung als sein wunderbares
Werk.

Felix Wilfred
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In der Tradition des Hinduismus dagegen sind Welt und Gott keine zwei verschie-
denen Wirklichkeiten. Im advaita-Denken (der Nicht-Dualitit) werden Gott und
Welt weder als eine einzige Realitdt noch als zwei getrennte Entitdten gesehen.
Das hat zu einer Anschauung, Haltung und Praxis gefiihrt, die - in abgeschwich-
tem Sinne - eine Immanenz Gottes in der Natur voraussetzt oder - in einem
stdrkerem Sinne - das gesamte Universum als die korperlich greifbare Erschei-
nung Gottes sehen. Diese intuitiven Vorstellungen haben in der Tradition des
Hinduismus iiber Tausende von Jahren hinweg in Poesie, im Mythos, in der
Frommigkeit und auch im Ritus ihren Ausdruck gefunden. In einem schénen Bild
wiirde ich die grundlegende Intuition des Hinduismus so beschreiben: Die Be-
ziehung des Schopfers zur Schopfung ist die eines Tidnzers, der selbst ganz
Tanz geworden ist. In der saivitischen Tradition des Hinduismus erschafft
Shiva tatsichlich das gesamte Universum durch seinen ewigen Tanz. Die Bewe-
gung und der Rhythmus des gottlichen Tanzes hilt das ganze Universum in
Bewegung.

Der Buddhismus seinerseits wiirde schon die blofse Kategorie der Kausalitdt als
Grundlage fiir eine Unterscheidung zwischen Schopfer und Geschépf kritisch
hinterfragen. Er spricht lieber von einer ,abhdngigen Miturheberschaft” (pratitya-
samutpada) der Gesamtwirklichkeit, in der es fiir die Vorstellung von Ursache
und Wirkung keinen Platz mehr gibt. Im Gegenteil, die Ursache ist in der
Wirkung ebenso sehr prdsent wie umgekehrt die Wirkung in der Ursache: ein
Gedanke, der uns hilft, die Immanenz Gottes intensiver und tiefer zu verstehen
als die Sicht von Uber- und Unterordnung, wie das Ursache-Wirkungs-Verhaltnis
traditionell interpretiert wird.

Auch die chinesische Vision des Daoismus ist ganz entscheidend von einer engen
Beziehung zur Natur geprdgt. Fiir ihn spiegelt tugendhaftes menschliches Ver-
halten nur die tragenden Prinzipien von Ausgewogenheit und Systemgleichge-
wicht wider, die in der Natur wirksam sind. Die Gesundheit des menschlichen
Korpers selbst ist eine Situation der Homdbostase, in der die aufeinander bezoge-
nen Prinzipien von yin und yang sich gegenseitig ausgleichen und der Kérper
seinerseits sich im Einklang mit der Umwelt befindet. Von daher wird dieser
Einklang als der Weg empfohlen, dem wir fiir unser allgemeines geistiges und
korperliches Wohlbefinden folgen miissen. Wie kann man diese wunderbare
Vision einfach als nur ,natiirlich“ abtun und menschliches Heil als etwas Uber-
Natiirliches ansehen? Doch sieht denn nicht andererseits auch eine tiefere christ-
liche Intuition gerade den Korper als den Angelpunkt des Heils - caro cardo
salutis?

- ‘ -
Kann man dem Christentum die Schuld geben?
Lynn Whites wohlbekannte Kritik, die dem Christentum die Schuld an der

tkologischen Krise in die Schuhe schiebt, stellt die Dinge doch etwas allzu
einfach dar, da sie nicht, wie es angebracht wire, unterscheidet noch differen-
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ziert.12 Von dieser These provoziert, haben Bibelwissenschaftler versucht, den
biblischen Herrschaftsauftrag als ein Verwalten, als Sorgsamkeit usw. auszule-
gen. Ich glaube nicht, dass diese exegetischen Turniibungen uns weiterbringen.
Denn die unbestreitbare Tatsache der Konsequenzen einer bestimmten Praxis
zeigt, dass Dominanzverhalten doch die Art und Weise war, wie die biblische
Tradition in der Praxis ausgelegt wurde. Der Punkt jedoch ist, dass man die
Schuld am Beherrschen und an einem Uberlegenheitsanspruch nicht dem Chris-
tentum in seiner Gesamtheit geben kann. Die orientalischen und orthodoxen
Traditionen zeigen ndmlich ein viel stirker erdbezogenes Verstandnis von Glaube
und Schépfung.

In Wahrheit hat man ndmlich das Christentum, dem die Schuld zugeschoben
wird, mit der Brille der anthropozentrischen Aufklirung des Westens ausgelegt,
die einer Entzauberung der Natur als Merkmal des Fortschritts und eines
sikularen Humanismus das Wort redete. Das Christentum und das christliche
Erbe wurden einseitig zu Urhebern des Projekts der westlichen Aufklirung
erkldrt und sind dann natiirlich ihrerseits von ihr mafgeblich beeinflusst worden.
Die gleiche Aufkldrung lehrte, dass Kreativitdt im Menschen dadurch entstehe,
dass er kraft seiner Freiheit die Welt der Natur bzw. das Reich der Notwendigkeit
transzendiere. Eine Fehlauslegung von Genesis 1,28 zugunsten menschlicher
Oberhoheit diente den anthropozentrischen Zwecken der Aufklirung. Daher kann
das Projekt einer interreligiosen Okotheologie, in dem das Christentum in einen
Dialog mit anderen religiosen Traditionen eintreten wiirde, hilfreich sein, die in
seiner Botschaft verborgene 6kologische Dimension zuriickzugewinnen und eine
Gelegenheit sein, die 6kologische Sensibilitit, die wir in der christlichen Traditi-
on im Leben eines Franz von Assisi, einer Hildegard von Bingen und anderen
bestétigt finden, ans Tageslicht zu fordern.

Die Tradition neu auslegen

Zu den fiir umweltschadliche Einstellungen verantwortlichen Faktoren muss
auch die Rolle gezdhlt werden, die, wie ich es nennen wiirde, ein ibersteigertes
historisches Bewusstsein in der christlichen Tradition gespielt hat. Die Praxis der
Herrschaft geht einher mit einem tibertriebenen Sendungsbewusstsein, wobei die
Menschen als die mit Meisterhand in die Natur Eingreifenden gesehen werden,
die in freier Selbstbestimmung die Welt und die Ordnung der Erde nach ihrem
Bild neu ,erschaffen“. Millenniums-Ideen und apokalyptische Vorstellungen
sind eng mit einer solchen Anschauung und Konzeption von Geschichte verbun-
den.

Die Projektion dieser Sichtweise hat die biblische Konzeption einer zyklischen
Erneuerung verdunkelt, die dem Rhythmus der Natur ndher kommt. Dem Sechs-
Tage-Werk folgt eine Pause bzw. die MufSe des Schabbats, und so geht es weiter.
Ahnlich folgt alle sechs Jahre auf eine Zeit des Anbaus eine Unterbrechung,
wéhrend der das Land brach liegt, um neue Energien zu sammeln. Sodann gibt es
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den Zyklus des Jubeljahres, in dem das Verhaltnis der Menschen zum Land neu
geregelt wurde. Eine solche Praxis erneuert sowohl die Erde wie auch die
menschliche Gesellschalft.

Diese Perspektiven werden uns helfen, zu den orientalischen Religionen engere
Beziehungen zu kniipfen und deren Sicht von Natur, vom Land und der menschli-
chen Gesellschaft aufzugreifen. Deshalb miissen sie in den christlich theologi-
schen Uberlegungen wieder stirker betont werden, die in den letzten zweihundert
Jahren tendenziell die menschliche Geschichte und deren Vorherrschaft als
hochste Werte begiinstigt und dariiber unsere Verantwortung und Achtung ver-
gessen haben, die wir dem Rhythmus der Erde, die uns schlieflich fortwidhrend
erndhrt, schulden.

Eine so verstandene Beziehung zur Erde macht es uns leichter, sich die géttliche
Immanenz zu vergegenwartigen, so wie Paulus sie ausdriickt: , Denn in ihm leben
wir, bewegen wir uns und sind wir* (Apg 17,28). Diese Immanenz bezieht sich
nicht nur auf die Menschen, sondern auf den gesamten Kosmos. Wir verstehen
genauer, was ,,Gott [...] iiber alles und in allem“ (vgl. 1Kor 15,28) meint, wenn
Dionysius Areopagita uns in seiner typisch mystischen Perspektive sagt:

»O0bwohl Gott ganz in sich selbst bleibt, ist er ebenso in der Welt (enkosmisch), die
Welt umschliefend (perikosmisch) und alle weltlichen Mafstibe umfassend und
iibersteigend (hyperkosmisch), jenseits von Himmel und Sein, Sonne Stern, ,Feuer"
[Dtn 4,24], ,Wasser’ [Offb 22,17], ,Hauch' [Joh 4,24], Tau, Wolke, Autolith, Fels,
alles Sein und doch nichts von dem, was ist. “13

Eine solch neue christliche Interpretation des Verhiltnisses zwischen Schépfer
und Geschaffenem, die auf die Immanenz des Schopfers abhebt, wird sich leicht
mit der Sicht vieler anderer religioser Traditionen der Welt verbinden lassen, vor
allem mit der des Hinduismus. Damit erdffnet sich auch ein weites Feld fiir die
Entwicklung einer geeigneten interreligiosen Okotheologie, wie unsere Zeit sie
bendétigt.

Okotheologie in der Praxis

Gandhi erging sich nicht in phrasenhafter Umweltrhetorik, wie sie heute iiblich
ist, noch hat er die Natur romantisch verkldrt. Anders als sein Zeitgenosse, der
Dichter Tagore, sprach Gandhi nur selten von Bidumen, Vogeln, Tieren, Land-
schaften, Fliissen oder Bergen. Obwohl er mafsvoll und bescheiden lebte, gibt es
auf den ersten Blick nichts, was ihn als einen begeisterten Umweltapostel aus-
weisen, nichts, was uns in Sachen Umwelt inspirieren wiirde. Doch hier wiirden
wir uns gewaltig irren. Seine ganze Lebensweise offenbart eine in tieferen Schich-
ten verankerte Okotheologie. Er war entschieden gegen jede Verschwendung
natiirlicher Ressourcen und gegen alles, was das Gleichgewicht der natiirlichen
Umwelt stéren konnte. Sich aus freien Stiicken selbst im Gebrauch der Dinge
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iiber das erforderliche Minimum hinaus zu beschridnken schont die Ressourcen
der Natur.

Gandhis Leben glich in Vielem dem Funktionieren eines Okosystems. Es war ein
Leben wie aus einem Guss, in dem jede, auch die geringste Tat, das geringste
Gefiihl oder der unscheinbarste Gedanke ihren festen Platz hatten: Der knappe
Sprachstil in Gandhis iiberaus zahlreichen Schriften, seine spérlichen Mahlzei-
ten, Niisse und Friichte, seine morgendlichen Waschungen und seine tdglichen
korperlichen Ubungen, sein periodisch eingehaltenes Schweigen, seine Morgen-
spaziergidnge, sein pfleglicher Umgang mit den kleinen wie den groflen Dingen
des Lebens, seine Abneigung gegen alles Uberfliissige, seine Zuflucht zum Fas-
ten - all das deutet auf die Harmonie hin, mit der die Symphonie gespielt wur-
de.14

Hier erhebt sich freilich die kritische Frage, wie solche Verhaltensweisen Einzel-
ner jene Art allgemeiner Strukturdnderung herbeifiihren kénnen, wie sie heute
erforderlich ist. Damit sollen keineswegs der Wert praktizierter Selbstheschrin-
kung und eine Haltung des Verzichtens geschmdlert werden, die ja einen
mafsvollen Gebrauch natiirlicher Ressourcen bedeuten. Der eigentliche Punkt ist
jedoch, dass wir eine Umwelt und Strukturen schaffen miissen, die immer mehr
Menschen und Gruppen ermutigen, solche Verhaltensweisen zu iibernehmen. So
dhnlich wie freiwilliges Schweigen menschliche Energie schont, hilft ein
mafivoller Gebrauch der Giiter der Erde, das Gleichgewicht der Natur zu bewah-
ren. Das hat insofern auch seine sozialen Auswirkungen, als es dazu beitrigt,
faire Sozialbeziehungen herzustellen. Von daher werden sowohl die Implikatio-
nen einer Theologie, die den Schopfer mit dem Geschaffenen untrennbar verbin-
det als auch die enge Verbindung des Menschen mit der Erde fiir uns
verstdndlich.

Was viele Umweltschiitzer nicht sehen wollen, ist, dass es zwischen unserer
Einstellung zur Natur und dem vorherrschenden Umgangsstil in einer Gesell-
schaft einen inneren Zusammenhang gibt. Die Zerstérung des Okosystems verur-
sacht zugleich Ungerechtigkeiten, die den Kérper der Gesellschaft verwunden.
Eine interreligiése Okotheologie sollte uns dann logischerweise zu einem gemein-
samen Engagement fiir soziale Gerechtigkeit fithren. Eine faire Verteilung
natiirlicher Ressourcen bietet die beste Garantie, die vor ihrem ausbeuterischen
Gebrauch schiitzt, der die gegenwirtige Umweltkrise hervorgerufen hat.

Eine religiés-inspirierte Einstellung zur Natur und zum Naturschutz kann durch-
aus dort erfolgreich sein, wo Appelle an die Vernunft ungehdrt zu verhallen
scheinen. In der Tat beruft sich die Umweltschutzbewegung im Westen in letzter
Zeit auf die religitse Symbolik der Gaia - der Géttin der Erde.15 Ich méchte hier
hervorheben, dass die Chipko-Bewegung in Indien - eine der weltweit grofiten
dkologischen Bewegungen - religids inspiriert war und den spirituellen Wert der
Natur ganz selbstverstidndlich bejaht. Frauen waren zum Beispiel in der Himala-
ya-Region Nordindiens daran beteiligt, die Baume ihrer Dorfer zu schiitzen, als
die Wilder aus kommerziellen Interessen abgeholzt werden sollten; sie umarmten
die Baume und verhinderten so, dass sie gefdllt wurden. Es gibt zahlreiche
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derartige Beispiele von eingeborenen Vélkern iiberall auf der Welt: Thre Haltung
zur Natur hat einer Okotheologie viele tiefe Einblicke in natiirliche Zusammen-
hénge anzubieten.16

AbschlieBende Bemerkungen

Allmahlich setzt sich die Erkenntnis durch, dass in unserem Verhiltnis zur Natur
und zur Erde ein Paradigmenwechsel dringend erforderlich ist, der sich dann
auch in gewandelten zwischenmenschlichen Beziehungen auswirken wird. Um
diese beiden zusammenhdngenden Ziele zu erreichen, braucht es mehr als rein
technische, blofs am Management orientierte Losungen, mehr als nur ein Paar
kosmetische Abstriche am bisherigen Entwicklungsmodell. Ein Paradigmen-
wechsel erfordert eine neue Vision, eine neue Haltung und Werteordnung, welche
die Religionen, trotz ihrer nicht gerade fleckenlosen Geschichte, immer noch
bieten kénnen, vor allem wenn sie gemeinsam eine geeignete Okotheologie erar-
beiten. Denn immer noch ist die Theologie - wie der Beitrag von John Clammer in
diesem Heft zeigt - die Disziplin, die eine Gesamtvision von Realitit zu bewahren
sucht.

Von einer interreligitsen Okotheologie erwarten wir eine richtungweisende Inspi-
ration, die der Menschheit helfen wird, sich der urspriinglichen naturgegebenen
Zusammenhinge allen Seins bewusst zu werden. In einem schénen Bild (aus der
indischen Mythologie) kénnte man diese Zusammenhinge mit Indras Netz ver-
gleichen, das an jedem Knotenpunkt mit einem Kristall besetzt ist und das ganze
Universum umgreift. Jeder Kristall in diesem Netzwerk spiegelt auf seiner
Oberfliche alle anderen Kristalle wider und die Widerspiegelungen der Wider-
spiegelungen und so weiter in einem unendlichen Prozess. Aus der Erkenntnis,
dass alles in der Welt mit allem verbunden und von allem abhingig ist, stromt
eine Haltung einfiithlsamen Mitgefiihls mit allen Geschopfen und ein tiefes Gespiir
fiir mitmenschliche Solidaritit. Von einer ()kotheologie sollten wir erwarten, dass
sie uns hilft, zu erkennen, dass die Grenzen, welche die unterschiedlichen Seins-
bereiche trennen - den menschlichen, den kosmischen und den gottlichen - kei-
nen bleibenden, sondern nur einen vorldufigen Sinn haben.

Die Entwicklung einer interreligiosen Okotheologie wiirde voraussetzen, dass
jede religiose Tradition ihr eigenes Glaubenssystem, ihre Weltansichten und
ihren Wertekanon kritisch durchleuchtet, um zu sehen, in welchem Ausmaf jede
und alle, vor allem durch die Férderung eines kurzsichtigen Anthropomorphis-
mus, fiir die Umweltkrise verantwortlich waren. Auf der anderen Seite hitten die
gleichen religiésen Traditionen uns heute durchaus Elemente fiir eine Uber-
windung der Krise anzubieten und sie kénnten einen Anfang setzen fiir die
Entwicklung eines ausgewogenen Verhiltnisses zur Natur und zur Gesamtwirk-
lichkeit.

Eine interreligitse Okotheologie sollte auch unser Verstindnis vom Individuum
kritisch hinterfragen, wonach der Einzelmensch angeblich iiber der Gemeinschaft



und der Natur stehe, und sie sollte einen Beitrag leisten, einen wachsenden
Verdrdngungswettbewerb und die Anhdufung von immer mehr Reichtum
einzuddmmen, die fiir die Entstehung der gegenwartigen Umweltkrise weitge-
hend verantwortlich sind. Eine Okotheologie muss sich auch der Herausforderung
stellen, radikale Anderungen in den heutigen Wirtschafts- und Entwicklungs-
strukturen herbeizufiithren, was bedeutet, dass sie in ihrer Praxis in einem wah-
ren Sinne politischwerden muss.
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Aus dem Englischen iibersetzt von Franz Schmalz

Okotheologie

Epistemologische Anngherungen

Alirio Caceres Aguirre

Wenn man einen interdisziplindren Dialog zwischen Okologie und Theologie
eroffnen will, der das Ziel verfolgt, zur Deutung der Umweltkrise in ihren tiefsten
Aspekten beizutragen und von hier aus Wege zur Verhaltensdnderung von Perso-
nen, von Gruppen und der ganzen Menschheit vorzuschlagen, kommt es darauf
an, die gesamte Spannweite der Vorurteile, Begriffe und Vorstellungen zu durch-
schauen, die der fraglichen Problematik zugrunde liegen. Mit anderen Worten
gesagt: Eine Theologie der Okologie zu entwerfen impliziert, dass man sowohl das
Verstindnis der Theologie als auch der Okologie tiefer ergriindet und Kategorien
entwickelt, die geeignet sind, diese Einsichten angemessen zu artikulieren. Es
geht darum, genauer festzustellen, was die ,theologische Dimension“ der
Okologie und die , 8kologische Dimension“ der Theologie ist.

Zunichst einmal muss man feststellen, dass es ein semantisches Problem gibt.
Schon die Worte Okologie und Theologie sind mehrdeutig. Zum Beispiel gibt es
heute eine grofe Anzahl von Ausdriicken wie Okosystem, Okotechnologie, Oko-
tourismus, Okologismus, Okofeminismus; oder man spricht von ¢kologischer
Krise, okologischem Bewusstsein, okologischer Politik, ohne dass griindlich
dariiber nachgedacht wiirde, was diese Begriffe alles implizieren.



