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Aus dem Englischen iibersetzt von Gabriele Stein

Schopfergeist und 6kologische
Ethik: ein uraltes Neuland

Elizabeth A. Johnson

Die Wahrnehmung der Grofdartigkeit der Erde als eines kleinen Planeten, auf
dem es Leben gibt, wichst in unseren Tagen bei allen Volkern. Es ist eine
tkologische Wahrnehmung, wobei 6kologisch vom griechischen oikosstammt und
Hausgemeinschaft oder Zuhause bedeutet: Dieser lebende Planet ist unser einzi-
ges Zuhause in dem riesengrofien Universum. Gleichzeitig wird uns zunehmend
bewusst, dass das Handeln der Menschen den lebensstiitzenden Systemen der
Erde todlichen Schaden zufiigt und dabei ihre Identitdt als Wohnort des Lebens
verwiistet. Dieses Paradox signalisiert, dass die Zeit gekommen ist, die uralten
Themen von der schopferischen Einwohnung des Heiligen Geistes, vom heiligen
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Wert der Natur und von der Ethik der Bewahrung der Erde theologisch wiederzu-
entdecken.

Das Vergessen des Geistes

In der Bibel sowie in der patristischen und mittelalterlichen Theologie gleicht die
Glaubensvorstellung einem dreibeinigen Hocker, bei dem Gott, Menschheit und
Natur in einer engen wechselseitigen Beziehung stehen. Der Klebstoff, der den
Hocker zusammenhdlt, ist die Einwohnung des Schopfergeistes. Vom Beginn der
Genesis an, wo der Geist Gottes bei der Schopfung iiber dem Wasser schwebt
(Gen 1,2) bis hin zum Schluss der Offenbarung, wo der Geist alle, die nach dem
Wasser des Lebens diirsten, einlddt zu kommen und sich zu erfrischen (Offb
22,17), ist die Gegenwart des Geistes die unfassbare Macht, die die Welt im Sein
erhdlt und dem dynamischen Leben der Menschen wie auch der Natur neue
Energie einhaucht.

Diese dreifache Wechselbeziehung blieb wihrend der ersten 1500-Jahre der
christlichen Tradition im Grofsen und Ganzen lebendig. Im 16. Jahrhundert
jedoch wurde die Kirche durch einen erbitterten Streit iiber die theologische
Frage der Erlosung des Menschen gespalten. Die intensive Beschéftigung mit der
Frage, wie Siinder gerettet werden, ob durch den Glauben allein (der protestanti-
sche Standpunkt) oder durch den Glauben und gute Werke (der katholische
Standpunkt), verengte die Sichtweise der Theologie. Wie bei jedem langer wih-
renden Streit verloren die Menschen die grofiere Wirklichkeit aus den Augen. In
den nachreformatorischen Jahrhunderten verkniipfte die katholische Kirche den
Geist rigoros mit dem Kirchenamt und den Glaubenssitzen des Lehramtes,
wéhrend die protestantische Theologie auf dem rechtfertigenden Wirken des
Geistes im Individuum beharrte. Beide Seiten vergaften weitgehend das Zeugnis
der Tradition von der kosmischen Gegenwart und Tatigkeit des Geistes Gottes.!
Als Begleiterscheinung geriet die natiirliche Welt als eine Angelegenheit von
religiosem Interesse aus dem Blickfeld.

Die nachreformatorische Theologie hat sich Gott nach dem Modell eines Monar-
chen an der Spitze der Seinspyramide vorgestellt. ,Er* - denn es war immer ein
ménnlicher Herrschender, der fiir dieses Konstrukt Modell stand - weilte jenseits
der Welt und war von ihrer Unordnung nicht kontaminiert. Selbst wenn dieses
Hachste Wesen als wohlwollend dargestellt wurde, wie es die besten Theologien
taten, war ,Er* immer noch grundsitzlich fern und musste einbrechen oder
eingreifen, um Anderungen im Naturgesetz wie Wunder zu bewirken. So meister-
haft groftartig diese Theologie die Transzendenz Gottes auch behandelte, sie
vergaft dennoch die ebenso wichtige Wahrheit der gottlichen Immanenz, die
traditionell mit dem Heiligen Geist verbundene Einwohnung Gottes im Herzen der
Welt. Sie vergafd, dass alles in Gott weilt, denn in ihm ,Jeben wir, bewegen wir uns
und sind wir" (Apg 17,28), und er wiederum umfasst alles, da er ,iiber allem und
durch alles und in allem ist* (Eph 4,6).
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Diese historische Umrahmung unseres Themas soll gleich zu Beginn verdeutli-
chen, dass sich die Theologie nicht mit einem Novum befasst, wenn sie sich der
Wiedergewinnung einer kosmischen Pneumatologie zuwendet. Wir versuchen,
einen wesentlichen Teil des christlichen Erbes zuriickzuholen, das dritte Stuhl-
bein, das in den letzten 500 Jahren abhanden gekommen ist. Das ist Neuland, das
uralten Reichtum sucht.

Das Erinnern an den Geist

Um die Einwohnung des Geistes iiberzeugend wiederzugewinnen, benstigt die
Theologie einen trinitarischen Rahmen. Im christlichen Glauben wird der eine
unbeschreibbare Gott als transzendent, fleischgeworden und in der Welt imma-
nent erfahren und bekannt. Im spidten 2. Jahrhundert erhellte Tertullian die
tkonomische Trinitat anhand einer Fiille von Bildern. Wenn Gott Vater der Sonne
gleicht, dann ist Christus der Sonnenstrahl, der auf die Erde trifft und der Geist
die Sonnenbriune, der Wirmefleck, wo die Sonne tatsichlich ankommt und
etwas bewirkt. In dhnlicher Weise kann die erste Person der Trinitit mit einer
aufwallenden Wasserquelle, die zweite Person mit dem sich daraus ergiefienden
Fluss und die dritte Person mit dem Bew#sserungsgraben verglichen werden, wo
das Wasser die Pflanzen erreicht und ihr Wachstum verursacht. Der dreifaltige
Gott kann auch mit der Wurzel, dem Schéssling und der Frucht eines Baumes
verglichen werden: mit seinem tiefen, unerreichbaren Fundament, seinem in die
Welt aufkeimenden Spross und seiner Fruchtbarkeit, die Bliite, Duft, Frucht und
Samen hervorbringt (Adversus Praxean 8,5-8,7). Das alles sind Metaphern fiir den
Gott, der jenseits von uns ist, der als Gott im Leib der Geschichte hervorbricht
und der als Gott allgegenwirtig in der Welt wirkt.

In dieser trinitarischen Perspektive ist der Geist immer Gott, der in jedem
Augenblick tatsichlich ankommt - mit lebensspendender Macht nidhert er sich
und geht voriiber. Die Sprache iiber den Geist verweist primér auf den lebendigen
Gott, der in der ganzen Welt gegenwdrtig und t4tig ist: menschlich, planetarisch,
kosmisch. Das Bekenntnis von Nicaea driickt das wunderschon aus, wenn es den
Glauben an den Heiligen Geist bekennt, der ,Herr ist und lebendig macht®, auf
Latein vivificantem, den Belebenden.

Dimensionen der Gegenwart

Am Ende seines einflussreichen Buches Eine kurze Geschichte der Zeit stellt
Stephen Hawking die beriihmte Frage: , Wer bldst den Gleichungen den Odem ein
und erschafft ihnen ein Universum, das sie beschreiben kénnen?“2 In der Red-
lichkeit seines Festhaltens am Atheismus lisst er die Frage offen. Der biblische
Glaube jedoch wagt zu antworten, dass es der Geist ist, der diesem iippigen
Universum Leben einhaucht. Das Geheimnis des lebendigen, génzlich transzen-



denten Gottes ist auch die Kraft im Herzen der Welt und ihrer Evolution. Das
verweist auf gottliches Handeln nicht nur am Anfang, sondern auch iiber Milliar-
den von Jahren hindurch und selbst heute, da sich das Universum weiter in die
Zukunft hinein ausformt.

Martin Luther verwandte ein schlichtes Beispiel, um die Sache auf den Punkt zu
bringen: ,Denn wie kann doch hie Vernunft leiden, dass die gottliche Majestit so
klein sei, dass sie in einem Kornlein, an einem Koérnlein, iiber einem Kornlein,
durch ein Kérnlein, inwendig und auswendig, [...] und [...] dennoch ganz und gar
in einem jeglichen besonders, deren so unzéhlig viel sind, sein kann? [...] Wieder-
um dass auch dieselbige Majestat so grof’ ist, dass weder diese Welt noch eitel
tausend Welten sie kénnen umfangen und sagen: Siehe, da ist er. [...] Sein eigen
gottlich Wesen kann [...] doch wiederum nirgends und in keiner umfangen, dass
er wohl alle Dinge umfingt und drinnen ist.“3

Die heutige Theologie unterscheidet zumindest drei Dimensionen dieser gott-
lichen Gegenwart, wobei die erste klassischer ist, wihrend die anderen beiden
erst jetzt ins Blickfeld riicken.

Schépferische Gegenwart: Das innere Geheimnis der Schopfung liegt darin, dass
der Geist im entstehenden, ringenden, lebenden, sterbenden und sich erneuern-
den Lebenskreis dieses Planeten wie auch um ihn herum wohnt. Gott ist hier zu
Hause, wie wir es auch sind. Es ist aufschlussreich zu beobachten, wie die Bibel,
wenn sie von der schopferischen Taitigkeit des Geistes spricht, kosmische Bilder
verwendet, die sich von dem des herrschenden Monarchen unterscheiden: wehen-
der Wind (ruah), flammendes Feuer, ziehende Wolken, flieRendes Wasser. Keines
dieser Bilder hat eine endgiiltige Form; sie konnen andere Dinge durchdringen
und umfassen, ohne dass sie ihren Charakter verlieren; ihre Gegenwart wird
durch die von ihnen herbeigefiihrten
Verdnderungen wahrgenommen. In

Elizabeth A.
Johnson

dhnlicher Weise deuten weibliche Bil-
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Erde zu erneuern, wenn Schéden angerichtet werden.

Kreuzférmige Gegenwart: Es bleibt noch mehr zu sagen, denn die natiirliche Welt
ist nicht nur in ihren Harmonien schén, sondern auch ein unerbittlich brutaler
und blutiger Ort voller Leiden und Sterben. Die leibliche Existenz muss genédhrt
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werden; folglich gehdren Beuteziige unvermeidlich zum Vollzug biologischen
Lebens. In groffem Rahmen héngt die Geschichte des Lebens selbst vom Sterben
ab; ohne das Sterben gédbe es keine evolutiondre Entwicklung von Generation zu
Generation. Die Geschichte des Lebens ist eine Geschichte von Leiden und
Sterben iiber Millionen von Millennien. Die Versuchung ist grof, die Gewalttétig-
keit zu leugnen und in eine romantische Sicht der natiirlichen Welt zu fliichten.
Es gibt jedoch eine andere Moglichkeit, ndmlich den Schopfergeist inmitten des
Schmerzes zu suchen.4

Um das zu bewerkstelligen, vollfiihrt die Theologie ein typisches Manéver, indem
sie den Blick von der unmittelbaren Frage abwendet, um das Evangelium zu Rate
zu ziehen. Die christliche Theologie deutet Jesus als das Wort und die Weisheit
Gottes, dessen Leben, Sterben und Auferstehung den Charakter des lebendigen
Gottes offenbart. Was wird durch diese Linse erblickt? Eine barmherzige Liebe,
die keine Grenzen kennt, eine Mitleidenschaft, die in die Tiefe von Siinde, Leid
und furchterregendem Sterben der Menschen eindringt, um neues Leben hervor-
zubringen.

Eine okologische Sichtweise erlaubt es der Theologie, die Gattungsgrenze zu
tiberspringen und diese gottliche Solidaritit auf alle Geschépfe auszudehnen. Der
Schépfergeist wohnt in anteilnehmender Solidaritit bei jedem lebendigen Wesen,
das leidet - von den Dinosauriern, die durch einen Asteroiden ausgeléscht
wurden, bis hin zum Impalababy, das von einem Lowen gefressen wurde. Kein
Spatz fallt vom Himmel, ohne wissende Fiirsorge im Herzen Gottes auszulésen
(Mt 10,29). Eine solche Vorstellung soll das Leiden nicht verherrlichen. Das ist
eine Falle, die sorgféltig umgangen werden muss. Mit dem Blick auf die géttliche
Compassion jedoch kann dieser Gedanke eine Auswirkung der Beziehung des
belebenden Geistes zu einer evolutiondren, leidenden Welt ausmachen. Dem
Aufschrei der Natur begegnet der Geist, der mit den Geburtswehen der gesamten
Schopfung seufzt, um das Neue zu gebdren (Roém 8,22-23). Somit wird das
Muster von Kreuz und Auferstehung in kosmischem Mafdstab wahrgenommen.
VerheifRende Gegenwart: Das Universum dndert sich stdndig und ist kein festge-
schriebener Ort. Am Anfang gab es ein homogenes Meer der Ausstrahlung. Statt
auf einer granuldren Ebene zu verharren, enfaltete sich das Universum im Laufe
der Zeit iiberreichlich und bildete sich zu immer aufwendigeren Formen bis hin zu
den Menschen heraus. Wenn wir weit zuriickblicken, kénnen wir sehen, dass das
Universum von Anfang an mit Verheifung gesit und iiberraschungsschwanger
war. Aus wenig entstand regelméafdig mehr. Die kosmische Geschichte ist die
eines ruhelosen Abenteuers, das das wirklich Neue hervorbringt.5

Die Gegenwart des Schopfergeistes, der die Welt mit kreativer Mitleidenschaft
bewohnt, ist zukunftsweisend und lockt die Welt auf die Wege kreativen Fort-
schritts. Diese Erkenntnis verbindet die natiirliche Welt ohne Umschweife mit
der biblischen Erzdhlung, in der Gott ein Gott der ﬁberraschungen ist, der sich
mit einem Ruf ndhert, vorwérts in die verheifSene, aber unbekannte Zukunft ,zu
kommen“ (sieche den Ruf Abrahams oder siehe Maria bei der Verkiindigung). In
der menschlichen Geschichte handelt die gottliche Gegenwart nach wie vor



unerwartet, um die Zukunft zu eréffnen. Das Gleiche tut sie auch in der Natur.
Der belebende Geist ist stets am Werk und bringt dabei in grofziigiger Weise
immerzu Neues hervor. Und das Abenteuer ist noch nicht zu Ende. Die natiirliche
Welt ist die Trégerin gottlicher Verheiffung, die sich auf den letzten Tag hin
bewegt, wenn Himmel und Erde durch gottliche Gnade verwandelt werden: ,Seht,
ich mache alles neu” (Offb 21,5).

Gottes geliebte Schopfung

Die Kehrseite der schopferischen, kreuzférmigen, verheifsenden Gegenwart des
Geistes in der Welt besteht darin, dass die Natur, statt vom Heiligen getrennt zu
sein, von einem spirituellen Glanz durchdrungen ist. Denn der Geist erschafft und
bewohnt jede Materie - Sterne, Planeten, Pflanzen, Tiere, dkologische Gemein-
schaften, Korper aller Art - und bewegt sich in diesen ebenso dynamisch wie in
Seelen, Geistern, Gedanken. Die katholische Theologie der Sakramente hat von
jeher gelehrt, dass einfache materielle Dinge - Brot und Wein, Wasser, 01, die
geschlechtliche Vereinigung der Ehe - sichtbare Triger der unsichtbaren, heilen-
den Gnade gottlicher Liebe sein kénnen. Es wird wieder deutlich, dass dies der
Fall ist, weil der Schauplatz der gnadenreichen Einwohnung des Geistes gleich zu
Beginn die ganze materielle Welt selbst ist, ein urspriingliches Sakrament
gottlicher Gegenwart.

Thomas von Aquin hat einen Gedanken entwickelt, der dieser Vorstellung intel-
lektuelle Klarheit verleiht, ndmlich die Idee der Partizipation. Wegen des Bezie-
hungsgeflechts der Schopfung existiert jedes geschaffene Sein durch die Teilnah-
me am gottlichen Wesen. Jedes wirkende Geschopf agiert durch die Teilnahme
am gottlichen Wirken. Jedes Macht ausiibende Geschopf tut es durch die Teil-
nahme an der gdttlichen Kraft (S.th. I, q. 8). Thomas verwendet das biblische Bild
vom Feuer, um das zu erkldren. Genauso wie Feuer das entziindet, was es streift,
so entflammt die Gegenwart des lebendigen Gottes auch Geschépfe ins Dasein.
Thomas sagt, wir wissen, dass Feuer vorhanden ist, wenn etwas Feuer fingt. So
wissen wir auch, dass der Schopfergeist gegenwdrtig ist, wenn etwas mit dem
Feuer der Existenz auflodert. Dank dieses Partizipationsverhiltnisses ist die
Schopfung selbst eine Tkone des Gottlichen, ein Sakrament der gottlichen Schén-
heit, Energie und Liebe.

Die ethische Reaktion

Die Wiederentdeckung der wirkenden Gegenwart des Schopfergeistes in der
Natur fithrt zu der entscheidenden Erkenntnis, dass die natiirliche Welt ihren
eigenen immanenten Wert vor Gott geniefbt. Sie wurde weder nur zum menschli-
chen Nutzen geschaffen noch ist sie einfach ein Instrument, um menschlichen
Bediirfnissen zu dienen. Die Theologie kann die géttliche Fiirsorge nicht mehr auf
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eine neu auftretende Spezies, ndmlich uns, homo sapiens, reduzieren. Weit davon
entfernt, nichts anderes als eine Kulisse fiir unser menschliches Leben oder eine
Biihne fiir unser Drama von Siinde und Gnade zu sein, ist die natiirliche Welt eine
geliebte Schopfung, die um ihrer selbst willen von Gott geschétzt wird.

Das wirft ein starkes moralisches Licht auf gegenwértige 6kologische Dilemmas.
Die Weise, wie Menschen Ressourcen konsumieren, ausbeuten und verschmut-
zen, zerstort buchstédblich die Gemeinschaft des Lebens. Die Litanei sorgt fiir
furchtbare Schlagzeilen: globale Erwirmung, schmelzendes Polareis, brennende
Regenwilder, zerstorte Feuchtgebiete, zusammengebrochene Fischgriinde, ver-
wehte Ackerbéden, toxische Olteppiche. Die Kehrseite der weitverbreiteten Zer-
stérung der Okosysteme ist das Aussterben der Pflanzen- und Tierarten, die in
diesen Lebensrdumen gedeihen. Nach einer konservativen Schitzung starben im
letzten Viertel des 20. Jahrhunderts 10 Prozent aller lebenden Arten aus - und
das Sterben geht weiter. Wir toten das Gebiren selbst, indem wir die Zukunft
unserer Mitgeschopfe ausloschen, die Millionen von Jahren zu ihrer Entwicklung
bendtigten. Thr Sterben sendet ein frithes Warnsignal iiber das Sterben unseres
Planeten selbst aus. In der ungeschminkten Sprache des Okumenischen Rates
der Kirchen heifit es: ,Das typische Zeichen unserer Zeit ist ein aufs Auferste
gefdhrdeter Planet in unseren Hinden.“0

Das Bild verdunkelt sich noch, wenn wir uns mit der tiefgriindenden Verbindung
zwischen dkologischer Zerstorung und sozialer Ungerechtigkeit befassen. Arme
Menschen leiden unverhéltnisméRig stark unter Umweltschiden; Zerstorung der
Menschen und Zerstérung des Landes, von dem sie abhdngig sind, gehen Hand in
Hand. Mangels einer gerechten Verteilung des Landes wird zum Beispiel die ent-
eignete Landbevélkerung im Amazonasbecken an die Ridnder der Regenwilder
gedréngt, wo sie Brandrodungslandwirtschaft betreiben, um am Leben zu bleiben,
und dabei unberiihrte Lebensrdume zerstoren, seltene Tiere toten und indigene
Vélker vertreiben. In den Vereinigten Staaten verlagern fithrende Unternehmen
ihre Arbeitspldtze in Fabriken jenseits der mexikanischen Grenze (maguiladoras),
die Tausende von jungen Landfrauen zu Billiglohnen beschéftigen, um hochwer-
tige Konsumgiiter fiir den Export zu produzieren, wihrend diese Frauen in un-
gesundem Elend in einer Umgebung leben, die durch Giftmiill schwer belastet ist.
Die wirtschaftlich Gutgestellten kénnen sich wiederum dafiir entscheiden, mitten
im Griinen zu leben, wihrend arme Menschen in der Ndhe von Fabriken, Raffine-
rien oder Miillverarbeitungsanlagen untergebracht werden, die die Umwelt stark
verschmutzen. Die Bitternis dieser Situation wird durch Rassenvorurteile weiter
verschirft, da der Umwelt-Rassismus farbige Menschen zwingt, in diesen Quar-
tieren zu wohnen.

Die feministische Analyse verdeutlicht weiter, wie sich die Not der Armen gerade
bei armen Frauen zeigt, deren eigene biologische Gebérfahigkeit durch das ausge-
laugte Umfeld Schaden nimmt und deren Pflege der Kinder auf Schritt und Tritt
aus Mangel an sauberem Wasser, Nahrung und Brennmaterial erschwert wird.
Von Frauen initiierte Projekte wie die Chipko-Bewegung in Indien, bei der Dorf-
frauen Waldbdume buchstidblich umarmen, um Interessenverbidnde der Holz-



industrie daran zu hindern, sie zu fillen, und die von der Nobelpreistriagerin
Wangari Maathai etablierte Green-Belt-Bewegung in Kenia, bei der Frauen Mil-
lionen von Bdumen pflanzen und ein kleines Einkommen fiir deren Pflege erhal-
ten, zeigen, wie sich die Erneuerung der Erde mit dem Gedeihen von armen
Frauen und ihren Gemeinschaften wesenhaft verwebt. Es ist véllig unsinnig,
soziale Gerechtigkeit von 6kologischem Wohlergehen abzukoppeln und die bei-
den gegeneinander auszuspielen. Die Armut und ihr Heilmittel haben ein 6ko-
logisches Gesicht.”

Heutzutage wird es deutlich, dass ein nur auf Menschen begrenztes moralisches
Universum nicht mehr angemessen ist. Die ethische Reflexion muss die Aufmerk-
samkeit iiber die Menschheit hinaus ausweiten und die moralische Betrachtung
entschieden auf die gesamte Gemeinschaft des Lebens neu zentrieren. Eine
dkologische Theologie des Schopfergeistes ruft die Kirche dazu auf, Liebe und
Gerechtigkeit inklusiv auszuiiben und mit verantwortlicher, durchsetzungs-
fahiger Sorge fiir die Erde zu handeln. In seinem Brief zum Weltfriedenstag im
Jahre 1990, der das erste pipstliche Dokument ist, das sich ganz der Okologie
widmet, hat Papst Johannes Paul II. ein erstaunliches Prinzip artikuliert, das
eine solche Praxis unterstiitzt. Er schrieb: ,Die Achtung vor dem Leben und vor
der Wiirde der menschlichen Person beinhaltet auch die Achtung vor der und die
Sorge fiir die Schopfung.“® Wir miissen das Leben respektieren und uns gegen die
Todeskultur nicht nur unter Menschen, sondern auch ,unter anderen Spezies“
wehren. Bei der Entfaltung dieser Idee malt sich Brian Patrick aus, wie Jesus die
Frage: ,Und wer ist mein Nichster?” heute beantworten wiirde. Es sei daran
erinnert, dass Jesus mit dem Gleichnis vom barmherzigen Samariter antwortete.
Jetzt aber iiberschreitet das Liebesgebot die Gattungsgrenze und erstreckt sich
auf alle Mitglieder der Gemeinschaft des Lebens. ,, Wer ist mein Néchster?” fragt
Patrick. ,Der Samariter? Der Ausgestofiene? Der Feind? Ja, ja, selbstverstind-
lich. Aber der Nachste ist auch der Wal, der Delfin und der Regenwald. Unser
Néchster ist die ganze Gemeinschaft des Lebens, das ganze Universum. Wir
miissen alles als unser wirkliches Selbst lieben. “?

Die fortdauernde Zerstérung der Erde durch von Menschen begangenen Okozid,
Biozid und Geozid ist eine zutiefst siindige Entweihung. In der Tradition geistin-
spirierter biblischer Prophetie und im Geiste Jesu muss die Kirche dieser Zer-
storung entgegentreten, indem sie prophetisch fiir die Pflege, Wahrung, Wieder-
herstellung und Heilung der Natur handelt, auch wenn dies machtigen wirtschaft-
lichen und politischen Interessen zuwiderlduft ... und das tut es. Wenn die Natur
die neue Arme ist, wie Sallie McFague behauptet, dann muss sich die Lei-
denschaft fiir die Schaffung von Gerechtigkeit fiir die Armen und Unterdriickten
ausweiten, um leidende Menschen UND Lebenssysteme und andere bedrohte
Spezies zu umfassen.10  Rettet den Regenwald wird zur konkreten moralischen
Umsetzung des Gebotes ,Du sollst nicht téten“. Das moralische Ziel ist die
Sicherstellung von pulsierendem Leben in einer Gemeinschaft fiir alle.

Elizabeth A.'
Johnson
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Schluss

Eine gedeihende Menschheit auf einer gedeihenden Erde in einem sich ent-
wickelnden Universum, alle gemeinsam erfiillt von der Herrlichkeit Gottes: das ist
die globale Vision, zu der die Theologie in dieser Krisenzeit der Not der Erde
aufgerufen ist. Jeder Kontinent muss seinen Beitrag leisten, wobei er aus seiner
eigenen Kultur schopft. Die Nichtbeachtung der Vision wird die Kirche weiterhin
an Bedeutungslosigkeit ketten, wahrend sich das entsetzlich echte Drama von
Leben und Tod in der natiirlichen Welt abspielt. Die Wiederentdeckung des
einwohnenden Schépfergeistes bringt die Kirche jedoch auf den Weg zu einem
grofSen spirituellen Abenteuer. Statt als riicksichtslose oder gierige Ausbeuter zu
leben, werden wir durch Gottes eigenen Geist dazu erméichtigt, als Schwestern
und Briider, Befreundete und Liebende, Priester und Prophezeiende, Mit-Schép-
fer und Mit-Schopferinnen wie auch Kinder der natiirlichen Welt zu leben, die
Gott so sehr liebt.
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