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EDITORIAL

Enorme Hitze und groRflachige Waldbrande in
Europa und Nordamerika - zwei der letzten Folgen
der sogenannten ,Umweltkrise’. Als Menschheit
geht es uns heute darum, die Spirale dieser Krise in
den Griff zu bekommen - und mit ihr unsere eigene
Zukunft als,Krone der Schépfung‘. Dieser Ausdruck
und die damit verbundene konzeptionelle Trennung
von Mensch und Natur ist schon in der Philosophie
des Aristoteles verwurzelt.

Das in der biblisch-jlidischen Tradition verhaftete
christliche Denken des Mittelalters wusste hin-
gegen noch von der Zugehorigkeit des Menschen
zur Schopfung. Fir die scholastische Philosophie
war der Mensch zwar denkerisch begabt, aber
dennoch nur ein ,animal rationale’, ein vernunft-
begabtes Tier. Fur die franziskanischen Denker,
wie etwa Alexander von Hales, Bonaventura oder
Duns Skotus, war die Gottesbeziehung ohne pflege-
rische Schopfungsverantwortung nicht denkbar.
Inihrer Interpretation der Inkarnation sahen sie
die ganze Schopfung mit-erlost, da Jesus Christus
das Fleisch der Schopfung angenommen hatte.
Erst mit dem Beginn des technisierten Zeitalters
und der beginnenden Entfremdung des Menschen
vom Glauben wird die Hybris geboren, der Mensch
konne, misse und diirfe sich die Natur zum eige-
nen Nutzen verflgbar machen und unterwerfen.

P. Johannes B. Freyer OFM und Jakob Siegel, Redaktion

Auch die heutigen BemUihungen, die Klimakrise
durch modernere Techniken in den Griff zu be-
kommen, bleiben den schadlichen Denkmustern
von Herrschaft und Verfligbarkeit verhaftet. Neben
technischem Fortschritt bedarf es in erster Linie
einer anderen Haltung, eines neuen Selbstver-
standnisses, das auch sprachlich zum Ausdruck
kommt. Denn wie wir Menschen (iber uns selbst
reden, pragt auch unser Verhalten. Biologisch
trennt uns nichts von ,der Natur’, wir sind aus
Wasser und Staub ,und zu Staub werden wir zu-
rickkehren, wie die biblisch fundierte Liturgie
sagt. In dieser Hinsicht ist es hilfreich, statt von
Umwelt zu reden, die Mitwelt in den Blick zu
nehmen. Die Natur als Mitwelt anzuerkennen,
verleiht ihr die zukommende Wiirde und sieht uns
Menschen realistisch als verantwortliche Mitge-
schopfe. Wie das konkret aussehen kann, damit
beschaftigen sich die Beitrage dieser Ausgabe
und beleuchten aus unterschiedlichen Perspek-
tiven das Selbstverstandnis des Menschen und
seine Beziehungen zur Mitwelt.




Beitrag

MITGESCHOPF UND MITWELT STATT KRONE DER
SCHOPFUNG UND UMWELT. INDIGENE JUDISCHE

IMPULSE

Deborah Williger

Die Pflanzenphysiologie lehrt uns: Energie weicht,
wenn Struktur wachst. Pflanzen ,verholzen“ wenn
Energietrager wie Pflanzenzucker zu Zellwandge-
riststoffen umgewandelt werden. Dogmatische
Vorgaben und Erwartungshaltung zur Erfiillung von
Religionsgesetzen begtinstigen auch in jidischen
Gemeinden ein Klima geistiger Unbeweglichkeit
und das Beharren auf seelenlosen AuRerlichkeiten.
Hierarchische Strukturen fihren zur Unmindigkeit
von Glaubigen und zu erzwungener Gefolgschaft.
Judische Gelehrsamkeit, Talmud und rabbinische
Literatur waren bis ins 20. Jahrhundert absolute
Mannerdoménen. Die Lektionen Uber Vergebung,
Treue, Ausgleich und Einigkeit gelten in erster Linie
Mannern. Das betrifft auch die grofbe Friedensbot-
schaft in Genesis. Angefangen bei Kain und Abel
bis zu Josef und seinen Briidern zeigen die Brider-
erzahlungen in Genesis den Lernprozess auf: Kon-
flikte sollen gewaltlos geldst werden. Doch bis heu-
te muss Mannlichkeitswahn bekampft werden, der
genau wie Waffen gerade wieder Hochkonjunktur
erfahrt. Dagegen scheinen elterliche Werte der
Sorge, Zuwendung und des Erbarmens zu ver-
schwinden. Aus heutiger Sicht missen insbeson-
dere Mechanismen der jidischen Tradition, die
patriarchale Strukturen weiterhin festigen, kriti-
siert werden. In Deutschland gibt es Geschlechter-
trennung sogar noch in liberalen Gemeinden.

An den Kraften judischer Gemeinschaften zehren

neben dem Trauma der Schoa, die taglich zu er-
bringende Integrationsleistung, der Nah-Ost Kon-
flikt, der heikle Umgang mit Macht in Israel, der
alltagliche Antisemitismus und die zunehmende

Sdkularisierung. Avraham Burg schrieb kirzlich,
es gabe eine Faustregel zum Verstandnis judischer

Geschichte: Uberall, wo konservative Kréafte die
Horizonte verstellten, verkimmerten unsere Ge-
meinschaften, doch tberall dort, wo es stlirmische
Debatten gab, schuf die jidische Kultur Grofes.
Die Qualitét des anstehenden Diskurses zwischen
dem alten Europa und den neuen Europdern wird
die Zukunft des gesamten Westens bestimmen. Wird
Nationales auftrumpfen und alles Nichtdeutsche
an den Rand driicken oder wird eine offene und
gesprachsfahige Kultur geboren, die den Heraus-
forderungen der Klimakatastrophe gewachsen
sein wird? Burg schreibt weiter: Die Abwesenheit
von Juden, zumal von deutschen Juden bei diesem
Diskurs sei ein schrecklicher Mangel.**

Talmudisches, ergebnisoffenes Denken ist die
urspringliche, indigene Lehre der Rabbinen. Alle
rituellen und ethischen Gebote missen von
Rabbiner*innen stetig tberprift und vitalisiert
werden. Es heil’t in der Mischna: Die Offenbarung
war Moses nicht als nnn (charut: Inschrift), son-
dern in nNn (cheirut: Freiheit) gegeben worden
(Pirke Avot 6.2). Religionen, die Freiheit der Nach-
folge bieten, besitzen groles Potential ihre Gberindi-
viduellen, generationentibergreifenden, einenden
Heilkrafte zu entfalten und die Menschen von Gotzen
wie Ego, Gier, Chauvin, Mammon und Trauma zu
Lerlosen”.

Heilen der gottlichen Welt - Tikkun Olam

Im aktuellen Diskurs greift die Erkenntnis Raum,
dass das, was wir unserer Mitwelt antun, wir uns
selbst und den folgenden Generationen antun.

Die Okologie fordert uns dazu auf, mit vorhande-
nen Ressourcen 0konomisch, d.h. haushalterisch

BURG (2022).
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umzugehen. Sie wendet sich gegen Ausbeutung
und Erschépfung natlrlicher Ressourcen. Der Be-
griff Umwelt zeigt unser anthropologisches Selbst-
verstandnis. Menschen stehen im Zentrum und
Umwelt befindet sich darum herum. Distanz zur
Umwelt machte die mannigfaltige Zerstérung un-
serer Mitwelt erst moglich. Diese Distanz gilt es
zu Uberwinden. Seit Urzeiten waren Menschen be-
strebt, alle natlrlichen Kréfte, innere und &ulRere,
unter ihre Kontrolle zu bringen. Die kulturelle Evo-
lution unserer gemachten Werdewelt vollzog sich
vom Werkzeug machen, iber das Nutzen vom
Fahrzeug bis hin zur Entwicklung von Denkzeug
(Computer).? Doch nur die Entwicklung von ,Heil-
zeug®, kann die Wunde, die unser malbloses Wachs-
tumssystem immer tiefer in die Schopfung schlagt,
verbinden. Ein Paradigmenwechsel muss vollzo-
gen werden, um dieser evolutiondren Sackgasse
und den selbstzerstorerischen Kréften entgegen-
zuwirken. Ohne spirituelle Riickbindung an das
Geschenk des Lebens wird die Entfremdung von
der Natur zunehmen und individuelles Bewusst-
sein aus der Gesellschaft schwinden. ,Es blieb un-
erkannt, dass unter totaler Kontrolle sich Subjekte
mit auflosen, die schlieRlich in Gesellschaften
fehlen, um Fehlentwicklungen noch aufhalten zu
konnen. So ist der Geist und alles Gute in seinem
Ursprung und Dasein heillos in dieses Grauen ver-
strickt. Es machtin der Konsequenz dann faktisch
keinen Unterschied mehr, ob Tiere oder Menschen
zu Opfern werden. Sollte Natur erinnert und erkannt
werden, kann sich erst ein Drang des Daseins nach
seinem Frieden entwickeln®.?

Die indigene amerikanische Autorin Sherrie Mitchell
schreibt: wir missen flr die Erde eintreten, sie
schitzen. Wir missen Gerechtigkeit fiir die Erde vor
Luxuskonsum und Gewinnstreben fordern.* Heute
leben ca. 80 % aller noch vorhandenen Tierarten
lediglich auf 20 % der Erdflachen. Diese 20 % sind
Gebiete, die vorwiegend indigenen Vélkern gehoren.
Der Westen muss dringend handeln und sich auf
seine eigenen indigenen Wurzeln besinnen. Jahr-
hunderte lang wurde die hebraische Bibel in kultu-
reller Aneignung fir die Legitimierung imperialis-

tischer Machtbefugnisse missbraucht. Wenn heute
von judischem Erbe gesprochen wird, ist damit
die hebraische Bibel gemeint, die als hinterlassene
Erbmasse gilt und unter selbsterméachtigten Erben
aufgeteilt wurde. Die Religionsmatrix diente als
ideologisches Instrument und damit der Festi-
gung, autoritarer, sakularer Machtinteressen. Da-
bei blieben die Werke des lebendigen rabbi-
nischen Judentums der letzten gut 2000 Jahre
meist unbeachtet. Spatestens seit der jlidischen
Aufklarung, der Haskala vor ca. 200 Jahren, wurde
dieses Wissen selbst von der jlidischen Mehrheit
weitgehend ignoriert. Kaum jemand kennt z. B. die
Mischna Ordnung Seraim (Saaten) mit ihren Ernte-
abgaben fiir Bedirftige oder die Talmudordnung
Naschin (Frauen), die im Altertum einmalig Rechts-
sicherheit fir Frauen schuf.

Jidisches Wissen umspannt nicht nur Religion,
Ritus, Soziales, Erndhrung, Handel, Recht, Erzie-
hung, sondern auch Landwirtschaft, Tiere und
unsere gesamte Mitwelt. Es kann gesagt werden,
dass ein Grofteil jidischer Tradition auf indigenem
Wissen beruht. Jidische Texte bergen gerade fur
Belange aktueller Mitweltethik ein grofses Potential.
Esist Wissen, das aus spiritueller Nahe zwischen
Menschen, Tieren und der Natur seit vorbiblischen
Zeiten erworben wurde. Die kontinuierliche Weiter-
gabe von Generation zu Generation lieferte Wissen
Uber nitzliche Eigenschaften und Fahigkeiten, Gber
naturnah Gelerntes und Wissen aus Beobachtungen
und Erfahrungen tber sich wandelnde Umweltbe-
dingungen, Wissen tber die Natur und ihre biolo-
gische Vielfalt. Das belegen die unzéhligen auf Na-
turvorgange bezogenen jldischen Quellen wie die
vielen ,grinen® Beispiele und Metaphern in den
Erzéhlungen und Versen, in den Bilchern, Psalmen
oder Weisheitsspriichen der hebrdischen Bibel.
Ebenso befasst sich die Kabbala, die mystische Tra-
dition, mit spirituellen Zusammenhangen zwischen
Schopfung und Leben. Jidische Tradition konzen-
triert sich auf das Leben und Handeln im Hier und
Jetzt und auf den Glauben an eine moralische Evo-
lution. Es gibt kein Recht aulRerhalb der Gerechtig-
keit und keine Gerechtigkeit aufserhalb des Rechts.

2 LUKE (2006): 32. - * HORKHEIMER/ ADORNO (2013): 11.

- *MITCHELL (2020).



Zedek u Mischpat: Gerechtigkeit und Recht gehoren
zusammen (Spr 2:9). Emet, die Wahrheit umschlielst
Alles von Anfang bis Ende. So wie die Tora das ge-
samte Leben umfasst und die gesamte Wahrheit
enthélt. Die Tora ist miindliche und schriftliche
Offenbarung. Sie ist auf der Erde, nicht im Himmel
und dient den Menschen zur Orientierung. In judi-
scher Ethik hat das Schlechte keine metaphysische
Bedeutung,. Es tritt nicht von aulben, wie die Schlange
im Garten Eden an die Menschen heran, sondern
istin jedem Menschen enthalten, so wie auch alles
Gute. Denken, Fiihlen und Handeln bilden eine Ein-
heit und stehen nicht gegeneinander. Im Judentum
ricken mogliche Fragen nach Gott, Schuld, dem
Leben nach dem Tod, oder dem individuellen See-
lenheil in den Hintergrund.

Indigenes judisches Wissen

Der Garten Eden ist Herkunft und Ziel zugleich. Die
Schopfung der Wirklichkeit war Gottes gutes Werk.
Die Kabbalisten sehen die gottlichen Sphéaren, zehn
Sefirot (Zahlen) genannt, als Gefafe an, die erflllt
waren mit gottlichem Licht. Mit Weltenschépfung
waren davon sieben Sefirot zerborsten und gott-
liches Licht wurde zerstreut. Schlechtes Handeln
besetzt ,gottliches Licht® mit Finsternis. Dunkelheit
herrscht abgeschieden vom Licht Gottes im gott-
lichen Universum. Gutes soll das Schlechte Uber-
strahlen. Gutes Handeln vermag zerstreutes Licht
und Energie wieder einzusammeln und die Scherben
der Gefdlle zusammenzufiigen. Wie beim japa-
nischen Kinzugi, wo die Klebrénder eines repa-
rierten Gefales mit Gold verziert werden, erstrahlt
das Reparierte ganz neu, noch schéner und wert-
voller als zuvor. Dieser Prozess wird ,Tikkun Olam*“
(Heilen der gottlichen Welt) genannt. Tikkun Olam
istunsere Lebensaufgabe.

Arthur Green nannte zehn ,beste” jidische Ideen:®
1: Freude: Frohsinn als religioses Prinzip. 2: Schop-
fungin Gottes Bild: Was machen wir hier? 3: Den
Weg gehen: Eine Gemeinschaft von Macher*innen.
4: Heilen der Welt: Gottes Partner*innen sein.
5:Schabbat - Der Tretmihle entkommen. 6: Umkehr:

Vertrauen auf menschlichen Wandel. 7: Das Volk und
das Buch: Text und Interpretation 8: Die Rolle der
Erziehung. 9: Zum Leben! Den Tod akzeptieren, das
Leben fordern. 10: Hore O Israel: Es gibt nur Eins.

Am Beispiel des Sabbats wird deutlich, diese indi-
genen judischen Ideen enthalten universell glltige
Hinweise. Sabbat heildt: sich setzen, pausieren,
ruhen. Rhythmische friedliche Versammlung bringt
Phasen innerer Reinigung und Erneuerung mit sich.
Die Gemeinschaft schopft am Feiertag Kraft fir die
nachsten sechs Werktage. An einem Tag pro Woche
sollauch zum Schutz der Mitwelt alle Arbeit ruhen.
Das Gebot ,Schmitta“ besagt, dass in jedem sieb-
ten Jahr alle Felder und Weinhdnge unbearbeitet
bleiben sollen. Ein Jahr der Feldruhe, ein Sabbat-
jahr. Wéahrend des Schmittas wird die Anhaftung
an Materielles abgestreift. Schmitta erinnert daran,
dass Gott die Menschen dazu bewegt, Giber ihre
eigenen Bedirfnisse hinaus wertvoll zu handeln.
Der Boden ist nicht Eigentum der Menschen.
Schmitta zu achten fihrt zu Demut und weist auf
nachhaltiges Bewirtschaften hin.

Die Nachfolge Gottes bietet den moralischen Kom-
pass, dem Erhalt der Schopfung zu dienen. Die
Nachfolge im Guten. Die Moglichkeit der Umkehr,
des Richtungswechsels, griindet auf der Hoffnung
und dem Glauben an die menschliche Wandlungs-
fahigkeit, Teschuva, Rickkehr, Reue. Die talmu-
dische Tradition schult unser dialektisches Denken,
setzt multiple Losungen anstelle von einfachen Ant-
worten und Ergebnissen, bietet Unterstltzung bei
menschlichem Versagen und erteilt dem Streben
nach irdischer Vollkommenheit eine deutliche Ab-
sage. Es gibt Ideen zu Gleichzeitigkeit und Nicht-
Ubereinstimmungen von Zeiten und Raumen,
Prozessdenken, oder konkrete Vorgaben, Schwa-
chere durch Rechte zu schiitzen. An der Halacha
kann gezeigt werden, wie mit der Befolgung von
Geboten durch freiwillige Eingrenzung Gier, Aus-
schweifung und Luxuskonsum vermieden werden
kann. Die Gebote sind wie ein Trainingsweg zum
Guten. Sie leiten uns. Aus Fehlversuchen und
Scheitern missen Lehren gezogen werden.

> GREEN (2004): 43-47.
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Die gesetzlichen Begrenzungen bieten Orientie-
rung. Sie fiihren uns zu schrittweiser, moralischer
Weiterentwicklung und weg vom Schwarz-Weil3-
Denken. Mit ihrer Hilfe lassen sich dualistische
Denkmuster weiten und Hierarchiedenken dekon-
struieren.

In der Tora heifst es: Am dritten Schépfungstag
brachte die Erde Gras hervor. Die dritte gottliche
Sphére ist nach der Kabbala Tiferet. Tiferet ist die
Pracht, der Ausgleich, die Balance. Tiferet befindet
sichim Zentrum aller zehn Sefirot. Tiferet erschien
zwischen Chessed (Liebe, Gnade) und Gevura
(Kraft, Gesetz). Tiferet beendet deren Disput. Im
Judentum geht es seit jeher darum, die richtige
Balance zwischen Liebe und Gesetz, zwischen
unendlichem Verstrémen und Grenzziehung zu
wahren. Tiferet reicht bis zum Ubergang zur mate-
riellen Welt, der Welt des Handelns, unserer Welt,
genannt Assia. Die géttliche Sphére des Ubergangs
heifst Malchut (Konigreich) oder Schechina (gott-
liche Anwesenheit).

Von gottlicher Anwesenheit sind wir heute weit
entfernt. Unsere Gesellschaft hat in den letzten
100 Jahren (lat. saeculum) eine sakulare Entwick-
lung genommen, die es heute nétig macht, dass
wir schiitzend und regenerierend fiir unsere Lebens-
sphare eintreten. In unserer wachstumsorientierten
und sakularen (westlichen) Konsumgesellschaft
scheint uns nichts mehr heilig zu sein. MaRhalten
gilt lediglich als materielle Dimension. ,Heil wer-
den®, gesunden und das Leben vollkommen und
,heilig” sein zu lassen, es anzuerkennen und zu
achten sind miteinander verbunden. Dadurch ge-
lingt es, unsere Existenz in einer Mitwelt als Heilig-
tum, das es zu bewahren gilt, zu erkennen. Durch
Blicken auf das spirituelle Erbe lassen sich neue
Denkraume im Anthropozan erschlielRen. Dies ist
keine neue Erkenntnis, sondern an nahezu allen
Orten der Welt in den Gemeinschaften verwurzelt.
Die Anerkennung der nichtmenschlichen Welt und
deren So-sein-lassen, deren Nichtnutzung und
Achtung, das ist es, was uns als Menschen und als
Teil der Natur gleichzeitig ganz bzw. ,heil” sein
l&sst. Es finden sich ,Sacred forests*, jene unbe-
rihrten Walder, die aus kulturellen und religisen

Grinden beschitzt werden. Walder, die als ,heilige
Haine® seit Urzeiten bekannt sind. Judische spiri-
tuelle Orte sind noch heute z. B. die Friedhofe. Sie
werden Beit Chaim, Haus des Lebens genannt. Es
konnte argumentiert werden, dass Gott allgegen-
wartig sei und daher der gesamte Planet automa-
tisch heilig sei. Doch wahr wird Gottes Anwesen-
heit erst, wenn Menschen sie wahrnehmen. In
judischer Tradition heiligt Gottes Gegenwart Orte.
Ansonsten sind sie Gott verlassen. Gottes Anwe-
senheit im brennenden Busch wandelte den Ort
an dem Moses stand zu heiligem Grund “adama
kedoscha”. Moses sollte seine Schuhe ausziehen.
Nackt zu sein, verringert Distanz. Muslime ziehen
ihre Schuhe aus bevor sie eine Moschee betreten.
In vielen Kulturen zeugt es von Respekt bei Besu-
chen die Schuhe draulten vor der Haustir stehen
zu lassen.

In der Tora werden haufig Midraschim, Narrative,
bereits mit einer Namensgebung tibermittelt. So
baute der Baumeister Bezalel das Stiftzelt in der
Wste. Bezalel bedeutet Ubersetzt ,Schatten
Gottes®. Im Schatten verschwimmen Grenzen.
Transzendenz wird moglich, sobald Grenzen
durchléssig und Ubergénge geschaffen werden,
bricht sich Wahrheit Bahn. In der Dammerung zwi-
schen Tag und Nacht, im Grau, blitzt am Scheitel-
punkt, an der Grenze zum Licht die Wahrheit auf.
Licht folgt auf Schatten. Im Morgengrauen ringt
der Lugner Jakob mit der menschlichen und der
gottlichen Wahrheit, mit dem Isch (Mann). Jakob
kann mit ,Fersiger” libersetzt werden. Bei Geburt
fasste Jakob die Ferse seines Zwillings. Fersen wur-
den diesseits von Eden zur Schwachstelle der Men-
schen, an den Schlangen sie verletzen kdnnen.
Jakob liet den Isch nicht ziehen, sondern errang
sich seinen Segen. Jakob erhielt seinen neuen Na-
men: Israel. Der Name des Stammvaters der zwolf
Stamme. Israel, der Name des einzigen jidischen
Staates weltweit. Der Name Israel wird allgemein
vom Verb ,sara“ abgeleitet, was ,kdmpfen* heiltt.
El heil3t Gott. Also wird Israel mit ,K&mpfer Gottes"
Ubersetzt. Sar bedeutet auch Anfihrer. Israel wird
Anfiihrer. Auch jaschar, aufrichten, konnte wie
sara auf den Namen Israel hinweisen. Kain hatte
nach dem Brudermord den Kopf vor Gott gesenkt.
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Jakob dagegen hatte sich aufgerichtet. Er stand
jetzt erhobenen Hauptes vor dem Isch. Aufgerichtet,
gegen gerichtet, anti tropos, Anthropos, Mensch.
Auf Augenhdhe forderte er den Segen flr sich ein.
Er wirde versuchen, sich friedlich mit seinem Bru-
der zu einigen. Jaschar erinnert auch an Jeshurun,
den biblischen Anfihrer und enthalt damit gleich-
zeitig eine Warnung an Israel. Denn Jeshurun wurde
selbstgefallig und verwirkte seine neue, ihm verlie-
hene Kraft. Selbst Schir, das Lied, konnte auch mit
dem Namen Israelin Verbindung gebracht werden.
Israel, ein Lied Gottes also? Jakob hatte sich be-
wahrt und soll nun ein aufrechter Kdmpfer Gottes,
ein singender Anfliihrer werden wie Mirjam, die die
Israeliten singend und tanzend durch das bittere
Meer (mar jam) in die Freiheit fihrte.

Jidische Anthropologie:
im Bild Gottes handeln

In einer Theologie 6kologischer Heilung riickt die
Interpretation der Verse (Gen 1.23-28) ,Menschen
seien im Bild Gottes* (b’tselem elohim) erschaffen
worden in den Focus. Es gilt, Vorstellungen von
einer Schopfung im ,Bild Gottes* aus anthropoe-
goistischen Textinterpretationen herauszulosen
und ein Verstandnis zu einem gerechteren Verhalt-
nis zwischen Menschen, Tieren und Natur zu ent-
wickeln. Tiere und Natur folgen ihrem eigenen
Existenzzweck und ihr Anheimfallen an menschli-
chen Hedonismus lauft dem zuwider. Moderne und
traditionelle Theologie hat ,Gottes Bild“ dahinge-
hend interpretiert, dass es Menschen Gber die
Schopfung erhebt und vom Rest der Schopfung
trennt und isoliert. Der Uibernommene Glaube
von antikorperlichen Theologien, dass Korper
und Geist in Opposition waren, stitzt auch in ju-
dischem Denken einen humanistischen Werte-
komplex, der die Ideen von Gottes Bild, von Seele
und unendlichem Wert exklusivim menschlichen
Wesen vereint sieht. Midraschtexte definieren
Sexualitdt und Fortpflanzung als Eigenschaften,
die Menschen mit anderen Geschdpfen gemein-
sam haben, aber nicht b tselem erschaffen wur-
den. Dazu gehoren ,tselem® Interpretationen, die
Menschen durch intellektuelle, physische, ethische
oder Verhaltenseigenschaften als Wesen des gott-
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lichen Bildes sehen. Daraus entstehen Dualismen
zwischen Menschen und Tieren, zwischen Menschen
und Natur, zwischen Menschen und ihrer eigenen
Natur, zwischen Geist und Korper, die den Geist
Uber den Korper stellt. Tatsachlich verhalten sich
Menschen weltweit entsprechend dieser Lesart.
Sie vermehren sich Uberproportional und benéti-
gen immer mehr natirliche Ressourcen fir ihren
Konsum allein.

Ergehtin der hebraischen Bibel tatsachlich der
Auftrag an Adam, sich die Erde untertan zu machen
und die Fische der Meere, die Vogel des Himmels
und alles Gewimmel auf und in der Erde zu beherr-
schen? Wurde die biblische Urmenschheit ernst-
haft dazu aufgefordert, Gber alles Gewiirm der
Erde zu herrschen, also ein Wurmimperium zu er-
richten? Oder kann je menschliche Machtentfal-
tung tber Vogel und Fische bis in alle Weiten ihrer
Elemente reichen? Dies sind Ubermenschliche Auf-
trage. Sie waren viel eher geeignet, menschliche
Ohnmacht angesichts der Komplexitat der Schop-
fung aufzuzeigen. Dartiber hinaus kann als sicher
angenommen werden, dass menschliche Souve-
ranitat nicht dafiir genutzt werden sollte, Tiere,
Wasser, Land und Luft zu vergiften, ganze Arten
auszurotten oder die Mehr-als-menschliche-Welt
aufzuzehren.

Adam als Schafe Gottes

Eine Annaherung an den biblischen Herrschaftsbe-
griff in Genesis bietet das Verb, memschala in Vers
Genesis 1.16, das modernhebréisch auch ,Regie-
rung” heildt und mit Herrschen tUbersetzt wird: ,Die
Sonne herrscht an Tagen und Mond und Sterne
herrschen in der Nacht.“ Dieses Herrschen hat we-
der mit Hierarchie noch mit Unterdriickung zu tun.
Die Gestirne sind Teile des kosmischen Gleichge-
wichts. In steten Rhythmen schieben sie sich in
ihre Positionen. Sie fligen sich ineinander und in
einer grofkeren Einheit zusammen. Sie sind keine
dualistischen, widerstreitenden Systeme. Tag und
Nacht, Himmel und Erde, Wasser und Land, Men-
schen und Tiere sind Phdnomene unserer dualen
Wirklichkeit, d.h. Abgrenzungen sind nicht zwin-
gend spaltend.



Das Verb ,kabasch®in Vers Genesis 1.28, das bis
heute okkupieren, unterdriicken oder herrschen
heilst wird deutsch mit der viel zitierten Negativfor-
mel ,macht euch die Erde untertan” Ubersetzt. Vor
ca. 1000 Jahren legten rabbinische Gelehrte, die
Masoreten, die Vokalisation und die Satzzeichen
fir die Konsonantenschrift der hebraischen Bibel
fest. Diese sprachliche Konvention bestimmt noch
heute, wie die Tora gelesen werden soll. Durch
die Festlegung haben sich moglicherweise Bedeu-
tungsunterschiede ergeben. Werden dieselben drei
Konsonanten des Verbs Kabasch vap nicht masore-
tisch, sondern als ,Kewes® gelesen, so gewinnen sie
auf einmal einen Bedeutungswandel. Kewes, ein
Substantiv, heil’t ibersetzt ,Schaf*. Williger machte
diese Entdeckung als Erste®: In der Verbwurzel ver-
birgt sich ein Schaf. Das konnte fiir das biblische
Hirtenvolk etymologisch bedeutsam gewesen
sein. Eine mogliche Versibersetzung lautete dann:
Seid fruchtbar und mehrt euch auf der Erde und
,schaf 't sie. Schaf "t sie als eine Verbkreation. Seid
wie Schafe oder wie Hirten einer Schafherde. Nicht
Herren, sondern Hirt*innen der Schépfung sollen
sie sein. Der Vers wiirde sich dann inhaltlich ausge-
zeichnet in den Kontext einfligen. Denn im Garten
Eden in Kapitel 2 Genesis ergeht der Auftrag an
Adam, den Garten zu bearbeiten und zu bewachen,
also zu nutzen und zu hiiten, wie Schafer*innen ihre
Schafherde. Ein mogliches neues Verstandnis der
indigenen hebréischen Vokabel selbst, die bislang
ausschlieftlich Unterdriickung wiedergab. Ohne Er-
kenntnis des Schafs arbeiteten sich moderne Aus-
legungen am herkdmmlichen Herrscherbegriff ab.’
Schafe gelten noch heute als Pioniertiere fiir neue
Weidegriinde, denn sie besitzen sogenannte gol-
dene Hufe mit einem optimalen Verhaltnis zwischen
Korpergewicht und Hufauflageflache. Sie verteilen
ihren Dung gleichmaRig auf der Flache, treten die
Erde sanft nieder, verdichten die Grasnarbe, ohne
sie zu verletzen, machen sie widerstandsfahig und
sorgen flr Bodenwasseranschluss der Wurzeln und
Erndhrung der Pflanzen.

Das zweite Verb im Vers ,rada“ bedeutet wortlich
sie treten (auf), beherrschen oder unterdriicken

die Tiere und je wie die folgende Préposition 2 (be)
Ubersetzt wird, andert sich die lokale, temporale,
kausale oder modale Bedeutung, die daraus ge-
lesen werden konnte. Ublicherweise lautet die
Ubersetzung, Adam sollen die Vogel im Himmel,
die Fische im Meer und die Getiere der Erde be-
herrschen. Doch bereits eine friihe rabbinische
Interpretation relativiert diese einseitige Verbdeu-
tung (Gen R8.11 - 8.12). Die Rabbinen kdnnen sich
die passive Verbform 1m (jeradu) vorstellen und
knipfen eine Dominanz an den ,richtigen® Ge-
brauch der menschlichen Eigenschaften, also an
Adams Verhalten. Handelten Adam in Gottes Bild,
wirden sie aufsteigen, ansonsten wiirden sie noch
unter die Tiere hinabsteigen. Die relativierende
Interpretation bedeutet fiir Adam, sie konnten nur
durch gutes Handeln in Gottes Bild zur bisherigen
Schopfung aufsteigen. Wann wird das geschehen?
,Handeln“in Gottes Bild machte Menschen erst zu
Mitgeschopfen. Adam sind Teil der Schépfung und
nicht allein in Gottes Bild. Zu einer vollstéandigeren
Vorstellung von Ebenbildlichkeit gehdrte dann
nicht allein Adam, sondern auch die Mehr-als-
menschliche Welt, die gesamte Schépfung.®

Die ,Bageltheorie® zum Weltenursprung

Nach kabbalistischer Bibelauslegung sind nicht
Menschen die Krone der Schopfung, sondern die
gottliche Sphére im Weltenursprung genannt Keter
(Krone). Keter gilt uns als Krone der Schépfung.
Laut Kabbala zog Gott sich im Weltenursprung in
unendlicher Gnade und Liebe (Chessed) aus gott-
licher Allgegenwart in Ayn Sof, der Unendlichkeit,
in sich selbst zurtick und schuf so Raum und Zeit
fur die Schopfung. Eine Schopfung aus dem Nichts
in das Nichts wie das Loch in einem Bagel. Dies
Bagel-Bild vereinfacht die umfangreiche Darstel-
lung zum Zimzum der vielschichtigen philoso-
phisch-kabbalistischen Literatur zum Weltenur-
sprung und lasst sich als judisches Aquivalent zur
komplexen ,Urknalltheorie als ,Bageltheorie® be-
zeichnen. Der dadurch ausgeldste Schopfungspro-
zess gleicht einem mutterlichen Werdeakt, wenn
eine Frau in sich Raum fiir neues Leben schafft.

S WILLIGER (2019): 105-128. - " Papst Franziskus (2015).

- ® SEIDENBERG (2016): 17.
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Dieser Prozess wird ,Zimzum® genannt. Zimzum Der Urknall veranderte einen Zustand absoluter

wurde durch eine Irritation, einem ,Kichern im Dichte, dem selbst die Zuordnung der allgemeinen
Universum® ausgelost. Wodurch diese Irritation Relativitdtstheorie nicht moglich ist. Nach dem
zustande kam, bleibt ein Geheimnis. Ebenso unbe-  Urknall kommt es bis heute zur Ausdehnung von
kannt ist auch nach wie vor der Ausloser flr den Masse im Universum. Zeit und Raum wurden da-
Urknall. Im Vergleich zur Bageltheorie wahlte die durch messbar. Eine zeitliche Determinierung auf
Astrophysik eine qualitativ unterschiedliche Vor- vor ca. 13,8 Milliarden Jahren macht den quantita-
stellung fiir den Weltenursprung. Der Urknall klingt  tiven Unterschied zu Zimzum aus. Alle natirliche
zum ,Kichern im Universum und Zimzum® ver- Evolution begann mit einer chemisch-physika-
gleichsweise gewaltvoll und maskulin konnotiert.  lischen und wurde eine biologische Evolution.

Evolution Schopfung
Weltenanfang: Urknall vor 13,8 Mrd. Jahren Die Schépfungstage konnten 13,8 Mrd. Jahre

) ) . umfassen:
Seit da » Ausdehnung des Universums mit

Entstehung von Raum und Zeit. Weltenanfang: Irritation bzw. Kichern im

Universum fihrt zu Zimzum (= Riickzug Gottes
in sich selbst - Schaffung von Zeit und Raum
fr die Schépfung).

Entstehung der Erde vor 4,6 Mrd. Jahren
und der Urmeere.

Erste Lebensbausteine - vor 3,8 Mrd. Jahren
Aminosauren im Urmeer
odervon Astroiden Einschldgen

1. Schopfungstag: Zeit - Licht und Dunkelheit,

2. Schopfungstag: Raum - Firmament

aufder Erde. Im Anfang war Tohu-wa-Bohu - es war wiist
i ) und leer, die Erde war mit Meeren in Untiefen
Entstehung von Arten: vor 550 Mill. Jahren bedeckt,

Bakterien, Pflanzen auf dem Land,
Tiere im Wasser
Saurier entwickeln sich und sterben wieder aus.

3. Schopfungstag: Wasser, Urtiere im Wasser,
Land; Pflanzenwelt,

4. Schopfungstag: Stete Rhythmen, Jahreszeiten
durch Einfluss der Gestirne, Sonne, Mond und
Sterne,

Sdugetiere und vor 50 Mill. Jahren
auch Urformen der Menschen
entwickeln sich.

Diese Erdneuzeit halt bis heute an und 5. Schopfungstag: Tiere in Wasser und Luft,

Homo sapiens entwickelt sich bis heute weiter. 6. Schopfungstag: Landtiere und

Gattung Adam = Urmenschen,

7. Sabbat= Ruhetag - ohne Abschluss
> die Entwicklung geht weiter bis heute.

Die Evolution alles Lebendigen in unzahliger
Vielfalt und Verflechtung setzt sich fort.

Die Urmenschengattung Adam (mannliche und
weibliche Urmenschen wurden zugleich geschaffen,
Gen 1.26) soll sich gut, d.h. nach Gottes Vorbild
verhalten und die Schopfung bearbeiten und
bewachen. (Gen 2.15)

Die moralische Evolution bei Homo Sapiens
bedarf der Unterstiitzung durch Gebote und
Gesetze.

Es kommt zur Entwicklung von Ischa, der sozialen
und kulturellen Seite Adams und damit zu neu-

zeitlichen Menschen - Die Menschen stammen

jetzt von Menschen ab - Knochen von meinem

Knochen - Fleisch von meinem Fleisch.

Wachsendes Bewusstsein entfernt Menschen
von der Natur, von den Tieren.

Menschen werden sterblich = Gattung Adam
erhalt Leben (Chawa = Eva) . Es ist Aufgabe der
Menschen Geist und Kérper, Menschen und
Naturin Einklang in Gleichgewicht zu bringen.
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Wenn wir uns der Erkenntnis nicht verschlieften,
dass sich die Schopfungserzahlung im Wesentlichen
der Evolutionstheorie anschmiegt, erdffnet uns das
eine vollstandigere Sicht auf die Welt und bietet die
Moglichkeit auch interdisziplinarer Verstéandigung.
Wir blicken wie durch zwei Fenster auf die Welt.
Einmal durch das Fenster religioser Offenbarung
mit seinen Moglichkeiten zur Transzendenz und
seinen moralischen Hinweisen und zum Zweiten
durch das Fenster materialistischer Vernunft, das
uns ermoglicht, naturwissenschaftliche Erkennt-
nisse aufzunehmen und umzusetzen. Behaupten
Religion oder Naturwissenschaft alleinigen Besitz
der Wahrheit, werden sie ideologisch.? Nach bibli-
scher Schopfungserzahlung ist die Schopfung wie
die Evolution ein bis heute, andauernder Prozess
und es heifdt: Die Erde bringt selbst weitere Ent-
wicklungsschritte hervor. In der Schopfungserzah-
lung bleibt der letzte Schopfungstag, der Sabbat,
offen. Er wurde nicht mit der tiblichen Formel ab-
geschlossen ,und es ward Abend und es ward
Morgen“ wie der erste, 2.,3.,4.,5. und 6. Tag. Die
Schopfung blieb ,work in progress* bis heute.

Chawa, Mutter alles Lebendigen

In Genesis Kapitel zwei steht die weitere Entwick-
lung Adams im Focus. Sie fligt sich an das erste
Kapitel an und setzt das erste Schopfungsnarrativ
fort. Diese Sicht widerspricht der Auffassung, in
Genesis sei von zwei unabhadngigen Schépfungser-
zahlungen die Rede. Adam steht auch im zweiten
Kapitel fir die Gattungsbezeichnung ,Menschen®.
Die Menschheit war ein Ganzes, Adam. Die Gender-
frage in Genesis ist unerheblich. Die Kabbala sagt,
alles neu Erschaffene entstammt dem ,Roten,
Adom. Dam ist Blut und Adama ist Erde. Orga-
nisches und Anorganisches bilden die Bausteine
des Lebens. Eine Reduktion Adams auf einen
ersten Mann, aus dessen Rippe eine erste Frau
stammt, ist ein Narrativ fir Kinder, das von der
Evolutionsvorstellung wegfiihrt und stattdessen
Geschlechterhierarchien bedient. Das Narrativ
lasst dabei vollig unberiicksichtigt, dass von Eva
Uberhaupt erst am Ende des dritten Kapitels die

Redeist. Erst als alle Geschopfe das Paradies ver-
lassen, kommt Chawa (Eva) hinzu. Chawa ist Mut-
ter alles Lebendigen. Chawa ist das Leben. Erst mit
Leben vereint wird alles Lebendige sterblich. Der
Kreislauf aus Leben und Vergehen begann. Zuvor
durchlauft Adam, die Urmenschheit, analog zur
Evolutionstheorie die Entwicklung zu homo sapi-
ens. Wann und wie sich dieser evolutiondre Quan-
tensprung vollzog, weil’ bis heute niemand. War es
nur ein ,Quantenspriingchen®, ein véllig flielender
Ubergang, der noch anhélt oder eine Mutation? Laut
hebrdischer Bibel entnahm Gott eine Seite Adams.
Diese Seite besal’ Entwicklungspotential. Es war die
andere Seite, ischa zu isch. Ischa ist die weiblich kon-
notierte, fruchtbare Seite Adams. Adams erste kogni-
tive Fahigkeiten werden jetzt um soziale erganzt.

Die Konsonantenschrift bietet Uber esch (Feuer),
isch und ischa auch einen Entwicklungsstrang, der
an zoroastrische Muster oder an die agyptische
Vorstellung vom Phonix aus der Asche erinnert.
Jingste Archdologie belegt, dass vor ca. 300 000
Jahren homo sapiens bereits auf dem afrika-
nischen Kontinent verbreitet war und seitdem
also Menschen von Menschen abstammten. Die
Bibel sagt dazu: Fleisch von meinem Fleisch und
Knochen von meinen Knochen.

Schopfung 2.0 - Noah heilt hebraisch
,Ruhen®

Ein weiteres wichtiges okotheologisches Beispiel
gibt uns die biblische Erzahlung liber Noach bzw.
Noah (christlich), Nuha (muslimisch) oder Noh
(ezidisch). Nebi Noh ist der, der zwischen alter und
neuer Zeit vermittelt. In der hebréaischen Bibel heilst
es, Noach handelte in Gottes Ebenbild. Er ging in
Gottes Wegen. Noach hatte sich fir ein ,zadik we
tamim®, ein ,gerechtes und gewaltloses* Leben
entschieden. Unmittelbar vor der Noach Erzahlung
war gesagt worden, dass von jetzt an eine mensch-
liche Lebensspanne 120 Jahre betragen konne.
Doch dann wird zweimal von Noach gesagt, er wur-
de 600 Jahre, bis er Vater wurde. Das konnte auf
die tibermenschliche Kraftanstrengung hinweisen,

9 LUKE (2008).
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die erforderlich war, sich dem moralischen Nie-
dergang zu verweigern. Noachs Vorbild weist da-
mit Uber seine eigene Zeit hinaus, anders als es die
meisten Bibelausleger bis heute deuten. Noach
heilst hebréisch ruhen. Diese Bedeutung geht bei
Ubersetzungen verloren. In der Ruhe liegt die Kraft.
Der Rickzug auf die Arche bedeutete ein Jahr der
Ruhe, Erholung, Regeneration, Reinigung, ein Sab-
batjahr. Die Noachiden zogen sich aus der Umwelt
zurlick in eine Mitwelt.

Nehmen wir die Arche als das innere Selbst jedes
Menschen, dann symbolisieren die verschiedenen
Tiere moglicherweise die verschiedenen inneren
Stimmen. Es geht darum, mit den Sehnslichten,
Trieben, Bedurfnissen, Winschen und Begierden,
sogar mit den ,wilden Tieren® in uns dauerhaft im
Ausgleich zu leben. Das gelingt nur, wenn wir sehr
aufmerksam daflr sorgen, kein lebendiges Bedrf-
nis zu kurz kommen zu lassen, zu unterdrlicken oder
gar abzutéten. Einen Krieg im Innern der Arche hatte
die Schopfung nicht tiberlebt. Wer von uns schon
einmal Tiere betreut hat, weiR, dass wir uns ihnen
mit ganzer Aufmerksamkeit zuwenden missen. Es
ist Uberlebenswichtig, das richtige Futter zur rich-
tigen Zeit und in der richtigen Menge zu bereiten.
Zum Futtern missen wir uns zu ihnen beugen. Aus-
gleich und inneres Gleichgewicht zu suchen, schafft
Frieden mit uns selbst und Anderen. Wenn sich die
Wogen geglattet haben, kdnnen wir uns, unsere Ar-
che, wieder 6ffnen und unseren Weg fortsetzen.

Die Noachiden lebten als Gerechte wahrend um sie
herum die Welt in einem Chaos aus Egozentrik, Ge-
walt, Zerstorung und Tierqualerei versank. Tieren
wurden Korperteile bei lebendigem Leibe herausge-
rissen und roh verzehrt. Es gab keine Gebote. Die
grolke Flut, Mabbul, sollte diese schlechte Schopfung,
Menschen und Tiere, verschlingen (Gen. 6 Vers 13).
Die Noachiden vernahmen Gottes Ruf. Rufen he-
bréaisch ist kahal. Kahal reflexiv heilt sich versam-
meln. Kahal bildet die Wortwurzel fir Kehilah
(Gemeinde). Die Noachiden folgten dem Ruf, denn
sie lebten nicht von Brot allein. Sie hatten eine spi-
rituelle Verbindung zu gottlicher Anwesenheit. Mit

dem Ruf versammelten sie ebenfalls alle Tiere zur
Gemeinschaft hinzu. Von den Herdentierarten wur-
den nicht nur ein Paar, sondern je sieben Tierpaare
mit auf die Arche genommen. Das war voraus-
schauend. Sonst hatte das Dankopfer nach der
Rettung eine Art bereits ausgerottet. Eine ,ar-
chische® Gemeinschaft und keine ,hier-archische®
sicherte das Uberleben der Arten. Die Noachiden
konnen als unsere ,Archetypen der Artenvielfalt®
gelten. Sie bewahrten die Biodiversitat der Erde.

Eine schiffsgleiche Arche ist eine ,kinderleichte®
Vorstellungsvariante der Errettung vor Mabbul, der
grofien Flut. Konnte tatséchlich ein Schiffchen die
Noachiden und die gesamte Tierwelt vor dem Un-
tergang bewahrt haben? Das hebraische Wort fiir
Arche ist Teva. Heute ist Teva in anderer Schreib-
weise Natur. Die urspriingliche Bedeutung von Teva
ist Kiste. Eine Kiste erdffnet unerwartete Abstrakti-
onsdimensionen. Sie musste mit Gott im Bund ge-
wesen sein. Wie sonst hatte die Schopfung 2.0 in
ihrer unermesslichen Vielfalt tberleben konnen,
wenn nichtin einer Art ,Schatzkiste®. Es heilstin
der Tora: ,Von da an sollten freilebende Tiere vor
den Menschen fliehen®. Diese neue Angst vor den
Menschen sollte sie vor einem gewaltsamen Tod
beschiitzen (Gen 9.3). Wohin konnen Tiere heute
fliehen?

Noachiden unsere Archetypen der Arten-
vielfalt

In der neuen Welt nach der Flut sollten von nun an
Regeln gelten. Der Talmud nennt sieben Noachi-
dische Gebote (Sanh 56b), darunter ein Gebot, das
Tiere vor Qualen schitzt (Schab 128b) (Num 22.28;
Dtn 11.15; 25.4).2° Tieren ist mit Mitgefiihl zu begeg-
nen (Baba Mezia 32b) und ihr Leben ist zu achten
(Dtn 25.4).1 Ricksichtsloses Verhalten Tieren und
ihren Bedurfnissen gegeniiber ist nach Ansicht der
Rabbiner Unrecht (Zeva 116a).1? Diese erste Regel
setzte der Gier Grenzen. Die Rabbinen forderten
auch aus Selbstschutzgriinden einen schonenden
Umgang mit Tieren. Menschen kdnnten ansonsten
verrohen und sich dann gegeneinander wenden.*

1O ANDMANN (1959): 46. - ** BERKOWITZ/ KATZ (2016): 69. -
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Nur Gerechte sollten Fleisch verzehren. Sie wiirden
ihre Sanftmut bewahren. Guter Umgang mit Tieren
wird essentiell fiir ein gerechtes Leben. Mit diesem
Gebot wird unser Mitgefiihl angesprochen. Die Tiere
stehen stellvertretend fir alle Schwéacheren. Der
Bund mit Noah, mit den Noachiden, den Tieren und
Gott war ein Vertrag, eine Vereinbarung, die mensch-
lichem Verhalten klare Beschrankungen auferlegte.

Nach der Flut werden Tieropfer zu einem ,heiligen”
Akt und Gottesdient. Der Bibelvers ,Fleisch, in dem
noch Blut kreist, sollt ihr nicht essen® (Gen 9.4) heil3t:
Ein Tier musste vor der Opferung getotet werden.
Fleisch sollte von nun an gegart gegessen werden.
Das biblische Wort fiir ,Tempelopfer* (heb.: Corban)
hat dieselbe hebraische Wortwurzel wie das Wort
,Carov“, was ,Nahe“ bedeutet. Die spirituelle Ebe-
ne des Opferritus verhiefy, dass Menschen sich
Gott dadurch nahern konnten. Eine Einheit von
Ritual und Ethik. Fir diese spirituelle Gottesnahe
waren die Opferwilligen bereit, ihre materielle Habe
hinzugeben. Wer wenig besal’, opferte wenig, so
z.B. Frauen, die lediglich Tauben opferten.

Sofort nach der Tempelzerstérung wurde der Tier-
opferkult von den Rabbinen abgeschafft und ins
Abstrakte transferiert. Die Stiere sollten nun ,mit
den Lippen®, das heilst von da an durch Gebete ent-
richtet werden. Das Gebet ersetzte das Tempelopfer.
In der romischen Provinz Judda seit 63 -70 C.A.
verkam der Tempelkult zu einem ,Barbecue® fur
Pilger aus dem Umland. Der Fleischverzehr war
fir die Talmudweisen lediglich eine Konzession
an die menschliche Schwéche. Er nimmt eine nied-
rige moralische Stufe ein. Eine Riickkehr zu den
,Fleischtopfen Agyptens® wurde als Rickschritt
und Abkehr von Gott verstanden. Gerade auch we-
gen des Konsums der verbotenen Frucht im Garten
Eden, ist es bis heute bedeutsam fiir Juden, sich
an die religidsen Erndhrungsvorschriften zu halten,
die uns helfen unsere Gier wirkungsvoll zu begrenz-
en. Es darf nicht alles gegessen werden, was essbar
ware. Durch die Grenzziehung gelten die meisten
Tierarten als nicht fiir den Verzehr geeignet und
werden so geschitzt. Schweine, die Menschen

physiologisch ahneln, werden geschiitzt. Hier
konnte ein Kannibalismus Tabu im Hintergrund
des Verbots stehen. Bereits vor 900 Jahren forderte
derjudische Gelehrte Maimonides ,Menschen sollen
Erbarmen haben, das gerechte Maf finden und
nicht einer Gier verfallen, die die Schopfung scha-
digt“. Das paradiesisch vorgegebene Ernghrungsi-
deal flir Menschen und fiir Tiere ist eine vegane Er-
nahrung. In Genesis wurden nur Samen und Friichte
zur Erndhrung bestimmt. Nach Indien gibt esin Israel
heute weltweit die meisten Veganer und ein riesiges
veganes Nahrungsangebot. In Industrieldndern gibt
es ebenfalls ldngst Alternativen zum Fleischkonsum.
Wirmissen keine Tiere mehr essen.

Menschen sollten heute ca. 2000 Jahre nach Abschaf-
fung der Tempelopfer neu lernen Opfer darzubrin-
gen, um Gottes Anwesenheit inmitten unserer Mit-
welt zu ehren? Es wirden jedoch sicherlich keine
Tieropfer mehr sein, sondern missten ,Gieropfer*
werden. Mehr Spiritualitdt wagen. Die Verbindung
zu gottlichen Spharen, die durch menschliche Ego-
ismen gestort wurde, gilt es neu herzustellen. Ver-
binden wir uns und erneuern den Bund der Noachi-
den. Die moralische Evolution zu Mitgeschopf und
Mitwelt geht Uber ihre Beziehung, die Menschen
zum Leben entwickeln, zum Bund alles Lebendigen
in der Nachfolge Gottes. Zukinftig scheint die virtu-
elle ,Beschneidung des Herzens* moglich. Ein Ver-
band zur Heilung der Wunden, eine ,Verbindung*
zwischen Menschen, zwischen Menschen und der
Mehr-als-menschlichen Welt wére ein neuer Bund
und gottliche Anwesenheit notwendig.

Der neue Bund

Vor Mabbul hiel% es, dass Gott alle Menschen ver-
nichten wollte, weil die menschliche Gemeinschaft
,von Grund“ auf schlecht sei. Noach war aber schon
vor der Flut ein Gerechter. Also konnten gar nicht
alle Menschen grundsatzlich, heute wiirden wir sa-
gen, von ihrer genetischen Veranlagung her schlecht
sein. Nach der Flut verspricht Gott dann einen Bund
mit den Menschen zu schlieRen und die Menschen
kiinftig zu verschonen, weil sie (Kapitel 8 Vers 21)
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Lwvon ihrer Jugend her® schlecht seien. Von Grund an
odervon Jugend an, ist das nicht dasselbe? Nein,
denn mit heutigen Worten ausgedriickt heif3t das,
dass bei Menschen nicht ein allgemeiner ,Gende-
fekt“ vorliegt, der die Menschen schlecht sein l&sst
oder sie von Geburt an schon schlecht determiniert,
sondern dass sie erst durch die Umweltpragung
wahrend ihrer friithen Entwicklung schlecht werden
bzw. aber auch gut werden kdnnen.**

Eine talmudische Lehrmeinung (Bava Metzia 58b)
besagt: ,Wenn jemand einen anderen in der Of-
fentlichkeit demtigt, ist es so, als wiirde er dessen
Blut vergielsen. Rav Nachman bar Yitzhak sagte
darauf: Du hast gut gesprochen, denn wenn je-
mand gedemditigt wird, erblasst diese Person, das
Rote verldsst sein Gesicht und Blasse tritt an seine
Stelle. Das ist gleichbedeutend als wiirde sein Blut
vergossen.” BlutvergielRen bedeutet Handeln ent-
gegen gottlichen Geboten. Demdtigungen stellen
sich Gott, dem Leben entgegen. Morderische Kon-
flikte, Kriege und Schlachthduser vergielten Blut.
Das dualistische Herrschaftsgefalle zwischen Men-
schen und Tieren ist eine globale gesellschaftlich
festgefligte Weltanschauung, die von Juden eben-
so geteilt wird wie von der Mehrheit der Menschen.
Die systemische Gewalt ist gesellschaftlich legiti-
miert und wird von der Mehrheit nicht als grausam
eingestuft. Jugularismus lebt verborgen in angeb-
lich zivilisierten Kulturen. In USA und Israel gibt es
Ubrigens industrielle Schachtungen, die westlicher
Schlachtindustrie an Grausamkeit in nichts nach-
stehen. Wir lassen es zu, dass jeden Tag ca. zwei
Millionen Landtiere in Deutschland geschlachtet
werden. Davon krepieren nachweislich ca. 10 %
also 200 000 Tiere erbarmlich, weil die gesetzlich
vorgeschriebene Schlachttechnik versagt oder
unsachgemals angewendet wird.*> Kdnnen wir
ernsthaft glauben, diese ungeheure Gewalt bliebe
ohne jeden Einfluss auf unsere Seelen? Wir Men-
schen verdrdngen die Erkenntnis, dass Tiere wie
wir Geflihls- und Leidensféhigkeit besitzen. Diese
Erkenntnisverweigerung verhindert die Auswei-
tung von Gerechtigkeit auf alle Geschopfe und
Tiere als Subjekte unserer eigenen Lebensprin-

zipien anerkannt werden. Jugularismus endet erst,
wenn Lebenslust und der Fahigkeiten Ansatz auch
fir Tiere als glltig angesehen werden. Eine mit-
weltliche Auseinandersetzung mit Tieren darf die-
se nie nur als Objekte wissenschaftlicher Analyse
wahrnehmen, sondern muss sie zugleich als eige-
ne Subjekte und Akteure auch methodisch bertick-
sichtigen. An einer Bergweide war auf Augenhdhe
eine Kuh mitgelaufen. Véllig unerwartet blickten
wir uns in die Augen. hr Blick schrie vom ewigen
Gefangensein aller Kreatur, von schier endlosem
Leid und zugleich sandte er mir Erbarmen mit mei-
ner eigenen Kreaturlichkeit. Beziehungen kénnen
Grenzen dekonstruieren, Spaltung Uberwinden
und Gemeinschaften bilden. Menschen besitzen
die Fahigkeit und daher die Verpflichtung zu Tie-
ren, die im ,Geschlossenen® leben, Briicken zu
bauen.’®

,Hineni“ - Demut und Verbindlichkeit in
Gottes Nachfolge

Im Garten Eden rief Gott die Adamiten ,Wo seid
ihr?“ Was ist dein moralischer Standort Adam?
Werdet ihr dem Beispiel Gottes folgen? Sie ant-
worteten, ,Wir horten Deinen Ton im Garten und
wir waren angstlich, weil wir nackt waren und so
versteckten wir uns.” Eine feige Ausrede. Adam
schamten sich. Ihr gewachsener Intellekt flihrte zur
Distanz zu Gott und der Natur. Denn Tiere blieben
schamlos nackt. Die menschliche Aufgabe dies-
seits von Eden wurde die Distanz zwischen Geist
und Korper zu Uberwinden.

Diese scheinbar einfache Frage ,Wo bist Du* erhalt
im weiteren Verlauf des Buch Genesis eine viel
tiefgriindigere Antwort. Als Gott Abraham auf die
Probe stellt und zu ihm sagt: ,Abraham®, antwor-
tete Abraham: Hineni, ,Hier binich” (Genesis 22).
Abraham war bereit seiner ,Wahlverwandtschaft®
mit Gott die genetische Nahe zu seinem Sohn
unterzuordnen. In der Akeda (Bindung) Isaacs
(Gen 22.6-14) markiert der geopferte Widder den
Neuanfang.'” Menschenopfer, Grausamkeit und
Tierqualerei und deren psychologische Disposition
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konnten seither als Irrwege angesehen werden.’®
Abraham sagte dreimal ,Hineni“. Jedes Mal mit
einem anderen GegenUber. Das erste Mal an Gott
gerichtet, das Zweite an seinen Sohn und das dritte
Mal an Engel. ,Hineni, ich bin hier. Hineni kommt
weitere Male in der hebrdischen Bibel vor: Jakob
(Genesis 46.2.), Joseph (Genesis 37.13), Moses am
Dornenbusch (Exodus 3.4.) und Samuel (I Samuel
3.4) antworteten: Hineni ,Hier binich®. Hineni ist
eine geographische Positionierung, aber auch eine
Existentielle. ,Ich bin hier®, wo auch immer und
wie Du mich gerade vorfindest, absolut fokussiert,
ganz und gar da. Und sogar noch mehr: ,Ich bin
hier mit allem, was ich habe, mit allem, was ich
bin und sein kann. Es ist die Art von Reaktion, die
wir nur ein paarmal im Leben anbieten. Wenn wir
uns jemandem, den wir lieben, versprechen ohne
zu wissen, was die Zukunft bringen wird, wenn wir
in die Augen eines Neugeborenen blicken und ver-
sprechen, wir werden es niemals im Stich lassen
und wenn wir es uns selbst versprechen, alles zu
sein, was wir sein kdnnen. Hineni ist der starkste
Ausdruck in hebraischer Sprache flir menschliche
Demut, Achtsamkeit und Bereitschaft.”

Heute leben wir in einem Zeitalter, das die Antithese
von Hineni ist. Welche praktischen Auswirkungen
hat das flir unsere Zeit?* Nach tausenden Jahren
angefillt mit Dogmen, Diktaturen und einem Leben,
das nie enden wollende Traditionen und Pflichten
enthielt, wurden wir endlich befreit und kdnnen
sein, was wir sein wollen und kdnnen leben, wie wir
es uns wlnschen ohne dulbere Zwange. Aber para-
doxerweise ist es das Zeugnis ,Hineni“ zu einem
Leben mit Pflichten und Verantwortlichkeit gegen-
Uber anderen, das unser tiefstes Sein zum Vorschein
bringt. Die Menschheit sehnt sich nach der Verbin-
dung mit dem Leben, nach einer starken Verbindung
mit etwas Groferem als sie selbst. Dies ist der Grund,
warum auch die Generation, die mit Freiheit geseg-
netist, die Bezeugung ,Hineni“ annehmen sollte.

Am Sinai antwortet das versammelte Volk auf die
Offenbarung der zehn Gebote (Worte): Wir werden
handeln und wir werden horen. Naase wenischma.

Der Toravers kann als Auftrag zum Prozessdenken
verstanden werden. Es wird verlangt erst zu handeln
und dann zu horen, zu verstehen. Ein En-tender-
Prozess Uberwindet Dualismen und hilft Briicken
zu bauen. Tender, spanisch gleich anndhern und
entender, spanisch fiir verstehen, horen. Der En-
tender-Prozess ist die Antwort auf die Frage nach
dem ,wie“ jede Distanz, eine Distanz zu Dingen
oder Lebewesen oder zu uns selbst sich Uberwin-
den lasst. Der wiederholte Prozess flihrt zu Ver-
standigung. Aus Verstandnis entsteht Respekt und
Verbundenheit. Die gewachsene Verbindung fihrt
zu Verbindlichkeit, d. h. zu verantwortlichem Han-
deln und einem Bund.

Radikales Erbarmen mit der Mitwelt
- interreligioses Handeln

Es gibt das chemische Naturgesetz: freie Radikale
rotten sich zusammen. Dies sollte uns ein Vorbild
sein. Die aktuelle Mitweltkrise erfordert jetzt radi-
kales Erbarmen. Glaubige aller Religionen miissen
dazu ihre Krafte zu einem neuen Bund des Lebens
bindeln. Der buddhistische Lehrer Geshe Ugyen
Tseten Rinpoche erklarte 1999: ,Mahakaruna, das
GrofRe Mitgeflhl ist eine Geisteshaltung, die sich
gleichmaRig und ohne Ausnahme auf alle Lebewe-
sen erstreckt und auf der Erkenntnis basiert, dass
alle Lebewesen Gliick anstreben und Leiden ver-
meiden mochten. Von dieser Erkenntnis bewegt,
besteht das Grole Mitgefiihl in dem Wunsch, dass
alle Lebewesen tatsachlich Glick erreichen und
von Leiden frei sein mogen und in dem Bestreben,
selbst die Verantwortung dafiir zu Gibernehmen,
dass dieses Ziel eintreten kann.“ Radikales Erbarmen
ist dazu geeignet, die Religionen zu verbinden. Radi-
cula (lat.) die Keimwurzel, Embryo und Erbarmen ist
hebraisch ,Rachamin“ vom Wortstamm ,rechem*
flr Gebarmutter. Im Arabischen hat Erbarmen
dieselbe Wurzel, Gebarmutter. Gott im Islam ist
,Ar Rachman®, das All-erbarmen. Radikales Erbar-
men bedeutet neues Leben, das Wachsen des Keims
in der Gebarmutter. Das Christentum kennt den
Samariter, den Fremden, der sich als einziger er-
barmt und handelt. (Lukas 10,25-34). Radikales

8 Abgewandelt von ,Menschenopfer nach: FREup (2010). -

9 CARDIN (2022).

- 22 GOLINKIN (2021).
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Erbarmen fir Wahrheit, Frieden und Gerechtigkeit,
fr frohes Leben in Schépfungsvielfalt. Erbarmen
ist elterliches Prinzip seit dem Weltenursprung.
In seinem Bild spiegelt sich die Schopfung alles
Lebendigen wider. Das Geschenk der Liebe, die
Schopfung, setzt sich bis in alle Ewigkeit mit jedem
neuen Leben fort. Wenn wir bereit sind, Verant-
wortung zu Ubernehmen, verbinden wir uns im
Erbarmen. Erbarmen leitet uns zum neuen Lebens-
bund. Die Umkehr zu radikaler Barmherzigkeit, die
auch den Schulterschluss mit den Sakularen sucht,
wird die Hoffnung nahren, dass wir durch unser
Handeln den gestorten ,Server® zur gottlichen
Anwesenheit reparieren konnen und anstelle von
Zerstorung fur unsere Mitwelt Heilung bewirken.

m Zur Autorin:

Dr. Deborah Williger, M.S. Agrar-
wissenschaft und M.A. Theologie
(jud.), ist Mitarbeiterin am Institut
flr Theologische Zoologie in
MUnster und Dozentin fiir Bibel
am Masterkurs der Sincletica
Monastic School Barcelona.
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GAIAS ERBEBEN.

EINE THEORIE RADIKALER ERDVERBUNDENHEIT

Jakob Siegel

,Okologische Trauer® (Deutschlandfunk), ,Klima-
depression® (Stern) - vor allem fiir junge Menschen
ist Klimawandel oft auch mit psychischer Belas-
tung verbunden, wie eine Studie der University
of Bath zeigt, bei der 10.000 Jugendliche aus ver-
schiedenen Landern im Alter von 16 bis 25 Jahren
befragt wurden.! Eine grofse Mehrheit (75 %) der
Befragten gab an, die Zukunft sei fiir sie bedngsti-
gend, Uber die Hélfte (56%) stimmte der Aussage
zu, die Menschheit sei ,dem Untergang geweiht".
Ein Groliteil der Jugendlichen empfindet ange-
sichts des Klimawandels Trauer, Angst, Wut oder
Hilflosigkeit, 45% sehen sich durch diese Emotionen
negativ in ihrem Alltag beeintrachtigt.

Wie dem entkommen, ohne den real existierenden
Klimawandel zu verdrangen? Kann angesichts der
schleppenden Bemiihungen um einen globalen
Systemwandel noch glaubwiirdig Hoffnung ver-
breitet werden auf Normalitdt in einer Welt nach
der Krise? Nein, sagt Bruno Latour, Sozialphilosoph
und einer der einflussreichsten Denker der Gegen-
wart - die Zeit des Hoffens auf eine Welt nach der
Klimakrise ist vorbei. Weder fehlender Wille noch
politisches Versagen oder mangelnde Ressourcen
veranlassen Latour zu dieser Aussage, seine Analy-
seist so simpel wie schockierend: ,wir befinden
uns nichtin einer Krise. Das wird nicht 'voriiberge-
hen', daran werden wir uns gewdhnen missen.”

Latours Arbeiten zu Gaia, in denen eine ,unheil-
bare Zugehorigkeit“ des Menschen zur Welt postu-
liert wird, schlagen hohe Wellen. In seinem 2015
erschienenen Buch ,Face a Gaia“ (in der deutschen
Ubersetzung ,Kampfum Gaia“) spricht Latour vom
Anbruch einer neuen Epoche und dem Ende des
Zeitalters, das sich selbst modern nennt. Ein Kern-

anliegen Latours ist es, der modernen Trennung
von Mensch und Natur eine alternative Konzeption
gegenliberzustellen und das Menschliche als Teil
eines lebendigen und verwobenen Systems zu
denken. Alles deutet darauf hin, so Latour, ,daf
hinter der Phantasmagorie der Dialektik die meta-
morphische Zone wieder sichtbar wird.*

Was ist damit gemeint? Im Gegensatz zum Selbst-
und Weltverstandnis der Moderne mit den grofsen
Revolutionen der Industrie, Wissenschaft und
Technologie, die allesamt auf der strikten Tren-
nung eines erkennenden Subjekts (Kultur) und zu
erkennender und beherrschbarer Objekte (Natur)
basieren, betritt mit Beginn des neuen Zeitalters
LNatur® als wirkmachtiger Akteur die Blihne des
Geschehens. Agency (dt. Wirkmacht), so Latours
Argumentation, ist keinesfalls menschlichen We-
sen vorenthalten. In den Wesen der Natur sieht
Latour nicht mehr die leblosen Dinge, sondern
Wirkungsmachte, ,die mit dem, was wir sind und
tun, nicht mehr ohne Verbindung sind.* Das, was
Menschen umgibt, kann demzufolge nicht mehr
auf Abstand gehalten werden, als sei Natur men-
schenleer. ,Menschliches Handeln ist Uberall zu
erkennen, bei der Konstruktion der Erkenntnis
ebensosehr wie bei der Generierung der Phano-
mene, von denen die Wissenschaft Zeugnis able-
gen soll. Das Spiel mit dem dialektischen Gegen-
satz von Subjekten und Objekten versagt. Die
Triebfeder, die Kant, Hegel, Marx in Gang hielt, hat
ausgedient.® Die metamorphische Zone ist also der
Bereich, in der Entitdten miteinander und abhdn-
gig voneinander existieren - eine wenige Kilometer
dicke Schicht aus belebten Wesen, Boden, Bakte-
rien, Pflanzen, Menschen und Atmosphére, die den
Planeten Erde umgibt und die Latour Gaia nennt.

' MARKS et al. (2021). -

2 LATOUR (2022): 31. - *Ebd.: 113. - “Ebd.: 112. - ®Ebd.: 112 f.
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Die Gaia-Hypothese geht zuriick auf die Biologin
Lynn Margulis und den Chemiker James Lovelock.
Sie hatten in ihren Forschungsarbeiten festgestellt,
dass sich einige Parameter auf der Erde, wie etwa
der Sauerstoffgehalt der Atmosphare, der Salzge-
halt der Meere oder die Temperatur der Erdober-
flache Uber hunderte Millionen Jahre hinweg nur
geringfligig anderte. Eine Beobachtung, die ange-
sichts der unterschiedlichen Gegebenheiten sowie
kosmischen und terrestrischen Einflisse zu den ver-
schiedenen Erdzeitaltern ungewodhnlich erschien.
Ausgehend von diesen Beobachtungen entwickelten
Lovelock und Margulis in den 1970er Jahren eine
Theorie, in der sie die Erde und ihre Biosphare als
ein dynamisches System beschreiben, welches,
ahnlich einem Organismus, in der Lage ist, auf ex-
terne und interne Veranderungen und Einflisse zu
reagieren und so die Voraussetzungen flr Leben
auf dem Planeten Erde aufrecht zu erhalten.

Die Funktionsweise demonstrierte Lovelock in
seinem vielbeachteten Modell ,Daisyworld*
(Ganseblimchen-Welt), in dem er einen erddhn-
lichen Planeten simulierte, der lediglich von zwei
Pflanzenarten besiedelt wird, von weilken und
von schwarzen Ganseblimchen.® Trotz simulierter
externer Einflisse, wie etwa einer Steigerung der
Sonneneinstrahlung, blieb die Temperatur auf
Daisyworld durch positive Riickkopplungseffekte
konstant.” Den Mechanismus der positiven Riick-
kopplung Ubertragt Lovelock auf das (viel kom-
plexere) System Erde. Auch hier wéren Parameter
wie beispielsweise der Kohlendioxidgehalt in der
Atmosphare deutlich hoher, wenn nicht Mikro-
organismen und Vegetation CO? in die Boden ein-
speicherten. Und auch der Salzgehalt der Meere
ware ohne das Dazutun unzahliger Akteure so
hoch, dass organische Zellmembranen nicht be-
stehen konnten und somit kein maritimes Leben
moglich wére. Das beschriebene System ist somit
in der Lage, auf Stérungen wie Vulkanausbriche,

verstarkte Sonneneinstrahlung, Asteroidenein-
schldge oder die stetig steigenden Einflisse des
Menschen zu reagieren. Lovelock schreibt: ,Wie ein
Kamel hat Gaia mehrere stabile Zustande, so dass
sie sich an die sich verandernde innere und aulbere
Umwelt anpassen kann.“® Im Umkehrschluss be-
deutet das auch, dass der Mensch, sollte er zuneh-
mend das Gleichgewicht im System Erde gefdhrden,
vom Aussterben bedroht ist, denn ,wir leben auf
einem lebendigen Planeten, der auf die Verande-
rungen, die wir vornehmen, reagieren kann, ent-
weder indem er die Veranderungen annulliert oder
indem er uns annulliert.”

Mit ihren Forschungsarbeiten gelten Lynn Margulis
und James Lovelock als wichtige Wegbereiter der
Umwelt- und Biodiversitatsbewegung ab den
1980er Jahren, und trotzdem geht das heutige Ver-
standnis von Umweltschutz meist an dem vorbei,
was die Gaia-Hypothese im Kern aussagt. Bereits
die Wortzusammensetzung lasst darauf schliefien,
dass dem Bestreben die Umwelt zu schiitzen, noch
das moderne Versténdnis der Unterscheidung von
handlungsmachtigem Menschen und verfiigbarer
Natur zugrunde liegt. Gerade das ist jedoch das
grofe Novum der Arbeiten Margulis und Lovelocks
und der Grund fiir das Wiederaufgreifen der Hypo-
these durch Latour, dass es ,[ijm Grunde genom-
men [...] keine Umwelt mehr [gibt], der man sich
anpassen konnte. Da alle lebenden Akteure unab-
l&ssig ihre Absichten verfolgen, wobei sie die ihrer
Nachbarn weitestméglich modifizieren, a6t sich
die Umwelt, an die der Organismus sich anpalt,
unmoglich von dem Punkt unterscheiden, an dem
sein Handeln einsetzt.“

Wichtiger als das Bestreben, die Natur in den Griff
zu bekommen ware es, ein Selbstverstandnis der
radikalen Erdverbundenheit zu etablieren. Ein Sin-
neswandel also, der den Menschen vom Thron
hebt und ihn zurlick auf bzw. mitten in die Erde

® WATSON/ LOVELOCK (1983).

- "In diesem Fall fihrte die erhdhte Sonneneinstrahlung zu einer leichten Erwdrmung des Planeten,

was wiederum zu einer Ausbreitung der weilben Blumen, und dadurch auch einer héheren Reflektion der eingehenden Sonnen-

strahlung und einer Verlangsamung der Erwarmung beitrug; WATSON/ LOVELOCK (1983).

- 8 LOVELOCK (2021): 4; Ubersetzung JS.

(Originalzitat: ,Gaia, like the camel, has several stable states so that it can accommodate to the changing internal and external

environment.”).
make, either by cancelling the changes or by cancellng us.”). -
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setzt, wo er instinktiv spirt, dass erin einem Sys-
tem lebt, das unauflosbar mit ihm selbst und sei-
nem Handeln verflochten ist. Folgt man Latour, ist
dieses Jahrhundertprojekt nicht weniger bedeu-
tend oder umfangreich als die Umbrliche, die auf
Galileis kosmische Entdeckungen im 17. Jahrhun-
dert folgten. ,Es sieht ganz so aus, als habe Love-
lock dreieinhalb Jahrhunderte spéter einige Merk-
male derselben Erde wieder beriicksichtigt, die
Galilei vernachlassigen mufste, um sie einfach als
einen Korper unter anderen behandeln zu kdnnen
[.. J: nédmlich ihre Farbe, ihren Geruch, ihre Oberfla-
che, die Art, wie sie sich anfuhlt; ihre Entstehung, ihr
Altern, vielleicht ihren Tod, diese winzige Schicht,
innerhalb deren [sic!] wir leben, kurz: nicht nurihre
Bewegung, sondern auch ihr Verhalten. Als wiirden
die sekundaren Qualitaten erneut in den Vorder-
grund treten. [.. ] zu Galileis Erde, die sich bewegt,
mulste der Vollstandigkeit halber Lovelocks Erde
hinzukommen, die erbebt.“!!

Zum Autor:

Jakob Siegel studierte Geogra-
phie in Bayreuth und Bonn

und arbeitet als Referent fir
entwicklungspolitische Bildung
bei Franziskaner Helfen.
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THEOLOGISCH-ANTHROPOLOGISCHE PERSPEKTIVEN
AUF MENSCH-MITWELT-VERHALTNISSE'

Rainer Hagencord

In immer kirzeren Abstanden geschieht es, dass
Viren von tierischen auf menschliche Organis-
men Uberspringen: 2002 war es SARS, 2009 die
,Schweinegrippe’, 2013 die Vogelgrippe H7N9, seit
2020 hat uns ein weiterer Erreger aus der Familie
der Coronaviren im Griff. Es stellt sich nicht die
Frage, ob das nachste Virus springt, sondern
wann - sehr wahrscheinlich in der industriellen
Tierhaltung oder auf einem der Wildtiermarkte,
auf denen die Letzten ihrer Art gnadenlos zum
Verzehr angeboten werden. Ob das Virus dann so
gnadig ist wie Covid 19 und fur den Menschen
eben nicht sofort todlich endet, wissen wir nicht.
Dann waren wir weg, und alle anderen noch da,
und sie wirden wohl aufatmen. Das sollte uns, die
wiruns bis dato unbekimmert die ,Krone (Coro-
na) der Schopfung’ nennen, sehr nachdenklich
stimmen und die grofken Fragen aufwerfen:

1. Wie verstehen wir uns als Menschen?
(Anthropologie)

2. Wie wollen wir leben? (Ethik)

3.Wie wollen wir glauben? (Theologie)

Folgende Antwortversuche sind naheliegend:

1. Mich selbst als Mit-Geschopf und nicht als vom
Himmel-Gefallene*n sehen lernen.

2. Allen Mit-Geschopfen auf Augenhdhe begegnen
und nicht als Herr oder Herrin.

3.Mich der gottlichen Wirklichkeit inmitten der
nattrlichen Mit-Welt aufschliefsen.

In Anbetracht herkémmlicher Theologien ist dieser
Ansatz durchaus ungewdhnlich, denn er verlasst
klassische Wege einer anthropozentrierten und
naturvergessenen Religiositat. Spatestens in der

Neuzeit haben sich Theologie, Anthropologie und

Ethik mit dem Rlcken zur Mitwelt entwickelt, d. h.

ohne nicht-menschliche Schopfung in ihre Uberle-
gungen mit einzubeziehen.

Der Naturphilosoph Klaus Michael Meyer-Abich
hat den Industrienationen schon in den 1990er
Jahren attestiert, dass sie sich auf der Erde wie
Interplanetarier benehmen, fiir die der gesamte
Planet lediglich eine Ressource darstellt. Meyer-
Abich zeigt auf, wie sich im Verlauf der letzten
Jahrhunderte im Rahmen einer unheiligen Allianz
von neuzeitlicher Philosophie und verbirgerlichter
Theologie eine ,Apotheose Verklarung der Indus-
triegesellschaften* Bahn brechen konnte: ,Die
Allwissenheit in der Unabhdngigkeit ist das bin-
dungslose Wissen, durch das Menschen dem Gott
ahnlich werden, der selber ohne Bindungen ist.?
Rene Descartes fasst 1644 als Eigenschaften
Gottes, die der Mensch - als sein Ebenbild - sich
aneignen konne, die Ideale der modernen Indus-
trienationen zusammen: Unabhangigkeit, Unbe-
grenztheit, hochste Einsicht und hochste Macht,
von der alle Welt geschaffen ist, seien es Uhren
oder Baume. Dies stellt die Grundlage der neuen
Trinitat dar, der sich das ,christliche Europa‘ ver-
schrieben hat: ,Alles wissen, alles kdnnen, alles
machen".

Meyer-Abich zeigt auch, dass wir nach diesem Leit-
bild nicht nur falsch handeln, sondern vor allem
falsch denken: Die herrschende Rationalitat ist
unverniinftig geworden. Er erinnert an den verges-
senen Traum des Menschen, einmal in der Natur
heimisch zu werden. Damit dies moglich wird, be-
darf es nicht nur neuer Gedanken, sondern auch
eines neuen ,Geflhlsbewusstseins'.

! Dieser Artikel ist eine gekiirzte und gednderte Version des 2020 in DIAKONIA (51) erschienenen Artikels ,Mensch — Tier — Natur.”

- 2MEYER-ABICH (1997): 138.
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Mich selbst als Mit-Geschopf und nicht
als vom Himmel-Gefallene*n sehen lernen

JWirvergessen, dass wir selber Erde sind (vgl. Gen 2,7).
Unser eigener Korper ist aus den Elementen des
Planeten gebildet; seine Luft ist es, die uns Atem
gibt, und sein Wasser belebt und erquickt uns*,
mahnt Papst Franziskus zu Beginn der Enzyklika
Laudato si und setzt damit den Anfang einer ande-
ren Anthropologie:

+ Wirselbst sind Erde und gebunden an Wasser
und Luft. Durch unseren Leib stehen wir in einem
standigen Stoff-Wechsel mit anderen Organismen.

« Wirsind nicht deshalb frei, weil wir keine Instinkte
hatten, sondern weil wir eine Unmenge von ihnen
haben. Gerade in Krisensituationen entfalten wir
den gesamten evolutiondren Katalog, um ange-
messen reagieren zu konnen.

« Durch die kulturelle Evolution erfuhr unsere biolo-
gische Evolution einen Quantensprung. Entstan-
den als Agrar-Kultur ware und ist diese unmoglich
ohne die soziale und dkologische Intelligenz der
Tiere und Pflanzen, die wie ein Schatz in unserem
Erb-Gut bereitliegt.

« Durch den Faktor ,Zeit“ halt eine neue Dimension
Einzugin das Leben der Menschen, denn mitihm
kommen die Fragen nach dem Morgen und Uber-
morgen, nach Sinn und Ziel des Lebens hinein;
eine bewusste Existenz auf den Tod hin - starker
und lebensbestimmender als noch bei den Pri-
maten - macht das Leben des Menschen aus und
stiftet Religion, Kultur, Poesie.

Mit Bezug auf den mittelalterlichen Theologen
Nikolaus von Kues (1401- 1464) macht Meyer Abich
deutlich, dass zu Beginn der Neuzeit durchaus ein
alternatives Denken zum descartschen Rationalis-
mus vorlag. Geradezu poetisch beschreibt Nikolaus
von Kues den Menschen als Kosmographen, der
alles Wesentliche tiber die Welt aufschreibt und
wahrnimmt: ,Ein vollstdndiges Lebewesen, dem
Sinn und Vernunft innewohnen, kann man als einen
Kosmographen betrachten, dem eine Stadt mit fiinf
Toren der Sinne eigen ist. Durch diese treten die

Boten aus der ganzen Welt ein und geben Kunde
von der gesamten Lage der Welt in folgender Ord-
nung: diejenigen, welche vom Licht und ihrer Farbe
etwas Neues berichten, treten durch das Tor des
Sehens ein; die von Ton und Gerdusch erzahlen,
durch das Tor des Gehors; die von den Diiften reden,
durch das Tor des Geruchs; die von dem Wohlge-
schmack sprechen, durch das Tor des Geschmackes;
und die von Warme, Kalte und anderem Spurbaren
berichten, durch das Tor des Tastgefiihls. Und der
Kosmograph thront darinnen und schreibt alles
nieder, das ihm berichtet worden ist, so dass erin
seiner Stadt die Beschreibung der gesamten sinn-
lichen Welt aufgezeichnet hat. Wenn aber nun ir-
gendein Tor dieser Stadt sténdig geschlossen bleibt,
z.B. das des Sehens, dann wird, weil es keinen
Einlass gibt fir den Boten des Sichtbaren, die Be-
schreibung der Welt mangelhaft sein. Denn die
Beschreibung wird keine Erwahnung tun von Sonne,
Sternen, Licht, Farben, Gestalten der Menschen, der
Tiere, der Baume, Stadte und des grofieren Teiles
der Schonheit der Welt. Ebenso wird die Beschrei-
bung, wenn das Tor des Gehors geschlossen bleibt,
nichts von Gesprach, Gesang, Melodien und Ahn-
lichem enthalten. Dasselbe gilt von den tbrigen
Sinnen.“

Nikolaus von Kues hélt uns neuzeitlich gepragten
Menschen einen Spiegel vor: Ja, so sind wir, oder
besser: so méchten wirimmer mehr werden. Denn
wie oft sind unsere Tore nicht gedffnet! Da setzt
der Cusaner wieder an: ,Der Kosmograph strebt
also mit allen Mitteln danach, alle Tore offen zu
haben und standig die Berichte neuer Boten zu
vernehmen und seine Beschreibung immer wahrer
zu machen. Wenn er schliefSlich in seiner Stadt die
ganze Beschreibung der sinnlichen Welt fertig hat,
dann legt er sie wohlgeordnet und im Verhaltnis
angemessen auf einer Karte nieder und wendet sich
ihr zu. Die Boten entlasst er. Er schliel’t die Tore und
wendet sich nun mit seinem inneren Schauen dem
Grinder der Welt zu, der nichts von alledem ist,
was er Uber die Boten verstanden und festgehal-
ten hat, sondern der der Kiinstler und der Grund
aller dieser Dinge ist.*®

*Laudato Si, 2. - *NIKOLAUS VON KUES (2002): 707. - ° Ebd.
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Nikolaus von Kues sieht uns Menschen immer auch
an der Seite anderer Geschopfe und stellt fest: ,Wir
erfahren an uns, denen mit den Uibrigen Lebewesen
die Sinne gemeinsam sind, dass wir darlber hinaus
den Geist haben, der um die Ordnung weifs und sie
lobt; und darin wissen wir, dass wir der unsterblichen
Weisheit und der Verknipfung mit Gott und dem
Geistigen fahig sind.“® Das Besondere des menschli-
chen Geistes ist es, dass dieser sich die Welt durch
Begriffe zu eigen macht. Diese sind ihm nicht vorge-
geben oder angeboren; vielmehr handelt es sich
hier um eine eigene geistig menschliche, schopfe-
rische Tatigkeit. Jene Begabung hat sicherlich Vor-
formen im Tierreich, etwa bei den Primaten oder
Papageien, die sehr wohl ,Begriffe’ kennen.

Allen Mit-Geschopfen auf Augenhohe be-
gegnen und nicht als Herr oder Herrin

Neben der ethischen Frage des verantwortungs-
vollen Umgangs mit den Mitgeschépfen muss es
auch um die Bedeutung gehen, die unser Verhaltnis
zu den Tieren fiir unser Selbstverstandnis als Men-
schen hat - auch und gerade dann, wenn Menschen
als spirituelle Wesen mit einem bewussten Verhalt-
nis zu Gott verstanden werden, den wir als den ge-
meinsamen Ursprung allen Lebens glauben. Dass uns
kein Graben von den anderen Geschopfen trennt, wir
mit allen verwandt und nicht vom Himmel gefallen
sind, das wussten (auch) die Autor*innen der Bibel.
Dieses Wissen gilt es stark zu machen angesichts
der Tatsache, dass taglich ca. 10 Tier- und Pflanzen-
arten ausgerottet und Millionen und Abermillionen
von Puten, Hiihnern und Schweinen in immer gro-
(Seren Tierfabriken und Schlachthéfen unsichtbar
gemacht werden und in dieser (perversen) Weise
verschwinden.

Die Biologie hat sich nach langer Zeit von einer Sicht
auf die Tiere verabschiedet, nach der sie lediglich
Reiz-Reaktions-Automaten sind, deren Innenleben
irrelevant ist. Von Mausen, die Balzgerdusche ihrer
Konkurrenten kopieren, Giber Korallen, die bei Algen-
befall Fische zu Hilfe rufen, bis hin zum nur vermeint-
lich dumpf vor sich hin wuchernden Basilikum, das

Fressfeinde riechen und Farben analysieren kann:
Alles um uns herum kommuniziert. Arbeitsgruppen
rund um den Globus sind einem singenden, riechen-
den, sehenden, klopfenden und tanzenden Kosmos
auf der Spur und stellen fast beildufig das Paradigma
der Neuzeit auf den Kopf, wonach (fast) ausschlief’-
lich homo sapiens dank seiner Vernunft in der Lage
ist, mit seinen Artgenossen zu kommunizieren.

Jenseits einer philosophisch-theologischen Anthro-
pologie gilt es, die Wirklichkeit in den Blick zu neh-
men: So spricht z. B. Leonardo Boff im Jahre 2010
von der ,gekreuzigten Erde“ und legt Uberzeugende
Grundzlige einer 6kologischen Spiritualitat vor.”
Und dies angesichts einer dramatischen Wirklich-
keit: J. S. Foer spricht von einem Krieg, den wir ge-
gen unsere Mitwelt fiihren. Die Uberwiegende Mehr-
heit der so genannten Nutztiere beispielsweise wird
im Rahmen der industriellen Landwirtschaftin
Massentierhaltung auf verwertbare Eigenschaften
hin geziichtet, in ihren Bewegungsmaoglichkeiten
eingeschrankt und mit unnatdrlichem Futter er-
nahrt. Dahinter sieht Foer dieselbe Geisteshaltung,
die auch Papst Franziskus anprangert: namlich die
Unterordnung des Lebensrechts unter die Profi-
tinteressen. Um moglichst niedriger Produktions-
kosten willen werden die Okologischen und gesund-
heitlichen Folgeschdden ignoriert oder ausgelagert.
,<Jahrtausende lang orientierten sich die Landwirte
an den Zyklen der Natur. In der Massentierhaltung
gilt die Natur als etwas zu Uberwindendes “®

Tatsachlich mutet es angesichts der Tatsache, dass
sich das Leben auf diesem Planeten ca. drei Milliar-
den Jahre lang ohne den Menschen entwickelt hat
und es keinen Platz auf der Erde gibt, an dem die
Tiere nicht vor uns da waren, nicht nur grotesk an,
zu glauben, es sei ausschlieflich der Mensch, an
dem Gott Gefallen gefunden habe. Einen Schopfer-
gott anzunehmen, fir den alle Mitgeschopfe des
Homo sapiens lediglich fir Statistenrollen vorgese-
hen waren und das Gesamt des Okosystems Erde
die relativ bedeutungslose Kulisse fiir den Auftritt
des ,eigentlichen’ gottlichen Partners ist, gerat
unter Haresieverdacht.

® NIKOLAUS VON KUES (2002): 707. - "Vgl. BoFF (2010). -
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Mich der gottlichen Wirklichkeit inmitten
der natirlichen Mit-Welt aufschlieRen

Die britische Verhaltensforscherin Jane Goodall,
die lange Jahre mit Schimpansen gearbeitet hat,
beschreibt in ihrer Autobiographie ,Grund zur
Hoffnung™ folgendes Ereignis: Es ist im Mai 1981,
nach dem Tod ihres Mannes Derek, als sie nach
Gombe zurlickkehrt. Eigentlich will sie die Schim-
pansen an diesem Tag nicht beobachten, sondern
nurin ihrer Gesellschaft sein. Nach einem Gewitter
sitzt sie an einem vertrauten Ort unter einer Palme
im Regen. Sie sieht eine junge Schimpansenmutter,
die sich vorn Uber gebeugt hat, um ihr Kind zu schiit-
zen, ein junges Mannchen, das sich im Nest dicht
an sie drilickt, und ein weiteres, das mit gebeugtem
Ricken auf einem Ast kauert. ,Ich verlor jedes Zeit-
gefiihl. Die Schimpansen und ich bildeten eine stille,
klaglose Einheit®, erzahlt Goodall, die in dieser Situa-
tion eine alles durchdringende spirituelle Erfahrung
gemacht hat: ,Mein Ich war nicht mehr da; die
Schimpansen und ich, Erde, Baume und der Him-
mel schienen miteinander zu verschmelzen und
eins zu werden mit der geistigen Kraft des Lebens.“?

Erst der Chor der lautrufenden Schimpansen holt
die ansonsten so nlichtern beobachtende Natur-
wissenschaftlerin ins Alltagsbewusstsein zurlck.
Spater versucht Jane Goodall fir sich zu klaren,
was sich an diesem Tag ereignet hat. Sie kommt
zu dem Schluss, dass es viele Fenster zur Welt gibt.
Die Wissenschaft habe ihr eines gedffnet, um in
sorgfaltigen Aufzeichnungen und kritischen Ana-
lysen das Leben der Schimpansen und ihr kom-
plexes Sozialverhalten ein wenig zu erhellen. Da-
neben gabe es aber noch ein anderes Fenster,
das, das sich den Heiligen, den Mystikern und den
Begriindern der groften Weltreligionen offnet. ,An
jenem Nachmittag war es gewesen, als hatte eine
unsichtbare Hand einen Vorhang beiseite gezogen,
so dass ich fir den Bruchteil eines Augenblicks
durch ein solches Fenster schauen konnte. !

Aus theologischer Perspektive beschreibt Jane
Goodall das grundsatzliche und eben nicht auflos-

bare Paradoxon von Sich-Verlieren und Selbst-
Werdung in ein und derselben Erfahrung. Wenn
diese Ekstase auf Gott hin dem Menschen zur Ein-
heits-Erfahrung wird, beginnt er zu ahnen, dass
Gott nicht nurdas Du ist, dem erin Liebe begeg-
net, sondern auch der Grund, der die Einheitser-
fahrung tragt. Gott, dem das Geschopf gegenliber-
steht, ist zugleich die schopferische Kraft, die diese
Erfahrung von Gottes Du erst méglich macht, oder
in der christlichen Sprache vom dreieinen Gott:
Der eine Gott ist zugleich der, der mich als Schop-
fer Uibersteigt und mir in Christus sein ewiges Wort
zuspricht, wie auch der Geist, der alles durchlebt
und zum gottlichen Du hin 6ffnet.

Zum Autor:
Dr. Rainer Hagencord ist Theo-
loge und Biologe, Priester im
Bistum Minster und Leiter des
von ihm gegriindeten Instituts
fir Theologische Zoologie (ITZ).
Mit seiner interdisziplindren
Promotion ,Das Tier: Eine He-
% rausforderung flr die christliche
Anthropologie. Theologische und verhaltensbiolo-
gische Argumente fiir einen Perspektivenwechsel
legte er 2004 den Grundstein fir die Griindung
desITZ.
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Projekt

MITWELT ALS PADAGOGISCHES KONZEPT

Ingrid Miklitz

,Die Dinge, die wir wirklich wissen, sind nicht die
Dinge, die wir gehdrt oder gelesen haben, vielmehr
sind es die Dinge, die wir gelebt, erfahren, empfun-
den haben.” (Calvin M. Woodward)

Verwobenheit

JVerlasst eure Menschennester”, méchte man den
Eltern, den Kindern und den in der Kinderbetreuung
tatigen Fachkraften zurufen. ,Erfahrt, wie wunder-
bar und berauschend sich das grofse Drauféen an-
flhlt, wie es riecht, tont, kriecht, hervorbricht, ver-
welkt... Die wunderreiche, verwundbare, oftmals
durch menschliches Tun oder Nichtstun geschan-
dete Mitwelt beginnt direkt vor unseren Haustdren.

Wenn kihle Morgenluft unsere Luft beim Ausatmen
umhdllt, wird sie sichtbar- diese lebenslange, unauf-
|6sbare Verbindung zwischen Mensch und atmospha
rischem Raum; diese Verwobenheit alles Lebenden

untereinander. Wir verbinden uns fortlaufend mit un-
serer Mitwelt. Kinder, die erfahren diirfen, dass es die
Pflanzen sind, denen wir diese flir uns Uberlebensnot-
wendige Atemluft verdanken, erahnen ihre eigene

Verwobenheit und Abhangigkeit im Flechtwerk des
Lebens. Sie begreifen, dass sie nicht mehr und
nicht weniger als Teil eines groferen Ganzen sind
- mit allen damit verbundenen Abhangigkeiten.

Die Erde atmet

An einem Februarmorgen gehe ich mit Kindern an
einem nahen Acker vorbei. Hier erfreute unsim
Sommer ein wogendes Weizenfeld. Der Wind tragt
an diesem Morgen feinen Erdgeruch aus den umge-
pfligten Erdschollen - direkt zu unseren Nasen. In
der noch kithlen Morgenluft dampft die Erde aus
allen Poren. Uber dem Acker schwebt eine flache
Dunstwolke. Der Acker scheint aus seiner Winter-
starre zu erwachen. Erde und Himmel verbinden
sich an diesem Morgen - flir uns sichtbar. Der Acker
hat sich, seit unserem letzten Besuch, wieder veran-
dert: Die Frostgare hat die groféen Erdschollen auf-
gebrochen. Sie sind flacher geworden - die im Spat-
herbst noch speckig-glanzenden Schollen sind zu
feinbroseligen Erdkrumen zerfallen. Einige Kinder
nehmen vom morgenfeuchten Ackerboden und
zielen damit in die Ackerfurchen.

P
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Vertraut werden

An diesem Februarmorgen horen wir sie zum er-
sten Mal in diesem Jahr: Die trillernde Jubelarie
eines aufsteigenden Feldlerchenmannchens -
himmelhoch Giber dem Feld. Bald nur noch sicht-
bar als winziger, dunkler Punkt gegen das Himmel-
blau. So morgenfrisch, so schén, so klar ertont
der Jubelkanon des kleinen Sangeskiinstlers. Wir
legen die Hande hinter unsere Ohrmuscheln. Mit
Lausche-Ohren horen wir den trillernden Gesang
noch aus 200 Meter Hohe. Die Kinder wissen, dass
es der Gesang eines Weibchens ist, wenn er vom

Boden her ertont. Denn Lerchen sind Bodenbriter.

Sie brauchen dazu Flachen ohne Bdume und ho-
hen Bewuchs. In Jahren, wenn Mais auf dem Feld
wdchst, vermissen wir den Gesang der Lerchen.
Mir kommt unwillkirlich das wunderschone Lied
von Werner Gneist in den Sinn, der 1929 so einfihl-
sam und ausdrucksstark Worte fiir ,seinen” Sonnen-
aufgang findet (1. Strophe):

Es tagt, der Sonne Morgenstrahl
Weckt alle Kreatur.

Der Végel froher Friihchoral
Begriilt des Lichtes Spur.

Es singt und jubelt (iberall,
Erwacht sind Wald und Flur.

Gneist findet Worte fur etwas, das ich empfinde,
aber nicht selbst ausdriicken kann. Ich nenne
ihn meinen ,Seelenspiegel®. Ich habe diese erste
Strophe am Ackerrand gesungen und die Kinder
haben gespiirt, dass da auch in mir etwas jubelt
und emotional berlhrt ist.

So gehen die Jahreszeiten Uber unseren Acker.
Und mit jeder Jahreszeit wechseln seine Farben,
Formen und Geriiche. Die Kinder erleben eine ge-
wachsene Vertrautheit mit diesem kleinen Stlick
Erde. Ein winziger Ausschnitt dessen, was sie um-
gibt - ein Teil ihrer nichtmenschlichen Mitwelt. Sie
haben die rare Chance, sich mit diesem Fleckchen
Erde zu verbinden, eine Ortsidentitat zu entwickeln.
Ein Acker - eingezwangt in weitere Flurlandschaften,

die wie mit einem Riesenlineal angelegt erscheinen.
Hier leben, in winzigen, oft bedrohten Lebensni-
schen, Pflanzen und Tiere. Ihr Daseinskampf, ihre
Freuden und Leiden, blattern sich, wie durch ein
Lupenglas betrachtet, vor den Augen eines interes-
sierten, anteilnehmenden Betrachters auf. Sie kon-
nen als Wissende zu Tragern der Erinnerung und
damit zu Hitern gegen das grole Vergessen wer-
den - an Pflanzen und Tiere, die vielleicht einmal
nicht mehr da sein werden.

Eins und Alles

Ich will und kann nicht mehr umhin mitzufihlen,
mit dir, du diirstendem Baum am StralSenrand,

mit dir, du Vogel auf der Suche nach einem Nistplatz,
mit dir, du gestutztem, verschnittenem Strauch,
mit dir, du maltrdtiertem Schwein,

mit dir, du schutzlosem Acker,

mit dir, du Schnecke auf der Suche nach einem
feuchten Platz -

mit allem, was mich umgibt und trégt.

Ich lebe mit euch von derselben Erde.

Ich atme mit euch dieselbe Luft.

Ich fiihle mit euch die gleichen Schmerzen.

Ich will meine Augen und Ohren dffnen.

Ich will mich nicht ldnger verschlieBen, mich nicht
abwenden.

Ich will loslassen und empfangen.

Ich will mich einfiigen in das fein gewebte,
wunderbare Mosaik

des Lebens auf dieser unserer Erde.*

Sehnsucht nach Verbundenheit

Kinder haben ein natirliches Bedurfnis sich mit ihrer
Mitwelt zu verbinden. Sie sind glicklich unterwegs
als Entdecker, Jager, Sammler und Hittenbauer;
wenn man sie denn ldsst. Fir die Befriedigung dieser
fundamentalen Bedirfnisse brauchen junge Men-
schen Zeit und Raum. Auch die Moglichkeit, Natur-
réume eigenstandig, das heilst vor allem zu Ful,
entdeckend zu durchstreifen. Denn Langsamkeit
erhoht die Chance, sich der aulsermenschlichen

EMIKLITZ (2018).
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Mitwelt mit allen Sinnen anndhern zu konnen und
sich mitihr auf vielfaltige Art und Weise auch emo-
tional zu verbinden. So kann der Ndhrboden fiir das
Wachsen einer tragfahigen Mitwelt-Verbundenheit
gelegt werden. Kinder kénnen nur wahrnehmen,
was neben ihnen existiert und auch leben will, wenn
sie sich viel Draufen, in der Natur, aufhalten.

Die Realitat sieht anders aus: Die Zeit, in der wir
Menschen uns in der Natur aufhalten, hat insge-
samt stark abgenommen. Nur in der Corona-Zeit
suchten Kinder und Erwachsene vermehrt Natur-
raume auf.

Verbundenheit zur Mitwelt erwdchst auch aus dem
Erleben der Jahreszeiten: Alles ist im stetigen Fluss
des sich Verdnderns und Anpassens. Sogar die
zwei Findlinge hinter unserem Haus verdndern sich
- nahezu unmerklich; nur wahrnehmbar mit wis-
senden Kinderaugen, die vorgelebt bekommen,
auch dem Kleinen, eher Unscheinbaren, Beach-
tung zu schenken. Prozesse des Werdens und
Vergehens — wo kénnen Kinder das heute noch
erleben? Etwas stirbt, vergeht, verwelkt, verfault. ..
Grofe und kleine Dramen spielen sich drauléen ab.
Auch fressen und gefressen werden.

Besonders stark ist bei Kindern der Wunsch nach
Kontakten zu Tieren, zu denen Kinder schon friih
eine innige Beziehung aufbauen kénnen.

Das Tier in mir

Das Tier in mir

Es spricht zu dir

Du meine wilde Katze.

Ich splire deine Tatze.

Springst du gespannt

In weitem Satz

So spann ich meine Glieder.
Und mich hdlt nichts mehr auf dem Platz.
Ich spir‘es immer wieder -
Das Wilde, Schéne

Lebtin mir.

Und es willimmer mehr zu dir?

Teilen lernen

Unsere Mitgeschopfe wollen leben - wie auch wir
leben wollen. Sie brauchen dazu artgerechte Le-
bensrdume. Artgerecht heilst auch, dass sie hier
ihre Ruhe vor uns Menschen haben. Wer meint,
abseits von Wegen ,querfeldein® laufen zu mus-
sen, um sein Bedurfnis nach neuen Entdeckungen
und Abenteuern zu befriedigen, tut dies haufig auf
Kosten der hier lebenden Pflanzen und Tiere. Dieser
Naturraum ist eigentlich schon ,besetzt”. Lebens-
raum teilen heilt, sich in Bescheidenheit und Demut
zu Uben. Nur so kénnen wir Menschen ein Gespdr fir
Grenzliberschreitungen im Geflecht mitweltlicher
Bedurfnisse entwickeln.

Wild lebende Tiere, ob grofse oder kleine, wollen
auch nicht von Menschen angefasst, gestreichelt
oder von dem Ort entfernt werden, mit dem sie
sich vertraut gemacht haben, in dem sie sich be-
heimatet haben. Hier kennen sie zum Beispiel
Gefahrenquellen, lebenssichernde Verstecke und
Futterquellen. Ein Perspektivwechsel kann unsere
menschliche Sichtweise erweitern: Wie wiirden wir
es empfinden, wenn uns eine Riesenhand ergreift
und an einem uns vollig fremden, unvertrauten
Ort absetzt?

Kinder konnen und mussen lernen, fir Tiere Ver-
antwortung zu tbernehmen. In jungen Jahren
direkt, also bezogen auf ihr unmittelbares Lebens-
umfeld. In spateren Jahren auch indirekt. Zum
Beispiel durch eine pflanzenbasierte Erndhrung.
In Zeiten eines rasant fortschreitenden Klimawan-
dels bekommen mitweltbewusstes Denken und
Handeln eine besondere Bedeutung.

Dabei kann das Handeln schon frith eingetibt wer-
den. Es verleiht den Kindern zudem das Gefuhl
personlicher Wirkmachtigkeit: Ich kann etwas tun,
etwas bewirken, indem ich handle. In unserem
Komposthaufen halten wir in Trockenzeiten einen
bestimmten Bereich immer feucht. Hierhin kénnen
sich Regenwiirmer und andere Tiere zuriickziehen,
wenn es lange nicht regnet. Auch unter Trocken-

2MIKLITZ (2012): 24.
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stress stehende StralRenbdume versorgen wir mit
Wasser. Wir teilen das uns zur Verfiigung stehende
Wasser mit unserer aufbermenschlichen Nachbar-
schaft.

Kinder, die dazu angehalten werden, sich handelnd
einzusetzen, kdnnen daraus Hoffnung schopfen und
zur Einsicht in die Notwendigkeit menschlicher
Selbstbegrenzung gelangen.

Geschichten erzahlen

Mitweltbewusstsein lebt von Geschichten. Gute
Geschichten kénnen Briicken schlagen zwischen
Mensch und Mitwelt. Briicken kdnnen helfen, den
fortschreitenden Entfremdungsprozess zwischen
Mensch und aulbermenschlicher Mitwelt zu Giber-
winden. Ich habe als junge Mutter flr jedes unserer
finf Kinder eine ganz personliche Geburtstagsge-
schichte geschrieben: Wie war das, als du kleiner
Erdenbirger das Licht der Welt erblickt hast? Was
ging da in deinem naheren Umfeld, in der Natur,
vor sich? Was mochten dir deine stillen Weggeféhr-
ten aus dem Tier- und Pflanzenreich mit auf den
Lebensweg geben? So entstanden zwolf Geburts-
tagsgeschichten, Gedichte und Lieder, die den
Néhrboden firr ein erweitertes Mitweltbewusstsein
bereiten konnen. Wenn der junge Mensch diese,
seine Geburtstagsgeschichte immer einmal wieder
hort, wird er sie verinnerlichen und sich diese, sei-
ne Geschichte irgendwann selbst erzéhlen konnen.
Und das Kind wird vielleicht seine treuen Wegbe-
gleiter auch in spateren Jahren aufsuchen und bei
ihnen Trost und Beheimatung finden kénnen. Hier
ein Auszug.

Das Februarkind

,...Bald schon hielten deine Eltern dich in den Armen.
Papa, die Hebamme, Arzte und Schwestern im Kran-
kenhaus hatten dir dabei geholfen, den Weg auf
unsere schéne Mutter Erde zu finden. Alle waren
sehr glticklich. Deine Eltern gaben dir den schénen
Namen Elisabeth. Nahe am Krankenhaus hatte eine
Amsel ihr Nest. Sie erzdhlte den Tieren von deiner

Ankunft. Bald wusste es auch der Specht. Er hatte es
nach tagelangem Klopfen an diesem Tag geschafft
eine Bruthdhle in den Stamm des Baumes geschla-
gen. ,Das kleine Menschenkind wird wissen, dass es
bald Friihling wird, wenn ich klopfe®, sagte der Specht.
,Es soll sich an seinem Geburtstag immer an der
samtigen Weichheit und Schénheit meiner Kétzchen
erfreuen kénnen*, sagte die Weide. Endlich hatte
das Eichhérnchen doch noch zwei seiner Nussver-
stecke gefunden. ,Ich habe heute lange gesucht,
bis ich endlich meine Winterniisschen fand, sagte
das Eichhornchen, ,das Kind kann von mir lernen,
dass man nicht so schnell aufgeben darf.“ Das Eich-
hdrnchen trdumte von einer kommenden reichen
Nussernte und auch Mama und Papa waren nach
diesem besonderen Tag im Reich der Trdume ange-
kommen...

Trauen Sie sich - werden auch Sie Geschichten-
Erzéhlerinnen und 6ffnen Sie damit das Tor zur
Mitwelt.

Zur Autorin:

Ingrid Miklitz ist Dipl. Sozialwissen-
schaftlerin und Autorin zahlreicher
Fachblicher zum Themenbereich
Bildung flr nachhaltige Entwick-
lung und Naturraumpéadagogik.
Seit 2000 ist Miklitz erste Vorsitzen-
de des Landesverbands der Wald-
und Naturkindergarten BW e.V.
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Kommentar

MITWELT UND UMWELT: DIE MENSCHLICHE UND
DIE UNMENSCHLICHE NATUR

Joachim Ostermann OFM

Wer Umwelt und Mitwelt unterscheiden will, der
sollte mal einen grolReren Wechsel zwischen sei-
nen Welten erlebt haben. Mir passierte das schon
dreimal in meinem Leben, und so fiihle ich mich
qualifiziert Uber dieses Thema zu schreiben. Als ich
in Deutschland grofs wurde, da wollte ich immer
Naturwissenschaftler werden, und das wurde ich
dann auch. Nach der Promotion in Biochemie ging
ich in die USA, und nach zehn Jahren akademischer
Arbeit wurde ich Manager in einer kanadischen Bio-
technologiefirma und wechselte von der Grund-
lagenforschung in die kommerzielle Forschung. Und
nach wenigen Jahren kam dann der wichtigste
Wechsel in meiner Umwelt, und ich trat in den
Franziskanerorden ein. Dies sind also meine drei
Weltenwechsel: Von Deutschland nach Nordameri-
ka, von der akademischen Forschung zur kommer-
ziellen Forschung, und vom weltlichen Leben zum
Leben eines Franziskanerpaters. Angesichts dieser
Erfahrungen fallt es mir leicht zu sagen, was die
Umwelt zur Mitwelt macht. Es ist Mitwelt, wenn
man in ihr nicht mehr als Fremder lebt, sondern
in ihr zu Hause ist und dazugehort.

Dieser Essay soll uns die Natur nicht als Umwelt,
sondern als Mitwelt vermitteln. Zuriick zur Natur,
also? Das haben schon viele versucht. Der Weg ist
weit, wenn man damit mehr als Erholungsraume
besuchen meint. Als Franziskaner inspiriert mein
Naturverstandnis das Leben des hl. Franziskus
und seiner Gemeinschaft im 13. Jahrhundert,
aber seitdem hat sich viel veréndert. 1620, also zu
Beginn des Zeitalters der Aufklarung, forderte
Francis Bacon® ein neues Naturverstandnis. ,Moge
nur das menschliche Geschlecht erst sein Recht
Uber die Natur wieder gewinnen, was ihm nach
der gottlichen Verleihung gebihrt, und moge es
dieses Recht voll austiben. Den rechten Gebrauch

wird dann die gesunde Vernunft und die Religion
schon bestimmen.*

Damit artikuliert er recht genau die Grundlagen
des modernen Naturverstandnisses und der mo-
dernen Naturwissenschaft. Des Menschen Recht
ist die Beherrschung der Natur, und das klassische
Dazuzugehoren und in ihr zu Hause sein sei abzu-
schaffen. Aber woran soll sich dann die Herrschaft
orientieren? Um der Ausiibung des Menschen
Herrschaft die Richtung zu geben, reicht fiir Bacon
der gesunde Menschenverstand diszipliniert durch
die (in seinem Fall, anglikanische) Religion. Aber
Religion und Herrschaft trennt man heute lieber.

Vielleicht kénnen heute statt Religion Menschenwdir-
de und demokratische Grundwerte die disparaten
Interessen der einzelnen Menschen vermitteln. Aber
einfach ist das nicht. Nicht jeder traut dem demo-
kratischen Prozess und akzeptiert die notwendigen
Kompromisse. Schlieflich kénnen die Wahlberech-
tigten in einem Land keine Entscheidungen legiti-
mieren, die auch ferne Lander und zukiinftige Gene-
rationen betreffen. Verzweifeln darf man darum aber
auch nicht. Wenn man wie ich mit Blick auf den
Rhein in Disseldorf aufgewachsen ist, dann weif
man wohl, wieviel Fortschritt der gesunde Men-
schenverstand und der demokratische Prozess in
Sachen Umweltschutz machen kann. Was in meiner
Kindheit eine Industriekloake war, wirkt jetzt wieder
wie ein richtiger Fluss. Umweltschutz ist moglich
und alle kdnnen dabei gewinnen.

Die naturwissenschaftliche Technik allein reicht
aber nicht aus, um Umweltprobleme zu l6sen. Sie
braucht die Vorgabe von Richtung in ihrem Einsatz
und Bewusstsein von Zwecken in der Natur, die sie
unterstitzen soll. Das moderne Naturverstandnis

! https://plato.stanford.edu/entries/francis-bacon. - 2 Francis Bacon; Neues Organon, Aph. 129.
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ist leider durch ein weiteres Zitat Bacons gepragt.
,Das Suchen nach Zweckursachen ist unfruchtbar,
es ist wie eine Gottgeweihte Jungfrau, die nichts
gebiert".* Zweckursachen, oder die causa finalis
der Aristotelischen Philosophie, hat die Neuzeit
aus der Wissenschaft verbannt. Wofiir etwas ist,
wenn es ist, so wie es ist, das sollen wir nicht mehr
fragen dirfen. Stattdessen sollen wir suchen es zu
beherrschen und uns nutzbar zu machen. So sieht
der wissenschaftlich gebildete Technokrat heute
die Welt und tut dies nicht zu Unrecht, denn viel
Gutes ist erreicht worden. Daher dirfen wir nicht
Maschinenstlirmer sein, wenn wir die moderne
Naturwissenschaft mit dem christlichen Lebens-
verstandnis zusammenbringen wollen. Das, was
der menschliche Verstand an Erkenntnis und Hilfe
zur Selbsthilfe findet, ist immer ein Geschenk Gottes.
Man soll nicht in das weniger Wissen der Vergangen-
heit zurtckwollen. Vom Naturverstandnis des 6ko-
konservativen Naturalismus will ich mich hier streng
abgrenzen.

Wer die Natur als Mitwelt verstehen will, der muss
zuerst verstehen, dass wir das nicht der Natur zu-
liebe tun. Die terrestrische Biosphare ist mehrere
Milliarden Jahre recht gut ohne uns ausgekommen.
Ganz egal wie dramatisch das Ende unserer Spezies
ware, die Biosphare wiirde sich schnell erholen
und wieder eine neue Vielfalt von Lebewesen her-
vorbringen. Es geht uns hier um den Menschen.
Wir wollen um des menschlichen Lebens willen
aus der Umwelt in die Mitwelt. ,Es gibt keine Oko-
logie ohne eine angemessene Anthropologie,™
lehrt der Papst. Dazu braucht es einen unabhén-
gigen dritten Weg zwischen 6kokonservativem
Naturalismus, der dem Menschen die Freude am
Fortschritt nicht gonnt, und technokratischer
Herrschaftskultur, die das Menschenleben nur als
Mittel zu ihren hoheren Zwecken sieht.

Die Politik auf diesem Weg darf weder sozialtech-
nokratisch noch heimwehkrank sein. Wir haben

uns von der Natur entfremdet, und wenn man die
Enzyklika Laudato si liest, dann sieht man, auf wie

viele unterschiedliche Weisen sich die Entfrem-
dung von der Natur zeigt. Viele Themen mussten
vom Papst angesprochen werden, damit die Kon-
sequenzen dieser Entfremdung und die sich daraus
neu ergebenden christlichen Pflichten in der Politik
verstanden werden kdnnen. Erst dann, wenn wir
die Entfremdung von der jetzt modern verstan-
denen Natur Uberwinden und in den politischen
Diskurs integrieren kdnnen, werden wir die Zeichen
in der Natur richtig verstehen und uns von ihnen die
richtige Richtung zeigen lassen fiir den weiteren
Fortschritt des Menschen.

Diese Entfremdung Giberwindet man nicht nur durch
Wanderungen in menschenloser Natur, die wir in
Kanada Uberreichlich haben. Ein afrikanischer Mit-
bruder meiner Gemeinschaft in Montreal mag Ein-
kaufszentren viel lieber. Draufen im Park flrchte
er sich vor Schlangen, sagt er uns, und unsere Ver-
sicherungen, dass man davor in der Stadt nun
wirklich sicher sei, andern nichts. Als in einem
afrikanischen Dorf Aufgewachsener amisiert er
sich wohl prachtig Uber die naive Naturverliebtheit
meiner Landsleute in Deutschland und in Kanada.
Ich gehe sehr gerne in den Park oder den bota-
nischen Garten von Montreal und halte es in Ein-
kaufszentren maximal 20 Minuten aus. Aber wenn
ichin den Stadtpark gehe und erin das Einkaufs-
zentrum, dann sehen wir erst einmal das gleiche.
Es sind viele Menschen um uns herum die gemein-
sam ihren Interessen nachgehen. Einige joggen im
Park, andere gehen mit Freunden einkaufen, viele
sitzen mit Familie im Park zusammen zum Pick-
nick, und andere treffen sich stattdessen in einem
Restaurant. Wir sehen Gemeinschaft. Da wir Fran-
ziskaner gemeinschaftliches Zusammenleben zu
unserer Lebensgrundlage machen wollen, sind wir
geschult, dies zu erkennen. Und wir sehen auch
die Einsamen, die anscheinend immer allein sind
in dem Gemenge der Menschen. In der Mitwelt zu
sein fallt vielen schwer.

Des Menschen Natur und Wesen ist die Berufung
zum Leben in der Offenheit zu den anderen, die

*Francis Bacon ; De Augmentis Scientiarum, IlI, 5. Die Schriften Robert Spaemanns, in denen dieses Zitat eine wichtige Rolle spielt, pragen
auch meine Gedanken zur Naturwissenschaft und franziskanischer Spiritualitat. - “ Laudato Si, 118.
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Gemeinschaft moglich macht, und diese Einsicht
pragt die franziskanische Spiritualitdt und das
franziskanische Leben. In seinem Testament
schreibt Franziskus, wie im frihen 13. Jahrhundert
sein Leben als Schiler Christi begann. Es war die
Begegnung mit einem notleidenden Menschen,
dem er Gnade zeigte und in der er entdeckte, wie
die Gnade Gottes zu finden ist. Und dann scharr-
ten sich andere um ihn herum, und es entstand
eine kleine Gemeinschaft, die den Weg des Evan-
geliums zusammen ging. In dieser Geschichte wird
Religion ganz anders verstanden, als es Bacon
400 Jahre spater als Vertreter der anglikanischen
Staatskirche schreibt. In der religios motivierten
kleinen Gemeinschaft ist Religion die Erfahrung,
Erinnerung und Erwartung der Heilung all dessen,
was uns von Gott und uns selbst entfremdet. Das
ist individuell erfahrener Glaube, aber die ganze
Herausforderung dieses Glaubens kann man nur
in unmittelbarer menschlicher Gemeinschaft er-
fahren. Wenn diese Grundlage gelegt ist, dann
kann ein Franziskaner seine eigene natdrliche
Berufung als Mensch und Kind Gottes verstehen.

,Du sollst den Herrn, deinen Gott, lieben mit dei-
nem ganzen Herzen und deiner ganzen Seele, mit
deiner ganzen Kraft und deinem ganzen Denken,
und deinen Nachsten wie dich selbst. ... Handle
danach und du wirst leben!“ sagt der Herrim
Lukasevangelium (10:27-28). In diesen scheinbar
naiven Worten lebt das christliche Naturverstand-
nis. Es versteht die menschliche Natur als berufen
zur Liebe Gottes. Das Evangelium ruft jeden von
uns personlich ins Leben, und wenn wir den Ruf
horen, dann verstehen wir auch Natur als Schop-
fung und achten das Leben aller Geschopfe darin.

Ein schones Beispiel flr franziskanisches Gemein-
schaftsleben findet sich im Sacrum Commercium,
einer allegorischen Erzahlung Uber die franziska-
nische Armut. Armut macht abhangig, und in Ab-
hangigkeit kann man gut seine eigenen Bedirfnisse
und die der anderen verstehen. Wenn die Armut
und die daraus entstehende Abhadngigkeit eine
freiwillige Wahl ist, dann kann man diese nutzen
um andere besser zu verstehen, da man in dieser
Lebensform weniger dazu in der Lage ist, sich
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selbst zu isolieren. In der Geschichte des Sacrum
Commercium lesen wir Uber den groféen Erfolg
dieses Projekts. Die auf der Wiese sitzenden und
eine drmliche Mahlzeit verzehrenden Franziskaner
werden gefragt, wo denn ihr Kloster sei, und da
zeigen sie zur Antwort auf ihre ganze Umgebung
und sagen, hierist unser Kloster. Sie besitzen
nichts, aber sie besitzen die ganze Welt. Sie be-
herrschen ihr Leben und nicht den leblosen Besitz.

Leben bedarf einer ernsthaften philosophischen
Reflexion, wir erkennen es in des Lebens Angesicht
und sehen es gleichermaléen in uns wie einen Baum.
Auch eine einfache Amobe, die mittels Chemotaxis
zur Nahrung schwimmt, verstehen wir in ihrer Aktivi-
tat korrekt als ein Lebewesen. Aber ein automatisch
sein Ziel suchendes Fahrzeug ist nicht lebendig. Es
handelt nicht aus sich selbst heraus, sondern ist ein
Werkzeug mit einem eingebauten Mechanismus das
sich von einem Aufziehmannchen nur durch die
grofere Zahl der Komponenten und ihrer elektro-
nischen statt mechanischen Verbindung unter-
scheidet. Eine kiinstliche Pflanze gaukelt mir Leben
vor und mag mich eine Weile tduschen, aber wenn
ich das einmal weils, dann enttduscht mich das
dumme Ding nur noch.

Wir erkennen Lebewesen als eine besondere Art
von Seienden. Der Respekt vor jedem Leben, den
wir als unmittelbaren Ruf erfahren angesichts
eines Lebewesens in Not, ist eine Konsequenz der
Achtung unseres eigenen Lebens. Im Leben der
anderen sehen wir das, was uns selber belebt. Wir
brauchen einander und kénnen ganz alleine nicht
sein. Diese Abhdngigkeit besteht nicht nur zu an-
deren Menschen und ihrer Flrsorge, von der wir
nie endgiltig, sondern immer nur fir eine Weile
unabhangig sind. Leben ist ein zeitliches Sein, das,
fir so lang wie es dauert, abhdngig ist von seiner
Erhaltung. Die Atome bleiben, das Lebewesen
kommt aus ihnen und kann wieder unter Zurticklas-
sung dieser Atome vergehen. Das Lebewesen be-
sitzt seine eigene Einheit und erhalt sich aus dieser
Einheit heraus durch seinen Stoffwechsel und seine
Entwicklung. Es kann auch sein Leben an Nachkom-
men weitergeben. Bildlich gesprochen schwebt das
Leben Uber der Materie wie die Geschichte tiber



den Buchstaben des Buchs. Daher sehen wir das
Leben auch nicht, wenn wir naturwissenschaftlich
genau nachsehen. Wir sehen nur, wie das Leben
die Materie formt, die dem Leben vorausgeht und
nach dem Tod verbleibt. Wir finden dann im Lebe-
wesen homoostatische Zustdnde der Materie fern
des thermodynamischen Gleichgewichts, aber
das sind Lebenszeichen, nicht Leben. Vollig un-
abhdngig von der Naturwissenschaft wissen wir
aus dem Verstandnis unseres eigenen Lebens, wie
wir Lebewesen als solche erkennen, um sie dann
naturwissenschaftlich zu studieren.

Die bereits genannten Zweckursachen, also natir-
liche, sich auf ein zu erreichendes Ziel beziehende
Griinde, spielen in den Antworten aus Physik,
Chemie und Molekularbiologie keine Rolle. Aber
die Fragen, die wir an die Molekularbiologie stellen,
sind Fragen, die wir schon als Zwecke eines Lebe-
wesens erkannt hatten. Diese Zwecke finden wir
dann nicht mehrin den Antworten dieser Wissen-
schaften, aber die Antworten geben uns neue
Mdglichkeiten zur Beherrschung der Natur. Diese
Macht kann gar grenzenlos erscheinen, da eine wie
zwecklos verstandene Natur unserer Herrschaft
keine Grenzen bestimmen kann. Aber Lebewesen
haben trotzdem ihre eigenen Zwecke um derer
etwas in ihrem Leben geschieht, und angesichts
des menschlichen Bewusstseins tiber den Wert
des Lebens muss man ihr Leben und ihre Zwecke
erkennen, wertschatzen und achten.

Wenn man den Lebewesen ihr Leben [dsst und
mit ihnen lebt, dann heiltt das nicht, dass man die
Natur wie einen zoologisch-botanischen Garten
erhélt, um darin spazieren zu gehen. Zum Leben
der Lebewesen gehort auch Entwicklung und
Tod, der Anfang und Ende ihrer Geschichte ist.
Dies gilt nicht nur fir das einzelne Lebewesen,
sondern auch fiir jede Spezies in ihrer Wechsel-
wirkung mit allen anderen Lebewesen. Wir geho-
ren dazu. Die Verdnderungen in der Natur, auch
das Sterben von Spezies, die das Menschenleben
verursacht, sind Teil der Natur. Das Aussterben
des Wollhaarmammut kann man dem Menschen
nicht als Schuld anrechnen. Aber das macht die
Natur nicht zur blofsen Ressource flir uns. Leben

in seiner Zeitlichkeit muss immer kreativ bleiben
und kreativ verstanden werden. In der Mitwelt
leben, heilst teilnehmen und die Kreativitat des
Lebens erfahren und verantwortlich bleiben fir
seine eigene Kreativitat in dieser Mitwelt.

Der religiose Begriff der Schépfung, in dem die reli-
gios motivierte Ehrfurcht vor der Natur einen Aus-
druck findet, ist kein statischer Begriff wie ein Bau-
plan, sondern eine lebendige Geschichte in der Zeit.
Was uns bedroht ist nicht zuerst Veranderung der
Umwelt, an die wir uns wohl anpassen konnten,
sondern die Technologie, die uns so weit von der
Natur entfernt, dass wir weder das allgemeine
Leben der Natur noch unser eigenes spezifisch
menschliches Leben verstehen. Die bewussten
Ziele der Menschen sind dann gute Ziele, wenn sie
sich als Lebensziele zusammen mit den Zwecken
der Lebewesen verstehen. So vermittelt das charak-
teristisch menschliche Leben zwischen dem Leben
des reinen Geists und dem Leben des Tiers.

Philosophische Reflexion kann bei der konkreten
politischen Entscheidungsfindung helfen, indem
sie z.B. das Problem klar herausstellt. Wenn man
den Braunkohleabbau in Deutschland oder die
Olproduktion aus Olsanden in Kanada einmal
gesehen hat, dann scheint die Rede von Mitwelt
zuerst vollig weltfremd. SchlieBlich behandelt man
dort die Erde als leblose Ressource, als hatten wir
einen Bezirk unserer Welt zum leblosen Planeten
gemacht der jetzt nur noch als Rohstoffquelle
gilt. Das Ausbeuten dieser Ressourcen kann
man rechtfertigen und kritisieren, und sowohlin
Deutschland wie in Kanada haben demokratisch
verfasste Regierungen viel erreicht, die verschie-
denen Interessen auszugleichen. Unproblema-
tisch ist das aber nicht. Politischer Interessen-
ausgleich ist nicht vergleichbar mit nachhaltiger
Forstwirtschaft in einem Wald, der langst Teil
der menschlichen Kultur und des menschlichen
Lebens geworden ist. Von Nachhaltigkeit kann
keine Rede sein, wenn natirliche Ressourcen durch
Beiseiteschieben des Lebens abgebaut werden.
Renaturierung verlorener Landschaften ist nur be-
dingt eine Entschadigung. In einer ethisch verant-
wortlichen Entscheidung kann es nicht nur um den
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Endzustand gehen, sondern auch um den Wert, den
wirin dem Anfangszustand erkennen. Wer aus der
Umwelt in die Mitwelt will, der sollte versuchen,
auch in der nichtmenschlichen Natur so etwas wie
eine unantastbare Wirde zu finden, die nicht ein-
fach ersetzbarist.

Der hl. Franziskus hat sicher nicht an unsere moder-
nen Probleme gedacht als er den Sonnengesang
verfasste, aber wir kdnnen durch ihn die Wiirde der
Natur als Schopfung erkennen. Franziskus singt, wie
durch Sonne, Mond und Sterne und Erde, Wasser,
Luft und Feuer Gott gelobt wird. Das ist recht abstrakt,
und zu Pflanzen sagt er wenig und zu Tieren nichts.
Man muss wissen, dass Franziskus dieses Lied an-
gesichts seines Todes und in der Hoffnung auf das
ewige Leben geschrieben hat. Er sieht schon die
Schoépfung am Ende der Zeit in ihrer Vollendung im
Schopfer. Er singt nicht mehr nur von unserer Welt
mit ihren kurzen und einfachen Lebensgeschichten,
dennoch ist es noch unsere Welt, so wie wir sie
erfahren.

Aberin diesem Gesang Uber die von uns als leblos
erfahrenen Himmelskorper und irdische Elemente
sieht Franziskus Brlider und Schwestern, die mit
ihm das Lob Gottes singen. Das ist ein wichtiger
Unterschied zu anderen religiosen Gesangen dieser
Art. Im Lobgesang der drei jungen Manner im Buch
Daniel (3:51-90) finden sich viel mehr Kreaturen,
durch die der Herr gelobt wird, als bei Franziskus,
aber sie sind nicht Geschwister der drei jungen
Manner. Auch wenn bei Franziskus im Sonnenge-
sang die irdischen Lebewesen fehlen, so ist das Le-
ben doch allgegenwartig in der vollendeten Schop-
fungin der Anerkennung der Geschwisterlichkeit
der Geschopfe. Wenn kleine Kinder Mond und Son-
ne auf ihren Bildern gerne ein Gesicht geben, dann
sind sie naher als die Astrophysiker an der Weisheit
Gottes. Und wenn Franziskus so nahe des Todes
und so schwer im Sterben leidend Sonne, Mond
und Sternen wieder Gesichter gibt, dann fallt er
nichtin kindliche Einfalt zuriick. Er erkennt den Wert
des Lebens durch sein eigenes Leben in seiner Ver-
letzlichkeit, und er versteht, dass sein Leben und
das Sein der ganzen Schopfung durch das géttliche
Leben auf ewig getragen sind. Der Sonnengesang
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schliefst daher mit der Versicherung, dass der leib-
liche Tod nicht zu firchten sei. Auch der leibliche
Tod gehdrt zu unseren Geschwistern, er ist die
Schwester Tod und gehort zur ewigen Familie des
vollendeten Lebens. Franziskus erinnert uns daran,
dass die, die in Gottes Willen leben, dem Tod als
Ausloschung ihres Seins entwichen sind. Sie erfah-
ren durch ihre Schwester Tod den Eintritt in das
vollendete Leben.

Zwischen diesen philosophisch interpretierten
Zeilen kommt aber auch die konkrete Situation zum
Vorschein, in der sich Franziskus am Ende seines
Lebens fand. Er leidet unter schwerer Krankheit,
und seine Stadt unter politischem Zwiespalt. Er
ruft sich selbst und alle anderen dazu auf, ihren
Frieden zu finden und um der Liebe Gottes willen
mit allen in Eintracht zu leben. Wer in seinem Lei-
den Frieden schaffen kann und nicht an ihm ver-
zweifelt, soll von Gott gekront werden. Wenn man
die Dichtung des Franziskus in die moderne Zeit
nimmt, dann bleibt man seinem Erbe treu, wenn
man durch friedlichen statt zerstérenden Umgang
mit der Natur und ihren Ressourcen ausdrickt, wie
die besondere Menschenwirde untrennbar ist von
der Wirde der anderen Lebewesen. Nur die, die
dies erkennen und so zu leben lernen, leben wirk-
lich und kénnen auch das Leben der anderen ver-
stehen, ganz egal ob es eine bescheidene Mikrobe
oder ein einmaliges Biotop oder die Bevélkerung
einer ganzen Stadt ist. In dem Sinne der schopfe-
rischen Teilnahme an der Natur als Mitwelt statt
ihrer Beherrschung als Umwelt kann der Mensch
dann tatsachlich die Krone der Schépfung sein.

Der Ruf ,zurlick zur Natur®, der uns das Leben leben
lehrt, beginntin den Beziehungen der Menschen
untereinander. Die erste Firsorge, die unserer
menschlichen Natur zugrunde liegt, muss denen
gelten, die in ihrem Leben wirklich von anderen
Menschen abhangig sind. Langsam, aber stetig mit
einzelnen Menschen zu arbeiten ist letztendlich
die einzige Moglichkeit, entsprechend unserer
menschlichen Natur die Umwelt zur Mitwelt zu
machen und in ihr zu Hause zu sein. So ist es das
Gemeinschaftsleben und das Bediirfnis, mit Men-
schen zusammenzuleben, durch die das franzis-



kanische Lebensverstandnis gepragt ist. Es scheint
wie ein kleiner und sehr bescheidener Beitrag an-
gesichts der Arbeit groer NGOs und politischer
Bewegungen. Aber das Erbe des hl. Franziskus und
seiner Briider ist ein machtiges Erbe.

Wenn man die Regel des hl. Franziskus mit den
Regeln des Klosterlebens der Benediktiner oder
Augustiner vergleicht, dann fallt auf, wie zentral
das Thema Briiderlichkeit ist. Franziskus spricht
nicht von Oberen und hochdisziplinierten Vater-
figuren, sondern von Bridern, die sich in mutter-
licher Firsorge umeinander sorgen sollen. Dies ist
sicherlich auch nicht wirklich neu und orientiert
sich an Lebensformen, die auch andere religiose
Erweckungsbewegungen in jeder Zeit gefunden
hatten. Es ist offensichtlich, dass eine solche Le-
bensform nadherist an dem Leben Jesu und seiner
Apostel wie in den Evangelien und in der Apostel-
geschichte beschrieben. ,Nur einer ist euer Meister,
ihr alle aber seid Briider” (Mt. 23:8). Aber auf dieser
Weise, in der Ineffizienz eines Leitungsprinzips, dass
nicht einfach den Geeignetsten zum Herrscher
macht, lernen wir Franziskaner, was es bedeutet, in
kreativer und konstruktiver gegenseitiger Abhangig-
keit Gemeinschaft zu bilden und zu fihren.

Dieses Wissen kann nicht nur unser eigenes per-
sonliches Leben, sondern auch das Leben der
Menschen um uns herum verandern. Es ist eine
konkrete personliche Entscheidung, die das Herz
der franziskanischen Spiritualitdt und Lebensweise
ist. Esist kein Bauplan fiir eine bessere Welt, aber
eine konkrete Entscheidung und eine Richtung fir
ein besseres Leben. Es fiihrt mehr und mehr aus
einer selbstzentrierten Umwelt in die Mitwelt. Dies
fihrt unsin einer unserer menschlichen Natur ent-
sprechenden Weise zuriick zur Natur, so dass wir in
der Natur auf wirklich menschliche Weise zu Hause
sein kdnnen.
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