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Die zweite Schopfung der Natur

Die genetische Revolution wird die natiirliche Umwelt fundamental verdndern. Was wird aus der Erde, wenn der
Mensch sie gestaltet? Und welchen Beitrag kann die christliche Ethik zu der neuen Schépfungsgeschichte leis-

ten?
Von Hartmut Bohme

Als vor einem Jahr die Oko-
Enzyklika ,Laudatio Si' von Papst Franzis-
kus erschien, rieben sich viele die Augen:
Mochten die einen dariber erstaunen,
dass sich dieser Text teilweise wie ein ra-
dikaler linksokologischer Angriff auf die
reichen Industrienationen liest, so die an-
deren, dass Franziskus in sozialethischer
Hinsicht den Schulterschluss mit seinen
Vorgangern auf dem papstlichen Stuhl
sucht und deutlich um eine Besanftigung
der konservativen Krafte der Kirche be-
muht ist. Andererseits war die von der
Presse hauptsachlich als Kapitalismus-
schelte rezipierte Enzyklika auch als Re-
aktion auf die radikale Transformation der
Natur zu verstehen, die mit den spektaku-
laren Fortschritten von Biogenetik und
Biotechnik unmittelbar bevorsteht.

Auffallig in der Enzyklika sind die vielen
radikalen Zitate aus kirchlichen Erklarun-
gen sitidamerikanischer Provenienz, wah-
rend zugleich Benedikt XVI. und Johannes
Paul Il., der katholische Religionsphilo-
soph Romano Guardini und natirlich: der
heilig Franziskus die Autoren sind, denen
das groRte Gewicht verliehen wird. Letzte-
res ist aufschlussreich. Damit stellt sich
der Papst, nach seiner Namenswahl,
abermals in die naturtheologische und ar-
menfirsorgerische Tradition des mittelal-
terlichen Heiligen. Bemerkenswerter ist in-
des die breite Reprasentanz sudamerika-
nischer Quellen. Man spurt die Vertraut-
heit des Papstes mit dieser besonderen
Tradition, die durchaus mit der Befrei-
ungstheologie Lateinamerikas seit den
sechziger Jahren verbunden ist (und von
Kardinal Ratzinger scharf bekampft wur-
de). Hier auch finden wir das Gebot der
Bewahrung der Schépfung verbunden mit
der unmittelbar aus dem Wirken Christi
abgeleiteten Zuwendung zu den Armen.
Dies schlief3t den Kampf gegen die Unge-
rechtigkeit der Reichen und Machtigen
ein.

Auf diese Linie bringt Franziskus auch Ro-
mano Guardini, der in konservativen Krei-
sen hohes Ansehen genief3t. Guardini
knlpft an die scholastische, aber auch sa-
kulare Philosophie an, aber auch an die
Kultur- und Kapitalismuskritik des zwan-

zigsten Jahrhunderts. Alle diese Referen-
zen dienen der innerkirchlichen Integrati-
on, insbesondere von konservativen Eli-
ten, denen die Sozial- und Naturpolitik von
Papst Franziskus nicht zusagen kann.

Nach auf3en hin, das heil}t in den weiteren
Religionen der Welt wie auch in den zivil-
gesellschaftlichen Oko- und Sozialbewe-
gungen, wird eine solche, namlich katholi-
sche Integration nicht gelingen. Hier wa-
ren gehaltvolle Bezugnahmen etwa auf
den Buddhismus (sein bemerkenswertes
Desinteresse an Schopfungsfragen, seine
Lehre vom Nichts und von der Zerstérung
als Umkehrpunkt neuer Welten) oder auf
den Islam (seine starken Anleihen bei der
judischen Schopfungstheologie und die
dem Menschen Ubertragene Sorge fiir die
Pflege der Natur) angeraten gewesen. Fr
den interreligiosen Diskurs waren auch
solche nichtabendlandische Vorstellungen
wichtig, die eine Trennung von Natur und
Kultur nicht kennen oder die Umweltkrise
auf Krisen des Ichs, letztlich also auf so-
ziale Figurationen zurtckfuhren (Zen-Bud-
dhismus, Taoismus). Unverzichtbar fiir die
Integration von nichtreligiésen Natur-,
Wissens- und Ethikkonzepten ist der Dia-
log mit der Philosophie und Wissenschaft
seit der Antike sowie mit NGO-Organisa-
tionen, welche neben engagierten Natur-
wissenschaftlern und Umweltpolitikern die
Hauptlast an dem leisten, was Franziskus
die kulturelle Evolution des Planeten Erde
nennt.

Problematisch erscheint deswegen der
Universalitatsanspruch, der sich "an alle
Menschen auf diesem Planeten" richtet.
Kommunikative Globalitadt wird nicht ver-
wirklicht, indem man auf die Globalitat der
Okologischen und sozialen Probleme ver-
weist oder sich auf einen universellen Gott
beruft. Vielmehr sollte man den eigenen
traditionsgebundenen Horizont erweitern
und dabei die Pluralitat der Religionen und
Kulturen zum Ausgangspunkt nehmen.
Aber: aufler dem islamischen Mystiker Ali
Al-Khawwas kommt keine einzige Stimme
einer nichtchristlichen Religion oder einer
anderen Kultur vor!

Fir die Universalitat, die Papst Franziskus
anstrebt, reicht dies nicht hin: Zum einen
spricht der Papst von der Erde als einem

"kollektiven Gut, ein Erbe der gesamten
Menschheit", flir das die Menschen eine
entsprechend terrestrische Verantwortung
tragen. Zum anderen fordert er eine "kul-
turelle Revolution", um die "anthropozen-
trische MaRlosigkeit" des Rendite-Kapita-
lismus und seiner Eliten zu beenden.

Diese Eliten, langst professionelle global
players, stellen fur den Papst die negative
Variante des planetarischen Bewusstseins
dar. Gerade darum bedarf es, so Franzis-
kus, einer kulturellen Revolution, die durch
praktische Solidaritat mit den unterdriick-
ten Armen und mit der geschundenen Er-
de fir eine gedeihliche Entwicklung des
Planeten sorgt. Sie schlief3t Natur und Ge-
sellschaft ein. Ein solches Ziel aber bedarf
der Integration der vielen Religionen und
Kulturen dieser Welt.

Denn die "universale Geschwisterlichkeit",
die der Papst im Verhaltnis zur Natur ein-
fordert, muss von einer "universalen Ge-
schwisterlichkeit" der kulturellen und reli-
giésen Mannigfaltigkeit begleitet sein.
Wenn dies nicht geschieht, wird das ohne-
hin zersplitterte Christentum zu einer
Sinnprovinz.

Untrennbar: der Kampf gegen Armut und
gegen Naturzerstérung

Eines der starksten Motive der Enzyklika
ist die Verbindung der weltweiten Armuts-
probleme mit der dkologischen Krise. Die
Sorge um den Bestand und die Zukunft
der Natur und der Einsatz fir soziale Ge-
rechtigkeit in der Weltgesellschaft, in der
ein Prozent der Bevdlkerung so viel be-
sitzt wie die Ubrigen 99 Prozent zusam-
men: Dies sind fur Papst Franziskus zwei
Seiten einer Medaille. Die Schwache des
Menschen gegenilber einer Ubermachti-
gen Natur hat sich umgedreht: Nicht die
einzelnen Menschen selbst, wohl aber die
Machteliten, die wirtschaftlichen Dynami-
ken und die Guterverteilung sind zu einer
Bedrohung des Planeten geworden. Die
Menschheit insgesamt lebt nicht mit der
Natur, sondern sie ist zu ihrem Parasiten
geworden, der seinen ,Wirt', eben tellus
mater, lebensgefahrlich belastet.

Dies ist auch christlich interpretierbar. Die
Natur ist zwar gut geschaffen - das Para-
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dies! -, aber durch den Siindenfall sei sie
korrumpiert: die natura lapsa ist der Nach-
hall der Siinde, durch die auch die Natur
beschadigt wurde. Nach paulinischer Auf-
fassung wuchs mit der Erlésungsbedurf-
tigkeit der Menschen auch ein Schmerz
der Natur selbst, welche nach ihrer Erlo-
sung sich sehnt (Rémer 16, 18-22). Das
Heilsversprechen Jesu wurde deswegen
auch auf die Natur ausgedehnt.

Heute lesen wir es ahnlich in der Oko-En-
zyklika. Der riucksichtslose Raubbau hat
nicht nur die Zerstérung der Erde zur Fol-
ge, sondern untergrabt damit auch die Le-
benschancen der kommenden Generatio-
nen. Fir die Armen sind nicht einmal die
Grundrechte auf ausreichende Nahrung
und sauberes Wasser garantiert. Sie sind
in ihr Elend eingeschlossen oder werden
in ein Migrationsschicksal gezwungen. Die
Hauptverantwortung dafur tragen die
hochentwickelten, reichen, industriellen
und postindustriellen Gesellschaften. Sie
haben, so der Papst, die ungerechte Ver-
teilung der Giter, die Uberdrehte Konsum-
kultur, die gegeniber Tieren wie Men-
schen gleichermaRen brutalen Systeme
der Agrarindustrie, die Zerstérung der Bio-
diversitat, die undemokratische Konzen-
tration von technologischem Wissen und
vieles mehr ideologisch erfolgreich in Fort-
schrittsgewinne umgekehrt.

Darum ist das Gerechtigkeitsprinzip, das
die Natur und ihre Lebewesen wie auch
die Armen und Benachteiligten ein-
schlief3t, die wichtigste Forderung unserer
Gegenwart. Mit Entschiedenheit vertritt
Franziskus diese Position und verbindet
sie mit deutlicher Kritik am Kapitalismus
und seinen Eliten. Sie untergraben dieso-
zialethischen Prinzipien der gesellschaftli-
chen Ordnung; sie beférdern damit Ent-
fremdung und Dissoziation; sie zerstéren
die Wertegemeinschaft und die sozialen
Bindekrafte; und sie zerstéren schlief3lich
die Systemregularien der Natur, die Le-
bensraume von Pflanzen und Tieren, die
Méglichkeit zur Regeneration von Res-
sourcen und zur nachhaltigen Allianz mit
den Kraften der Erde.

Alle diese Defizite sind Sozialpathologien
und kulturelle Muster. Sie werden stabil
gehalten von machtigen &konomischen
Eliten und Institutionen. Zu ihrer Verande-
rung bedarf es, so Franziskus, einer "kul-
turellen Revolution".

Die globalisierten Strukturen und Méachte
haben die empfindliche systemische Ver-
netzung der Erde zusammengekurzt auf
Probleme der Beherrschung durch Tech-
nik sowie der Nutzenmaximierung fir
menschliche Zwecke. Das ist Missachtung
der Natur durch eine Kultur, die in der Um-
weltzerstérung und der Pauperisierung
der Massen ihren unfreiwilligen Ausdruck
findet. Nach Michel Serres sollte die Ant-
wort auf diese ebenso moralische wie poli-
tische und 6kologische Krise ein Naturver-
trag sein, der parallel zur Universalitat der

Menschenrechte entworfen wird und die
Naturvergessenheit aller friiheren Rechts-
regularien Uberwindet.

Die Erde, this Blue Pale Dot im Weltall
(Carl Sagan), dieses Raumschiff unserer
Existenz, bendtigt um ihrer selbst willen
wie auch im Interesse unseres Uberle-
bens, seitens desjenigen Lebewesens,
das sich zu ihrem Besitzer gemacht hat,
einen vollig neuen "Nomos der Erde".
Dies darf man im Sinne von Papst Fran-
ziskus eine kulturelle Revolution nennen.

Globale Okologie als kulturelles Unterneh-
men

Denn in der Tat muss das Denken erwei-
tert werden um das kulturelle Projekt der
Natur. Kultur ist hier zu verstehen als tech-
nische Kultur, in deren Rahmen auch Na-
tur zu einem Projekt wird: die Natur, in der
wir leben und die wir den Nachgeborenen
hinterlassen, ist eine zweite, dritte, in je-
dem Fall: eine anthropogene Natur. Die
Natur in diesem Sinn ist eine Kulturaufga-
be.

Der Uber Jahrhunderttausende hin biolo-
gisch gewordene und kulturell gebildete
Mensch steht so wenig fest wie die Natur
selbst. Der Spielraum des Projekts
Mensch nimmt dabei zu. Die Gen-Techno-
logie, die prinzipiell die Erschaffung neuer
Spezies zulasst oder die Implementierung
kinstlicher Intelligenz im Weltraum, zeigt
an, wie weit der Entscheidungsrahmen flr
das geworden ist, was der Mensch aus
sich machen kann. Einflussreiche Wissen-
schaftler arbeiten daran, Existenzformen
zu schaffen, die aus den Naturbedingun-
gen der Erde ausgeklinkt werden koénnen.
Damit ist ein Denkstand erreicht, wo das
Projekt der Natur in Frage gestellt ist, das
heif3t: in seinem Entscheidungscharakter
erst vollig transparent wird. Wenn es in
den Wissenschaften weder eine ethische
noch eine kulturelle Selbstverstandlichkeit
ist, dass die Entwicklung sich noch langer
auf die Natur bezieht, dann wird diese Na-
tur zu einer Frage des Entwurfs, wer wir in
welcher Welt sein wollen oder sollen. Die-
se Provokation erst erlaubt das Durchden-
ken der Frage, was es heil}t, sich als
Menschheit im Oikos der Erde einzurich-
ten. Von diesem auliersten Punkt her ist
die ,Okologie des Menschen' zu bestim-
men, oder, wie Papst Franziskus sagt: die
"Humandkologie".

Globale Okologie heift, dass sie zu einem
Unternehmen der Kultur wird. Kultur ware
die von Menschen verantwortete Okologie
der Erde. Damit kann die Metapher vom
"Heimatplaneten Erde" erstmals durch-
dacht werden. Erst vom mdglichen Grenz-
wert der Verwustung her ist denkbar, was
die Erde als Heimat sein kdnnte oder, wie
Papst Franziskus sagt, die "Erde als ge-
meinsames Haus". Denn keineswegs ist
die Erde immer schon Heimat, sondern
als solche steht sie aus (Ernst Bloch).

Die Zukunftsoffenheit des Menschen gilt
universell. Sie gilt auch, wenn man den
Menschen als Geschdpf Gottes ansieht.
Denn als solches ist er mit dem Unter-
scheidungsvermogen von Gut und Bose,
also mit dem freien Willen ausgestattet.
Und eben dies ist der Grund fir die offene
Entwicklung des Humanums und der Kul-
turgeschichte.

Die franziskanische Alternative: Schonung
und Pflege

Gerade die schwache genetische Deter-
mination (oder christlich: die Nichtdetermi-
niertheit der Schoépfung, die deswegen
vom Menschen vollendet oder auch zer-
stort wird) bedingt den evolutionaren Er-
folg der Menschen gegentber allen Lebe-
wesen, die an Umweltmilieus hochspezia-
lisiert angepasst sind. Darum Uberschrei-
tet die Kultur sowohl den evolutionédren als
auch den geschopflichen Rahmen ihrer
Herkunft. So kann mit dem Biologen Ger-
hard Neuweiler restmiert werden, "dass
der Mensch das Bild der Erde bestimmt
und die naturliche Evolution nur noch in
abhangiger Position daran beteiligt ist".

Ebendies ist die Botschaft vom Anthropo-
zan, das als neue geologische Epochen-
bezeichnung eingefiihrt wurde. Das An-
thropozén ist eine Mega-Erzahlung mit
mehreren Ausgangen: Der Mensch ist
selbst der katastrophale Stdorungsfall der
Naturgeschichte, der sein eigenes Uberle-
ben untergrabt (das Narrativ vom "Ende
der Geschichte"); die menschengemach-
ten Zerstérungen der Erde sind so drama-
tisch, dass das 6kologische System der
Erde kollabieren und die Menschheit aus-
I6schen wird (apokalyptisches Katastro-
phen-Narrativ); die Stérungen der Okolo-
gie der Erde werden durch technische Re-
parationsmaBnahmen behoben (techni-
sches Rettungs-Narrativ).

Diese Reichweite kultureller Zustandigkeit
ist verbunden mit einer eigentiimlichen se-
mantischen Leere der damit einhergehen-
den Verantwortung. Weder in der Natur
noch in sich selbst findet der Mensch on-
tologische MalRstédbe, wie er zu sein hat
und wie seine Umwelt zu gestalten sei.
Diese "bestimmte
Unbestimmtheit" (Helmuth Plessner) be-
deutet, dass der Mensch nicht mehr unter
einem natilrlichen Gesetz steht, auch
nicht unter einem ethischen Imperativ,
sondern unter dem "kategorischen Kon-
junktiv", einer riskanten "Selbstentsiche-
rung". Umwelt-Gebundenheit und Weltof-
fenheit bezeichnen den Status des Men-
schen als "Emigranten der Natur". Hier
konnte die christliche Auffassung des
Menschen als peregrinus anschlie3en.
Die Zukunftsoffenheit ist ein Effekt der
Kultur, welche die Macht naturlicher Deter-
minationen schrumpfen und den kulturel-
len Gestaltungsraum wachsen lie3. Durch
die Technik sei der Mensch, so Sigmund
Freud, "eine Art Prothesengott" geworden.
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Denn Technik ist ein expansives Optimie-
rungsprogramm. Sie ist nicht allein die
Leistung, durch welche der Mensch sich
an Umwelten anpasst, sondern auch, wo-
durch die Natur in technische Kultur ver-
wandelt wird. Wendet man dies ethisch,
so folgt daraus die Grundiiberzeugung
des Anthropozan-Diskurses: namlich die
Erde, einschlie3lich des Klimas, wird zum
Objekt der Gestaltung gemacht: geo engi-
neering wird zur Aufgabe der Menschheit.

Hier konnten die Religionen eine neue Be-
deutung gewinnen. Denn im Begriff des
Anthropozan steckt die Versuchung, die
alte Linie des Menschen als zweitem Gott
fortzusetzen und der Hybris der totalen
Machbarkeit zu erliegen. Das ware radika-

lisierter Cartesianimus: Wir stilisieren uns
zum Ingenieur der Erde, zum erhabenen
Arzt der kranken Terra. Dies aber kann
dem Papst zufolge nur scheitern. Das
Konzept des Anthropozan enthalt potenti-
ell einen Fortschrittsfetischismus, der
langst in Destruktion umgeschlagen ist.

Die Funktion des christlichen Schépfungs-
begriffs kdnnte deswegen sein, eine prak-
tisch-asthetische Einstellung zur Erde zu
entwickeln, die auch eine ethische Dimen-
sion enthalt: Demut und compassio, Scho-
nung und Pflege (das ist im Wortsinn: cul-
tura). Von hier aus liegt der Schritt zur Fu-
sion von Okologie und Armen-Politik na-
he. Sie schitzt davor, die Lésung der 6ko-
logischen Krise nur in technischen Ant-

worten zu suchen. Ohne praktisch-politi-
sche Gerechtigkeit gibt es auch keine L6-
sung der Okologischen und sozialen De-
saster. Dies ist eine der starksten Uber-
zeugungen von Franziskus.

Hartmut Bohme ist emeritierter Professor
fur Kulturwissenschaften an der Hum-
boldt-Universitat Berlin.
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Bildunterschrift:Als wenn die Welt voll Teu-
fel war': Aber es ist vielmehr die Holle der
Schwefelminen auf Java, in denen unter
unmenschlichen Bedingungen gearbeitet
wird.
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