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Schopfungsglaube als Befahigung fir Zukunftsverantwortung

Referat zum Neujahrsempfang des Diozesanrates der Katholiken im Bistum Hildesheim

von Prof. Markus Vogt, Benediktbeuern

Sehr geehrter Herr Bischof Homeyer, s.g. Frau Diozesanratsvorsitzende Meyer,
s. g. Mitglieder des Hildesheimer Diézesanrates,

fiir die Ehre und Freude, heute zum Neujahrsempfang das Gastreferat halten zu diirfen,
bedanke ich mich ganz herzlich. ,,Bewahrung der Schopfung® haben Sie als Leitthema fiir
den diesjahrigen Empfang gewdhlt und ich mochte versuchen, Thnen darzulegen, wie der
»Schopfungsglaube als Befdhigung fiir Zukunftsverantwortung® wirksam und lebendig
werden kann.

Gliedern werde ich meinen Beitrag in vier Abschnitte: 1. Religidse Potenziale fiir Zu-
kunftsverantwortung: Die Aussenperspektive des ,,World Watch Instituts*; 2. Schépfungs-
theologische Option fiir eine lernfahige Kirche; 3. Zehn Handlungsfelder einer schopfungs-
theologischen Befdhigung fiir Zukunftsverantwortung; 4. Schluss: Altenativen moglicher
Zukunft.

1. Religiose Potentiale fiir Zukunftsverantwortung: Die Aussenperspektive des
»World Watch Instituts

1.1 Fiinf Potenziale fiir Zukunftsfihigkeit

Seit einigen Jahren bilden sich zwischen Religion, Wissenschaft und Politik neue bemer-
kenswerte Biindnisse fiir eine zukunftsfahige, und das heiflt wesentlich sozial gerechte,
okologisch tragfidhige und wirtschaftlich verniinftige Gestaltung der Globalisierung. Sie
sind noch schwach, nur punktuell wirksam, von Misstrauen, Missverstindnissen und
Wahrnehmungsproblemen {iberlagert, aber sie bergen zugleich entscheidende Potenziale,
die mich zu der These meines heutigen Vortrages veranlassen, dass der christliche Schop-
fungsglaube eine unverzichtbare Quelle der Befdhigung fiir Zukunftsverantwortung dar-
stellt.

Schopfungsglaube steht dabei nicht nur fiir den unmittelbaren Naturbezug, sondern grund-
legender im urspriinglichen biblischen und fundamentaltheologischen Sinne fiir die unein-
geschrinkte und zugleich kritische und mystisch transzendierende Bejahung der Wirklich-
keit als geschenktes, uns zur Gestaltung und Verantwortung iibergebenes ,,Lebenshaus.

Die These, dass eine solcher religios erfahrener und kirchlich gelebter Schopfungsglaube
ein entscheidende Befdhigung zur Zukunftsverantwortung darstellt, basiert nicht nur der
Diinkel christlich-theologischer und binnenkirchlicher Selbsteinschédtzung, sondern ist die
Leitthese eines umfangreichen Forschungsprogramms des Worldwatch-Instituts, das mit
seien jéhrlich in Washington verdffentlichten Berichten ,,Zur Lage der Welt* zu den reno-
miertesten Beobachtern globaler Entwicklung und Trends gehort. Das World-Wach-
Institut pladiert fiir die ,,Einbeziehung der Religion in die Suche nach einer nachhaltigen
Welt* und nennt zur Begriindung fiinf herausragenden Qualititen bzw. Machtfaktoren der
Religionen als heute unverzichtbare Quelle der Zukunftsverantwortung und die Initiierung
eines neuen globalen Gesellschaftsvertrages:'

' Gardner 2003, 291 -- 296; zu den Potenzialen der Religionen fiir Nachhaltigkeit vgl. auch Orth 2002; Naturschutzbund Osterreich
2000; Forum Okologie und Religionen an der Harvard Universitdt (www.hds.harvard.edu/cswr/ecology und
www.environment.harvard.edu/religion); Projekt “nachhaltigkeit & religion(en) — eine pilgerreise” des Religionspiadagogischen
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1. Fahigkeit zur Sinnstiftung (Gestaltung von Weltanschauung und emotional wirksame
Vermittlung ihres Orientierungsgehaltes durch Symbole, Riten und Mythen);

2. moralische Autoritit (diese ist in den sédkularisierten westlichen Gesellschaften zwar
wesentlich relativiert, nur noch teilweise institutionell kontrolliert, zahlt aber auch dort
und weltweit immer noch zu den einflussreichsten Faktoren);

3. eine grofle Anhédngerschaft (Die katholische Kirche ist mit iiber einer Milliarde Mitglie-
dern die weltweit grofite Religionsgemeinschaft; die Zahl der Christen umfasst derzeit 2
Milliarden, das sind 33 % der Weltbevolkerung);

4. bedeutende materielle Mittel (Die ,,Alliance of Religion and Conservation® [ARCC]
schétzt, dass knapp 7 % der bewohnbaren Erdoberfliche im Besitz von Religionsge-
meinschaften sind);’

5. die Fahigkeit zur Bildung von Gemeinschaften (Gemeinschaftsbildung ist in allen Welt-
religionen ein wesentlicher Faktor und hat fiir die christlichen Kirchen eine besonders
zentrale Bedeutung; die katholische Kirche ist die élteste globale Institution, die hierar-
chisch gut organisiert und in fast allen Landern der Welt auch lokal verwurzelt ist).

1.2 Globale Nachhaltigkeit als ,,strategische Uberlebensfrage*

Fortschritte in der Umsetzung einer global nachhaltigen Entwicklung sind heute eine stra-
tegische Uberlebensfrage fiir die Zukunft der Menschheit.> Das renommierte Worldwatch-
Institut geht davon aus, dass der ,,Kurswechsel“ der Weltgesellschaft zu einer nachhaltigen
Entwicklung nur dann gelingen kann, wenn die Religionen intensiv Mitverantwortung
{ibernehmen.*

Die religidsen Potenziale werden bisher jedoch nur eingeschrinkt fiir eine 6kologisch trag-
fahige, global gerechte und friedliche Entwicklung aktiviert. Hier kann der Nachhaltig-
keitsdiskurs helfen, die Potentiale der Religionen ethisch, 6kumenisch und gesellschaftlich
zu erschlielen und zu biindeln. Insofern besteht zwischen dem Leitbild der Nachhaltigkeit
und christlicher Schopfungsverantwortung ein wechselseitiges Ergdnzungsverhéltnis: Der
interreligiose, wissenschaftliche und gesellschaftliche Nachhaltigkeitsdiskurs tragt zu einer
,,0kologischen Aufkldrung® und interdiszipliniren Vernetzung christlicher Ethik bei.” Er ist
das notwendige ,,missing link“, um die Relevanz des christlichen Schopfungsglaubens fiir
die gesellschaftlichen Herausforderungen im 21. Jahrhundert neu zu entdecken, theolo-
gisch und praktisch zu kldren und seine ethischen Konsequenzen in die Sprache von Politik
und Wirtschaft zu libersetzen.

Institutes der Erzdiozese Wien (www.rpi.at/nachhaltigkeit).

Vgl. Gardner 2003, 298. Die grundlegende Bedeutung der Interdependenz zwischen Religion und Wirtschaft ergibt sich freilich
nicht primér aus solchen Besitzverhiltnissen, sondern aus der historischen, ideengeschichtlichen und politischen Rolle der
Religionen im Modernisierungsprozess; vgl. Graf 1999.

> Vgl. Deutsche Bischofskonferenz/ Evangelische Kirche in Deutschland 2002, 4; zu den aktuellen Umweltdaten vgl. UNEP 1999;
Hauchler u.a. 2002; zu den Chancen der Nachhaltigkeit: BMU 1992; Weizsdcker u.a. 1995.

* Vgl. Gardner 2003, 291.

Zu den ethischen Fragen der Begriindung, Motivation und Koordination nachhaltiger Entwicklung vgl. BMU 1992 (Rio-
Deklaration); Kessler 1996; Boff 1996; Stiickelberger 1997; Lochbiihler 1998; Miink 1998; ZdK 1998; Vogt 1999; Altner/
Michelsen 2001; Héhn 2001.
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1.3 Schopfungsspiritualitiit: ,,Befreiungstheologie fiir die erste Welt“

Im Rahmen eines solchen Lernprozesses konnen die ethischen Impulse des Schopfungs-
glaubens und der kirchlichen Praxis globaler Solidaritit auch ihrerseits wesentlich zu einer
vertieften, glaubwiirdigen und nicht-naturalistischen Begriindung des Nachhaltigkeitsprin-
zips beitragen.

Auf der Grundlage eines sich wechselseitig ergidnzenden Lernprozesses von Kirche und
Gesellschaft kann christliche Schopfungsspiritualitét zur ,,Befreiungstheologie fiir die erste
Welt*“ werden und wesentlich zu dem notwendigen individuelellen und kollektiven Werte-
wandel fiir eine zukunftsfahgie Entwicklung beitragen.

2. Schopfungsglaube als Option fiir eine lernfihige Kirche
2.1 Ambivalenz des Rufs nach Ethik und Religion in unserer ,,postsiikularen Zeit“

Es gibt in unserer ,,postsékularen Zeit“® eine deutliche Renaissance von Ethik und Reli-
gion, die sich u.a. in einem verstirkten Erwartungsdruck an die Kirchen duflert. Der Kern
der Erwartungen an die Kirchen bezieht sich auf ihre ethische und spirituelle Kompetenz,
zur Verantwortung zu ermahnen und zu befihigen.” ,,Verantwortung fiir die Schopfung®,
»Verantwortung fiir kiinftige Generationen®, ,,weltweite Solidaritit”, ,,Distanz zum Kon-
sumismus‘ und ,,neue Lebensstile* lauten hier die einschldgigen Stichworte.

Dabei werden jedoch auch viele gutmeinende Worthiilsen produziert, die zu einer kriti-
schen Analyse der tatsichlichen Widerstinde und Losungswege wenig beitragen.® Selbst
im spezifisch ethischen Bereich der Schopfungsverantwortung herrscht Misstrauen: Ist die
menschenzentrierte Ethik der Bibel und der Kirchen nicht eher Teil des Problems als der
Losungsweg? Die christlichen Kirchen miissen sich offen dem interdisziplindren und inter-
religiosen Gespréch iiber die unterschiedlichen Akzente der Religionen in ithrem Naturver-
staindnis und Menschenbild stellen, wenn sie glaubwiirdig und zeitgemil3 ihren Glauben
gestalten und verkiinden wollen. Sie konnen dabei jedoch auch eine grofle Vielfalt von
Potenzialen der Schopfungsverantwortung in den Dialog einbringen, die sie offensiv und
selbstbewusst vertreten sollten.

2.2 Die Frage der ,,Politikfihigkeit* von Kirche und christlicher Ethik

Seit einigen Jahren verlagert sich die Auseinandersetzung um christliche Schopfungsver-
antwortung auf die Frage nach der ,,Politikfahigkeit* der Kirche und der christlichen Ethik:
Selbst wenn sie richtige ethische Orientierungen zu bieten haben, kann und muss kritisch
hinterfragt werden, wie sie diese in die Gestaltung der Gesellschaft einbringen. Hat sich
der ,totale Markt als die vorherrschende Ersatzreligion unserer Zeit’ in den westlichen
Kulturen im Schatten des Christentum entfaltet? Sind die Kirchen iiberhaupt féhig, in den

So Habermas in seiner vielzitierten Friedenspreisrede; vgl. Habermas 2001, 12-15.

7 Vgl. Deutsche Bischofskonferenz — Kommission VI 1998, bes. Nr. 56-150; Gardner 2003, 310-322, bevorzugt den Begriff
“Spiritualitdt”, um die spezifische Kompetenz der Religionen zu charakterisieren.

Vogt 2002b; Wihrend die Umweltjournalisten Maxeiner und Miersch ein fast sarkastisch spottendes Bild der Ubermoralisierung der
Umweltdiskurses in Deutschland und weltweit zeichnen (Maxeiner/ Miersch 1996) beschreibt Christmann eine Versachlichung und
teilweise eine “Moralisierungsaskese” in der Umweltbewegung (Christmann 1999, 215-235). Man kann darin wichtige
Lernprozesse der Umweltbildung und des Umweltdiskurses in den letzten Jahren sehen. Gute Beispiele fiir die Versachlichung des
Umwelt- und Entwicklungsdiskurses im Kontext der Nachhaltigkeit finden sich im Sammelband Altner/Michelsen 2001.

®  Amery 2002, 16-23.



Vogt — Schopfungsglaube 5

komplexen Strukturen postmoderner Gesellschaft wirksam Verantwortung wahrzunehmen
und politische Gestaltungsmacht zu entfalten?'’

Der Anspruch einer Weltgestaltung als Ausdruck und Teil des Glaubens ergibt sich fiir die
christlichen Kirchen unmittelbar aus ihrem inneren Selbstverstidndnis: Biblischer Glaube
versteht sich nicht als Privatsache, sondern als Offentlichkeitsauftrag, die Gesellschaft hu-
man zu gestalten. Die Privatisierung der Religion fiihrt zu ihrer Auflosung in Psychologie
oder Esoterik.'"" Wenn es die Kirchen heute nicht neu lernen, die Symbole und ethischen
Impulse des Glaubens dialog- und damit pluralismusfihig in der Offentlichkeit zu vertre-
ten, verlieren sie ihre Identitét. Denn christlicher Glaube dringt von seinem eigenen An-
spruch her auf das sichtbare Engagement fiir eine verantwortliche Gesellschaft. Dabei ist
die Bewiltigung der 6kologischen und sozialen Probleme globaler Entwicklung ein ganz
zentraler Bereich.

2.3 Die ethische Sinnspitze des monotheistischen Schopfungsbegriffs

Ausgangspunkt des kirchlichen Beitrags fiir eine nachhaltige Entwicklung ist der christli-
che Schopfungsglaube: "Schopfung" meint dabei nicht nur einen Akt am Anfang der Welt,
sondern zugleich die stiandige Gegenwart Gottes in seinen Geschopfen'>. Wer bewusst von
Schopfung spricht, erkennt die Erde als Raum des geschenkten Lebens an, den die Men-
schen in Ehrfurcht und Verantwortung bebauen und bewahren (Genesis 2,15), also gestal-
ten und schiitzen sollen. Als Geschdpf steht der Mensch in einer umfassenden Schicksals-
gemeinschaft mit allen Lebewesen. Alle sind Mitgeschopfe des Menschen, denen ihr je
eigener Ort im groBen "Lebenshaus der Schépfung“® zugewiesen ist. Die Anerkennung
des weit iiber ihren unmittelbaren Nutzen hinausgehenden Eigenwertes der Mitgeschopfe
ist eine notwendige Konsequenz des biblischen Schipfungsglaubens'®. Das ist im Wesent-
lichen ein gemeinsames jiidisch-christliches und teilweise auch islamisches Erbe, das sich
als Grundausrichtung auch in den anderen Weltreligionen findet."

Die Pflicht zu einem praktischen Engagement fiir Umwelt und Entwicklung ergibt sich fiir
die Kirchen nicht zuletzt aus der Struktur des christlichen Glaubens selbst: Dieser versteht
sich nicht als eine bloB abstrakte, dogmatische Wahrheit, sondern als eine Wahrheit mit
praktischer und gemeinschaftsbildender Bedeutung. Er verlangt von den Kirchen das
Zeugnis durch entschlossenes Handeln. Der Schopfungsglaube ist eine ,, Tat-sache* in ganz
praktischer Hinsicht: Nur wenn wir ihn als Ermutigung und Handlungsauftrag zugleich
verstehen, wird seine Wahrheit im vollen sinne erfahrbar.

Die Sinnspitze des monotheistischen Schopfungsbegriffs ist ethischer Natur: Er ermutigt
und verpflichtet zu einem verantwortlichen Umgang mit allen Geschopfen. Wer die Liebe

Zu den methodischen und strukturellen Problemen, die sich dabei in bedriangender Weise fiir die Katholische Kirche stellen vgl.
Schramm 2000;Vogt 2003.

' Kaufmann 1989; Maier 2002; Vogt 2003.

Exemplarisch fiir die zahlreichen neueren Arbeiten der Schopfungstheologie, die den présentischen
Charakter des Schopfungsglaubens betonen und dabei mit Hilfe prozessphilosophischer Zuginge
biblische Traditionen wiederentdecken, vgl. Schramm 1994; Loning/ Zenger 1997; Ganoczy 2001, Faber
2003.

Zur biblischen Begriindung des Begriffs “Lebenshaus” vgl. Loning/ Zenger 1997, 142-146.

Zur theologischen und philosophischen Eigenwertdiskussion vgl. Rosenberger 2001, 131-165; Halter/ Lochbiihler 1999.

15 Vgl. Orth 2002; zum Islam ebd. 31-37; zum Resiimee der Gemeinsamkeiten ebd. 59-62; vgl. auch Kiing 2001, 95; Kessler 1996;
Naturschutzbund Osterreich 2000.
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Gottes zu allen Geschdpfen glaubwiirdig verkiindet, ist bereit, die Giiter der Schépfung zu
schiitzen, zu pflegen und gerecht zu teilen.

2.4 Umweltprojekte im Bistum Hildesheim als Elemente der Verkiindigung

Das Projekt ,,Energiemanagement* des Bistums Hildesheim ist ein Schritt in diese Rich-
tung des gelebten Schopfungsglaubens. Ebensolche Schritte haben die Pfarreien und Bil-
dungshauser des Bistums Hildesheim, die eine Photovoltaikanlage, ein Blockheizkraftwerk
oder Wiarmeddmmung installiert oder ein Erdgasauto angeschafft haben, unternommen:
Sie setzen dadurch ein Zeichen fiir die not-wendende Hin-Wendung zu erneuerbaren und
damit zukunftsfahigen Energien. Auch die Nistkésten- und Naturschutzaktionen, die Re-
kultivierung eines Kloster- und eines Renaissancegartens oder die Streuobstwiesen, die Sie
zusammen mit ihrem hochengagierten und —komptetenten ,,Umweltbeauftragten* und
Lumweltpfarrer® Klaus Jung eingerichtet haben, sind wichtige Schritte in diese Richtung.
Im Blick auf die Grundlagenreflexion leistet das Forschungsinstitut fiir Philosophie in
Hannover, das ja auch in Tragerschaft der Diozese Hildesheim ist, unter der Leitung von
PD Dr. Gerhard Kruip ganz Beachtliches.

So klein all diese Schritte auch sein mogen: Sie sind eine notwendige Basis dafiir, dass die
kirchliche Verkiindigung des Schopfungsglaubens nicht als Widerspruch zum eigenen
Handeln erscheint und unglaubwiirdig wird. Nach alter prophetischer Tradition gehort das
Glaubenszeugnis durch eigenes Handeln zu den grundlegenden Formen der Verkiindigung.
Das gilt heute, unter den Kommunikationsbedingungen pluraler Gesellschaft in neuer und
brisanter Weise. Holen Sie mit moderner Energietechnik, konsequentem Umweltmanage-
ment und einem verantwortlichen Naturschutz ,,Gottes Schopfung zuriick auf die Kirchen-
grundstiicke“'®! Legen Sie Zeugnis davon ab, dass christlicher Schopfungsglaube fiir Zu-
kunftverantwortung befahigt. Nutzen und mehren Sie die vorhandenen Initiativen als Basis
fiir eine offensive und glaubwiirdige Verkiindigung des Schopfungsglaubens und Neu-
Evangelisation unserer oft so schopfungs- und damit auch gottvergessenen Zeit.

2.5 Lernbereitschaft: ein wesentlicher Ausdruck christlichen Schopfungsglaubens

Man kann die katholische Kirche nicht als Vorreiter der 6kologischen Bewegung bezeich-
nen.'” Sie befindet sich eher in einem nachholenden Lernprozess, der sich jedoch teilweise
als Wiederentdeckung eigener vergessener Traditionen gestaltet und sich deshalb auch fiir
sie selbst als identitdtsstirkend auswirken kann. Das bisherige Defizit konkreter Schop-
fungsverantwortung liegt wesentlich darin begriindet, dass es an Ubersetzungen in die
Sprache und die aktuellen Entscheidungsprobleme von Politik und Wirtschaft fehlt.'®

Als Kirche Jesu Christi miissen wir heute unser eigenes Erbe neu entdecken und neu leben-
dig auf die heutige Situation hin auslegen, um es zu besitzen. Wir sind ,,Volk Gottes un-
terwegs*: Nur wenn wir uns als lernende Gemeinschaft begreifen, konnen wir unser ethi-
sches, spirituelles und institutionelles Potenzial hilfreich in die Suche nach zukunftsfahigen
Wegen aus der 0kologischen Krise einbringen. Neue Probleme, wie sie sich heute in der
Okologie stellen, fordern auch vom Glauben neue, zumindest neu akzentuierte Antworten.

1 Tetel eines Prreisaufschreibens 2004 in der Diozeses Hildesheim, initiiert von dem Umweltbeauftragen K. Jung.
"7 DBK - Kommission VI 1998, Nr. 151-164.

8 Vogt 2001, 143f.
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Auch als verspitet Lernende haben die christlichen Kirchen spezifische Sinnressourcen,
eine ethische Tiefendimension und Motivationspotenziale fiir eine zukunftsfahige Entwick-
lung einzubringen. Voraussetzung ist dafiir die Bereitschaft zu lernen und sich offen auf
die neuen Problemstellungen sowie kritischen Anfragen und ,,Zeichen der Zeit* einzulas-
sen. Die praktizierte Leugnung des Schopfungsglaubens in vielen Bereichen des kirchli-
chen Lebens sowie der privaten Lebensfiihrung von Christinnen und Christen muss scho-
nungslos benannt werden. Das Okologische neu zu denken ist eine Schliisselkompetenz
individueller und kollektiver Zukunftsverantwortung; sie beginnt mit einer tiefgreifenden
Lernbereitschaft und ,,Umkehr hier und heute.

Vielleicht ist eine solche Lernbereitschaft, die die empirische Wirklichkeit der Schopfung
und der Gesellschaft ernst nimmt, schon fiir sich selbst ganz unmittelbar ein wesentlicher
Bestandeteil christlicher Schopfungstheologie. Denn in der Lernbereitschaft zeigt sich, ob
die Schopfung in Raum und Zeit als Ort der Wahrheits- und Gottessuche wirklich ernst
genommen wird. Christliche Schopfungstheologie geht davon aus, dass die Begegnung mit
Gott stets neu mitten im Leben, mitten im Prozess der Schopfung und der gesellschaftli-
chen Begegnungen gesucht werden muss und entdeckt werden kann. "

3. Zehn Handlungsfelder einer schopfungstheologischen Befihigung
fiir Zukunftsverantwortung

Kirchlich gelebter Schopfungsglaube ist heue eine gesellschaftlich unverzichtbare Quelle
der Begriindung, Motivation und Umsetzung fiir eine zukunftsfdhige, globale nachhaltige
Entwicklung. Sie konkretisiert sich in zehn Handlungsfeldern:

3.1 Beteiligung an der Entwicklung des Nachhaltigkeitskonzeptes

Der Entwicklungsbegriff aus der Enzyklika ,,Populorum Progressio“ von 1967 hat —
vermittelt durch einige katholische Mitglieder des Club of Rome — die frithen
Konzeptionen der UNO zur Verbindung von Umwelt- und Entwicklungsprogrammen, aus
denen das Nachhaltigkeitskonzept hervorgegangen ist, beeinflusst.”” Der Skumenische
konziliare Prozess fiir Frieden, Gerechtigkeit und Bewahrung der Schopfung war ein
wichtiger Wegbereiter der Nachhaltigkeitsidee.”' So gibt es unmittelbare Zusammenhénge
zwischen der Trias des konziliaren Prozesses und der Trias von Okologie, Okonomie und
Sozialem, die die Botschaft von Rio ist. Viele Texte der Versammlungen des konziliaren
Prozesses von Stuttgart und von Dresden haben Formulierungen der Texte von Rio
geprigt.” Fiihrende Personlichkeiten stehen fiir die Verbindung beider Prozesse.*

So Bischof Kelly aus Liverpool bei der Fiinften Konsultation der Umweltbeauftragten des Rates der Europdischen
Bischofskonferenzen mit Bezug auf Thomas von Aquin (bisher nur im Internet unter www.ccee.ch/umwelt); vgl. auch Ganoczy
2001, 199f; Schramm 1994, 58f; Faber 2003, bes. 191-204. Faber spricht prozesstheologisch in Ausdeutung der ,,6kologischen
Gotteslehre* von Whitehead (ebd. 22-26) vom zeitsensiblen und weltzugewandten Gott sowie der wechselseitigen Immanenz von
Gott und Welt als Voraussetzung dafiir, von ihrer wechselseitigen Transzendenz reden zu konnen (ebd. 180-191).

% ygl. E. Masini, Ein nachhaltiger Lebensstil als Herausforderung fiir ein christliches Europa, Badin 2001 (Dritte Konferenz der

Umweltbeauftragten des Rates der Européischen Bischofskonferenzen (bisher nur im Internet unter www.ccee.ch/umwelt).

2l CCEE 1989; Ernst 1990; Rosenberger 2001.

2 Nach den Versammlungen 1988 und 1989 in Dresden und Stuttgart begann der Konziliare Prozess auf

breiter Ebene 1989 mit der Ersten Europdischen Okumenischen Versammlung in Basel. Zur
differenzierten Darstellung and Analyse der frithen Texte des Konziliaren Prozesses vgl. KEK/ CCEE
1998; Rosenberger 2001, 11-129; Stiickelberger 1997, bes. 192-205.

Z.B. der heutige UNEP-Direktor Klaus Topfer, der praktizierender Katholik ist und von sich sagt, dass sein Denken wesentlich
durch die katholische Soziallehre geprégt sei; Vgl. dazu auch Stiickelberger 1997, 196f. In Deutschland stammt einer der ersten

konzeptionell umfassenden Entwiirfe einer Ethik der Nachhaltigkeit von dem katholischen Sozialethiker Wilhelm Korff in SRU
1994.
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3.2 Konferenzen und Hirtenbriefe zu Schopfungsverantwortung

Seit einigen Jahren wird das Leitbild der Nachhaltigkeit verstirkt in kirchlichen
Stellungnahmen und Beratungen aufgegriffen. Immer wieder duBert sich Papst Johannes
Paul II. entschieden zu 6kologischen Fragen und fordert eine ,,0kologische Bekehrung.“24
Seit flinf Jahren finden regelméBige Konsultationen des Rates der europdischen
Bischofskonferenzen zu Schopfungsverantwortung und nachhaltiger Entwicklung statt, um
praktische und theoretische Initiativen zur Nachhaltigkeit vorzustellen und zu
diskutieren.”> An diesen Konsultationen nechmen auch Vertreter des Vatikans sowie der
Umweltbeauftragten der katholischen Bischofskonferenzen der USA und Australiens teil.*®
Auch Bischof Homeyer war bei einer Konsultation beteiligt.

Die Aufgabe, den Begriff Nachhaltigkeit mit der christlichen Soziallehre zu verkniipfen,
wird in dem 1997 veroffentlichten Wort des Rates der Evangelischen Kirche in Deutsch-
land und der Deutschen Bischofskonferenz ,Fiir eine Zukunft in Solidaritdt und Gerechtig-
keit’ klar formuliert.”” Dieser Appell wird in der 1998 verdffentlichten Schrift der Kom-
mission VI der Deutschen Bischofskonferenz ,,Handeln fiir die Zukunft der Schopfung®
aufgenommen, ethisch entfaltet und durch eine Verkniipfung des Leitbilds der Nachhaltig-
keit mit christlicher Schopfungstheologie, Ethik, Pastoral, Bildung, Politik und Infrastruk-
tur konkretisiert.”®

An mancher Verwendung des Begriffs der Nachhaltigkeit in entwicklungspolitischen und
weltwirtschaftlichen Zusammenhingen wird in Stellungnahmen zur theologisch-ethischen
Reflexion des Leitbilds der Nachhaltigkeit heftige Kritik getlibt und konkrete Umsetzungen
eingefordert.”

Bei internationalen Zusammenkiinften auf Weltebene hat sich die katholische Kirche bis-
her zwar beteiligt, aber nicht selbst die Initiative ergriffen: so z.B. 1986 bei dem vom
WWEF organisierten Treffen von Vertretern der Weltreligionen in Assisi, 1996-1998 bei
den Harvard-Konferenzen zu ,,Weltreligionen und Okologie* mit mehr als 800 Wissen-
schaftlern, bei den seit 1994 stattfindenden ,,Wassersymposien* auf Einladung des ortho-
doxen Patriarchen Bartholoméus und im August 2000 bei dem Weltfriedensgipfel mit {iber
1.000 Religionsfithrern bei der UNO.*

2 Botschaft von Papst Johannes Paul II. vom 10. 6. 2002 anlisslich eines Treffens mit dem Skumenischen Patriarch Bartholomius 1.;

zur Entwicklung pépstlicher Stellungnahmen vgl. auch Golser 2000, 119f.

¥ Bisher gibt es keine vollstindig gedruckte Sammlung der Texte; ein groBer Teil findet sich jedoch im Internet unter

www.ccee.ch/Umwelt; vgl. auch CCEE 2002.

1997 fand die Zweite Europiische Okumenische Versammlung in Graz statt. Sie wurde zum Anlass fiir die Griindung des
Européischen Christlichen Umweltnetzwerks (ECEN) sowie fiir jahrliche Konsultationen der Umweltbeauftragten des Rates der
Européischen Bischofskonferenzen.

2 vgl. EKD/ DBK 1997, Nr. 122-125.224-232; bes. 125: "Die christliche Soziallehre muss kiinftig mehr als bisher das Bewusstsein
von der Vernetzung der sozialen, konomischen und 6kologischen Problematik wecken. Sie muss den Gedanken der Bewahrung der
Schépfung mit dem einer Weltgestaltung verbinden, welche der Einbindung aller gesellschaftlichen Prozesse in das — allem
menschlichen Tun vorgegebene — umgreifende Netzwerk der Natur Rechnung tragt. Nur so kénnen die Menschen ihrer
Verantwortung fiir die nachfolgenden Generationen gerecht werden. Eben dies will der Leitbegriff einer nachhaltigen, d.h. dauerhaft
umweltgerechten, Entwicklung zum Ausdruck bringen."

26

%  DBK-Kommission VI 1998. Zur Entfaltung in der wissenschaftlichen Theologie und in der Arbeit der Umweltbeauftragten vgl.

exemplarisch: Lochbiihler 1998; Miink 1998; zur Rezeption in den katholischen Verbanden: ZdK 1998.

¥ EECCS 1996; ZdK 1998; DBK/ EKD 2002. Einige Texte der kologischen Arbeitsgruppe der Deutschen Bischofskonferenz wie
z.B. ,,Schopfungsverantwortung im liberalisierten Strommarkt®, ,,Nachhaltige Mobilitdt* oder ,,Neuorientierung fiir eine nachhaltige
Landwirtschaft* konkretisieren den Gedanken der Nachhaltigkeit fiir zentrale Handlungsfelder.

% vgl. Gardner 2003, 301.
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3.3 Religiose Dimension des Eigenwertes der Natur

Nachhaltigkeit fordert eine Anerkennung des Eigenwertes der Natur. Das christliche
Schopfungsverstindnis kann dies auf eine Weise fordern, die nicht auf mystisch-
voraufklirerischen Konzepten beruht und die deshalb (im Rahmen eines nicht
abschlieBbaren wechselseitigen Lernprozesses) mit den Herangehensweisen moderner
Naturwissenschaften und Technik vereinbar ist.’!
Das religiose Verhéltnis zur Natur als Schopfung, als ,,Spur Gottes®, als ,,Symbolres-
source und als Raum des geschenkten Lebens ist ein wichtiges und kraftvolles Gegenge-
wicht zur Reduktion der Naturwahrnehmung als ,,Warenlager* fiir menschliche Konsum-
interessen. Die Religionen fordern eine emotionale bzw. spirituelle Beziehung zwischen
Mensch und Natur, was ein unverzichtbares, aber oft fehlendes Glied in dem Bestreben ist,
Nachhaltigkeit und Hingabe zu verbinden.”

Die katholische Kirche kann hierbei auf eine Vielzahl alter Traditionen mit hoher Wert-
schitzung und kultureller ErschlieBung der Natur zuriickgreifen, die teilweise erst im
Kontext des Nachhaltigkeitsdiskurses wiederentdeckt werden: Die Naturliebe des Franz
von Assisi, der von Papst Johannes Paul II. zum ,,Umweltpatron* ernannt wurde, ist weit
iiber die binnenkirchlichen Grenzen hinaus bekannt und beliebt. Thomas von Aquin hat, im
Riickgriff auf Aristoteles, seine Ethik wesentlich als ein Naturrecht entwickelt, das heute
auf der Basis moderner Naturwissenschaft und Anthropologie iiberaus fruchtbar entfaltet
werden kann.* Die naturverbundene Medizin der Hildegard von Bingen oder die auf Be-
nedikt zuriickgehende Tradition der Schopfungsspiritualitidt, Kultur und Bildung in Klos-
tern sind weitere Ankniipfungen, auf deren Basis die katholische Kirche aus ihrer eigenen
Tradition heraus vielfiltige Impulse fiir nachhaltige Lebensstile setzen kann.**

3.4 Integrale Sichtweise von Natur und Kultur

Die integrale Sichtweise der Umweltfragen, die sich mit dem Nachhaltigkeitskonzept
durchzusetzen beginnt, entspricht zutiefst dem Ansatz christlicher
Schopfungsverantwortung: Christliche Schopfungsverantwortung hat nie die Natur fiir sich
alleine, sondern stets die Geschichte des Menschen in und mit ihr im Blick. Fiir die
Wahrnehmung 6kologischer Anliegen bedeutet dies, dass sie von vornherein in einem
soziokulturellen Zusammenhang gesehen werden.

Dies entspricht dem ethischen Ansatz sowohl der Rio-Deklaration als auch dem des konzi-
liaren Prozesses, die beide Menschenschutz und Naturschutz, Armutsbekdmpfung und
Umweltvorsorge als Einheit verstehen.” Das Leitbild der Nachhaltigkeit kann deshalb von
den christlichen Kirchen ohne Selbstwiderspruch rezipiert und in seinen sozial-integrativen
und kulturellen Aspekten (die noch haufig vernachléssigt sind) kreativ weiter entfaltet wer-
den. Der Anspruch eines vernetzten Denkens, das 6kologische und soziale Dimensionen

31 vgl. Schramm 1994, 81-93 (“Okologie jenseits holistischer Mythisierung”); Rosenberger 2001, 133-163; Vogt 2001b, 111-114. Es
ist ein gemeinsames Merkmal aller Weltreligionen, dass sie nicht unmittelbar naturreligios sind; die Frage, ob bzw. wie sie mit dem
Naturverhéltnis in moderner Technik und Wissenschaft vermittelbar sind, ist ein komplexes Forschungsfeld, auf das hier nur
verwiesen werden kann: Liike 2002, bes. 11-83 (methodische Reflexion); Hilpert u.a. 1999 (Versuch einer Verkniipfung von
Naturwissenschaft und christlicher Schopfungstheologie am Beispiel der Selbstorganisationstheorien, insbesondere der
Chaostheorie). Zu dem offensiven Versuch einer Verkniipfung von trinitarischer Schépfungstheologie und Synergetik/
Chaostheorie vgl. Ganoczy 2001.

2 Gardner 2003, 321.
3 Korff 1985, 76-112; Ernst 1990; Ganoczy 2001; zur kritischen Weiterentwicklung Schramm 1994, 51-93.
* Vgl. dazu Griin/ Seuferling 2002.

3 Vgl bes. Rio-Deklaration, Nr. 1; Agenda 21, Nr. 3 (in: BMU 1992). Das ist ganz entscheidend, um das Prinzip der Nachhaltigkeit
ohne Widerspriiche mit den katholischen Sozialprinzipien verbinden zu kénnen, deren erstes und wichtigstes das
Personalitétsprinzip ist. Katholische Ethik geht davon aus, dass die Wiirde des Menschen unantastbar ist und dass dieser Grundsatz
auch durch eine 6kologische Ethik in keiner Weise relativiert werden darf. Vgl. Vogt 2001; Rosenberger 2001, 137-141.
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wirklich integriert, stellt Gesellschaft, Wissenschaft und Religion vor gro3e Herausforde-
rungen.

Der integrale Ansatz der Nachhaltigkeit kann vom christlichen Naturverstindnis begriindet
und differenziert werden.*® Nachhaltigkeit bedarf einer solchen grundlegenden ethischen
und religidsen Ausdeutung jenseits naturromantischer oder esoterischer Modelle, damit ihr
fundamentaler Anspruch nicht im Leeren hingt. Das fordert alle Religionen heraus, in
Gemeinsamkeit und Vielfalt ihren jeweiligen Beitrag zur Begriindung und Interpretation
des Leitbildes der Nachhaltigkeit einzubringen. Dabei kann gerade in der biblischen Tradi-
tion ein hohes okologisches Ethos und Orientierungswissen wiederentdeckt werden: Eine
iiberaus bemerkenswerten Beitrag hierzu hat Prof. Hiittermann (Di6zesanrat Hildesheimn)
geleistet: Sie alle kennen seine Sammung einer Vielzahl empirischer Belege, die ein diffe-
renziertes Okologisches Wissen im antiken Israel nachweisen, das beispielsweise dazu
fiihrte, dass Ernteertrdge und hygienischer Schutz auf einem Niveau erreicht wurden, wie
sonst in Europa erst gegen Ende des 19. Jahrhunderts.”’

3.5 Motivation fiir globale Solidaritit

Nachhaltigkeit steht und féllt mit der Befdhigung zu globaler Solidaritdt. Ausgehend von
der Botschaft Jesu haben die Kirchen das Programm, Anwalt der Schwichsten und
Armsten zu sein. Dies gewinnt im Kontext nachhaltiger Entwicklung eine besondere
Aktualitit, denn es geht um die existentiellen Lebensbedingungen der Armsten in den
Entwicklungsldndern und der kiinftigen Generationen, deren Interessen in unserem
politischen System nur schwach vertreten werden. Eine Globalisierung der Solidaritét ist
fiir viele Volker in den stlidlichen Landern, die sich den globalen Umweltverdnderungen
am schlechtesten anpassen kdnnen und deren Armut zunehmend durch Umweltbelastungen
verstirkt wird, eine Uberlebensfrage. Die Kraft und Entschlossenheit zu einer solchen
Solidaritdt bringen Politik und Wirtschaft nicht von sich her auf. Hier braucht es intensive
Unterstiitzung durch die Religionen, Hilfsorganisationen, Verbdnde und eine kritische
Weltoffentlichkeit.

Diese Forderung globaler Solidaritit wird in der Kirche als Weltgemeinschaft und altester
globaler Institution nicht nur in der Sozialverkiindigung, sondern auch in der Praxis bei-
spielsweise durch Missionsorden und Hilfswerke konkretisiert. Da Solidaritét nicht priméar
ein Erkenntnisproblem ist, sondern vor allem eine Frage der Motivation, kdnnen christliche
Verkiindigung, kirchliche Hilfswerke und durch den Glauben motivierte Hilfsbereitschaft
hier vieles beitragen, was philosophische Begriindungen und politische Appelle zu globaler
Solidaritdt nicht vermogen. Die christlichen Kirchen schaffen tiefe Gemeinschaft, aktivie-
ren lokale und weltweite Solidaritit und engagieren sich intensiv fiir eine auf personliche

% Dabei ist auch eine kritische Auseinandersetzung mit ersatzreligiésen Elementen der ,, Tiefenokologie® notwendig, die teilweise

weder mit den Weltreligionen noch mit dem Konzept der Nachhaltigkeit vereinbar sind. Hier konnen sich der religios-
umweltethische Diskurs und der Nachhaltigkeitsdiskurs wechselseitig unterstiitzen, da ihnen ein ganzheitlicher, aber nicht
unmittelbar naturreligidser Ansatz zu eigen ist. Das Prinzip der Nachhaltigkeit hat seinen Ursprung nicht im Kontext einer (ersatz-)
religios als ,,Heilslehre” verstandenen Okologie, sondern im Kontext der Aufklirung und sehr niichterner Fragen des
Ressourcenmanagements; Trepl 1987 (Analyse der modernen Okologie als “Heilslehre”); Maxeiner/ Miersch 1996, 28-40; Miink
1998; Vogt 2001b, 114-116; Rosenberger 2001, 243-265. Notwendig ist ein wechselseitiger Lernprozess. Zur Weiterentwicklung
des christlichen Verstindnisses von Natur und Schépfung auf der Basis moderner Naturphilosophie und Okologie vgl. Faber 2003,
171-251.

Vgl. Hiittermann 2002. Hiittermann hat vor allem die Vielzahl der Gebote im alttestamentlichen Buch Levitikus untersucht und in
ihnen ein hohes biologisches Wissen und entsprechende Regelungen des Zusammenlebens entdeckt, die ihn zu der These fiihren,
das antike Israel sei bisher die weltweit einzige Gesellschaft, die Nachhaltigkeit tatséchlich iiber Jahrhunderte hin gelebt habe.

37
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Entfaltung ausgerichtete Bildung. Damit fordern sie das wertvollste soziale Kapital, dessen
Intensivierung fiir eine nachhaltige Entwicklung unverzichtbar ist.*®

3.5 Beitrag zur Uberwindung des kompensatorischen Massenkonsums

Nachhaltigkeit braucht eine Uberwindung des massenhaften Konsums, der sich vor allem
zu Lasten der Natur in den Entwicklungsldndern auswirkt. Dies ist primédr eine Frage der
Werte und der Vermittlung eines Selbstbewusstseins, das sich unabhéngig von duflerem
Besitz und kurzfristigen Erlebniswerten anerkannt weiB.” Genau darauf zielen christliche
Pastoral und Bildung. Das christliche Menschenbild bietet wichtige Orientierungshilfen fiir
einen nachhaltigen Lebensstil und motiviert zum Dienst der Versdhnung und der
Gerechtigkeit.

Auf der Basis des christlichen Menschenbildes suchen die Kirchen deutlich zu machen,
dass die Chancen humaner Entfaltung und Lebensbewiltigung fiir einen Grofteil der Men-
schen in Europa nicht primdr durch eine Steigerung des materiellen Wohlstandes zu
verbessern sind, sondern dadurch, dass kommunikative und kreative Féahigkeiten, soziale
Bindungen sowie Réume fiir religiose Sinnerfahrungen und ethische Orientierungen ge-
stirkt werden.* ,@ut leben statt viel haben* lautet ein vielzitierter Leitspruch der Studie
»Zukunftsfahiges Deutschland®, die von Misereor und dem BUND 1996 gemeinsam he-
rausgegeben wurde.”!

Wichtig fiir das alltdgliche Verhalten ist nicht primér eine Vermehrung des 6kologischen
Wissens, sondern eine ethische und kulturelle Wende*. Dazu kénnen die Kirchen Sub-
stantielles beitragen. Es kommt jedoch darauf an, die Beispiele nachhaltiger Lebensstile im
kirchlichen Raum noch stédrker zu biindeln und in Politik und Gesellschaft hineinzutragen.

Das Bemiihen um nachhaltige Lebensstile ist eine Chance der Okumene; denn die Mah-
nung, nicht ausschlieBlich nach Reichtum und materiellen Giitern zu streben, ist die ,,wohl
michtigste, latente Lehre vieler Religionen**; so entdecken viele Vertreter der Religionen
trotz einer Vielfalt unterschiedlicher Zugénge anhand der 6kologischen Herausforderungen
neu ihre Gemeinsamkeiten.** Dabei geht es um Weichenstellungen fiir die Zukunft, bei
denen die Religionen herausgefordert sind, die Grundoptionen ihres jeweiligen Schop-
fungsglaubens bzw. ihrer Kosmologie und ihres Menschenbildes in den gesellschaftspoliti-
schen Dialog einzubringen als Kraft zur Umkehr und der Riickbesinnung auf das Wesentli-
che, als Basis fiir eine kreative und solidarische Kultur des Lebens sowie fiir eine Vorstel-

lung von Lebensqualitét, die sich nicht an der Menge von Konsumgiitern festmacht.

8 Zu verschiedenen empirischen Untersuchungen hierzu vgl. Gardner 2003, 299.

3% Zum Verhiltnis von Konsum und Identitit sowie den Méglichkeiten und Grenzen “humandkologischer Padagogik” vgl. Mertens

1998, 201-220.
% ygl. KEK/ CCEE 1995; DBK-Kommission VI 1998, Nr. 148-150 und 264f.
4" BUND/ Misereor 1996, 206-224.

2 Vgl. Vogt 1999b; Gegenwirtig wird insbesondere in der Forschung zum Umweltbewusstsein und -verhalten stirker

wahrgenommen, dass ,,wertkonservative® Einstellungen und Sekundértugenden, wie etwa Sparsamkeit, Traditionsbewusstsein,
Familien- und Nachbarschaftsorientierung oder Einbindung in gemeinschaftsbildende Institutionen, in ihrer Auswirkung auf das
Umweltverhalten oft ganz entscheidend sind. Dadurch gewinnen viele traditionelle Verhaltensweisen kirchlich gepragter Menschen
eine neue, unerwartete Anerkennung als ,,0kologische Tugenden".

# Gardner 2003, 319. Die Anklage gegen “Verschwendungswohlstand” und “Konsumismus” ist wohl das Thema der Nachhaltigkeit,

das in den Sozialenzykliken und Lehrschreiben der Katholischen Kirche auf Weltebene als erstes, ndmlich bereits in den 60er Jahren
im Zusammenhang mit Fragen der Entwicklung und der Armut in den stidlichen Landern, geduf3ert wurde.

* vgl. Orth 2002, bes. 59-62.
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3.7 Langfristiges Denken und strukturelle Dauerhaftigkeit

Nachhaltigkeit ist ein Zeitproblem. Die ethische Basis der Nachhaltigkeit, ndmlich
Verantwortung fiir kiinftige Generationen, ist vor allem eine Frage der Fahigkeit zu
langfristigem Denken wund einer strukturellen Verankerung dieser langfristigen
Perspektiven. Die Kirche kann von ithrem Selbstverstindnis und ihrer Struktur her als
lteste und auf Langfristigkeit (Ewigkeit) ausgerichtete Institution hierzu einen wichtigen
Dienst leisten. Glaube und Kirche sind wesentlich darauf angelegt, den Zeithorizont
unserer WertmaBstibe zu erweitern. Dies wird in der Lebensgestaltung relevant durch eine
Ordnung der Zeit, die ein Grundanliegen der biblischen Religion bzw. der jiidisch-
christlichn Tradition ist.*

Insbesondere die Feier des Sabbat bzw. des Sonntags sowie die Vielzahl von jahreszeitbe-
zogenen Festen im Kirchenjahr konnen Wesentliches beitragen zu einer ,,Okologie der
Zeit“, die Biorhythmen und Jahreszeiten beachtet.*® Angesichts der Dominanz kurzfristiger
und fragmentierter Interessen, die die Tagespolitik und die Finanzmirkte bestimmen und
das notwendige gemeinsame Handeln im Umweltbereich oft blockieren, konnen die Welt-
religionen als nicht unmittelbar von nationalen Interessen oder kurzfristiger Wihlergunst
abhingige Gemeinschaften einen wichtigen Vermittlungs- und Vers6hnungsdienst leisten.
Es ist ,,ihre von Gott gegebene Pflicht, diese Freiheit mit aller Kraft und Klugheit in die
Waagschale zu werfen, um dem Recht aller Menschen und dem Eigenwert der librigen
Schopfung im harten Ringen der Tagesfragen gebiihrend zum Sieg zu verhelfen.“*’

3.8 Zukunftshoffnung jenseits von Fortschrittsglaube

Nachhaltigkeit 1ist eine Zukunftsvorsorge, deren motivierende Hoffnung nicht
Fortschrittsoptimismus ist, sondern die Leitvorstellung einer humandkologisch vernetzten
Harmonie von Natur und Kultur.®® Eine solche Hoffaung jenseits von linearen
Fortschrittsvorstellungen findet sich strukturanalog im christlichen Glauben: Sie basiert
nicht auf der Vorstellung, dass alles immer besser wird und der Mensch aus eigenen
Kriften eine vollkommene Gesellschaft schaffen konne, sondern im Gegenteil auf einer
Grenzerfahrung des Menschen, in der sich ihm eine Beziehung iiber sich selbst hinaus
erdffnet.*’

Christliche Zukunftshoffnung hat die Struktur einer in Zuversicht verwandelten Grenzer-
fahrung. In ihrer grundlegenden Disposition ist sie geeignet, die Erfahrung 6kologischer
Grenzen auf nicht resignative Weise zu verarbeiten und in die Chance zu wandeln, sich
von Fortschrittsvorstellungen zu befreien, die auf einer falschen Entgegensetzung von Na-
tur und Freiheit beruhen und am Ende auch den Menschen knechten. So kdnnen 6kologi-
sche Grenzerfahrungen in christlicher Deutung zur ,,Offenbarung® werden™ und zu einer

4 Henrici 2002, bes. 142-146.
% Held/ GeiBler 1995; Bopp 2000.

4 EKD/ DBK 1985; zu den Einflussméglichkeiten der Religionen in moderner Wirtschaft vgl. Graf 1999.

# Zu dem komplexen und spannungsreichen Verhiltnis zwischen Nachhaltigkeit und Fortschrittsglaube vgl. Piechocki 2003.

# MaBstab christlicher Hoffnung sind Kreuz und Auferstehung, also die Erfahrung des Scheiterns, der als Geschenk ein neuer Anfang

folgt. Der dem Christentum zugrunde liegende Messianismus (Christus, ,,der Gesalbte®, ist die griechische Ubersetzung des
hebréischen ,,Messias®) ist urspriinglich eine Katastrophentheorie und erst nach dem Durchgang durch die Katastrophe, das
Scheitern messianischer Erwartungen in der Erfahrung des Kreuzes, dann auch eine Bewegung der Hoffnung. Die christliche
Hoffnung, das ,,Reich Gottes®, ist die absolute Zukunft Gottes, die nicht aus der Geschichte ableitbar ist, sondern ihr von Gott her
entgegenkommt (Faber 2003, 230-244): Von daher hat christliche Zukunftshoffnung nicht den Charakter einer Fortschritts-
vorstellung, sondern den Charakter einer in Gottesbegegnung verwandelten Grenzerfahrung, die zum Geschenk eines neuen
Anfangs wird und durch das Glaubenszeugnis der Liebe weitergegeben werden kann; zur Zeitstruktur christlicher Hoffnung vgl.
Bopp 2000; Henrici 2002; Faber 2003.

" Der indische Theologe Raimundo Pannikar bezeichnet die kologische Krise im Sinne einer befreienden Grenzerfahrung als
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Wiederentdeckung der ,,Spiritualitit des MaBhaltens®, jenseits von Resignation oder Fort-
schrittsglaube, fiihren.”'

Der Diskurs um das komplexe Verhéltnis zwischen Grenzerfahrung und Zukunftshoffnung
im Christentum spiegelt sich in der Diskussion um das Verhiltnis zwischen Fortschritts-
glaube und Nachhaltigkeit wider: In gewisser Hinsicht ist Nachhaltigkeit das kritische Ge-
genmodell zur neuzeitlichen Fortschrittsutopie.”” Sie fordert eine nicht resignative Aner-
kennung von Grenzen, die nur dann gelingen wird, wenn der Mensch seine Existenz in
Beziehung auf ein groferes Ganzes versteht, durch das ihm die Grenzerfahrung als Weg zu
einer tiber das eigene Konnen und Leben hinaus gehenden Hoffnung wird.”® Nachhaltigkeit
meint jedoch nicht einfach die Negation von Fortschritt, sondern eine durchaus offensive
und kreative Zukunftsgestaltung.>

Gerade wegen der duflerst komplexen und spannungsreichen Diskussion um das Verhéltnis
zwischen Nachhaltigkeit und Fortschrittsglaube ist hier eine Rezeption der theologischen
Diskussion um das Verhiltnis von Hoffnung und Grenzerfahrung philosophisch und
ethisch duBerst hilfreich. Ohne solche Differenzierungen bleibt der Nachhaltigkeitsdiskurs
in linearen Zuordnungen oder Entgegensetzungen von Fortschritt und ,,Grenzen des
Wachstums* sowie einer entsprechenden Polarisierung zwischen ,,Modernisten und ,,An-
timodernisten hingen. Anthropologisch gesehen ist Hoffnung dann in einer human ange-
messenen und befreienden Balance, wenn sie die Krifte des Menschen fiir einzelne Ver-
besserungen seiner Lebenssituation dynamisch motiviert und wiirdigt, ohne diese Fort-
schritte als ,,Fortschritt” (im Singular) zu verabsolutieren und gegen Kritik zu immunisie-
ren. Die Suche nach einer solchen Balance ist auch fiir den christlichen Glauben stets eine
neue Herausforderung.

Zeichen der Hoffnung sind in der Regel nicht Produkte eigener Leistung, sondern sie wer-
den erfahren als Geschenk inmitten von Krisensituationen; gerade in diesem Kontrast des
unverhoffen gewinnen sie ihre Leuchtkraft. Ein iiberaus schones Symbol fiir diese Stuktur
von Honnfungssymbolen ist das Aufbrechen der 1000jdhrigen Rosenstocks 1945 in Hil-
desheim.

“Offenbarung”; zitiert nach Rosenberger 2001, 275.

Rosenberger versteht eine solche ,,Wiederentdeckung der Tugend des Mafles” und damit auch einer ,,Spiritualitidt des Umgang mit
Grenzen” als Grundlage einer schopfungsgerechten und nachhaltigen Entwicklung; vgl. Rosenberger 2001, 181-207 (“Der kreative
Umgang mit Grenzen als eine spirituelle Leitpers- pektive”). Bereits Stiickelberger 1997, 115-225, stellt die Begriffe ,,Mal3* und
,Grenze® in den Mittelpunkt seiner theologischen, ethischen und umwelt- und entwicklungspolitischen Reflexion.
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52 Diese Gegeniiberstellung ergibt sich, wenn man das ,,Prinzip Verantwortung®, das bei Hans Jonas wesentlich durch den

Doppelaspekt eines neuen Naturverhéltnisses und einer Zukunftsverantwortung fiir kiinftige Generationen gekennzeichnet wird, als
ethische Grundlage von Nachhaltigkeit versteht und dementsprechend die Opposition zwischen dem Jonasschen ,,Prinzip
Verantwortung* und dem Blochschen ,,Prinzip Hoffnung* fiir das Verhiltnis zwischen Nachhaltigkeit und Fortschrittsglaube
entfaltet. Auch unter Bezug auf biblische Grundlagen kritisiert der jiidische (Religions-) Philosoph scharf den ins innerweltliche
gewendeten (Fortschritts-) Utopismus als eine der Wurzeln der neuzeitlichen Umweltprobleme; Vgl. Jonas 1994; Romelt 1991;
BUNDY/ Misereor 1996, 9-22; Altner/ Michelsen 2001; Piechocki 2003, 25-32 (unter dem Aspekt der Verbindung von ,,Fortschritt
und ,,Wachstum* und ihrem Spannungsverhéltnis zu Nachhaltigkeit).

%3 In der Diskussion um solche Grenzerfahrungen gibt eine funktionale Aquivalenz zwischen dem Bedeutungsgehalt von “Natur” im

6kologischen Diskurs und von ““ Transzendenz” im theologischen Diskurs: Aus unterschiedlicher Perspektive ist jeweils das
gemeint, was sich dem Zugriff und der Verfiigungsgewalt des Menschen entzieht. Beide Diskurse konnen und miissen voneinander
lernen, wenn die logisch notwendige Balance einer “immanenten Transzendenz” ausgesagt werden soll; vgl. Faber 2003, 22-26, 44-
77; 103-108; 114-170; Vogt 2001b.

So definiert Korff Nachhaltigkeit als ,,schopfungsgerechten Fortschritt®; vgl. Korff 1997. Auch Weizsécker u.a. 1995 zielen mit
ihrer Formel ,,Doppelter Wohlstand, halber Naturverbrauch vor allem darauf, eine zu starre Abgrenzung zwischen Fortschritt und
Nachhaltigkeit zu vermeiden. Dies entspricht der eher visionér-utopischen Grundstimmung in den UNO-Dokumenten von Rio
(BMU 1992).

54
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3.9 Fihigkeit zur Sinnstiftung und ihrer verhaltensrelevanten Vermittlung

Die Frage der Orientierung hinsichtlich der Stellung des Menschen im Kosmos hat eine
religiose Dimension. Die religiose Komponente ist fiir die westliche Zivilisation dabei
deshalb von zentraler Bedeutung, weil mit dieser Zivilisation oft die Einheit von ,,Kopf
und Herz*, von Spiritualitit/ Sinndeutung und Wissenschaft verloren gegangen ist.”> Soll
eine Sinndeutung auch emotional und verhaltensrelevant vermittelt werden, ist eine
Kommunikation auf der rituellen Ebene dufBerst hilfreich. Die Féhigkeit der Religion zur
Sinnstiftung beruht wesentlich auf Symbolen, Riten, Mythen und Erzahlungen.*®

Da Umweltschutz nicht allein ein Problem rationaler Begriindung ist, sondern oft eine
Frage der Willensbildung auf einer tieferen, emotionalen und identitdtsbildenden Ebene, ist
er auf eine Motivation durch die Religionen angewiesen (freilich muss auch die religios
fundierte Motivation dann durch Gewohnheiten, Gemeinschaften und dullere Rahmenbe-
dingungen stabilisiert werden, um ,,alltagsfahig® zu sein). Die rituellen Elemente werden in
der katholischen Kirche teilweise besonders gepflegt und bieten — etwa im Bereich der
Feste zu Themen der Schopfung — eine reiche Quelle von Traditionsgut, das wieder neu
erschlossen werden kann.

3.10 Einfluss durch die grof3e Zahl von Mitgliedern und betriichtliches Eigentum

Die katholische Kirche ist die weltweit grofite Religionsgemeinschaft. Aufgrund ihrer
grofen Zahl von Mitgliedern und Mitarbeitern, ihres weltweiten Eigentums von
Grundstiicken und Gebduden kann sie unmittelbar Einfluss auf die Zukunftsgestaltung
nehmen. Der nachhaltige Umgang mit dem eigenen Besitz ist zugleich ein Test fiir
Glaubwiirdigkeit. Deshalb haben sich die christlichen Kirchen in vielen Lindern in den
letzten Jahren verstirkt um eine nachhaltige Verwaltung im eigenen Bereich bemiiht.”’

Der wichtigste ,,Mehrwert* einer nachhaltigen Verwaltung in den Kirchen ist jedoch, dass
dadurch die Mitglieder motiviert werden konnen, in ihrem privaten und beruflichen Hand-
lungsfeldern Entsprechendes zu tun. Zugleich ist eine glaubwiirdige und motivierende Ba-
sis geschaffen fiir zivilgesellschaftliche Initiativen, die gerade im Umweltbereich hdufig
von einzelnen Christinnen und Christen unterstiitzt werden. So sind beispielsweise die
weltweiten Initiativen zum Schuldenerlass fiir die d&rmsten Lénder (sogenannte ,,HIPCs*)
wesentlich von Christinnen und Christen getragen.

Bereits 1975 wurde vom Weltkirchenrat die Okumenische Entwicklungsgenossenschaft
»Oikocredit™ (friilher EDCS) gegriindet, die Kredite an arme Bevolkerungsschichten in
Entwicklungsldndern vergibt. Inzwischen sind zahlreiche andere ethisch orientierte Banken
hinzugekommen, die ihren Marktanteil in den USA und einigen europdischen Lindern
rasch steigern.”

% Seitz-Weinzierl 2000, 108-112; vgl. auch Naess 1992; Fox 1993; Boff 1996; Gardner 2003, 292; sowie aus
wissenschaftstheoretischer Perspektive: Liike 2002.

% Gardner 2003, 294; Kaufmann 1989.

7 Vgl. exemplarisch die Initiativen zum “Kirchlichen Umweltmanagement”, das in einigen Landeskirchen und einer Didzese in

Deutschland flachendeckend angestrebt wird; Koschwitz/ Teichert/ Vogt 2003.

*  In Deutschland wurde im Herbst 2000 auf der Basis langjihriger Forschungsarbeit des katholischen Sozialethikers Prof. Johannes

Hoffmann der Verein ,,Corporate Responsibility Investment Partners® (CRIP) gegriindet, der die global fiihrenden Unternehmen
ethisch bewertet und kirchliche Einrichtungen bei Geldanlagen berét.
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4. Schluss: Alternativen moglicher Zukunft
4.1 Die Rolle der Kirche zwischen Erwartung und Uberforderung

Vor dem Hintergrund dieser zehn Potenziale fiir Nachhaltigkeit mehrt sich bei vielen die
Uberzeugung, dass gerade den Kirchen eine Schliisselrolle zukommt, an einer breiten ge-
sellschaftlichen Verstindigung tiber die ethischen Grundlagen einer nachhaltigen Ent-
wicklung mitzuwirken. Die Praxis der Schopfungsverantwortung ist fiir die Kirchen heute
eine “Gelegenheit, die aktuelle Bedeutung ihrer Glaubenssitze fiir die groBen Themen un-
serer Zeit zu demonstrieren.””

Wir haben die Wahl: Entweder werden die christlichen Kirchen in Bedeutungslosigkeit
versinken oder sie werden sich als Anwalt und Promotor der Wende zu einer zukunftsfahi-
gen Entwicklung erweisen.”' Insofern ist die Krise der Nachhaltigkeit fiir die Kirchen und
die Religionsgemeinschaften zugleich eine unmittelbar theologische Herausforderung, den
Glauben als Hoffnung, Motivation und Chance der “Umkehr* lebendig werden zu lassen.
Fiir Christen ist Umweltschutz praktizierter Schopfungsglaube und damit eine Form der
Verkiindigung des Evangeliums. So wie der Gott der Liebe nur in der Erfahrung und im
Tun der Liebe entdeckt werden kann, so kann der Glaube an Gott als den Schopfer heute
nicht ohne die Praxis der Schopfungsverantwortung vermittelt werden.

4.2 ,,Das Okologische neu Denken“ als theologische Herausforderung

Der Kirche geht es im Umweltschutz nicht um Aktivismus, sondern darum, der Praxis eine
spirituelle Mitte zu geben, aus der das Engagement Orientierung, einen langen Atem, Ge-
lassenheit und Spannkraft schopfen kann. Das kirchliche Engagement fiir eine nachhaltige
Entwicklung muss praktisch und prinzipiell zugleich sein, damit es gesellschaftlich wirk-
sam ist, als Bestandteil kirchlicher Identitdt wahrgenommen und gelebt wird und zur geis-
tigen Orientierung unserer Zeit beitrdgt. Christliche Spiritualitét zeigt sich nicht im Riick-
zug in reine Innerlichkeit, sondern in der Befdhigung zu Verantwortung.

Die Herausforderung ,,Das Soziale neu denken* (DBK- Kommission VI, Dezember 2003)
wird nicht gelingen, wenn es nicht zugleich als Herausforderung verstanden wird, ,,das
Okologische neu (zu) denken®, neu gesellschaftlich zu organisieren und individuell zu
praktizieren. Es geht um neue Malle der Zukunftsfahigkeit, um Wertgrundlagen und
Voraussetzungen einer humanen und lebensdienlichen Marktwirtschaft, um Gerechtigkeit
und Orientierung in einer mafBllos gewordenen Zeit. Gefragt sind weder Moralappelle noch
eine Privatisierung von Risiken, sondern die Befdhigung zu individueller und kollektiver
Zukunftsverantwortung.

So wie der christliche Gedanke der Néchstenliebe und der Caritas in einem langen ge-
schichtlichen Prozess zum innovativen Impuls der Sozialpolitik wurde,”” so liegt die inno-
vative Aufgabe christlicher Ethik und kirchlicher Praxis heute ganz wesentlich darin, die
Impulse des Schopfungsglaubens zur Grundlage fiir eine weitblickende Umwelt- und Ent-
wicklungspolitik zu machen und so Zeugnis dafiir abzulegen, dass unser Schopfungsglaube
fiir Zukunftsverantwortung beféahigt.

" Gardner 2003, 319.
' Amery 2002, 9 und 127-164.
2 Hilpert 1997.
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