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Erkaltete Liebe und globale Erwérmung.
Uberlegungen zu Okologie und Apokalyptik im
Anthropozin im Anschluss an René Girard

PETRA STEINMAIR-POSEL

Am Beginn seines letzten grofen Werkes, des Dialogbandes Im Angesicht der
Apokalypse. Clausewitz zu Ende denken, beschreibt der franko-amerikanische
Kulturanthropologe René Girard im Jahr 2007 die Gegenwart als apokalyp-
tische Ara - und damit als eine Zeit, in der sowohl immense Bedrohungs-
potenziale als auch rettende Krifte in dramatischer Weise arwachsen, Zwar
liegt Girards Hauptaugenmerk nicht auf dem anthropogenen Klimawan-
del, dem Anstieg des Meeresspiegels oder der Zerstdrung menschlicher
Leberisrdume, sondern auf der Eskalation der Gewalt. Dennoch kénnen
seine Uberlegungen als ein erhellender Beitrag zum Verstindnis der Rolle
von Religion — und hier besonders der judisch-christlichen Tradition — im
Anthropozin gelesen werden.

René Girards mimetische Theorie — Ein Uberblick

In Girards mimetischer Theorie spielen drei Konzepte eine wichtige Rol-
le: mimetisches Begehren, Stindenbockmechanismus und die Rolle der
jiidisch-christlichen Tradition.! Die Grundlage Girard'schen Denkens bil-
det — sowohl chronologisch als auch systematisch betrachtet - die Einsicht,
dass Menschen zutiefst mimetische Wesen sind. Dabei geht es nicht nur
um die Erkenntnis, dass Menschen durch Nachahmung lernen, was am
Beispiel kindlichen Spracherwerbs beobachtet werden kann. Das Mime-
sis-Verstindnis Girards setrzt viel tiefer an: bei der menschlichen Erfahrung
eines fundamentalen, aber inhaltlich unbestimmten Wiinschens. In dieser
Situation wenden wir uns anderen Menschen zu in der Hoffnung, dass
deren Begehren uns zeigt, wonach wir streben sollen, um den empfunde-
nen Mangel zu beseitigen und die Unruhe in unseren Herzen zu stillen.
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Auf diese Weise beginnen wir, uns das zu wiinschen, von dem wir sehen
oder glauben, dass andere es begehren. Girard beschreibt diesen Ursprung
des Begehrens folgendermagen: »Sind seine Primirbediirfnisse einmal
gestillt - zuweilen sogar schon vorher -, ist der Mensch von intensiven
Wiinschen beseelt, weif§ aber nicht genau, was er wiinscht: Er begehrt das
Sein - jenes Sein, das ihm seinem Gefiihl nach fehlt und von dem ihm
scheint, ein anderer besitze es. Das Subjekt erwartet von diesem anderen,
dass er ihm sagt, was gewiinscht werden muss, um dieses Sein zu erlan-
gen.«® Diese mimetische Orientierung am anderen fiihrt jedoch rasch zu
Rivalitit und Konflikt: Wo zwei Menschen dasselbe begehren, wird aus
dem Vorbild rasch ein Hindernis und ein Rivale. Wieder ist ein Beispiel
aus der Welt der Kinder hilfreich: Man stelle sich vor, eine Gruppe von
kleinen Kindern spielt in einem Raum. Jedes der Kinder bekommt einen
identischen Ball ~ und doch ist die Wahrscheinlichkeit grof3, dass es schon
bald zu Streitigkeiten um einen ganz bestimmten Ball kommen wird, weil
zwei oder mehrere Kinder eben mit genau diesem Ball spielen wollen. Was
Girard durch diese kleine Begebenheit veranschaulicht, ist die Tatsache,
dass wir Objekte meist nicht aufgrund ihres intrinsischen Wertes (die Balle
im Beispiel sind alle identisch), sondern aufgrund ihrer sozialen Bedeutung
begehren (weil ein anderer sie besitzt oder begehurt).

Nach Girard hitte diese konflikthafte Seite des mimetischen Begehrens
menschheitsgeschichtlich rasch zu einer zerstorerischen Eskalation der
Gewalt gefithrt, hatte es nicht auch einen die Gewalt einddmmenden Me-
chanismus gegeben. Ihn bezeichnet Girard als Stindenbockmechanismus
und findet seine Spuren an den Wurzeln unterschiedlichster Religionen
und Kulturen. Immer gibt es ein einzelnes Opfer, auf das die Aggression
und Gewalt einer ganzen Gruppe unbewusst projiziert wird. In der Folge
erscheint dieses Individuum monstrés und verantwortlich fiir all das Bdse,
das die Existenz und den sozialen Zusammenhalt der Gruppe bedroht, es
wird ausgeschlossen oder getdtet. Da zuvor die gesamte Aggression auf
dieses Individuum tibertragen wurde, erfihrt sich die Gruppe nach dessen
Ausstoflung oder Tétung auf wundersame Weise auch von der eigenen
Gewalt befreit, wodurch das Opfer riickblickend plétzlich nicht mehr nur
als monstréser Ubeltiter, sondern zugleich als géttliche Erlésergestalt
erscheint: Es hat offensichtlich Frieden in die ehemals konfiiktbeladene
Gemeinschaft gebracht. Dies ist nach Girard die Geburtsstunde des ar-
chaischen Heiligen und erklirt, warum es immer zugleich tremendum et



54155

fascinosum ist und von Mythen, (Opfer-)Riten und Tabus begleitet wird.
Die Opferriten zielen auf eine Wiederholung jenes friedensstiftenden Ur-
sprungsereignisses, das er auch als Griindungsmord bezeichnet. Mythen
sind die Erzihlungen lber dieses Geschehen aus der notwendigerweise
verzerrten Perspektive der Uberlebenden. Und die Tabus stellen archaische
Schutzwille gegen die mimetisch ansteckende Gewalt dar. Auf diese Weise
entstanden nach Girard alle archaischen Religionen und mit ihnen die
Kulturen mit ihren sozialen und juridischen Ordnungssystemen. Ohne
die gewalteindimmende Funktion des Siindenbockmechanismus hitte
die Menschheit — Girard zufolge - nicht iiberlebt.

Eine besondere Rolle schreibt er der jiidisch-christlichen Tradition
zu: Wiahrend nimlich in den archaischen Religionen die Verfolger immer
an die Schuld ihrer Opfer glaubten - faktisch wurden diese gar nicht als
»Opfer« wahrgenommen, sondern zunichst dimonisiert und nach ithrem
Tod divinisiert — beschreibt die Bibel die Opfer als unschuldig, vom un-
schuldig verfolgten Beter in den Klagepsalmen bis zu dem unschuldigen
Opfer schlechthin: Jesus. Im Unterschied zu den Mythen stellt sich der
biblische Text nicht auf die Seite der Verfolger, sondern auf die Seite des
Opfers, entschleiert so den Siindenbockmechanismus und setzt ihn damit
aufler Xraft, denn: »Ein Siindenbock ist so lange ein probates Mittel, wie
man an seine Schuid glaubt. Einen Siindenbock haben, heifit, nicht zu wis-
sen, dass man ihn hat. Herauszufinden, dass man einen hat, heifit, diesen
Siindenbock auf immer zu verlieren und sich den unlésbaren Konflikten
auszusetzen.<®

In diesem Sinne setzt die jiidisch-christliche Tradition den auf Siin-
denbécken basierenden sakrifiziellen Religionen und Kulturen ein Ende.
Und obwohl es in der Geschichte Zwischenformen wie das sakrifizielle
Christentum gibt, das Jesu Tod und Auferstehung analog zu sakrifizellen
Religionen deutet, bringt die biblische Offenbarung auf lange Sicht doch
das Ende der gewaltsamen Kanalisierung der Gewalt. Damit verurteilt sie
aber in Girards Deutung auch alle anderen sozialen Institutionen, welche
ihm zufolge im Siindenbockmechanismus wurzeln, wie das juridische
oder dkonomische System,* zum Untergang, Das Zusammenbrechen des
Siindenbockmechanismus erfolgt jedoch nicht ochne einen eklatanten An-
stieg der Opfer, denn je weniger effektiv der Mechanismus wirkt, umso
mehr Opfer verlangt er.
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Apokalyptische Zeiten .

In diesem Kontext ist nun Girards Deutung unserer Zeit als apokalyptischer
Ara zu verorten: slndem das Christentum den Griindungsmord offenbarte,
zerstirte es die Unwissenheit und den Aberglaubeny, welche fiir archaische
Religionen unverzichtbar waren, und lie dadurch »ein Wissen entstehen,
das man sich zuvor nicht hatte vorstellen konnen«.® Und weiter:

Der von den Opferzwingen befreite menschliche Geist ersann die Wis-
senschaft, die Techniken sowie das Beste und Schlimmste der Kultur.
Unsere Zivilisation ist die kreativste, die michtigste Zivilisation aller
Zeiten, zugleich aber auch die fragilste und am starksten bedrohte, denn
sie verfiigt nicht mehr iiber die Schutzvorrichtung des archaischen Re-
ligiosen. In Ermangelung des Opfers im weiteren Sinn lauft sie Gefahr,
sich selbst zu zerstéren, wenn sie nicht aufpasst, was sie offenkundig
nicht tut.®

Das Zusammenbrechen des Siindenbockmechanismus hat also nicht nur
Wissenschaft und Technik ermoglicht, sondern liefert uns auch in ganz
neuer Weise unseren (konflikthaften) mimetischen Begehren mit ihrer
Tendenz zur »Steigerung bis zum Auerstene’ aus. Vor diesem Hintergrund
gewinnen fiir Girard die apokalyptischen Texte des Neuen Testaments wie
Mt 24,6-12 ganz neue Relevanz:

Thr werdet von Kriegen héren und Nachrichten iiber Kriege werden
euch beunruhigen. [...] ein Volk wird sich gegen das andere erheben und
ein Reich gegen das andere und an vielen Orten wird es Hungersnote
und Erdbeben geben. [...] Und weil die Missachtung von Gottes Gesetz
iiberhandnimmt, wird die Liebe bei vielen erkalten.

Texte wie diesen, welche aufgrund der Vermischung von natiirlichen und

kutturellen Phinomenen bis vor Kurzem als besonders naiv, mythisch und

damit iiberholt galten, hilt Girard fiir hdchst scharfsichtig und realistisch.
Denn sie riicken etwas in den Blick, was man heute durch den Begriff des

Anthropozdn zu fassen versucht: Die Tatsache, »dass die Entwicklung der
Lebensriume weltweit von der menschlichen Zivilisation bestimmt wird«

und »die Menschheit in historisch neuer Weise fiir die Gestalt der Natur
verantwortlich«, wie sie umgekehrt auch den Folgen ihrer Naturbeherr-
schungspraktiken ausgesetzt ist.®

Ein Blick auf die Konzentration kriegerischer Konflikte in Regionen



mit — durch den anthropogenen Klimawandel bedingter —
Wasserknappheit oder Ernteausfillen macht es tatsiachlich
schwer, die Analogie zwischen diesen apokalyptischen Tex-
ten und aktuellen Herausforderungen im Anthropozin zu
bestreiten. Girard stellt deshalb fest, »dass die apokalypti-
schen Texte mit ihrer gestern noch als naiv betrachteten
Verquickung von Natur und Kultur alles andere als fir alle
Zeiten tiberholt sind«.” Ihre Aktualitit sieht er in »einer
ziigellosen, die ganze Erde umspannenden Gewalt [...], die
verwirklicht, was die apokalyptischen Texte einst ankiindig-
ten: eine Gemengelage von Naturkatastrophen und hausge-
machten Katastrophen, eine Vermischung von Natiirlichem
und Kinstlichem. Globale Erwirmung und Ansteigen des
Meeresspiegels sind heute keine blofen Metaphern mehr.«*°
Und genau diese Vermischung von drohenden sozialen Kata-
strophen und Naturkatastrophen, von menschlicher Gewalt
und dkologischer Zerstérung, ist in seinen Augen die ver-
kannte Wahrheit der biblisch apokalyptischen Texte.

Um Girard an dieser Stelle recht zu verstehen, ist es wich-
tig, seinen weiten Gewaltbegriff zu beriicksichtigen. Basie-
rend auf den Analysen des preuflischen Kriegsthéoretikers
Carl von Clausewitz versteht Girard niamlich nicht nur Krieg
oder Terror als Gewalt, sondern bezeichnet auch die mo-
derne Okonomie als zutiefst gewaltverhaftet. Er sieht eine
»Entsprechung zwischen Krieg und Geidverkehr«, weil beide
»die gleiche Realitit« betrifen, was sich besonders dann
zeige, wenn »sich die gutliche >Realisation< des Tausches in
einen rasenden Wettstreit« verwandle, denn dann konne ein
»Handelskrieg ganz leicht zu einem echten Krieg werden«.™*

Dies ist jedoch fiir ihn nur eine Zuspitzung der Tatsache,
dass Handel und Wirtschaft Gewait einschliefen in einem
zweifachen Sinn: Sie setzen ihr Grenzen, aber sie tun das
auf eine gewaltsame Weise, wie dies auch schon bei den
archaischen Religionen der Fall war. Wurden in sakrifiziel-
len Religionen Menschen geopfert, werden im Kontext des
entfesselten komischen Wettbewerbs Kosten externalisiert.
Diese Kosten betreffen vor allem natiirliche Ressourcen wie
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»Rohstoftvorkommen, Okosysteme, Arten und Béden, Gewrisser und Kii-
mate«.*? Der Begriff »Externalisierung« verweist dabei auf den gréReren
Zusammenhang, gleichsam das Grundmuster: Jemand oder etwas wird
externalisiert, ausgeschlossen, geopfert, um das Wohl und das Florieren
der anderen zu sichern. Florieren heit im 6konomischen Kontext jedoch
immer Wachstum, eine Steigerung von Profiten, ein konstanter Uber-
schuss - letztlich »Steigerung bis zum AuRersten«. Obwohl die Okonomie
also eine Institution ist, welche die Menschen zu befrieden sucht, tut sie das
gegenwirtig doch auf Kosten der Natur und auf Kosten derer, welche »unter
dem steigenden Meeresspiegel auf den Malediven oder den Uberschwem-
muhgen in Bangladesch, unter den steigenden Nahrungsmittelpreisen und
den sinkenden Ernteertriigen in Afrika und der arabischen Welt leiden.«*

Um Girard angesichts dieser dunklen Analysen nicht als untergangs-
faszinierten Unheilspropheten misszuverstehen: Sein » Apokalyptizismus«
verdankt sich nichr einem iibertriebenen Pessimismus oder gar einer
Faszination fiir den Untergang. Vielmehr dhnelt seine Haltung dem von
G.K.Chesterton in Orthodoxie beschriebenen »kosmischen Patriotismus«:
Jenseits der Resignation des Pessimisten und der Naivitdt des Optimisten
sucht die realistische und zutiefst loyale Sicht des »kosmischen Patrioten«
Hoffnung zu wecken und Verinderung hervorzurufen - und genau das ist
es, was Girard will.** In diesem Sinne erinnert die Haltung Girards auch
an jene der alttestamentlichen Propheten, welche durch ihre Unheilspro-
phetie gerade nicht die angekiindigte Katastrophe herbeirufen, sondern
im Gegenteil das eingeschlafene Gewissen ihrer Zeitgenossen aufriitreln
und diese zur Umkehr, zur metanoia, bewegen wollen. Der franzdsische
Philosoph Jean-Pierre Dupuy hat — aufbauend auf René Girards und Giinter
Anders’ Arbeiten - in diesem Zusammenhang das komplexe philosophische
Konzept einer »aufgeklarten Apokalyptik« entwickelt. Girard selbst handeit
wie ein aufgeklirter Apokalyptiker im Dupuy'schen Sinne, insofern er uns
dazu auffordert, »systemische Ubel« zu erkennen und Illusionen, falsche
Sicherheiten und nicht funktionierende Rettungsstrategien iber Bord zu
werfen, um eine echte Verinderung herbeifiihren zu kénnen.*®

Eine erste Illusion besagt, dass die Politik uns retten kénnte. Girard ist
dagegen iiberzeugt, dass die »Steigerung bis zum AufSersten« gerade »das
Unvermégen der Politik [anzeigt], das reziproke mimetische Anschwellen
der Gewaltr im Zaum zu halten«.’® Die Anthropologie werde kiinftig rele-
vanter als die Politikwissenschaft.
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Eine zweite, damit verbundene Illusion besagt, dass rechtliche Rege-
lungen uns retten kénnen. In diesem Zusammenhang weist Girard jedoch
darauf hin, dass unser Gesetzessystem im Opfer wurzelt und dessen
Schwichung auch das Recht zusammenbrechen lisst. Vor diesem Hinter-
grund bezweifelt er, dass wir »noch in einer Welt [leben], wo Gewalt dem
Recht weichen« wiirde. Vielmehr sei das Recht »an sein Ende gelangt«.”
Freilich argumentiert Girard mit dieser Feststellung weder fiir die Abschaf-
fung des Rechtssystems noch des Rechtsstaates, doch bezweifelt er, dass
rechtliche Regelungen allein in der Lage sein werden, die gegenwartigen
Herausforderungen zu bestehen.

Eine dritte Nlusion besteht nach Girard in der Vorstellung, man kdnne
der Gewalt durch (gewaltbewehrte} Verteidigungsmafnahmen beikommen.
Diese Hoffmung erweise sich vielmehr als fataler Irrtum: »Derjenige, der die
Gewalt dadurch zu beherrschen glaubt, dass er Verteidigungsmaffnahmen
trifft, wird in Wirklichkeit von der Gewalt beherrscht — dieser Punkt ist
eminent wichtig.«'®

Die vierte Illusion ist der Glaube an die menschliche Autonomie. Im
Kontext der mimetischen Theorie erweist sich der Mensch als Wesen, das
zutiefst auf andere verwiesen ist, sodass selbst die Introspektion nicht mehr
uneingeschrinkt fitr méglich gehalten wird: »Die Wendung in mein eigenes
Inneres ist immer schon die Wendung zu einem anderen, zu einem Mittler,
der meine Wiinsche lenkt, ohne dass ich mir dessen bewusst wire.«"

Und schlieflich gilt es, auch noch eine letzte Illusion zu tiberwinden:
den Glauben, man kdnnte der Mimetik entkommen, Girard selbst raumt
ein, dass er zeitweilig dieser Illusion aufgesessen sei, aber in Im Angesicht
der Apokalypse stellt er schlielich fest:

Der Mimetik kann man nicht entrinnen, auf gewisse Weise ist man
stets in sie verstrickt [...]. Diese Selbstverstindlichkeit wurde mir erst
nach und nach bewusst. Ich habe das Christentum lange Zeit als einen
Beobachtungsposten aufzufassen versucht, musste diese Vorstellung
aber aufgeben. Heute bin ich davon iiberzeugt, dass man von einer Warte
aus denken muss, die im Inneren der Mimetik liegs.*°

Nach Girard kénnen die Lésungsstrategien im Blick auf die entfesselte
Gewalt und die mimetische Steigerung bis zum Aufersten, welche im
Skonomischen Bereich zu einer Externalisierung der Kosten und einer
zunehmenden Opferung natiirlicher Ressourcen fiihrt, deshalb »keine mili~
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tarischen oder politischen mehr sein«. Auch rein rechtliche oder defensive
Strategien sowie den versuchten Ausstieg aus mimetischen Verstrickungen
halt er nicht fiir zielfithrend. Vielmehr brauche es »eine neue Ethik«.??

Doch wie kommt man zu einer solchen? Girard fordert auf, uns jenem
»Ausstieg aus dem [sakrifiziell] ReligiGsen« zuzuwenden, sder sich nur im
Schofle eines entmystifizierten ReligiGsen [...] vollziehen kann«.?? Diese
entmystifizierte Religion sieht er in einem authentischen Christentum
gegeben. Den Weg, den dieses weist, bezeichnet er als Nachfolge Jesu.
Jesus nachzuahmen befreit — wie Girard in Ich seh den Satan vom Himmel
fallen wie einen Blitz von 2002 ausfithrlich begriindet hat — von den Ver-
strickungen rivalisierender Mimesis, weil Jesus selbst auf jede Form der
Gewalt, der Rache oder des Strebens nach Macht und Einfluss verzichtet
hat. Nachdem er sich auf diese Weise von seinem Ego frei gemacht hat, um
volikommenes Abbild Gottes zu sein, l4dt er uns dazu ein, dasselbe zu tun.
In diesem Sinne fordert Girard nichts anderes als eine radikale Konversion,
um die Selbstzerstérung der Menschheit zu verhindern.

Der Mehrwert der Mimetischen Theorie

Damit vertritt der ehemalige Agnostiker Girard eine ambitionierte und
herausfordernde These. Welchen erkenntnistheoretischen Mehrwert kann
sie im Verhdltnis zu anderen Zugidngen zur gegenwartigen okologischen
Krise bieten? Dazu zwei exemplarische Positionen:

Wie Girard geht der amerikanische Okonom Jeffrey Sachs davon aus,
dass die Menschheit am Anfang des einundzwanzigsten Jahrhunderts
vor einem Abgrund steht — konfrontiert mit riesigen Chancen, aber auch
mit nicht minder grofen Herausforderungen. In seiner Analyse stimmt er
weitgehend mit Girards »apokalyptischer« Sicht iiberein. Und obwohl in
den Ausfithrungen von Sachs die 6kologischen Fragen deutlich mehr im
Vordergrund stehen als bei Girard, spricht auch Sachs von einer Verschmel-
zung der dkologischen und der sozialen Krise. So weist er beispielsweise
explizit auf den Zusammenhang zwischen dem durch den anthropogenen
Klimawandel verursachten Wassermangel und der damit zusammenhin-
genden Nahrungsknappheit einerseits und gewalttitigen Konflikten auf
der anderen Seite hin ?? Trotz dieser Parallelen in der Diagnose unter-
scheiden sich Sachs und Girard in der vorgeschlagenen Problemldsung.
Sachs vertraut optimistisch darauf, dass die Menschheit sich selbst retten
kann, wihrend Girard das nur unter ganz bestimmten Voraussetzungen -
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nimtich der Einsicht in die gefihrliche Dimension der Mimesis und der
Zuvor genannten fundamentalen Umkehr — fiir moglich hélt. Sachs vertraut
dagegen allein auf die von ihm vorgeschlagenen rationalen Strategien,
die zu »richtigen« individuellen und politischen Entscheidungen fithren
sollen. Doch: Wenn es sich nur um eine Frage der Rationalitit handelt
und Lésungsstrategien vorliegen, warum haben wir diese Probleme noch
immer nicht geldst, obwohl sie das Uberleben unserer Kinder und Enkel
gefihrden? Besteht das Problem doch eher darin, dass wir nicht so rational
und autonom sind, wie wir das gerne hitten? Wenn das jedoch der Fall ist,
gewinnt Girards Hypothese an Plausibilitit: Wir haben unsere Probleme
noch nicht geldst, weil wir die falschen Vorbilder nachahmen oder weil
wir sie auf die falsche Weise nachahmen.

Der zweite Zugang, der hier kurz erwiihnt werden soll, ist jener des deut-
schen Wirtschaftsethikers Gerhard Scherhorn. Wie Girard problematisiert
auch Scherhorn das vorherrschende Wirtschaftssystem und beschreibt die
Kapitalakkumulation als eines seiner Hauptprobleme, das Nachhalﬁgkeit
verhindert und zur Externalisierung der Kosten fithrt. Scherhorn schligt
politische Manahmen vor: Er verlangt die Erhaltung der Gemeingiiter zur
Vermeidung der Kostenexternalisierung und zur Erhaltung von Subsistenz-
rdumen. Dariiber hinaus fordert er mehr Verteilungsgerechtigkeit, da so-
ziologische Studien gezeigt haben, wie eine ungerechte Einkommens- und
Ressourcenverteilung nicht nur zu Armut und Krankheit fithren, sondern
auch zu wachsenden sozialen Spannungen, Aggression und Gewalt. Daher
scheinen Scherhorm personliche Bescheidenheit im Konsum, politische
Mafinahmen zur ErhShung der Verteilungsgerechtigkeit, gesetzlich gesi-
cherter Schutz der Gemeingiiter und verpflichtendes Recycling von Roh-
stoffen als geeignete Mafnahmen, um die drohende Krise abzuwenden. Wie
Sachs schligt auch Scherhorn eine politische Losung vor. Dennoch stellt
sich erneut die Frage: Warum wurden diese vernunfigemien Mainahmen
noch nicht durchgesetzt? Fehlt es an Rationalitit und am Verstindnis fiir
politische Mechanismen? Wiederum liegt Girards Diagnose vom »Unver-
mégen der Politik« als mégliche Antwort nahe.

Im Unterschied zu den beiden genannten Autoren haben die beiden
politischen Philosophen Paul Dumouchel und Jean-Pierre Dupuy ein

Verstindnis der 6konomischen Logik vorgeschlagen, das sich an der mi-
metischen Theorie orientiert. In ihrem Buch Die Holle der Dinge von 1999
zeigen sie die tieferen Ursachen fiir die Tendenz der Okonomie zur stin-
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digen Steigerung auf. Basierend auf dem Axiom der Knappheit besagt
die Skonomische Logik, dass Giiter und Dienstleistungen nicht in der
notwendigen Menge vorhanden sind, um die Bediirfnisse aller Menschen
zu befriedigen. Deshalb miisse die Produktion gesteigert werden, um die
faktischen Bediirfnisse zu stillen, konflikttrichtige Knappheit zu vermeiden
und den Weg zu Frieden und Zufriedenheit zu ebnen. Wenn irgendwann
geniigend Giiter und Dienstleistungen fiir alle zur Verfiigung stehen und
die Knappheit endgiiltig besiegt ist, werden nach dieser Logik automatisch
Frieden und Ghick herrschen. Dumouchel stellt nun dieses Verstindnis
von Knappheit infrage, indem er das Phinomen der sozialen Knappheit
herausarbeitet.?* Besonders in jenen Gesellschaften, in denen traditio-
nelle Hierarchien und Ordnungen verschwinden, flihren Positionsgiter
und Statussymbole neue Differenzen ein. Und aus genau diesem Grund
wird im mimetischen Gerangel nach sozialem Status die Kluft zwischen
menschlichen Wiinschen und verfiigbaren Giitern nie geschlossen werden,
auch wenn die Produktion ins Unendliche anwachsen wiirde. In diesem
Sinne - so die Argumentation Dumouchels - wird Knappheit nie tiberwun-
den werden, im Gegenteil: Sie wird durch Statusgiiter laufend neu erzeugt.
Vor diesem Hintergrund wird einsichtig, warum gute Argumente und
rationale Strategien zur Verringerung der Externalisierung natiirlicher
Ressourcen weniger erfolgreich sind, als wir hoffen. Bruno Latour und
Ulrich Beck sprechen von einer »grofien Kluft zwischen dem AusmaR des
Phianomens [der globalen Erwirmung} und den Denkweisen und Verhal-
tensinderungen [...], die notwendig sind, um mit dieser Krise umzugehen«.?

Conclusio: Auswege aus den apokalyptischen Bedrohungen im Anthropozdn
Ein Zusammenhang zwischen der jiidisch-christlichen Tradition und den
groRen dkologischen Herausforderungen ist nicht von der Hand zu weisen,
auch wenn dieser Zusammenhang nicht einfach und einlinig ist. Insofern
das Christentum unser Begehren von seinen mythisch-rituellen Fesseln
befreit hat, ist es verantwortlich fiir die gegenwirtige Krise. Doch ist das
Christentum nicht nur fiir die Krise verantwortlich, es birgt - richtig
verstanden - in sich zugleich das Heilmittel &aﬁir, einen Weg, mit unserer
mimetischen Natur zurechtzukommen, ohne Opfer zu produzieren. Doch
ist dieser Weg kein leichter, verlangt er doch, »vollstindig auf Vergel-
tungsmaRnahmen [zu] verzichten und der Steigerung bis zum Aufersten
ab[zu]schwéren«.2¢



Heute stehen wir am Scheideweg, wobei uns der Weg zu-

riick versperrt ist. Wir kdnnen nicht zuriick in die Welt der
sakrifiziellen Religion und des Siindenbockmechanismus. Wo
dies versucht wird, fiihrt es zu einer enormen Vervielfachung
der Opfer. Die Massaker und Genozide des zwanzigsten
Jahrhunderts legen ein bedriickendes Zeugnis davon ab. Was
uns bleibt, ist entweder den Weg des mimetisch entfesselten
Begehrens weiterzuverfolgen, ein Weg, der mit grofler Wahr-
scheinlichkeit in die Selbstzerstdrung fithrt. Oder aber wir
konnen uns 6ffnen fiir den Weg, den das Christentum (und
andere spirituelle Traditionen) anbietet. Dieser Weg beruht
auf der Kultivierung einer anderen Art von Erfahrung, bei
der das Grundgefiihl nicht Trennung, Angst, Mangel oder
Knappheit darstellt, sondern universale Verbundenheit, Zu-
gehérigkeit und Uberfluss. Diese Erfahrung wird oft als mys-
tisch-spirituelle Erfahrung oder Konversion bezeichnet, auf
ihrer Grundlage wird ein neues Lebensmodell méglich. Zwar
kann dieser Weg nicht allein durch rationalen Entschluss
und Willensstarke eingeschlagen, aber er kann durch eine
spirituelle Praxis vorbereitet und erleichtert werden. Deshalb
liegt es nahe, dass Christliche Sozialethik — will sie auf die
grofien Probleme und Herausforderungen der Gegenwart
wie die o6kologische Krise im Anthropozin antworten — nicht
allein auf moralische Appelie oder formal-rechtliche Regelun-
gen setzen, sondern verstirkt auch ihre spirituellen Quellen
fruchtbar machen sollte.

In seiner Okologie-Enzyklika Laudato Si weist Papst Fran-
ziskus auf die ﬁedeutung dieser spirituellen Dimension hin,
wenn er auf die »spirituellen Wurzein der Umweltproble-
me« aufmerksam macht, welche »uns auffordern, Lésungen
nicht nur in der Technik zu suchen, sondern auch in einer
Verinderung des Menschen«, da wir anderenfalls »nur die
Symptome bekimpfen« wiirden.¥ Vor diesem Hintergrund
legt er uns den jahrhundertealten, reichen Schatz christlicher
Spiritualitit, individueller und gemeinschaftlicher Erfahrun-
gen ans Herz. Denn, so ist der Papst iiberzeugt: Es wird nicht
mdoglich sein, sich fiir grofe Dinge zu engagieren ohne eine
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»Mystik«, die uns beseelt, ohne »innere Beweggriinde, die das persénliche
und gemeinschaftliche Handeln anspornen, motivieren, ermutigen und
ihm Sinn verleihen«.?®

Papst Franziskus ist sich also sehr bewusst, dass die Lehre, das rationale
Verstehen allein nicht geniigt. Deshalb verweist er auf die grofe »Wolke
von Zeugen« (Heb 12,1} fiir einen alternativen Lebensstil: Spirituelle Meis-
terinnen und Meister, die uns lehren kénnen, unsere Angste zu zihmen,
unser unendliches Begehren zu lenken und auf Gewait zu verzichten. Als
besonderes Beispiel eines solchen alternativen Lebensstils nennt der Papst
in seiner Enzyklika Franz von Assisi, der der Natur mit einer Haltung des
Staunens und der Ehrfurcht begegnete, was ihm ermoglichte, ein tiefes
Band der Liebe und der Verbundenheit zur ganzen Schépfung aufzubauen.
Immer wenn wir aufhéren, der Natur mit dieser Haltung zu begegnen.
»wird unser Verhalten das des Herrschers, des Konsumenten oder des
blofen Ausbeuters der Ressourcen sein, der unfihig ist, seinen unmitrel-
baren Interessen eine Grenze zu setzen. Wenn wir uns hingegen allem, was
existiert, innerlich verbunden fiihlen, werden Geniigsamkeit und Fiirsorge
von selbst aufkommen«.*> Diesem letzten Satz kommt im Zusammenhang
mit Girard besondere Bedeutung zu, insofern Girard davon ausgeht, dass
»innerste Vermittiung« den Weg aus den Sackgassen mimetischer Rivalitit
weisen kann. Diese »innerste Vermittlung« jedoch beschreibt er als eine
»Kette der positiven Entdifferenzierung, die Kette der Identitit«.

Nach Papst Franziskus ist die Erfahrung dieser universalen Verbun-
denheit - mit der ganzen Schopfung und dem Schopfer — allein in der
Lage, die bodenlose menschliche Sehnsucht, oder mit Girard gesprochen:
das »Begehreng, zu stillen. Eine Steigerung bis zum AuRersten durch
ungeziigelten Konsum wird dazu nie in der Lage sein. Vielmehr fithrt
die Logik der Steigerung nicht nur in die dkologische und soziale Krise,
sondern auch zu einem zerstérerischen Verhiltnis der Menschen zu sich
selbst: zu einer tiefen Unausgeglichenheit, welche »dazu bewegt, alles in
Héchstgeschwindigkeit zu erledigen, um sich beschéftigt zu fithien, in einer
stindigen Hast, die sie [die Menschen] wiederum dazu fiihrt, alles um sich
herum zu iiberfahren« — sogar sich selbst.>® Dagegen schligt Franziskus
»ein anderes Verstindnis von Lebensqualitit vor und ermutigt zu einem
prophetischen und kontemplativen Lebensstil, der fahig ist, sich zutiefst zu
freuen, ohne auf Konsum versessen zu sein«. Er 1adt ein, »eine alte Lehre
anzunehmen, die in verschiedenen religiésen Traditionen und auch in der



Bibel vorhanden ist. Es handelt sich um die Uberzeugung,
dass >weniger mehr ist«. Denn:

Die stindige Anhiufung von Moglichkeiten zum Kon-
sum lenkt das Herz ab und verhindert, jedes Ding und

jeden Moment zu wiirdigen. Dagegen dffnet das gelasse-
ne Sich-Einfinden vor jeder Realitiit, und sei sie noch so

klein, uns viel mehr Mbglichkeiten des Verstehens und

der persénlichen Verwirklichung. Die christliche Spiri-
tualitit regt zu einem Wachstum mit MiBigkeit an und

zu einer Fahigkeit, mit dem Wenigen froh zu sein. Es ist

eine Riickkehr zu der Einfachheit, die uns erlaubt inne-
zuhalten, um das Kleine zu wiirdigen, dankbar zu sein fiir
die Moglichkeiten, die das Leben bietet, chne uns an das

zu hingen, was wir haben, noch uns iiber das zu gramen,
was wir nicht haben!

Diese Haltung, die von den grofien spirituellen Meisterinnen
und Meistern des Christentums, aber auch anderer religidser
Traditionen gelehrt wird, ist die Haltung personlicher wie
politischer Liebe.

Das fithrt uns schlieflich zuriick zu Girards Im Ange-
sicht der Apokalypse: Im Epilog bezeichnet René Girard die
Erderwirmung und die Steigerung bis zum Aufersten als
unaufloslich miteinander und mit einem Erkalten der Liebe
verbundene Phinomene.?® Wenn die globale Erwirmung
und die durch anthropogenen Klimawandel drohenden so-
zialen und dkologischen Katastrophen tatsichlich mit einem
Erkalten der (Nachsten-)Liebe zu tun haben, die sich in un-
serem fehlgeleiteten mimetischen Begehren, unserem Neid
und unserer Angst manifestiert, dann sind tatsichlich jene
spirituellen Ressourcen, welche uns die Kultivierung einer
Haltung personlicher wie politischer Liebe ermoglichen,
unverzichtbar fiir das globale Wohl im Anthropozin.
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