


in der ganzen Schoépfung sie allein ist“.’ So wird die geschaffene Erde zur
Mit-Schopferin, die hervorbringt, wovon sich Tiere und Menschen nidhren
kénnen (Gen 1,29). Es ist auch Benno Jacob, der mit einer langen Tradition
jlidischer Schriftauslegung betont, dass keineswegs der Mensch, sondern
der siebte Tag — als erfiillte Zeit der Ruhe — die Schdopfung krént: ,Der, von
dem Segen und Heiligung ebenso wie das Leben, von dem sie nur Steige-
rungen sind, ausgeht, ist Gott, und dass er den siebenten Tag zu ihrem Ge-
faR gemacht hat, war nicht eine willkiirliche Festsetzung, sondern in sei-
nem eigenen Schaffen und Ruhen begriindet. Die Seligkeit des Sabbats soll
ein Abglanz des gottlichen Wesens sein.“’ Doch diese den Menschen rela-
tivierenden Tone blieben zumindest in der christlichen Rezeption der
Schopfungserzdhlung weithin ungehdrt. Was umso gréBeren Anklang und
praktische Umsetzung fand, war das ,Bemichtigen“ und ,Niederzwin-
gen“. In Psalm 8 finden wir eine hymnische Feier dieses gewaltigen
menschlichen Herrschaftsanspruchs: ,Was sind die Menschen, dass du an
sie denkst, ein Menschenkind, dass du nach ihm siehst? Wenig geringer als
Gott ldsst du sie sein, mit Wiirde und Glanz kronst du sie“ (Ps 8,5—67).

Die hier beschworene, fast gottgleiche Herrschaft des Menschen, zur
Zeit der Entstehung dieser Texte eine Utopie, ist auf widerspriichliche und
erschreckende Weise Wirklichkeit geworden - und gelangt gegenwirtig an
ihre Grenzen. Natur- und Kulturwissenschaftler*innen verorten uns mittler-
weile in einer neuen erdgeschichtlichen Epoche, dem ,Anthropozin".® Spi-
testens seit der forcierten technischen und industriellen Entwicklung nach
1945, die man als ,grofe Beschleunigung“° bezeichnet, ist der Mensch zu
einer geophysikalischen Kraft geworden, deren Spuren noch in Jahrmillio-
nen nachweisbar sein werden. Eine unbeeinflusste ,Natur®, die manchen
noch immer als Sehnsuchtsort und dkologisches Ideal vorschwebt: Es gibt sie
nicht mehr, nirgendwo. Die Auswirkungen menschlichen Handelns greifen
aus in rdumliche — erdumfassende — und zeitliche — erdgeschichtliche -
GroBenordnungen, die unsere Vorstellungskraft sprengen. Die menschliche
Herrschaft hat zudem fiir das Leben auf der Erde, wie wir es heute kennen,
krisenhafte, wenn nicht katastrophische Dimensionen.

Ebd.

Ebd., 67.

Nach der Bail u. a., Bibel in gerechter Sprache, a. a. O.

Zur Einfiihrung aus christlicher Perspektive: Brigitte Hertelmann, Klaus Heidel (Hg.):
Leben im Anthropozin. Christliche Perspektiven fiir eine Kultur der Nachhaltigkeit,
Miinchen 2018.

9 Will Steffen, Wendy Broadgate, Lisa Deutsch, Owen Gaffney, Cornelia Ludwig: The
trajectory of the Anthropocene: The Great Acceleration; in: The Anthropocene Review 1
(2015), 1-18, https://journals.sagepub.com/doi/10.1177/2053019614564785 (aufge-
rufen am 07.05.2021).
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ser monumentale Anspruch auf menschliche GréQe ist auch in der innerbi-
blischen Rezeption nicht unwidersprochen geblieben. Eine Kritische Persi-
flage hierauf findet man unter anderem bei [job im 7. Buch. Dort heif}t es:
»,Was sind die Menschen, dass du sie groR achtest, dass du auf sie dein
Herz richtest, sie Morgen fiir Morgen zur Verantwortung ziehst, sie immer-
fort auf die Probe stellst!?“ (Ijob 7,17'%).

Die globale tkologische Krise, auf die wir zusteuern, kénnte tatsich-
lich zu einer ,Probe* werden, die das Ijob Geschehene bei Weitem in den
Schatten stellt. Schon jetzt bekommen das anthropozentrische Weltbild
und die damit verbundenen Sicherheiten Risse. Das ist die Anthropo-De-
zentrierung, die uns gerade widerfdhrt. Der Philosoph Timothy Morton
hat die Klimaerwdrmung als paradigmatisches Beispiel eines , Hyperob-
jekts“ beschrieben, welches so massiv in Zeit und Raum verteilt ist, dass es
unsere Vorstellungen von Raum und Zeit transzendiert.” Ein solches Hy-
perobjekt ist ,klebrig“, sofern man sich ihm nicht entziehen kann. Es ist
»interobjektiv®, weil es durch Beziehungen zwischen mehreren Objekten
gebildet wird und sich nur durch ,FuBspuren® bemerkbar macht, die es an
anderen Objekten hinterldsst: Die Klimaerwirmung entsteht durch Wech-
selwirkungen zwischen Sonnenenergie und Kohlendioxid und wird zu-
gleich allein an ihren Wirkungen auf andere Objekte kenntlich —~ die Tem-
peratur der Luft, das Ansteigen des Meeresspiegels —, ohne aber mit diesen
Wirkungen identifiziert werden zu kénnen. Das Hyperobjekt Klimaerwir-
mung manifestiert sich konkret auch in Ereignissen wie den ,,Rekordsom-
mern“ der vergangenen Jahre — und bleibt in sich selbst doch nicht-lokal
und nicht-temporal, als wire es Objekt einer htheren Dimension, voriiber-
gehend den dreidimensionalen Raum betretend und ihn wieder verlassend.

Das Verstdrende an Hyperobjekten ist, dass sie in einem bestimmten
Sinn das ,Ende der Welt“ bedeuten.” Hierbei bezieht Morton sich auf den
friihen Martin Heidegger, der die ,,Welt“ als nach den Bediirfnissen des
Menschen geformten Raum, nach den Absichten des Menschen struktu-
rierte Zeit versteht. Sie ist ein Kosmos zuhandener Dinge — Werkzeuge,
Autos, Smartphones —, deren Gebrauch uns selbstverstdndlich ist und die
ihren Sinn nicht sich selbst, sondern etwas anderem verdanken, mit dem
es wieder je seine eigene , Bewandtnis* hat. Auf diese Weise fiigen sich die
Dinge in einen umfassenden, zutiefst vertrauten Verweisungszusammen-

18 Nach Bail, Bibel in gerechter Sprache, a. a. O., ibersetzt von Jiirgen Ebach.

9 Timothy Morton: Hyperobjects. Philosophy and Ecology after the End of the World. Min-
neapolis 2013.

20 Timothy Morton: Humankind. Solidarity with Nonhuman People. London, New York
2017, 99-133.

OR 70 (3/2021)





http://www.nature.com/articles/nbt0397-194






http://www.feinschwarz.net/sklaverei/







282

Diesen Raum mdchte ich als einen solchen der Anthropo-Dezentrie-
rung bezeichnen. Gregor Taxacher, der sich wie wenige andere fiir eine
tier-sensible und tier-gerechte Theologie stark macht und ausdriicklich
auch einen neuen christlichen ,Animismus* fordert, tritt gleichwoh! fiir
eine ,perspektivische Anthropozentrik* ein.*® Er begriindet dies mit dem
transzendentalphilosophischen Argument, dass wir die Welt immer schon
aus einer menschlichen Perspektive wahrnehmen. Daran ist richtig, dass
die menschliche Perspektive fiir einen Menschen unhintergehbar ist. Dar-
aus folgt aber nicht, dass diese Perspektive auch als ,zentral® gesetzt sein
muss. Klar wurde mir dies, als ich das Buch ,Das verborgene Leben des
Waldes“ von David Haskell las. Darin wird zum Beispiel sehr anschaulich
beschrieben, wie eine Meise nach allem, was wir vermuten konnen, die
Welt sehen diirfte — ndmlich mit einem Horizont, der anndhernd 360 Grad
umfasst, mit ungeheurer Schirfe und Detailgenauigkeit und zudem mit ei-
ner zusitzlichen Farbe, von der wir wissen, deren Anblick jedoch unsere
Vorstellung iibersteigt: dem Ultravioletten.”” Was leistet eine solche Be-
schreibung der Meisen-Sicht? Sie leistet nicht, dass ich meine menschliche
Perspektive verlassen kann. Denn die Beschreibung fuit auf Schlussfolge-
rungen, die ihren Ausgangspunkt bei anatomischen Untersuchungen und
Verhaltensbeobachtungen nehmen, welche von Menschen vorgenommen
wurden. Die Beschreibung leistet auch nicht, dass ich ~ um hier an Tho-
mas Nagel und seinen beriihmten Artikel i{iber die Fledermaus zu erin-
nern®® - nunmehr wiisste, wie es wire, eine Meise zu sein. Die Alteritit
des tierlichen Gegeniibers bleibt unangetastet. Aber die Beschreibung leis-
tet, mir eine Ahnung davon zu vermitteln, dass die Welt, die der Meise
und mir gemeinsam ist, sich ihrem Blick auf ganz andere Weise und in be-
stimmten Hinsichten tiefer und reicher darbietet. Ist mir dies einmal deut-
lich geworden, kann ich nicht mehr meinen, der Ort, von dem aus die ei-
gene Perspektive sich entfaltet, sei der ,Mittelpunkt®; er ist vielmehr ein
Ort in einer ozeanischen, in sich unfassbar differenzierten Unendlichkeit
von Orten. Meine menschliche Perspektive ist nunmehr de-zentriert,

Eine dhnliche Dezentrierungserfahrung liegt auch Jacques Derridas
Uberlegungen zum ,Tier, das ich also bin“ zugrunde:*® Ihm wird bewusst,
dass die Katze, mit der er zusammenlebt, einen Blick hat, der ihm gilt, die-

36 Taxacher, Alles nur Natur?

37 David G. Haskell: Das verborgene Leben des Waldes [A Year’s Watch in Nature, 2012],
Miinchen 2015, 31-33.

38  Thomas Nagel: What Is It Like to Be a Bat?; in: The Philosophical Review 83 (1974),
435-450.

39 Jacques Derrida: Das Tier, das ich also bin [L'Animal que donc je suis, 2006], Wien
2011.
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dem jeweiligen nicht-menschlichen Wesen das Anders-als-Menschliche und
Mehr-als-Menschliche zu entdecken. Die Beziehungen zwischen Menschen
und anderen Wesen sollen eben nicht vermenschlicht, sondern vielmehr das
Spezifische darin aufgedeckt werden, das nur zwischen Mensch und Nicht-
Mensch und nicht auch zwischen Mensch und Mensch erfahrbar ist. Solche
Beziehungen zu erkennen und anzuerkennen hat selbstverstdndlich ethische
Konsequenzen. Diese miissen, um direkt den umstrittensten Punkt anzu-
sprechen, nicht immer auf Fleischverzicht hinauslaufen. Ein Kleinbauer mit
Selbstversorgerhof erzéhlte mir einmal, dass er ein Schaf an seinem letzten
Tag besonders liebevoll verwthne, bevor er es weit abseits der anderen
Tiere mit dem Bolzenschussgerit tdte. Nur so konne er dem zu tétenden
Schaf und hinterher auch seinen anderen Schafen noch ins Auge schauen.
Die schlecht bezahlten Arbeiter in den Schlachtfabriken hingegen schauen
den Tieren niemals in die Augen. Sie wissen, dass sie dann das von ihnen
Verlangte nicht mehr zuwege bringen kénnten.*'

Sind Anthropo-Dezentrierungen auch beim Blick in ein Facettenauge,
auch bei der Begegnung mit Bdumen moglich? Ja, man kann Insekten oder
Baumen ebenfalls als Anderen begegnen. Dass ein Millionenpublikum fiir
die Beziehung zu Bdumen aufgeschlossen werden kann, stellen etwa die
Biicher von Peter Wohlleben unter Beweis. Auch ihnen haben manche vor-
schnell der Vorwurf der Vermenschlichung gemacht;*” in Wahrheit leisten
sie aber das Gegenteil: Wenn Wohlleben unter anderem beschreibt, wie
Bdume im Wald durch Pilz-Hyphen miteinander verbunden sind und deren
feines Netz Verdnderungen der Umgebung an die Badume weitergibt, die ih-
rerseits darauf reagieren; und wenn er dazu einlddt, darin keinen toten
Mechanismus, sondern etwas Lebendiges zu sehen, das die Welt auf seine
Weise ,wahrnimmt“ - dann gibt Wohlleben uns eine Ahnung von einer
Seinsweise, die sich zutiefst von der menschlichen unterscheidet.”® Einige
mogen sich bei diesen Schilderungen an die Science-Fiction-Erzdhlung
»vaster than Empires and More Slow* von Ursula K. Le Guin erinnert fiih-
len, in der Forscher*innen auf einen faszinierend-unheimlichen, von Béu-

4 ,So0 ein Schwein kann einen ja auch ganz toll anschauen. [...] Aber man versucht das na-
tiirlich sofort wieder auszublenden“, so der ehemalige Schlachthofarbeiter Thomas
Schalz; in: Konrad Wolf: Schlachthofarbeit: Wie schaffen es Menschen, tiglich hunderte
Tiere zu tdten?; in: ze.tt, 01.07.2020, https://ze.tt/schlachthofarbeit-wie-schaffen-es-
menschen-taeglich-hunderte-tiere-zu-toeten-schlachtung-veganismus-metzger-gegen-tier-
mord/ (aufgerufen am 07.05.2021).

42 Tobias Becker: Tiere sind auch nur Menschen; in: Der Spiegel, 27.07.2016, www.spie-
gel.de/spiegel/peter-wohlleben-wie-der-bestseller-autor-mit-seinen-tieren-lebt-a-110472
1.html (aufgerufen am 07.05.2021).

4 Peter Wohlleben: Das geheime Leben der Baume. Was sie fithlen, wie sie kommunizie-
ren — die Entdeckung einer verborgenen Welt, Miinchen 52020 ['2015], 14-20.
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men {iberwucherten Planeten stoBen, die tiber Wurzelgeflechte miteinan-
der kommunizieren.* Diese literarische Parallele illustriert ein weiteres,
bei genauerem Hinsehen verbliiffendes Merkmal unserer Kultur: Offenbar
miissen wir uns in der Phantasie auf andere Planeten versetzen, um fremde
Lebensformen auch nur denken zu kdnnen. Dabei sind wir, immer noch,
auf dem eigenen Planeten von einer uniiberschaubaren Fiille fremder
Lebensformen umgeben, welche die Kreativitdt von Science-Fiction-
Autor*innen bei weitem iiberbieten! Wie tief haben wir uns dem Irdischen
entfremdet, dass wir uns auf ferne Himmelskorper tréumen miissen, um
dergleichen vorstellbar zu machen, statt das Néchstliegende zu bemer-
ken?” Sogar das menschliche Uberleben konnen sich manche eher auf
dem Mars als auf der Erde vorstellen. Unser Anthropozentrismus besitzt
gnostische Ziige — als hitte der Mensch mit den erdhaften Wesen um ihn
herum nichts gemein, als sei er in Wahrheit ein Engel, ein AuBerirdischer.

An diesem Punkt konnte, {iber die Selbstkritik hinaus, ein positiver Bei-
trag christlicher Theologie zur Anthropo-Dezentrierung ins Spiel kommen.
Theolog*innen wiéren gut dafiir geriistet, die Erinnerung daran wachzuhal-
ten, dass Adam, der Mensch, ein ,Erdling“ ist und bleibt (so die wortliche
Bedeutung von o78%/adam). ,Ja, Erde bist du, und zur Erde kehrst du zu-
riick“ (Gen 3,19b*). Manche Theolog*innen, die den Anthropozentrismus
kritisch sehen, méchten an seine Stelle einen Theozentrismus setzen,; sie ha-
ben dabei viele Stimmen der Bibel und der theologischen Tradition auf ihrer
Seite. Aber was ist mit einem gottlichen ,Herrn®, der statt des Menschen im
Mittelpunkt steht, eigentlich gewonnen? Mir scheint, nicht allzu viel. Denn
dieser ,Herr* sieht dem ,Menschen“ noch immer allzu dhnlich! Doch wo-
méglich ist auch Gott in Wahrheit lingst schon dezentriert. Wenn Christ*in-
nen davon sprechen, dass Gott Mensch wird, sagen sie damit zugleich: Gott
wird Erdling. Gott wird begrenzt. Gott wird sterblich. Gott entduBert sich
der Gottheit (Phil 2,7). Dabei nimmt Gott nicht bloB menschliche Gestalt an,
Gott wird auch nicht nur vornehm , Leib“, wie man heute gerne sagt; nein:

4“4 Ursula K. Le Guin: Vaster than Empires and More Slow. A Story, New York 2017. Es gibt
eine gelungene deutsche Horspielfassung der Geschichte: ,, Angst unter Biumen®, Baye-
rischer Rundfunk 1985, www.youtube.com/watch?v=08i9uQZB3Nk&ab_channel=An-
gelRutledge (07.05.2021).

45 Auch diese Merkwiirdigkeit ist wohl ein sdkularisiertes Erbe christlicher Kultur: Das
Thema nicht-menschlicher Lebendigkeit war fiir die traditionelle christliche Theologie
einzig in der Engellehre verhandelbar! Siehe dazu Johann Evangelist Hafner: Angelolo-
gie (Gegenwirtig Glauben Denken. Systematische Theologie, Bd. 9), Paderborn 2009. -
Dazu, wie radikal und brutal nicht-menschliche Tiere zugleich abgewertet wurden, siehe
Karl Steel: How to Make a Human. Animals and Violence in the Middle Ages, Colum-
bus, Ohio 2011.

46 Nach Bail u. a., Bibel in gerechter Sprache, a. a. O.
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