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Die dkologische Krise spiegelt die innere Krise des Menschen wider, der alles tut, um
die Vollkommenheit als Person zu erreichen, aber daran scheitert. Dieses Scheitern ist
nicht zufillig, sondern entspringt seiner falschen Auffassung iiber das, was seine Vollen-
dung als Person ist. Die Person (Hypostase) wird nicht durch die Konfrontation mit dem
»was nicht Ich ist« zur Vollendung gefiihrt, sondern vielmehr durch die Einheit mit allem
»ad intra«. So ist die wirkliche Vollkommenbheit fiir den Menschen sein gnadenhaftes
Ahnlichwerden mit der vollkommenen Person, Gott, der das ganze Sein in sich faBt,

Im Hintergrund der 6kologischen Krise steht das Verlangen des Menschen, mit allen
Mitteln Vollkommenheit zu erlangen, ohne jedoch den Willen Gottes zu beriicksichtigen
oder personliche Verantwortung fiir das eigene Tun zu iibernehmen. Die Geschichte von
der Ursiinde im Alten Testament stellt diese Wahrheit deutlich dar. Der Mensch, das
gottliche Gebot verachtend, iit vom Baum der Erkenntnis von Gut und Bose und spiirt
seine Nacktheit. Im folgenden iibernimmt er nicht etwa die Verantwortung fiir sein Tun,
sondern wilzt diese ab: »... die Frau, die du mir beigegeben hast, sie hat mir von dem
Baum gegeben und ich aB«, oder »... die Schlange hat mich verfiihrt«.! Adam distanziert
sich von Gott und seinem Nichsten und schiebt ihnen die Schuld fiir seine Taten zu, Eva
wiederum beschuldigt die Schlange.

Ein jeder von uns wiederholt die Ursiinde durch egozentrisches Tun und die Weige-
rung, Verantwortung fiir das in der Welt angehiufte Bise zu iibernehmen. Indem wir un-
ser Selbst allem »was nicht Ich ist« gegeniiberstellen, werden wir unfihig, den Nichsten
und die Umwelt zu lieben. Diese Siinde bildet die Grundursache und die zentrale Achse
der okologischen Krise.

Die 6kologische Krise ist kein selbstéindiges Phidnomen, sondern verbindet sich unmit-
telbar mit dem persénlichen und gesellschaftlichen Leben des Menschen. Sie offenbart
die Krise seiner Gesinnung und seiner Moral, seiner Wissenschaft und seiner Technolo-
gie, seiner Wirtschaft, seiner Politik, seines Rechtes und seiner Religion. Sie ist der du-
Berste Ausdruck der inneren Krise des Menschen wie auch aller seiner Taten und Hand-
lungen. Die okologische Krise kann als Metastase der geistigen und moralischen Krise
vom Menschen zur Schopfung, vom Mikrokosmos zum Makrokosmos charakterisiert
werden.

Der Mensch, als eine »grofie Welt im Kleinen«?, umfafit die ganze Schopfung in seiner
natiirlichen Konsistenz. Gleichzeitig ist er berufen, als ein Geschopf »nach Abbild und
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Ahnlichkeit Gottes«® die ganze Schopfung durch sich selbst dem Schopfer darzubringen.
Er ist berufen, das Geschaffene mit dem Ungeschaffenen zu verbinden®.

Das Geschaffene ist seiner Natur nach wandelbar; die erste Wandlung ist seine eigene
Entstehung. Es ist also unvermeidlich, dafl sich das Geschaffene immer entweder auf
dem Weg zum Schlechteren oder zum Besseren befindet. Das einzige Geschdpf aber, das
die Richtung dieser Wandlung letztendlich entscheiden kann, ist der sich selbst bestim-
mende Mensch’. Sein Gang fiihrt zur Entwicklung und Vollendung, aber auch zu Deka-
denz und Verderbnis.

Das Kriterium, von dem die Richtung dieser Wandlung des Menschen und der ganzen
Natur von Anfang an abhiingt, ist die Bezichung des Menschen zur Welt. Diese Bezie-
hung wird durch die Fihigkeit zu verzichten kontrolliert. Deswegen wird das Fasten in
der orthodoxen Tradition als ein »Lebensgebot von gleichem Alter wie die menschliche
Natur« bezeichnet®. Das Gebot Gottes fiir den Menschen war: »Vom Baum der Erkennt-
nis von Gut und Bose darfst du nicht essen; denn sobald du davon iBt, wirst du sterben«’.
Die verniinftige Benutzung der Schopfung ist also mit dem Fasten verbunden. Das Fa-
sten, das das Wissen um die Abhingigkeit von Auflen aktualisiert, ist zugleich Ausdruck
des Gehorsams und bedeutet, daB der Mensch bereit ist, Gott #hnlich zu werden, indem
er seine eigene Geschaffenheit anerkennt, indem er auch akzeptiert, dal ihm »das Sein
verlichen ward«®. Dagegen driickt die unverniinftige Benutzung der Schopfung Ungehor-
sam aus und leugnet die Tatsache der Geschaffenheit des Menschen. Dies fiihrte den
Menschen zur Entfremdung von Gott.

Die okologische Krise ist auf die Entfremdung des geschaffenen Menschen vom unge-
schaffenen Gott zuriickzufiihren, auf die Trennung nimlich der Seienden von dem wirk-
lichen Sein und damit der Quelle des Lebens. Daraus entspringt auflerdem jede mensch-
liche Krise und alles Bose. Wie Basileios der Grofie schreibt, »das ist das Bose: die Ent-
fremdung von Gott«’. Diese Entfremdung fiihrt den Menschen zum Gegensatz zur Welt
und zu sich selbst.

Alle Geschopfe, zusammen mit dem Menschen, sind Werke des gottlichen Willens.
Alle Geschipfe, aufer dem Menschen, sind absolut dem Willen Gottes unterworfen, da
sie sein Wort vollbringen'®. Der Mensch ist das einzige Geschopf, das den Willen Gottes
zu iibertreten vermag und sich unabhangig von Ihm bewegen kann. Da er aber selbst aus
dem gottlichen Willen hervorging, bereitet bereits das Ubertreten desselben eine Krise in
seiner Hypostase; es verfilscht und vernichtet sie. »Ich bin im Schlamm der Siinden ver-
strickt und meine Hypostase ist verloren«, schreibt ein Hymnendichter der Kirche''.
Darin besteht auch die Identititskrise des Menschen.
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Der Mensch existiert und agiert als Mensch nur in Zusammenhang mit und in Bezug
auf seinen Schopfer. Seine Hypostase bekommt Sinn und Inhalt, wenn sie sein Urbild
annimmt und ausdriickt, wenn sie mit dem géttlichen Willen in Einklang kommt. Die
Aufrechterhaltung und Wiederherstellung der harmonischen Beziehung des Menschen zu
sich selbst, seinem Néchsten und der Welt kann deswegen nur im Rahmen seiner har-
monischen Beziehungen zu Gott, der die Liebe ist, verstanden werden.

Diese These scheint vielleicht sehr theoretisch oder gar utopisch. Das hat seinen Grund
darin, daf} die rechte Sicht des Menschen und der Natur verloren gegangen ist. Wenn die
Natur und der Mensch je fiir sich betrachtet werden, ohne jede Verbindung oder Bezug
zu der Ursache ihrer Existenz, so scheint folglich auch die Zuriickfiihrung des Bosen auf
sein wahres Prinzip merkwiirdig und unangemessen. Wenn nun aber der Mensch und die
Natur in Verbindung und in Bezug zu Gott betrachtet werden, bekommen die Dinge wie-
der ihre wirklichen Dimensionen. In diesem Fall erhalten selbst die fiir die Sinne unan-
genchmen und schmerzlichen Erfahrungen einen positiven Charakter und dienen der
Realisierung des menschlichen Ziels.

Die 6kologische Krise als anthropologische Konsequenz kann nur durch den Menschen
und im Menschen selbst angemessen angegangen werden. Ohne eine Verdnderung des
Menschen kann keine Verinderung in der Entwicklung der Okologie stattfinden. Wenn
der Mensch die 6kologische Krise nicht in Verbindung mit seiner geistlichen und morali-
schen Krise sieht, iibersieht er ihre wahren Dimensionen und bleibt unfihig, ihren eige-
nen Sinn zu erfassen. In diesem Fall erweisen sich auch die MaBnahmen, die er fiir den
Umweltschutz ergreift, gleich wie niitzlich sie auch erscheinen mogen, als oberflichlich
oder sogar als verlogen, weil sie die Wurzel der Krise nicht treffen.

Hier muf} sich die kirchliche Stimme erheben. Ziel der Kirche ist natiirlich nicht, mit
den staatlichen Verwaltungen in Konkurrenz zu treten oder deren Leistungen zu ergiin-
zen, und das noch mit den geringeren Mdoglichkeiten und Mitteln, iiber die sie verfiigt.
Die Kirche besteht nicht, um dem Staat zu dienen, sondern dem Menschen das zu bieten,
was weder der Staat noch irgendeine andere weltliche Einrichtung zu bieten vermogen.
Nur dann versucht die Kirche sich mit weltlichen und kalkulierbaren Leistungen zu mes-
sen, wenn sie ihr Selbstbewulitsein verliert oder wenn sie an die Bedeutung ihrer Mission
nicht mehr glaubt.

Ziel der Kirche ist die Erneuerung der Schopfung, die Siinde und Tod besiegt; eine Er-
neuerung namlich, die VerheiBung ist, und die doch schon im alltéglichen Leben anwe-
send bleibt. Es ist eine Erneuerung, die den Menschen geistig regeneriert und sein Ethos
und sein Verhalten gegeniiber der Welt und den Dingen der Welt verwandelt, eine Er-
neuerung, die eine andere Lebensqualitit darstellt.

Der Mensch findet mit dem Glauben an Gott und der Erfiillung seiner Gebote sein
wahres Sein und seine rechte Beziehung zu seinem Nichsten und der Welt. Er nimmt an
der Liebe Gottes teil und achtet darauf, daB er keinesfalls seinem Nichsten schadet oder
die Dinge der Welt schlecht anwendet. Es ist bemerkenswert, daB die Kirche zu einer
Zeit, als keine Rede von 6kologischer Krise oder kologischen Problemen war, das gute
Gewissen des Menschen in unmittelbarer Verbindung zur Umwelt sah. So schreibt der
Heilige Dorotheos iiber dic Position des Glidubigen gegeniiber den Dingen folgendes:
»Richtiges Gewissen des Menschen gegeniiber den Dingen bedeutet, daB er keinen MiB-
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brauch von diesen macht, er nichts von diesen zerstort oder wegwirft. Auch dann, wenn
er sieht, daB etwas von diesen Dingen weggeworfen wurde, iibersieht er es nicht, selbst
wenn es unbedeutend ist, sondern bringt es wieder an seinen Ort«'?. Und der Heilige
Isaak der Syrer schreibt: »Ein barmherziges Herz bedeutet ein Herz, das fiir die ganze
Schépfung brennt, das heifit fiir Menschen und Végel, fiir Tiere und Démonen und fiir
ein jedes Geschopf«'s.

Die Bekimpfung der dkologischen Krise darf nicht als eine allgemeine und abstrakte
Angelegenheit betrachtet werden. Es ist nicht etwas, was auf eine unbestimmie Art die
Menschheit oder die Menschen betrifft, sondern jeden einzelnen wie aber auch alle zu-
sammen. Wenn wir uns unserer personlichen Verantwortung fiir die Krise, die in uns
selbst und um uns herum stattfindet, nicht bewuBt werden, dann kénnen wir auch nicht
richtig der ckologischen Krise gegeniibertreten. Dieses Bewufitwerden ist eine Frage, die
nicht nur die personliche Sensibilitit, sondern auch die soziale Erziehung betrifft. Umso
mehr betrifft sie die Erzichung, fiir die die Kirche zustindig ist. Es ist eine Frage der
Metanoia, der Umkehr des Menschen zu seiner richtigen Beziehung zu Gott, der Welt
und den Sachen der Welt. Wenn diese Erziechung entgleist ist, wie heute oft der Fall,
dann wird auch die Sensibilitéit der Personen abgestumpft.

In einem Gesang der Orthodoxen Kirche heibt es: »Ich bin ... Gift fiir die Luft, die Er-
de und das Wasser geworden«'*. Die Vergiftung der Umwelt spiegelt die innere Vergif-
tung des Menschen wieder. Und diese Vergiftung beginnt beim Geist des Menschen. Der
ist es, der zuerst von leidenschaftlichen Sinngehalten vergiftet wird; deswegen wird der
Geist des Menschen als »erstleidend« bezeichnet'®. Diese leidenschaftlichen Sinngehalte,
als aus Sinngehalten und Leidenschaften zusammengesetzte Gedanken'®, nidmlich die
Obsession der Gier und Selbstsucht, fithren zum MiBbrauch der Welt und ihrer Dinge.
Ohne Reinigung des Geistes von diesen leidenschaftlichen Sinngehalten kann keine
rechte Beziehung des Menschen zur Welt und ihren Dingen zustandekommen. Wenn das
Ubel nicht im Geist des Menschen angegangen wird, kann es keine wirkliche und zu-
kunftsfihige Hilfe geben. Alle anderen Bemiihungen, so sehr sie auch niitzlich oder
praktisch scheinen, sind in der Tat duBerlich und oberflichlich, weil sie die Wurzel des
Ubels, das heiBt die schlechte Beziehung des Menschen zur Welt und den Dingen der
Welt nicht erreichen.

Wie kann aber die Reinigung des Geistes von den leidenschaftlichen Sinngehalten rea-
lisiert werden? Der Heilige Maximos der Konfessor bemerkt: Es gibt das Ding, den
Sinngehalt und die Leidenschaft. Das Ding ist z. B. der Mann, die Frau, das Gold u.s.w.
Der Sinngehalt ist die einfache Erinnerung an eines von diesen. Die Leidenschaft ist un-
iiberlegte Liebe oder der urteilslose Hall zu einem davon. Der leidenschaftliche Sinnge-
halt ist schlieRlich der Sinngehalt, der aus Leidenschaft und Sinngehalt zusammengesetzt
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wird. Wenn die Leidenschaft vom Sinngehalt getrennt wird, bleibt der einfache Sinnge-
halt tibrig!”.

Die Voraussetzung fiir die richtige Einstellung des Menschen zur Welt ist also die
Reinigung des Geistes und der Sinngehalte des Menschen von den Leidenschaften. Sie
ist ndmlich die Wiederherstellung des reinen Geistes und der reinen Sinngehalte. Je mehr
der Mensch seinen Geist und seine Sinngehalte von Leidenschaften trennt, desto richtiger
verhilt er sich selbst zur Welt und ihren Dingen. Um dies zu schaffen, braucht man As-
kese und selbstlose Liebe, die die ganze Schépfung umarmt. Man braucht auch eine dem
asketischen Geist und der wahren Liebe gemiBe Erziehung.

In unserer Zeit geht die Sorge fiir die Welt mit einem systematischen Verseuchen des
menschlichen Geistes mit leidenschaftlichen Sinngehalten einher. Diese Tendenz, die ei-
nen internationalen Charakter mit vorwiegend wirtschaftlichen Interessen hat, zielt dar-
auf ab, die Begriffe von Personen und Sachen, das heift, das Denken des Menschen, mit
verschiedenen Leidenschaften zu verkniipfen. Es reicht, wenn man an die Art und Weise,
auf die Werbung stattfindet, denkt. Ihr Ziel ist niimlich nicht bloB, die Dinge bekannt zu
machen oder ihre Niitzlichkeit aufzuzeigen, sondern vielmehr ihre Sinngehalte mit irra-
tionalen und urteilslosen Sehnsiichten, die die Menschen reizen, zu verbinden. Selbst da,
wo der Schutz des Staates eingreift, bleibt die Vergiftung der Sinne unvermindert. Das
sicht man zum Beispiel bei der Zigarettenwerbung; dort, wo ausdriicklich steht,
»Rauchen schadet der Gesundheit«, sieht man freundliche und kerngesunde Personen,
die in einer angenehmen Umgebung Zigaretten rauchen.

Wenn dem Menschen nicht geholfen wird, seinen Geist und seinen Verstand zu benut-
zen, wenn ihm nicht Askese und die wahre Liebe gelehrt werden, wenn er nicht zu seiner
wahren Beziechung zu Gott, zur Welt und den Dingen der Welt durch die Kirche gefiihrt
wird, dann kann es keine entscheidende Anderung in der okologischen Frage geben.
Damit dies jedoch geschieht, muB} die Kirche ihre authentische Aufgabe iibernehmen und
gleichzeitig allen, die das gesellschaftliche Leben beeinflussen, einen gesunden Geist
einflofen.
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