Markus Vogt

Biblische und sozialethische Grundlagen fir
einen verantwortungsbewussten Umgang mit der
Schopfung

Der Schopfungsglaube als Tat-Sache

»Schopfung® meint nicht nur einen Akt am Anfang der Welt, sondern
zugleich die stindige Gegenwart Gottes in seinen Geschopfen, die
Christen zur Liebe befihigt, zum Handeln verpflichtet und zur Hoff-
nung ermutigt. Der Schopfungsglaube ist eine , Tat-Sache®, ein Hand-
lungsauftrag: Denn es gehort zur Struktur des christlichen Glaubens,
dass er seine lebendige Wahrheit im praktischen Zeugnis der Kirche und
jedes einzelnen Christen gewinnt. Wer die Liebe Gottes zu allen
Geschopfen glaubwiirdig verkiindet, ist bereit, die Giiter der Schopfung
zu schiitzen, zu pflegen und gerecht zu teilen.

Christinnen und Christen sind davon tiberzeugt, dass der gesamten
Schopfung Heil und Erlosung zugesagt ist.! Der biblische Schopfungs-
glaube versteht die Natur als einen Lebensraum, zu dem Konflikt, Leid
und Tod hinzugehoren und der doch gleichzeitig eine ,,sehr gute® Ord-
nung (Gen 1,31) und Ortdes Heilsgeschehensist. Diese Spannung ist nur
auflsbar, wenn man Natur als Kulturaufgabe denkt und radikale Le-
bensbejahung mit demiitigem Anerkennen der Grenzen geschopflicher
Existenz verbindet. Das Ethos einer solchen Schépfungsspiritualitit fin-
det sich beispielsweise bei Franz von Assisi. Schopfungsspiritualitit er-
kennt die Gegenwart Gottes mitten im Leben, entdeckt die Natur als

1 In Gen 9 sind auch die Tiere Biindnispartner Gottes, in Kol 1 und Rom 8 wird die
Heilserwartung ausdriicklich auf die ganze Schépfung bezogen. Zur schopfungs-
theologischen und ethischen Deutung vgl. Karl Léning/Erich Zenger: Als Anfang schuf
Gott. Biblische Schépfungstheologien. Diisseldorf 1997; Die Deutschen Bischofe: Han-
deln fiir die Zukunft der Schépfung. Hrsg. v. Sekretariat der Deutschen Bischofskonfe-
renz (Erklirungen der Kommissionen 19). Bonn 1998; Markus Vogt: Prinzip Nachhal-
tigkeit. Ein Entwurf aus theologisch-ethischer Perspektive. Miinchen 2009, S. 263-304.
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»Symbolressource” und verleiht dem Glauben so mit allen Sinnen leben-
digen Ausdruck. Sie muss jedoch auch in den Kirchen selbst wieder ent-
deckt werden. Insbesondere in der westlichen Tradition wurde das The-
ma Schopfung angesichts des damit scheinbar unvereinbaren darwinisti-
schen Weltbildes als blofler Mythos verharmlost und gegeniiber der
Erlésungslehre in den Hintergrund gedringt.

Als Schoptung sind die Dinge und Lebewesen transparent fiir ihren
Ursprung und ihre Vollendung in Gott, dem sie ihr Dasein verdanken.
Vor diesem Hintergrund ist der Herrschaftsauftrag des Menschen als

»verantwortete Haushalterschaft zu

Schiopfungsglaube ist die Riickbe-  verstehen, wofiir sich insbesondere in
sinnung darauf, dass der Mensch nur ~ den alttestamentlichen Geboten eine
dann den Weg zu Gott finden kann,  Fiille sehr konkreter Regeln fiir ein
wenn er sich als Teil der Schipfung okologisch und sozial verantwortliches

begreift.

Haushalten findet. In diesen Regeln

steckt ein erstaunliches biologisches und
hygienisches Wissen, das iiber Jahrhunderte gesammelt und tradiert
wurde und es den Israeliten erméglichte, ohne grofle Hungersnéte in
einer 6kologisch extrem sensiblen Region zu iiberleben.?

Will die Umweltethik mehr sein als ein von apokalyptischen Zu-
kunftsingsten getriebener Diskurs iiber moralische Imperative, dann
kann sie in der Schopfungstheologie eine tiefe Horizonterweiterung fin-
den. Der theologische Blick auf die Natur entdeckt ihre Dynamik, Viel-
falt und Rhythmik als Basis von Lebensqualitit. Schopfungsglaube ist
ein Koordinatensystem fiir kritische Riickfragen nach der Stellung des
Menschen in der Natur. Er ist also mehr als der verlingerte Arm
okologischer Moral — er ist die Riickbesinnung darauf, dass der Mensch
nur dann den Weg zu Gott finden kann, wenn er sich in Dankbarkeit,
Freude, Demut und Solidaritit als Teil der Schopfung begreift. Christli-
che Schopfungstheologie sieht Natur und Kultur stets als ein zusammen-
gehorendes Spannungsgefiige.

Notwendige Lernprozesse in Europa

Die vielschichtigen Phinomene der Umweltkrise prigen die Lebens-
chancen der Menschen zu Beginn des 21. Jahrhunderts: Grofie Wohl-

2 Aloys P. Hittermann/Aloys H. Hiittermann: Am Anfang war die Okologie.
Naturverstiandnis im Alten Testament. Miinchen 2002,
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stands- und Freiheitschancen auf der einen Seite stehen einer ebenso
groflen Hilflosigkeit auf der anderen Seite gegeniiber. Die sozialen und
okologischen ,,Nebenwirkungen® der Globalisierung fithren zur Ver-
elendung ganzer Vélker sowie zu einer tiefgreifenden Verinderung der
Lebensbedingungen auf dem Planeten Erde. Die qualitativ neue Heraus-
forderung besteht darin, dass die vielfiltigen Phinomene der global be-
schleunigten Entwicklung von Armut und Umweltzerstérung in einem
engen inneren Zusammenhang stehen und deshalb auch nur gemeinsam
analysiert und bewiltigt werden kénnen. Wirtschaftlicher Wohlstand,
soziale Gerechtigkeit und okologische Tragfihigkeit stehen heute auf-
grund der engen Verflechtung weltweiter Wirkungszusammenhinge so
sehr in einer wechselseitigen Abhingigkeit, dass sie nicht einzeln oder
gar gegeneinander gesichert werden konnen. Ohne eine systematische
Verkniiptung und weltweite Einbindung bleiben die Konzepte der Wirt-
schafts-, Sozial- und Umweltethik nur kurzatmige Symptombehandlun-
gen.

Man kann diese grundlegende Bedingung fiir eine zukunftsfihige
Entwicklung unserer Zivilisation unter dem Begriff ,,Nachhaltigkeit®
zusammenfassen: Nachhaltigkeit wurde bei der Weltkonferenz fiir
Umwelt und Entwicklung 1992 in Rio de Janeiro als eine 6kologisch
tragfihige, sozial gerechte und wirtschaftlich effiziente Entwicklung de-
finiert und von der Volkergemeinschaftals verbindliches Leitbild fiir die
globale Entwicklung im 21. Jahrhundert anerkannt. In der Agenda 21
wurde ein konkreter ,,Fahrplan fiir diese Vision als Grundlage der Po-
litik im 21. Jahrhundert von den obersten Vertretern von 179 Staaten
anerkannt und unterschrieben.? Europa ist der Ursprungsort des Nach-
haltigkeitsprinzips: Der Begriff wurde 1713 in der deutschen Forstwirt-
schaft geprigt. Die Europdische Union ist mit den Umweltaktionspro-
grammen seit 1973 starke Promotorin fiir die Ubersetzung des Prinzips
in die Politik; die norwegische Ministerprisidentin Gro Harlem Brundt-
land war 1987 die Impulsgeberin fiir die Verankerung von Nachhaltig-
keit auf UN-Ebene (,,Brundtlandbericht®).

Nachhaltigkeit ist ein entscheidender Mafistab dafiir, dass der Trans-
formationsprozess der Linder in Mittel- und Osteuropa nicht zu einer

3 Zu den Dokumenten von Rio vgl. Bundesministerium fiir Umwelt, Naturschutz und
Reaktorsicherheit (Hrsg.): Konferenz der Vereinten Nationen fiir Umwelt und Ent-
wicklung im Juni 1992 in Rio de Janeiro — Dokumente (Agenda 21, Konventionen,
Rio-Deklaration, Walderklirung). Bonn 1992; zur sozialethischen Deutung des Nach-
haltigkeitskonzeptes vgl. Vogt (wie Anm. 1).
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nachholenden Entwicklung auf Kosten der 6kologischen und soziokul-
turellen Potenziale der Lander wird. ,Nach der Wende (1989-1991) und
dem Ende des Kommunismus kam es in den postkommunistischen
Lindern zu einer Neuauflage des Kapitalismus, und zwar in seiner
riicksichtslosen Form: dem liberalen Kapitalismus oder, wie man das
dort gemeinhin nennt, einem wilden, ungeziigelten ,Turbokapitalis-
mus*’.“4 Gerade in Mitteleuropa ist es aber fiir eine solide, dauerhaft sta-
bile Wohlstandsentwicklung unabdingbar, dass das Gleichgewicht zwi-
schen allen Dimensionen gesellschaftlicher Entwicklung, wie es das
Konzept der Nachhaltigkeit postuliert, politisch gewollt und geschiitzt
wird. Das Leitbild der 6kologisch-sozialen Marktwirtschaft, fiir das sich
die Kirchen in Deutschland bereits 1985 stark gemacht haben—damitvor
allen politischen Parteien — und das in seiner Dreidimensionalitit als
konsequenter Ausdruck der Nachhaltigkeit gelten kann, ist ein notwen-
diger Rahmen fiir eine zukunftsfahige Entwicklung in Europa.

Herausforderungen fiir eine Erweiterung der Sozialprinzipien

Die Globalisierung der okologischen und sozialen Frage lisst sich
ethisch mit dem Aufstellen von Einzelnormen nicht hinreichend beant-
worten, sondern fordert ein Hinterfragen der Grundsitze, nach denen
Politik und Wirtschaft organisiert werden. Es geht darum, die normati-
ven Leitlinien fiir die Regelung der sozialen Konflikte sowie die Gestal-
tung der gesellschaftlichen Strukturen nach tibergeordneten und allge-
meinen Gesichtspunkten transparent zu machen, zu ordnen und zu ge-
stalten. Genau dies ist die Ebene der Sozialprinzipien. Sozialprinzipien
sind die ethische Grammatik fiir den Strukturaufbau der Gesellschafts-
ordnung. Theologisch betrachtet haben sie ihren Ort auf der grundsitz-
lichen Ebene der Ubersetzung biblischer Imperative in ordnungsethi-
sche Kategorien, die der offenen Dynamik moderner Gesellschaft und
Wirtschaft Rechnung tragen.

Bei den Prinzipien der Personalitat und der Solidaritat hat die Kirche
ethische Impulse von auflen aufgenommen. Die zunichst ,sikularen®
Begriffe wurden mit der eigenen Tradition verkniipft und so ethisch und
theologisch neu ausgedeutet. Eher umgekehrt verhielt es sich mit dem

+ Stjepan Baloban: Okosoziale Marktwirtschaft fiir die Transformationslander? In: Hel-

mut Renocekl (u. a.): Umbrtiche gestalten. Sozialethische Herausforderungen im neuen
Europa. Wien, Wiirzburg 2008, S. 192-203, hier S. 192 f.
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Subsidiaritatsprinzip. Dieses wurde 1931 in der Enzyklika ,,Quadragesi-

mo anno“ definitorisch eingefiihrt, doch gewann es erst im Rahmen der
Erweiterung und Vertiefung Europas als Mafistab der ethisch-politi-

schen Reflexion auf den Foderalismus eine zentrale Bedeutung. Von da-

her liegt es in der konzeptionellen Linie der Sozialprinzipien, dass sie
erweitert werden, wenn sich qualitativ

neue geschichtliche Herausforderungen  Nachbaltigkeit* sollte als viertes So-
stellen, und dass dabei auch ethische Be-  zialprinzip christlicher Sozialethik
griffe und Reflexionen von auflen in die  definiert werden.

kirchliche Tradition aufgenommen wer-

den konnen. Genau dies schlage ich fir den Begriff der Nachhaltigkeit

vor. Er sollte als viertes Sozialprinzip christlicher Sozialethik definiert
werden.

Zwischen dem Leitbild nachhaltiger Entwicklung und christlicher
Schopfungsverantwortung besteht ein wechselseitiges Ergdnzungsver-
hiltnis: Einerseits ist Schopfungsverantwortung heute auf den Weg
nachhaltiger Entwicklung verwiesen, um gesellschaftliche Wirksamkeit
zu entfalten, andererseits kann die Begriindung und Umsetzung des
Leitbildes der Nachhaltigkeit vom christlichen Schopfungsglauben und
Menschenbild her wichtige Orientierungshilfen erhalten. Der Glaube
bietet entscheidende Anstofle, um das Leitbild nachhaltiger Entwick-
lung in seiner kulturellen und ethischen Dimension zu vertiefen und so
den notwendigen Kurswechsel zu einer nachhaltigen Entwicklung auf
der Ebene des individuellen und gesellschaftlichen Wertewandels zu
unterstiitzen.

Der ganzheitliche Anspruch der Nachhaltigkeit fordert, ihn entweder
in der Mitte des eigenen Selbstverstindnisses, der Organisationsstruktur
und der eigenen Tradition zu verankern oder ihn abzulehnen. Trotz sehr
frither kirchlicher Impulse und Rezeptionen des Leitbildes der Nachhal-
tigkeit sind die Kirchen jedoch noch weit entfernt von einer soliden
Integration im christlichen Glaubensbewusstsein, in den ethischen
Grundhaltungen des Alltags, in den politischen Optionen und den prak-
tischen Organisationszielen kirchlicher Institutionen. Angesichts dieser
Situation ist kritisch zu fragen, ob der Ansatz der Nachhaltigkeit ohne
Widerspriiche mit dem biblischen Schépfungsglauben und der Tradition
christlicher Ethik verbunden werden kann und wie diese ihrerseits zu
ciner vertieften Interpretation von Nachhaltigkeit beitragen konnen. Die
genauere Analyse kirchlicher Dokumente und Praxis zeigt, dass hier
noch ein schwieriger Lernprozess bevorsteht.
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Die 6kologischen Fragen in der Enzyklika ,,Caritas in veritate“

Die Umweltfrage ist bisher noch kein systematisches Grundelement
christlicher Soziallehre.> Diese Feststellung von Wilhelm Korff aus dem
Jahr 1996 gilt — zumindest fiir die Ebene der pipstlichen Lehrverkiin-
digung — nach wie vor. Zwar finden sich dort seit den 1960er Jahren
durchaus starke 6kologische Imperative, aber diese haben im Kern ledig-
lich tugendethischen Charakter. Auf der Ebene der Sozialprinzipien
wird Okologie lediglich als impliziter Aspekt behandelt, aber nicht als
eine Herausforderung eigener Art. Selbst in der jingsten Sozialenzyk-
lika ,Caritas in veritate®, die den Anspruch erhebt, den Begriff der
Entwicklung neu zu definieren und die globalen Heraustorderungen des
21. Jahrhunderts in den Mittelpunkt zu stellen, kommen weder die Be-
griffe ,,Nachhaltigkeit“ noch ,Klimawandel“ vor.6 Dies steht in eigenar-
tigem Gegensatz zu den eindringlichen Analysen und Appellen zur
Schopfungsverantwortung, denen die Enzyklika finf Abschnitte wid-
met (Nr. 48-52). Darin wird ein breiter Bogen von grundlegenden Refle-
xionen tiber die Grammatik der Schépfung als Ausdruck eines Planes
der Liebe und der Wahrheit bis zur Notwendigkeit eines neuen Bundes
zwischen Mensch und Umwelt zum Schutz des Menschen gegen seine
Selbstzerstorung geschlagen. Prignante Postulate fiir einen verinderten
Umgang mit Energie durch den Ausbau von Effizienztechnik und der
Nutzung erneuerbarer Ressourcen sowie fiir einen verbesserten Zugang
armer Linder zu Energie stellen den Be-
»Caritas in veritate“ schweigt zum  zug zur aktuellen Umweltpolitik her. So
Thema ,,Klimawandel*. ist der 6kologische Abschnitt der Enzyk-
lika in vieler Hinsicht sicherlich inhalts-
reich und innovativ. Es fehlt jedoch genau das, was von einer Enzyklika
zu erwarten ist: die Verortung der neuen Herausforderungen auf der
konzeptionellen Ebene der Ziele und Bedingungen fiir Fortschritt und
Entwicklung.
Zum Klimawandel schweigt die Enzyklika. Nicht einmal der Begritf
kommt vor, obwohl heute kaum zu tibersehen ist, dass sich in ihm die

5 Wilhelm Korff: Verbindliche Handlungsprinzipien. Zum Anspruch einer Soziallehre. In:
Zentralkomitee der deutschen Katholiken (Hrsg.): ,Solidaritit ist unteilbar®. Katholi-
scher Kongress 1996 in Hildesheim. Kevelaer 1997, S. 441-446; vgl. auch Vogt (wie
Anm. 1), 5. 16-40.

6  Markus Vogt: Beredtes Schweigen. Ein Kommentar zu 6kologischen Aspekten der So-
zialenzyklika ,Caritas in veritate“. In: Amos international 4/2009, S. 27-35.
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bkologischen Probleme in ihrer ganzen Komplexitit und Dramatik zu-
spitzen.” Dieser ist im Wesentlichen durch Menschen verursacht (an-
thropogen). Damit ist er ethisch betrachtet nicht eine Frage des Schick-
sals, sondern der Gerechtigkeit. Da das Klima ein kollektives Gut ist,
dessen Schidigung alle gemeinsam trifft und dessen Nutzen sich kaum
individualisieren ldsst, sind Investitionen fiir Klimaschutz leicht aus-
beutbar. Daher braucht Nachhaltigkeit eine spezifische institutionelle
Absicherung des Klimaschutzes. Viele Kirchen in Europa, insbesondere
orthodoxe und protestantische Kirchen, aber auch nationale Bischofs-
konferenzen der katholischen Kirche sowie der Rat der Europiischen
Bischofskonferenzen (CCEE) und die Kommission der europdischen
Bischofskonferenzen (COMECE) setzen sich seit vielen Jahren intensiv
mit dem Konzept der Nachhaltigkeit und den Fragen des Klimawandels
auseinander.8 Nur wenn die kulturelle und konfessionelle Vielfalt Euro-
pas auch in diesen Fragen beachtet wird, wird die Kirche ihrer ,,6kologi-
schen Berufung® (Johannes Paul IL.) gerecht werden kénnen.

Kompetenzen der Kirche im 6kologischen Diskurs

Die Umweltkrise ist eine 6kologische und soziodkonomische Grenzer-
fahrung der Moderne. Das ,,schneller, hoher, weiter® ist kein hinreichen-
des Konzept fiir Fortschritt, aber auch die Idealisierung der Langsamkeit
bietet keine tragfihigen Alternativen. Hier setzt die ethisch-politische
Leitidee der Nachhaltigkeit an. Sie versteht sich als neue Definition der
Voraussetzungen, Grenzen und Ziele von Fortschritt: Statt der stindigen

7 Vgl. Die Deutschen Bischofe: Der Klimawandel. Brennpunkt globaler, intergeneratio-
neller und &kologischer Gerechtigkeit. Hrsg. v. Sekretariat der Deutschen Bischofskon-
ferenz (Kommissionstexte 29). 2. Auf. Bonn 2007. — Man kann das eindringliche Pli-
doyer fiir Effizienzsteigerung im Umgang mit Energie, den Ausbau erneuerbarer Ener-
gien und den verbesserten Zugang armer Linder zu Energie (Nr. 49) als cine indirekte
Auseinandersetzung der Enzyklika mit dem Klimawandel auffassen. Die Analyse bleibt
in der Enzyklika jedoch héchst unvollstindig, da das zentrale Problem heute nicht die
Ressourcenverknappung ist, sondern die Verinderung der Biosphire durch Treibhaus-
gase. Zwar hat der Papst in der Botschaft zum Weltfriedenstag (1. Januar 2010) unter
dem Titel ,Wenn du den Frieden willst, bewahre die Schépfung® den Klimawandel als
zentrale Herausforderung benannt, aber dies geschieht auf der Ebene eines moralischen
Appells und nicht im Rahmen einer prinzipiellen und strukturethischen Reflexion. Die
Chance und Aufgabe einer dkologischen Weiterentwicklung der Soziallehre ist damit
verpasst.

8 Hinweise bei Vogt (wie Anm. 1), S. 180-214.
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Steigerung von Giitermengen und Geschwindigkeiten wird die Siche-
rung der 6kologischen, sozialen und 6konomischen Stabilitit mensch-
licher Lebensraume zur zentralen Bezugsgrofie gesellschaftlicher Ent-
wicklung und politischer Planung. Nur ein ressourcenleichter Wohl-
stand, der moglichst vielen Menschen Teilhabechancen erdffnet, ist
gerechtigkeitsfahig. Nachhaltigkeit ist eine Zukunftsvorsorge, deren
motivierende Hoffnung nicht Fortschrittsoptimismus ist, sondern die
Vision eines gelungenen Lebens in den Grenzen der Natur. Eine solche

Hoffnung jenseits von Fortschrittsopti-

Die Herausforderung der Riickbesin-
nung auf ein tragfibiges Verhiltnis
zur Schopfung betrifft die Funda-
mente unserer Kultur und wunseres
Selbstverstandnisses.

mismus findet sich im christlichen Glau-
ben: Sie basiert nicht auf der Vorstellung,
dass alles immer besser werde und der
Mensch eine vollkommene Gesellschaft

schaffen konne, sondern im Gegenteil auf
einem existenziellen Bewusstsein der
Grenzen des Menschen, das dann zum Heil und zur Hoffnung werden
kann, wenn der Mensch den Geschenkcharakter des Lebens und seine
Angewiesenheit auf Gemeinschaft erkennt.

Die Kirchen tragen auch in der Praxis in vielfiltiger Weise zu diesem
Kurswechsel bei, z. B. durch Projekte zum kirchlichen Umweltmanage-
ment nach der europdischen EMAS-Verordnung (,,Eco-Management
and Audit Scheme®); hier sind in Deutschland und Osterreich mehr als
500 kirchliche Einrichtungen aktiv.? In der Ukraine wird derzeit ein
okologisches Informationszentrum an der Universitit Uzhorod aufge-
baut, in dem die Kirchen in 6kumenischer Partnerschaft Beamte zu Fra-
gen der Umweltverantwortung ausbilden. Nach der Zweiten Europi-
ischen Okumenischen Versammlung 1997 in Graz hat sich das ,,Euro-
péische Christliche Umweltnetzwerk“ (ECEN) gebildet, das in nahezu
allen Themenbereichen Gkologischer Verantwortung pastoral, praktisch
und politisch titig ist. Uber die inhaltlichen Aspekte hinaus ist Schop-
fungsverantwortung zugleich ein intensiver Lernprozess fiir kume-
nische Gemeinschaft und gesellschaftliche Mitverantwortung der Kir-
chen unter den extrem unterschiedlichen und sich wandelnden Bedin-
gungen im zusammenwachsenden Europa.

Dabei geht es keineswegs nur um rein praktische und technische Fra-
gen. In den existenziellen Erfahrungen der 6kologischen Krise stellt sich

? Vgl dazu aktuelle Informationen unter: www.kirchliches-umweltmanagement.de;
auflerdem: www.ecen.org; www.cefe.ch (Catholic Ecology Forum Europe).
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heute auf vielfiltige Weise die Gottestrage selbst. Die Herausforderung
der Riickbesinnung auf ein tragfahiges Verhiltnis zur Schépfung betrifft
die Fundamente unserer Kultur und unseres Selbstverstindnisses. Dabei
liegen die spezifischen Kompetenzen der Kirchen fiir eine nachhaltig
schopfungsvertrigliche Entwicklung auf der Hand:

Es geht um langfristiges Denken, woftir die Kirche als auf die
Ewigkeit Gottes ausgerichtete Institution von ihrer ganzen Exis-
tenz her pridestiniert ist.

Die Kirche ist der alteste ,global player” und damit in besonderer
Weise zu weltweiter Verantwortung befahigt, die heute Vorausset-
zung zur Bewiltigung der 6kologischen Krise ist.

Das christliche Menschenbild bestimmt den Wert des Menschen
nicht von der Menge der produzierten und konsumierten Giiter her
und kann damit zu einem mafivollen, gerechten und verantwort-
lichen Umgang mit ihnen befihigen.

Der Schopfungsglaube zielt nicht bloff auf moralische Appelle, son-
dern auf eine sinnstiftende Kommunikation, die 6kologische Ver-
antwortung als Teil der Selbstachtung des Menschen versteht.

Das Spezifische des christlichen Blicks auf Umweltfragen ist ihre
Einbettung in kulturelle und soziale Zusammenhinge. Naturschutz
und Menschenschutz bilden fiir die christliche Ethik eine Einheit.
Dieser integrative, sozialethisch fundierte Ansatz, den sich die Kir-

chen nicht zuletzt im konziliaren Prozess fir Gerechtigkeit, Frieden und
Bewahrung der Schopfung zum Programm gemacht haben, wire eine
solide Basis fiir eine zukunftsfahige Entwicklung in Europa und welt-
weit. Es ist jedoch ein weiter Weg fiir die Kirchen, sich ihr eigenes Erbe
so anzueignen und zu transformieren, dass es heute zur gesellschaftlich
prigenden Macht werden kann.
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