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KRIEGER, David J./JAGGI, Christian J., Natur als Kulturprodukt. Kultur-
okologie und Umweltethik (SPP-Umwelt-Themenhefte), Birkhiuser, Ba-
sel/Boston/Berlin 1997, 357 p., Br. 58,- DM; ISBN 3-7643-5488-7

Vor gut zwei Jahrzehnten ist die Okologieproblematik massiv ins Rampenlicht
der offentlichen und auch theologischen Diskussion geriickt. Eine Fiille von
Literatur hat ein Problembewuftsein forciert, sich auf biblische Grundlagen
besonnen und umweltethische Konzepte entworfen. Neben wegweisenden Bei-
tragen entstand eine Literaturflut, oft mit journalistischem, essayistischem und
auch prophetischem Charakter. Diese Welle verebbt. Hingegen ist jetzt die
Zeit fiir grundlegende Studien,' in denen nach der 6kologisch-naturwissen-
schaftlichen und schopfungstheologischen Fokussierung ethisches®, ékonomi-
sches® und soziologisches Terrain tiefer geschiirft wird. Letztgenannte Per-
spektive bildet den Ausgangspunkt der Gemeinschaftsstudie des Theologen,
Religionswissenschaftlers und Indologen David J. Krieger* und des Ethnologen
und Islamexperten Christian J. Jaggi, den Leitern des Institutes fiir Kommuni-
kationsforschung in Meggen/CH.

Sie machen ernst mit der jahrhundertealten Einsicht der Erkenntnistheorie
und den Thesen der Soziologie, wonach uns Natur nicht an sich zugénglich ist,
sondern - in der Terminologie Ulrich Becks - nur als ,vergesellschaftete®,
Jzivilisationsimmanente Natur“® oder ,zivilisatorische Zweitwirklichkeit*’,
eben als Kulturprodukt, wie der Buchtitel lautet.

Gegenstand dieser okologischen Forschung ist demnach das soziale Sy-
stem, das Natur konstruiert. ,,Somit wird Okologie zur Geisteswissenschaft.
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Das Problem liegt nicht in der Natur, sondern in der Kultur.“ (12) Im ersten
Teil (5-40) entwickelt Krieger den Begriff einer konstruktivistischen Kultur-
tkologie. Eine Kultur als ,,Gesamtheit der Kommunikationsformen* (18) wird
nicht durch naturwissenschaftliche Umweltinformationen okologisch, sondern
sie kommuniziert dann 6kologisch, wenn die Informationen eines Subsystems
(Politik, Recht, Wirtschaft, Erziehung etc.) in der gesamten Gesellschaft so
verarbeitet werden, daB sie reproduzierbar, lebensfihig, offen und transfor-
mierbar bleibt.

Das Gegeniiber von Mensch und Natur wird damit obsolet. Die dkologi-
sche Aufgabe besteht darin, nach der Einheit der Differenz zu suchen und - da
systemtheoretisch gesprochen jedes System eine Umwelt produziert und jeder
Beobachter einen blinden Fleck erzeugt - stindig iiber diese Grenzen hinauszu-
gehen. Das Ganze kann nie erkannt werden, es sei denn in absoluten Symbo-
len, die sich paradox nicht durch Gegensitze definieren, denn sie enthalten
diese. Operationalisierbar sind jedoch nur in bindre Strukturen entparadoxierte
absolute Symbole; z.B. wird die fiir uns nicht hintergehbare Welt in Kultur
und Natur differenziert. Kulturokologie untersucht die Bedingungen von sol-
chen Grenzsetzungen und fragt nach kreativen Transformationsméglichkeiten.

Die Systemtheorie® weist den priméren Code als die Moglichkeitsbedin-
gung von Kommunikation und Differenz aus. Autopoetisch, selbstreferentielle
Systeme identifizieren sich mit sich selbst und beschreiben sich durch die Wie-
derholung der System/Umwelt-Differenz innerhalb ihrer selbst. Die verschie-
densten kulturellen Konstruktionen von Weltbildern und Sinnhorizonten erfol-
gen nach der gleichen Semantik der Enttautologisierung in der Symbolik des
Absoluten, des Moglichen und Ausgeschlossenen. Diese Selbstreferenz des
primidren Codes eines Kommunikationssystems kann als Religion verstanden
werden. Sie konstruiert die Identitit einer Kommunikationsgemeinschaft und
setzt Sinngrenzen gemeinsam akzeptierter Kriterien.

Kommunikationspragmatisch unterscheidet Krieger im Gefolge des spiten
Wittgenstein drei Diskursebenen von Kommunikation: (a.) der argumentative
Diskurs (Habermas) kann nur Geltungsanspriiche innerhalb bestimmter Giiltig-
keitskriterien eines von einem primédren Code ausgewiesenen Sinnhorizontes
(b. Grenzdiskurs) erheben. Der Erschliefungsdiskurs (c.) transformiert Welt-
grenzen und sucht Solidaritit mit der Welt der anderen. Jede Alltagskommuni-
kation transportiert auch den priméren Code.

Die Okologieproblematik ist somit ,weniger ein Problem fiir die Natur-
wissenschaften oder fiir die Sozialwissenschaften, sondern fiir die Theologie. *
(22) Denn Religion ermoglicht gesamtgesellschaftliche Kommunikation, wenn

8 Vgl. Krieger, David J., Einfilhrung in die allgemeine Systemtheorie (UTB 1904),
Miinchen 1996.
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sie nicht in ein Subsystem abrutscht und ihre spezifische Funktion sikularen
Universalideologien iiberlaft.

Der zweite Teil des Buches untersucht diese Bedeutung von Religion in
der Kulturdkologie (41-200). Krieger entwirft einen ausfiihrlichen Theorierah-
men,” den er bisher fiir den Religionsdialog® und den Fundamentalismus''
fruchtbar gemacht hat. Obwohl mit der linguistischen Wende (Saussures Se-
miotik: der Sinn der Zeichen ergibt sich aus deren Relation) und der Sprach-
pragmatik (Wittgenstein: Sinn der Zeichen durch kommunikativen Gebrauch)
der Bezug auf eine systemexterne Umwelt/Natur eliminiert wurde, hilt Krieger
gegen Luhmann dennoch an der Méglichkeit einer 6kologischen Kommunika-
tion fest.. Wenn Umwelt 1 als systemausgegrenzte Umwelt in Umwelt 2 als
syteminterne Umwelt transformiert wird, dann wird ,,auf der Ebene des prima-
ren Codes ... die Frage nach 6kologischer Kommunikation zur Frage nach in-
terreligioser oder interkultureller Kommunikation.“ (73) Der Schrecken 1ost
sich auf. , Ausserhalb der jeweiligen Weltgrenzen liegt nicht das blosse Nichts,
sondern andere mogliche Welten, andere Kommunikationssysteme, andere Re-
ligionen. “ (102)

Kommunikationstheorie als Sinntheorie versteht Religion nicht als beson-
deren Diskurs, sondern als Kommunikationsebene (Grenzdiskurs), auf der
durch ,rituelle Darstellung“ absolute Wahrheit, Weltbilder verkiindet werden
und so konstitutiv fiir Sinnstiftung und Identitdtsfindung sind und argumentati-
ven Diskurs ermoglichen.

Eine okologische Kultur zeichnet sich nicht so sehr durch konkrete
Handlungsanweisungen und Umweltnormen (argumentativer Diskurs) aus,
sondern durch die ,,Explikation einer Grundorientierung“ (99) (religioser Dis-
kurs/Grenzdiskurs).  Religionsdkologie  versucht die = Kommunikation
(ErschlieBungsdiskurs) dieser unterschiedlichsten Weltbilder/Religionen, eroff-
net Korrekturchancen fiir die Einseitigkeiten und beabsichtigt einen ganzheitli-
chen Wertekonsens einer interreligiosen Umweltethik.

Der zweite Autor Christian Jaggi konkretisiert diesen metaethischen
Theorierahmen fiir eine Alltagsethik. Ausgehend vom Erfolg der Religionen

9 Vgl. Krieger, David J., The New Universalism - Methodological Foundations for a
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10 Krieger, David, Das interreligiose Gesprich. Methodologische Grundlagen der
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gious Dialogue, in: Journal of Ecumenical Studies 30 (1993) 331-353.

11 Krieger, David J., Fundamentalismus - Primodern oder postmodern? Fundamentale
Uberlegungen zur religiésen Erneuerung. In: Jiggi, Christian/Krieger, David J., Fun-
damentalismus. Ein Phidnomen der Gegenwart, Ziirich 1991, 185-239; Ders., Im
Namen Gottes. Der religitse Fundamentalismus als Problem, in: Religion Heute,
7/1991, 150-157.
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bei der Entwicklung von Durchsetzungsstrategien ihrer weltanschaulichen In-
halte setzt er in seiner zentralen These auf die ,,Riickbindung einzelner 6kolo-
gischer Forderungen an religiose und weltanschauliche Grundvorstellungen
und Grundwerte® (125). Dadurch rechnet er mit einer besseren Akzeptanz von
mitunter unbequemen Alltagsnormen.

Breiten Raum nimmt die Explikation dieser These anhand der internatio-
nalen Konferenz iiber Bevolkerung und Entwicklung ICPD (Kairo 1994) ein.
Kenntnisreiche Einblicke in neun verschiedene religiose Standpunkte zeigen
die groBen Schwierigkeiten der Religionen bei einer einseitig alltagspragmati-
schen Normenkonkretion. Wohl aber stellen alle Relgionen die je spezifischen
Probleme in weltanschauliche Kontexte, weshalb die Chance auf der Ebene ei-
nes Wertekonsenses wahrgenomen werden mufl. Konkrete MaBnahmen miissen
hingegen ,,auf das zentrale Subjekt der betreffenden Kultur ausgerichtet wer-
den” (179). Besondere Beachtung verdienen Briickenkonzepte, die zentrale In-
halte von mindestens zwei religiosen Weltanschaungen symbolisieren.

Der dritte Teil des Buches (201-337) untersucht die Verhltnisbestimmung
von Mensch und Natur in verschiedenen Religionen.'? Hervorzuheben sind die
Abschnitte iiber den Islam (203-220, Jiggi) und iiber den Hinduismus (289-
337, Krieger), der am konsequentesten den Theorierahmen einarbeitet.
Baha’itum, New-Age und Stammesreligionen kommen ebenfalls zur Sprache.
Damit werden drei der fiinf religiosen Grundmodelle vertieft: 1. das Gottesge-
horsamsmodell der semitischen Religionen (Unterordnung von Mensch und
Natur unter das Gesetz und den Willen Gottes), 2. das All-Einheitsmodell der
asiatischen Religionen (gottliche Immanenz in Mensch und Natur), 3. das Ge-
meinschaftsmodell der ethnischen Religionen (Lebensgemeinschaft von Gott,
Ahnen, Mensch und Natur). Fiir (4.) das Harmoniemodell der chinesischen
Religionen und (5.) das Autonomiemodell des humanistischen Sikularismus
stehen keine groBeren Untersuchungen. - Eine konzise Zusammenfassung be-
schlieBt samt einem ausfiihrlichen Literaturverzeichnis das Buch.

Die Leistung der Studie besteht in der Bereitstellung einer umfassenden
Theorie fiir die Forcierung der schon ins Alter gekommenen Okologiedebatte.
Die globale Herausforderung wird mit einem globalen Konzept pariert, das
nicht auf die Durchsetzung einer westlichen Rationalitiit abhebt, sondern sich
die unterschiedlichen kulturellen und religiésen Ressourcen' zu nutze macht.

12 Vgl. Krieger, David J., Mensch und Natur in den Religionen, in: HEKS-Zeitung.
Nachrichtenblatt des Hilfswerks der evangelischen Kirchen der Schweiz 239 (1995)
1f; Gloy, Karen, Natur im westlichen und &stlichen Verstindnis, in: FZPhTh 44
(1997) 158-175."

13 Vgl. Darauf scheint auch der Prisident der USA Bill Clinton zu setzen, der in seiner
Rede vor der National Geographical Conference am 22. 10. 1997 in Vorbereitung der
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Wertvoll sind die Einblicke in die einzelnen Religionen. Spannend wére aller-
dings auch die Frage, ob die priméire Codierung auferhalb der grofen Religio-
nen in den gelebten sikularen Ideologien gentigend Anhaltsmomente fiir die
These Jiggis liefern. Ein religios-ethischer Wertedialog wird tiber diese An-
finge hinaus noch viel Arbeit erfordern. - Das Buch wird dann MiBverstind-
nisse provozieren, wenn das systemtheoretische und kommunikationspragmati-
sche Vokabular mit einer theologischen Begrifflichkeit verwechselt wird.

Ulrich Winkler

Weltklimakonferenz von der Bedeutsamkeit der ,spiritual links“ gesprochen hat; vgl.
CNN-international live-Ubertragung.



