MENSCH UND TIER

Orientierungsdaten aus Kulturgeschichte und Ethik

Alfred Ldpple
Institut filir Katechetik und Religionspddagogik
Theologische Fakultdt
der Universitdt Salzburg

Im Zeitalter der europdischen Aufkldrung, das mit seinen geistigen,
kiinstlerischen, politischen und religidsen Strdmungen und Intentionen
wesentlich komplexer war als es die Philosophiegeschichte mit den bei-
den Stichworten "Rationalismus" und "Empirismus" zu umreissen vermag,
hat es eine bemerkenswerte Deutung des Menschen durch den englischen
Philosophen Thomas Hobbes (1588 — 1679) gegeben: "Homo homini lupus"
(Der Mensch ist dem Mitmenschen ein Wolf). Damit wurde jenes Orien-—
tierungsdatum, das der griechische Philosoph Protagoras (um 480 -

410 v.Chr.) ausgegeben hatte: "Der Mensch ist das Mass aller Dinge"
entscheidend verdndert. Trotz christlicher Evangelisierung Europas
ist dieses Selbst- und Herrscherverstdndnis des Menschen in erxrschit-
ternder Weise pervertiert. Wenn aber der Mensch bereits dem Mit-
menschen als konkurrierender und reissender Wolf begegnet, dann wird
(wie es der gleiche englische Philosoph Thomas Hobbes unerbittlich
folgert) das menschliche Zusammenleben nicht mehr von Toleranz und
Respekt bestimmt, sondern es eskaliert zum "Krieg aller gegen alle"
(bellum omnium contra omnes). Wenn der Mitmensch zum ldstigen Kon-
kurrenten wird, {iber dessen Leiche man, wenn erforderlich, auch
schreiten miisse, dann wird die Ratio des Menschen und seine Men-
schenwiirde so entstellt und verfremdet, dass Goethe in seinem

Faust demaskierend sagt, der Mensch (miss-)brauche seinen Verstand,

"um tierischer als jedes Tier zu sein".
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Von einem egoistisch infizierten Selbst- und Weltverstindnis ist aber

o

nicht nur jedes zwischenmenschliche Verh&ltnis vom Ich zum Du, von
Gruppe zu Gruppe, von Volk zu Volk betroffen und eingefdrbt. Wenn der
Ménsch schon zum Mitmenschen sich wie ein reissender Wolf "mit ausge-
brochenen Raubtierzidhnen" (Oswald Spengler) versteht und mit Ellbo-
genmanier verwirklicht, wie muss erst das Verhdltnis des Henschen zum
Tier aussehen! Es kann daher nicht verwundern, wenn das Verhdltnis
Mensch - Tier in einen desolaten und erschiitternden Tiefstand abge-

sunken ist.

Akademie - 'Stédtte des Dialogs

Die heute erdffnete Forschungsstdtte filr Tierschutz trdgt den grossen
und geschichtstridchtigen Namen "Akademie". Es wird damit angekniipft an
die Schule des griechischen Philosophen Platon (427 - 347 v.Chr.), die
eine Gesinnungs-, Forschungs— und Verantwortungsgemeinschaft war. Ihr
methodisch-wissenschaftliches Kennzeichen war der Dialog, dessen Be-
deutung Platon bei seinem "Doktorvater" Sokrates (470 - 399 v.Chr.)

kennen- und schidtzengelernt hatte.

Der platonische Dialog war geprigt durch Rede und Gegenrede, in denen
Argumente und Gegenargumente vorgetragen, diskutiert und abgewogen
wurden. Man wusste sich in einem grossen, gruppendynamischen Lernpro-
zess, in dem mit letzter Hartndckigkeit und Unerbittlichkeit, aber
immer auch mit Charme, um die Wahrheit gerungen wurde. Keine noch so
abwegig oder seltsam erscheinende These wurde von vornherein ausge-
schlossen oder ldcherlich gemacht. Hinter jedem dialogischen Zeugnis
schidtzte man die Ehrlichkeit und den Standort des Zeugen, der mit sei-
nem Diskussionsbeitrag sich nie und nimmer fiir so ilberlegen und arro-

gant hielt, er allein besitze die volle Wahrheit.

Der Dialog in den platonischen Akademien war ein sozialer Lernprozess
miteinander und flreinander. Er war gekennzeichnet durch Respekt und
Fairness, die man elner anderen, ja auch einer kontroversen These ent-

gegenbrachte. Man stritt um die Wahrheit, ohne den Verfechter einer
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anderen These menschlich und wissenschaftlich zu diffamieren. Der pla-
tonische Dialog steht und f&11t mit der Kultur der Wahrheit, mit der
Kultur der fairen Respektierung des anderen, mit der Kultur des Huma-
num, die heute nicht selten erschiitternd verwildert ist. H&ren und ein-
ander Zuhdren, Sachargumente ernst nehmen und abwdgen, bei aller Unter-
schiedlichkeit der geistigen, politischen und religitsen Ausgangsposi-
tionen (im Lebensraum der pluralistischen Gesellschaft), um den fir
alle existentiell bedeutsamen Weg der Wahrheit zu ringen (und wenn nd-
tig auch mit dem Charisma des Zornes zu streiten) - war geistiges Sig-
num der platonischen Akademie und mége auch das bleibende, zukunftswei-
sende Signum dieser Akademie [iir Tierschulkz sein, nachdem eine neue, in
allen Schichtungen unseres Volkes unruhig gewordene Sensibilitdt fiir
die Vielschichtige Schépfung, nicht zuletzt fiir das gequédlte Tier auf-

gebrochen ist.

In seiner Dankrede anlésslich der Verleihung des Friedenspreises des
Deutschen Buchhandels 1956 sagte Reinhold Schnelder (1903 - 1958):
"aAlle Katastrophen der Geschichte haben sich im Geistigen und Sittlichen
ereignet, ehe sie sich in materiellen Machtkdmpfen dargestellt haben."
In der globalen Menschheitsgeschichte wurde im Laufe der Jahrtausende
ein umfassendes und durchaus unterschiedlich akzentuiertes Denk- und
Argumentationspotential zum Thema "Mensch und Tier" erarbeitet. Aus der
Fiille dieses weitverstreuten Materials, das in der Religions— und Kul-
turgeschichte, in der Philosophie, im Jagdzauber wie auch in den Opfer-
riten, in den kiinstlerischen und literarischen Zeugnissen der Mensch-
heitsgeschichte vorliegt, sollen zwei Grundrichtungen herausgestellt
und ins Bewusstsein gehoben werden, die fundamental und existentiell
entscheidend das Selbst- und Weltverstdndnis (aber auch das Gottver-
stidndnis) des Einzelmenschen wie der Vilker geprdgt haben. Diese bei-
den Grundrichtungen haben vielfache Schattierungen und Variationen er-
fahren. Sie lassen sich mit den beiden Stichworten "Partnerschaft" und
"Anthropozentrismus" in etwa umschreiben, wobei das Stichwort "Partner-
schaft" mehr iilber das ferndstliche Denken, Glauben und Leben, das
Stichwort "Anthropozentrismus" mehr iiber das europdische Denken, Glau-

ben und Entscheiden geschrieben werden kann.
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Man sollte einen indischen Gelehrten und Schriftsteller vom Rang eines

Rabindranath Tagore (1861 -1941) selbst horen, um das ferndstliche

Partnerschaft mit der Natur

Menschen-, Welt- und Tierverstdndnis in seiner unverwechselbaren Typik
zu erkennen. Er schreibt in seinem Hauptwerk "Sadhana. Der Weg der
Veollendung" (Miinchen 1921, 7 f£ff.): "In Indien waren es die Wdlder, wo
unsere Kultur geboren wurde, und diese Geburtsstdtte und Umgebung gab
ihr bestimmtes Geprige... Da er, der Mensch, mit dem lebendigen Wachs-
tum der Natur in bestdndiger Beriihrung war, konnte in ihm nicht der
Wunsch entstehen, seine Herrschaft dadurch auszudehnen, dass er das Er-
worbene mit Mauern gegen sie abgrenzte. Er wollte letzten Endes nicht
erwerben, sondern sich innerlich zu eigen machen, sein Bewusstsein er-
weitern, indem er mit seiner Umgebung wuchs und in sie hineinwuchs. Er
fiihlte, dass die Wahrheit allumfassend ist, dass es so etwas wie gdnz-
liche Absonderung in der Welt nicht gibt und dass der einzige Weg, zur
Wahrheit zu gelangen, die wechselseitige Durchdringung unseres Wesens
mit allen Dingen ist."

Diese erste Grundorientierung, die auch ausserhalb des Fernen Ostens,
bei anderen V&lkern und auch ausserhalb des Buddhismus und Hinduismus
in anderen Religionen anzutreffen ist, kann &kologische Partnerschaft
des Menschen mit Tieren und Pflanzen, mit der ganzen Natur genannt wer-—
den. Der buddhistische Gldubige, der an die Reinkarnation glaubt, fiihrt
an der heiligen Kuh keine Tierexperimente durch. Die gesamte Natur mit
ihren verschiedenen Dimensionen ist der Raum, in dem die Verstorbenen
ihren Lduterungsprozess durchleiden. Jeder Eingriff in die Natur, in
das Tier- und Pflanzenleben, ist ein Eingriff, eine Gefdhrdung, eine
Verzbgerung oder Stérung des Reinkarnationsprozesses verstorbener Ver-
wandter und Bekannter., Er trifft nicht nur auf ein Wirklichkeitskldtz-
chen, das wir "Materie", qu—Materie nennen. Es gibt eine geheimnisvol-
le, kosmische Kommunikation, einen kosmischen Lduterungsweg, der Chri-
sten an das Purgatorium, das Fegfeuer, verlagert jedoch ins Diesseits,

erinnern kann.
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Man sollte Rabindranath Tagore nochmals hdren, um die einzigartige,
religiés fundierte, partnerschaftliche Solidaritdt der gesamten Natur
verstehen und als Orientierungszeichen wilrdigen zu k&nnen. Er schreibt:
"Es ist nicht wahr, dass Indien den Wert der verschiedenen Dinge nicht
zu unterscheiden weiss: es weiss, dass dies das Leben unmtglich machen
wiirde. Der Vorrang des Menschen auf der Stufenleiter der Sch&pfung ist
ihm wohl bewusst. Aber es (Indien) hatte von jeher seine eigene Vor-
stellung davon, worin diese Ueberlegenheit in Wahrheit besteht. Sie be-
steht nicht in der Kraft der Besitzergreifung, sondern in der Kraft der
Vereinigung. Daher widhlte sich Indien seine Pilgerstédtten immer dort,

wo die Natur besondere Gr&sse oder Schoénheit zeigte, so dass sein Geist
sich aus der Welt seiner kleinlichen Bediirfnisse freimachen und sich
seines Platzes im Unendlichen bewusst werden konnte. Dies ist der Grund,
warum in Indien ein ganzes Volk, das sich einst von Fleisch ndhrte, die-
se Nahrung aufgab, aus dem Gefiihl der Liebe zu allem Lehenden - eine

Tatsache, die einzig dasteht in der Geschichte der Menschheit."

Das erste der fiinf Gebote Buddhas lautet daher: Tdte kein Lebewesen!

Anthropozentrismus der Welt

Bine zweite, v8llig andere Grundorientierung in der heutigen Debatte

um Respekt vor dem Tier heisst "Anthropozentrismus" bzw. "Anthropozen-
trik der Welt". Bereits die Grundstruktur des griechisch-abendlédndi-
schen Denkansatzes ist nicht die Eingebundenheit des Menschen in den
Kosmos, sondern der Mensch ragt als Existenz, und zwar gerade und durch
seine Verstandesbegabung und durch seine Gottebenbildlichkeit (wie die
Bibel sagt) aus allen Bereichen des Kosmos deutlich heraus (existere =
herausragen) . Die ionische Naturphilosophie hat die Natur als Gegeniiber
gesehen. Diese Eingangserfahrung hat sich in der flir das abendldndische

Denken typischenGegeniiberstellung von Subjekt und Objekt ausgeprigt.
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Der Mensch ist reflektierender Beobachter der Natur. Er will mit sei-
nem Verstand dahinterkommen, was die Welt im Innersten zusammenh&dlt.
Die Natur ist fiir ihn zum grossen Entdeckungs— und Experimentierfeld
der technischen Vernunft geworden, so dass er sich schliesslich selbst
zum Herrn der Welt emporschwingt. Indem aber der oben erwdhnte griechi-
sche Denkansatz mit dem (bisweilen als Freibrief missverstandenen) bib-
lischen Schépfungsauftrag: "Machet die Erde euch untertan!" (Gen 1,28)
eine seltsame, bisweilen gnadenlose Symbiose eingegangen ist, wurde
nicht wie im ferndstlich-partnerschaftlichen Naturverstdndnis der Mensch
"im" Kosmos, sondern der Mensch "gegeniiber" dem Kosmos gesehen und die
Utopie der grenzenlosen Machbarkeit zum Rundhorizont der Naturforschung

und Technik.

Es ist iiberaus aufschlussreich, was wiederum der indische Philosoph
Rabindranath Tagore iiber dieses abendlédndische Denken schreibt: "Die
Kultur der alten Griechen wurde zwischen Stadtmauern grossgezogen. Ja,
alle modernen Kulturen (Europas und Nordamerikas) haben eine Wiege von
Stein und Mdrtel. Solche Mauern hinterlassen tiefe Spuren im Geist des
Menschen. Sie prigen uns von vornherein den Grundsatz ein: divide et
impera, so dass wir uns gewdhnen, alle unsere Eroberungen dadurch .zu
sichern, dass wir sie befestigen und voneinander abgrenzen... Das Abend-
land scheint stolz darauf zu sein, dass es sich die Natur unterwirft;
als ob wir in einer feindlichen Welt lebten, wo wir alles, was wir
brauchen, einer fremden und widerwilligen Ordnung der Dinge gewaltsam

entreissen miissten."

Der abendldndische Mensch sonnte sich im Gefiihl einer kosmischen Son-
derstellung., Es entlarvt kosmische Verantwortungslosigkeit, wenn in
unserer Zeit die Ansicht vertreten wurde, der letzte Mensch ohne Nach-
kommen kénne durchaus die Welt als grosse Miilldeponie zuriicklassen. Es
mag umstritten sein, ob die jlidisch-christliche Tradition allein oder
wenigstens entscheidend dafiir verantwortlich gemacht werden kdnne, dass
die Konzentration auf das menschliche Subjekt und dessen Heilsgeschich-
te - erinnert sei ebenso an das Motto: "Deus et anima - nihil aliud"
eines Aurelius Augustinus (354 - 430) wie an die Frage: "Wie kriege ich

einen gnidigen Gott?", die einen Martin Luther (1483 - 1546) qudlte -

12



REFINE

b

leider verbunden war mit einer Unterbewertung der nichtmenschlichen

Q

Schoépfung.

Mit betulichem Nachdruck wurde, inspiriert vom Aspekt des Anthropozen-—
trismus, die unsterbliche, menschliche Geistseele vom tierischen In-
stinkt abgehoben. Die moderne Tierforschung und Tierpsychologie hat die
Einsicht gefdrdert, dass das nichtmenschliche Leben nicht nur "ein

Stiick Vieh" ist, lUber das der Mensch verfligen kann, wie er will. Es

gibt so etwas wie eine "Tierseele", die Anhidnglichkeit und Dankbarkeit
empfindet, iiber erstaunliche Lernfdhigkeit verfiigt, aber auch schmerz-
und leidensfidhig ist. Obwohl die Bibel an mehreren Stellen (Jes 65,17 -
18; 66,12; 2 Petr 3,13; Offb 21,1) die Verheissung eines "neuen Him-
mels" und einer "neuen Erde" offenbart, hat sich in Theologie und Volks-
glauben die Rede vom "Weltuntergang", nicht aber von der "Weltverwand-

lung" und von der "Weltzukunft" durchgesetzt.

Gott hat die Welt nicht als eine Episode geschaffen. Man kaprizierte
sich auf das Motto "Rette deine unsterbliche Seele!", hat aber kaum den
aufregenden Impuls vernommen, den Reinhold Schneider (1903 - 1958) in
seinem Buch "Winter in Wien" (1958) aufgeworfen hat: "Wie Kain nach
Abel gefragt wurde, so werden wir nach unserem Bruder, dem Tier, ge-
fragt werden." Es erscheint auch heute noch manchem Christen eine ver-
wirrende, vielleicht sogar eine dumme und unfromme, fiir das Heil be-
deutungslose Frage zu sein, ob Tiere, wenn auch verwandelt, an der ewi-

gen Herrlichkeit teilnehmen.

Oekologie ist, wie es die griechische Wortherkunft bezeugt, "die Lehre
(16gos) vom Haus (oikos)", vom Haus der Schépfung. Der gesamte Kosmos
ist als grosse Hausgemeinschaft der Lebens- und Entfaltungsraum aller
Geschépfe. Der Mensch hat in dieser kosmischen Hausgemeinschaft die
stille Bevollmidchtigung erhalten, die Natur gewiss zu gebrauchen, sie
aber gleichzeitig auch zu betreuen, Schaden von ihr abzuhalten und als
sorgender und ordnender Verwalter zu wirken. Nichts scheint heute ndéti-
ger denn je, die Stellung des Menschen im Kosmos und seine Verantwortung
fiir den Kosmos neu zu bhedenken, liberzeugend und mitreissend zu formulie-

ren, wobei sich ebenso voreilige Schliisse verbieten wie auch vor Ueber-
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treibungen gewarnt sei.

Der Mensch hat in der nichtmenschlichen Welt, vor allem an der Tier-
welt, unsagbar vieles gutzumachen. Er muss den Mut haben, aus iiberkom-
menen, einseitig anthropozentrischen Intentionen auszusteigen und sei-
ne vielschichtige und situationsrichtige Weltverantwortung neu zu um-
schreiben. Das Verhdltnis von Mensch und Tier kann und darf nicht

schweigenden Emotionen des Pro und Contra {iberlassen werden.

In ehrfilirchtiger Betroffenheit muss jene einzigartige Ur-Solidaritdt
wieder erkannt und Uberzeugend dargestellt werden, die im genetischen
DNS-Code, letztlich in der Weisheit, Grosse und Allmacht des Schopfer-
gottes begriindet ist. Die Ur-Solidaritdt des gemeinsamen Ursprungs und
der sich daraus entfaltenden Evolutionen begriindet nicht nur die Ver-
bundenheit und Verantwortung des Menschen mit allen Bereichen des Kos-
mos. In ihr wurzelt letztlich auch die Ur-Sclidaritdt der Weltzukunft.
Es kann durchaus als Leitlinie der Diskussionen und Orientierungsdaten
dieser neu gegriindeten Akademie fiir Tierschutz gelten, was der Miinch-
ner Moraltheologe Johannes Griindel ausgesprochen hat: "Der dem Men-
schen aufgegebenen Obsorge filir das Tier widerspricht die sinnlose
THtung, die Quidlerei. Sie diirfte zudem die Grausamkeit und Verhdrtung
des Menschen férdern, die sich auch zur Gefahr gegeniiber dem Mitmen-
schen erweitert... Wir haben eine gewisse Solidaritdtspflicht und ein
Mitgefiihl mit jenen Tieren, die zu Unrecht gequdlt werden. Wenn wir
sie nicht als Sachen betrachten, sondern als leidensfdhige Subjekte,
dann verdienen sie auch Anteil am Schutz unserer Rechtsgemeinschaft.
In unserer Gesetzgebung haben wir dem gerecht zu werden, was "richtig"

ist, einer Kreatur, was ihr zukommt, zu geben."

In diesem Referat konnten nicht dataillierte Antworten auf heute dring-
liche Anfragen gegeben werden. Es sollte nur der bescheidene Versuch
gewagt werden, einige (wie mir scheint) grundlegende Orientierungsda-
ten vorzulegen. In der gegenwdrtigen &kologischen Misere drdngt sich
mehr und mehr die Einsicht auf, dass eine Neuorientierung der Selbst-
und Welterfahrung nur in einer sinnstiftenden, transzendenten Instanz

gefunden werden kann. Die 8kologische Misere demaskiert eine menschli-
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che Misere, die sicherlich auch mit der Entfremdung des Menschen von

Gott und seiner Schopfung zu tun hat.

Es gilt, die Arche Noah einer neuen Einstellung zum Tier zu bauen,
um die nichtmenschliche Schépfung vor der Sintflut zu schiitzen, die
der Mensch selbst veranstaltet hat., Es ist die einzigartige und ge-
wiss nicht leichte Aufgabe dieser Akademie fiir Tierschutz, ein dko-
logisches "XKursbuch 2000" zu erarbeiten, in dem eine geistige Linie
wie ein roter Faden sich durchzieht - wvom Verbot unsinniger Wieder-
holung von Tierexperimenten zur Reduzierung von Tierversuchen hin
zum dringlichen und staatlich gefédrderten Ausbau von Alternativmetho-
den und zum pfleglich-verantwortungsvollen Umgang mit Tieren, auf den
bereits in Elternhaus und Schule die junge Generation hinzufiihren ist.
Sicherlich wird man der heissen Debatte eines Totalverbotes von Tier-
versuchen nicht aus dem Wege gehen kdnnen und dabei ohne aufgeheizte
Emotionalisierung die Sachargumente des Pro und Contra besonders sorg-
fdltig vorlegen und abwdgen. Dazu wiinschen wir allen Mitarbeitern
Dialogbereitschaft und Argumentationsfreudigkeit wie auch Erfolg -
um des wehrlosen, gequilten Tieres willen, gewiss auch um des Men-
schen als des verantwortlichen Sachwalters willen und letztlich um
des Schépfergottes willen, von dem es in Psalm 36,7 heisst: "Herr, du
hilfst Menschen und Tieren.r

Referat zur BEréffnung der Akademie fiir Tierschutz

in Miinchen-Neubiberg am 21. Juni 1986
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