Gegen die epistemologische Gewalt
der Globalisierung

Auf der Suche nach postkolonialen
Alternativen

a
George Zachariah'

Stimmen vom Rande der Gesellschaft

Es war eine Winternacht im Dezember 1984. Die Stadt Bophal wurde von
einem eisigen Wind heimgesucht. Dieser kalte Wind wurde in der Nacht zu
einem todbringenden Wirbelsturm, der das giftige Gas mit sich fiihrte, das von
der Union Carbide Werksanlage in der Innenstadt ausstromte. Es war Indiens
,Hiroshima“, Fiir Tausende war es ihre letzte Nacht. Diejenigen, die den Gas-
aussto iibetlebten, wurden zu lebenden Toten. Ein weiteres Opfer war die
Umwelt. Die Landschaft und die Menschen konnten buchstéblich ihre Koloni-
alisierung riechen, wihrend der Staat und die multinationalen Konzerne den
Vilkermord als ein Opfer rechtfertigten, das die Bevolkerung einer ,unterent-
wickelten“ Nation um des Fortschritts und des Wachstums willen auf sich neh-
men miisse.

Lawrence Summers, der fiinrende Wirtschaftswissenschaftler der Weltbank,
gab 1991 ein Memorandum heraus, in dem er die Bank dazu ermutigte, Gift-
miill an die Entwicklungslinder zu exportieren, weil es ,wirtschaftlich effizi-
ent* sei. Er vertrat die Auffassung, dass ,.ein bestimmtes MaR an gesundheits-
gefihrdender Umweltverschmutzung in den Léndern mit den niedrigsten
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Kosten, d.h. mit den niedrigsten Lohnen, erzeugt werden sollte“.2 Summers’
Memorandum war keine Uberraschung fiir die Dritte Welt, ist doch ihre
Geschichte stets eine Geschichte der Pliinderung im Namen des Fortschritts
und der Entwicklung gewesen. Das folgende Zeugnis aus Guatemala bezeugt
dies: ,Ich sah, wie sie ein Kind in einem Pappkarton beerdigten (das ist wahr,
und ich werde es nicht vergessen). Dieser Karton trug den Aufdruck General
Electric Company — Fortschritt ist unser wichtigstes Produkt."

Bhopal und Guatemala sind anschauliche Beispiele dafiir, wie subalterne
Gemeinschaften und ihre Umwelt im Namen von Entwicklung und Fortschritt
unterworfen und zerstort werden. Wie Summers’ Memorandum beweist, sind
dies keine Zufélle. Diese Ereignisse entlarven die Verbindung zwischen glo-
balem Kapital, moderner Wissenschaft und Technologie, einheimischen Eliten
und postkolonialem Staat. Die Verquickung von Massaker und Kapitalansamm-
lung ist Kennzeichen unserer vorherrschenden wissenschaftlichen und techno-
logischen Projekte. Wir verstehen somit die Kolonialisierung als einen Prozess
der Entmachtung eines Volkes durch die Demontage seiner moralischen Insti-
tutionen und durch die Errichtung eines gewaltsamen Regimes sozialer Steue-
rung und technologischer Interventionen auf ihrem Boden mit dem Ziel, noch
mehr Kapital anzuh&ufen. Mit diesem Artikel soll ein Beitrag geleistet werden
zur Reflexion tiber Gewalt an der Schopfung aus der Sicht subalterner Gemein-
schaften und ihrer Bewegungen in Indien.

»Gewalt gegen die Erde und die subalternen Gemeinschaften“ ist die ange-
messene Bezeichnung fiir die Geschichte der modernen Wissenschaft und
Technologie in Indien. Moderne Wissenschaft und Technologie gingen einher
mit dem europdischen Kolonialismus nach Indien. Der Kolonialismus setzte
einheimische Wissenssysteme und wissenschaftliche Methoden aufer Kraft
und nutzte sie auch fiir die Férderung europdischer Wissenschaftsprojekte aus:
ein dreifacher Prozess der Einverleibung, der Aneignung und der Auslschung.
Ein oft zitiertes Beispiel dafiir ist das Schicksal der einheimischen indischen
Textilindustrie mit ihrer einzigartigen Technologie des Firbens. Nachdem
diese zur Verbesserung der britischen Baumwollindustrie ausgebeutet worden
war, wurde sie von den Briten um der Entwicklung ihrer eigenen Industrie
willen im 18. und 19. Jahrhundert abgeschafft. Die Unabhéngigkeit von der
britischen Herrschaft brachte keine Veridnderung. Die Dimme und die GroBin-

*  Lawrence Summers: Let Them Eat Pollution. Auszug aus Lawrence Summers internem
Memorandum fiir die Weltbank, in: Economist 08.02.1992, 66. Vgl. auch Suzanne
Bergeron: Fragments of Development. Nation, Gender, and the Space of Modernity
(University of Michigan Press), Ann Arbor/Michigan 2004, 91.

*  Luis Alfredo Arango: Papel y Tusa, Guatemala 1967, zitiert in: Mark Lewis Taylor:
Transnational Corporation and Institutionalized Violence. A Challenge to Christian
Movements in the US, in: David Batstone (Hg.): New Vision for the Americas. Religious
Engagement and Social Transformation (Fortress Press), Minneapolis 1993, 101.
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dustrien wurden als die neuen Tempel der Nation geweiht. Doch unsere
Diamme und GroRindustrien produzierten nicht nur Energie, sondern fiihrten
auch zu einer neuen ethnischen Zusammensetzung der Bevolkerung durch
50 Millionen vertriebene Fliichtlinge im eigenen Land, vor allem Dalits und
Adivasis. Die neuen ,heiligen Stdtten“ entheiligten hunderttausende Hektar
Wald und Ackerland, verunreinigten wertvolle Fliisse und Stréme und Teiche
und toteten unzéhlige lebendige Organismen.

Die vom Profitdenken geleitete Verbindung von Technologie und Kapital
fiilhrte zur Giftgastragodie von Bhopal, nach der die Opfer zwar wissenschaft-
lich beobachtet wurden, obschon es doch auch darum ging, sie zu heilen und
zu entschidigen. Der Indische Rat fiir Medizinische Forschung strdubt sich
noch immer dagegen, der Forderung der Opfer nach Zugang zu den Ergebnis-
sen der wissenschaftlichen Studien, die vom Rat durchgefiihrt werden, nach-
zukommen. Es geht dabei nicht nur um Informationen iiber die Behandlung
ihrer vom Gift zerstérten Korper, sondern auch darum, durch die Ergebnisse
der wissenschaftlichen Forschung zu erfahren, unter welchen gesundheitlichen
Bedingungen ihre Kinder aufwachsen. Nach fast fiinfundzwanzig Jahren zei-
gen die Berichte des State Pollution Control Boards (Staatliche Behorde zur
Kontrolle der Umweltverschmutzung) iiber die Qualitdt des Grundwassers,
dass ,,sich im Wasser der Handpumpen der ortlichen Bevolkerung Chemikalien
in hoher Konzentration befinden, die Gehirn-, Lungen-, Leber- und Nieren-
schiden sowie Krebs und Geburtsfehler hervorrufen kénnen.“# Die Griine
Revolution wird immer noch als jenes wundersame Ereignis gepriesen, das
Indien im Blick auf die Lebensmittelproduktion autark gemacht hat. Doch die
Nebenerscheinungen der Griinen Revolution — der zunehmende Salzgehalt des
Bodens, die Verarmung der Kleinbauern und derer, die keinen Grundbesitz
haben, die Vernichtung der biologischen Vielfalt, des einheimischen Saatguts
und der ortlichen landwirtschaftlichen Praktiken — werden einfach als Kollate-
ralschdden abgetan, die unvermeidlich sind, wenn das Land den Weg des Fort-
schritts durch Wissenschaft und Technologie gehen will.

Ebenfalls Gegenstand der vorherrschenden Diskussion {iber die wissen-
schaftliche Situation ist, dass Indien {iber Atomenergie verfligt und jiingst ein
Nuklearabkommen mit den Vereinigten Staaten von Amerika vereinbarte. Im
Zeitalter der Globalisierung zeigen genetisch manipulierte Organismen wie
Bt. Baumwolle (mit dem Bacillus thuringiensis [Bt] verdnderte Baumwoll-
pflanze, die dadurch fiir viele Insekten giftig wird) auf neue Weise die anhal-
tende Prdsenz des Imperialismus, der {iber unser Land herrscht, der die Erde
vergiftet und die subalternen Gemeinschaften vernichtet. Im Jahr 2007 begin-
gen 1095 Bauern in der Region Vidharbha in Maharashtra Selbstmord — ein

4 Satinath Sarangi: It is bad science to keep information back, in: The Hindu (22.04.2008).
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Selbstmord alle acht Stunden. Vidharbha ist auch die Region, in der Monsanto
den GrofBteil seiner genetisch verdnderten Bt. Baumwolle verkauft. Vandana
Shiva nennt das ,die Selbstmordwirtschaft der Globalisierung*.>

Die Problematik des Einflusses von Wissenschaft und Technologie auf die
Schépfung

Nach dem vorherrschenden Verstandnis von Wissenschaft und Technolo-
gie und ihrem Einfluss auf die Schopfung gibt es nur eine universale Wahrheit
im Blick auf die Natur, wobei die Wissenschaft die Aufgabe hat, diese Wahrheit
zu entschliisseln, indem sie die Natur mit strengen wissenschaftlichen Experi-
menten untersucht und in technologischen Projekten versucht, die unbeherrsch-
bare und ungezdhmte Natur zu zéhmen und zum Wohle der Menschheit zu
beherrschen. Durch dieses Verstdndnis wird die Natur ihres eigentlichen Wer-
tes beraubt; ihr ,Wert* wird nun durch soziale und wissenschaftliche Steue-
rung erkannt und bereichert, wobei die Natur der Logik des Marktes und des
Kapitals unterworfen wird. In dieser Sicht wird die moderne Wissenschaft als
erkenntnistheoretisch rein, wertfrei und neutral verstanden. Wissenschaft ist
objektiv, weil sie nicht in ihre Kulturen und sozialen Beziehungen eingebun-
den ist. Die Verfechter dieses Arguments gestehen ein, dass wissenschaftliche
Eingriffe Risiken in sich bergen und negative Konsequenzen haben kénnen.
Doch sie sind iiberzeugt davon, dass solche ,technischen Probleme“ auch
Ltechnisch in den Griff zu bekommen® sind und technisch , geregelt” werden
konnen, ohne dass damit die Weltanschauungen, Moralvorstellungen und sozi-
alen Beziehungen von moderner Wissenschaft und Technologie in Frage gestellt
werden. Somit ist die Beschdftigung mit Wissenschaft und Technologie eine
Frage der individuellen Entscheidung, ohne dass irgendwelche politischen oder
ethischen Dimensionen damit verbunden sind.

Demgegeniiber steht die Argumentation von Umweltschiitzern, die von
einem tief gehenden 8kologischen Bewusstsein getragen und vom sog. Northern
Wilderness Movement beeinflusst sind. Sie betonen den ureigensten Wert der
Natur und entfalten eine idyllische Vision von einer stets harmonischen und
unverletzten Natur. Da sie das Problem in der Anthropozentrik erkennen,
stehen sie nicht nur den Eingriffen der modernen Wissenschaft und Technolo-
gie skeptisch gegeniiber, sondern ganz generell dem Eingreifen menschlicher
Gemeinschaften in die Natur und die unberiihrte Wiiste. In dieser Sicht wird
die Wissenschaft ebenfalls als eine monolithische Grofie verstanden, mit einer
einheitlichen Ideologie, Methodik und Epistemologie. In ihrem iibersteigerten

5 Shiv Visvanathan: Knowledge, Justice and Democracy, in: Melissa Leach u.a. (Hgg.):
Science and Citizens. Globalization and the Challenge of Engagement, New Delhi 2007,
87.
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Enthusiasmus, mit dem sie die Natur bewerten und gleichsam romantisieren,
verlieren die Umweltschiitzer die Komplexitdt der Natur aus den Augen. Ein-
satz fiir die Umwelt bedeutet fiir sie, die urspriingliche Schénheit des Planeten
zuriickzugewinnen, was auch unabhdngig vom Kampf um Identitit und
gerechte Verteilung der Giiter erreicht werden kann. Eine solche anti-wissen-
schaftliche und anti-technologische Betrachtungsweise entbindet sie der Debat-
ten {iber Wissenschaft und Technologie und fordert wissend oder unwissend
die Gewalt, die aus dem vorherrschenden Verstdndnis von Wissenschaft und
Technologie und ihrer Ausiibung resultiert.

Die postkolonialen Wissenschaftsstudien hingegen liefern uns ein vollig
anderes Verstdndnis von Natur und Wissenschaft. Unter dem Einfluss des Post-
strukturalismus vertreten sie die Auffassung, dass die Wissenschaft nicht dazu
genutzt worden ist, die Wirklichkeit zu erkldren, sondern sie zu gestalten, zu
beherrschen und zu normieren. Das wissenschaftliche und technologische
Wachstum Europas war unlslich mit dem Kolonialismus verbunden, der auch
zum Niedergang lokaler Wissenstraditionen gefiihrt hat. Entwicklung ist konzi-
piert worden als das Universalheilmittel fiir die zahllosen Méngel der Dritten
Welt. Dabei wurden europiische Wissenschaft und Technologie aufgedrangt
und von multinationalen Konzernen zur Rettung der Dritten Welt vermarktet.
Die postkolonialen Wissenschaftsstudien haben sich zum Ziel gesetzt, die
Geschichte von Wissenschaft und Technologie neu zu interpretieren, aus der
Sicht der ,Underdogs®* — der nicht-europdischen Kulturen und der marginali-
sierten Gemeinschaften in der ganzen Welt, deren Wissenstraditionen und
wissenschaftlichen Methoden ausgeschlossen waren von den kanonisierten
Formen der monolithischen Wissenschaft und Technologie. Solche Alterna-
tiven werden zweifellos dazu beitragen, Wissenschaften und Technologien zu
entwickeln, die das Wachstum von Erkenntnissen fordern und so die , Anderen®
in ihrem Kampf zu stirken, sich und ihre Erde zu entkolonialisieren,

Die Gewalt von Wissenschaft und Technologie: eine postkoloniale Sicht

Postkoloniale Betrachtungsweisen der Gewalt von Wissenschaft und Tech-
nologie gehen von der Erkenntnis aus, dass Wissen und Macht eng miteinander
verkniipft sind. Besitz und Zugang zur Natur konzentrieren sich in der Hand
derer, die das technische Wissen und das notige Kapital besitzen. Sie treffen
die Entscheidungen iiber die wissenschaftlichen Methoden, die unseren
Umgang mit der Natur und der Wissenschaft gestalten, kontrollieren und
bestimmen. Die Bewohner der siidlichen Hemisphére und die marginalisierten
Gemeinschaften in der ersten Welt sind im Allgemeinen weder im Besitz der
Natur noch haben sie die Mittel, um ihre Energien und Kréfte zu nutzen. Das
bedeutet, dass Wissenschaft und Technologie vornehmlich ein Ort politischen
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Kampfes sind, in dem die Méchtigen bestimmen, wer davon profitiert und wer
die Kosten dafiir trdgt.

Wie wir gesehen haben, ist die Gewinnung von Erkenntnis eine soziale
und politische Aktivitdt, die eingebettet ist in die jeweiligen Kulturen und Welt-
anschauungen. Erkenntnis, die im Geiste der Kolonialisierung erworben wird,
reduziert die Wirklichkeit auf eine Sache oder eine Ware, statt sie auf einen
lebendigen Organismus zu beziehen, und legitimiert die (gewaltsame) Beherr-
schung und den Missbrauch der Natur. Die koloniale Sichtweise hat Gottes
Schopfung verdinglicht und zur Ware gemacht; heute wird diese Sichtweise
weitergefiihrt in Gestalt von Entwicklung, Globalisierung, Wissenschaft und
Technologie. Wahrend der Neokolonialismus eine gewaltsame Herrschaft tech-
nologischer Interventionen und eine soziale Steuerung der Natur und der
Gesellschaft entfesselt, indem er Lebensformen manipuliert und entheiligt, um
den Abgott des Marktes zu besénftigen, benutzt er die Sprache der reinen
Umweltideologie, um seinen Einsatz fiir den Schutz und die Erhaltung der
Natur unter Beweis zu stellen. Ein populdrer Werbespot der Tee-Handelsgesell-
schaft TATA in Indien wirbt fiir sein Produkt mit dem Slogan: ,Mischung aus
der Natur, Verpackung von TATA!®

Aus einer postkolonialen Sicht ist die von Wissenschaft und Technologie
entfesselte Gewalt primér eine erkenntnistheoretische Gewalt. Indem sie die
Wissenssysteme und wissenschaftliche Praxis der Kolonien und der subalter-
nen Gemeinschaften als Aberglaube und , Ethnowissen“ abtun und sie aus den
kognitiven Prozessen der Forschung und des politischen Geschiéfts ausschlieBen,
geben die vorherrschenden Wissenschaftsprojekte vor, mit gleichsam messia-
nischer Macht und Kontrolle den Problemen der Welt zu begegnen. Indem man
die organischen Wissenssysteme der Gemeinschaften ihrer Legitimitdt beraubte,
wurden kulturell verwurzelte Technologien und Wissenssysteme ausgeldscht.
Zusammen mit den bodenstdndigen technologischen Verfahrensweisen wurde
auch eine groRe Vielfalt von traditionellem ,Saatgut” dem Ritus der so genann-
ten espistemologischen Gewalt geopfert. Traditionelle Bewahrer bodenstandi-
ger Wissenssysteme werden aus ihrem heiligen Land vertrieben, und Fach-
technokraten und Wissenschaftler werden zu neuen Priestern von Wachstum
und Fortschritt geweiht. Die Darstellung der Gewalt von Wissenschaft und
Technologie als einer epistemologischen Gewalt leitet bei der vorherrschenden
Diskussion iiber den Einfluss von Wissenschaft und Technologie einen Wandel
der Sichtweise ein. Was hier geschieht, ist nicht nur eine Steuerung des Lebens,
sondern vielmehr eine Steuerung der sozialen Beziehungen. In diesem Prozess
werden Natur und Gesellschaft reproduziert.

Gestiitzt auf das Erbe des Kolonialismus, bedient sich auch der Neokoloni-
alismus der Rede von Gott, um seinen Messianismus und seinen missiona-
rischen Eifer zu legitimieren, die ,unterentwickelten“ Volker und untergeord-

OR 60 (1/2011)

59



60

neten Gemeinschaften mit Hilfe der Wissenschaft und der Technologie zu
,entwickeln“. Sheila Jasanofs Studie dariiber, wie ,Goldener Reis®, ein gene-
tisch manipulierter Organismus, afrikanischen Landern aufgezwungen wurde,
um ihr Problem des Vitamin A-Mangels und der Ernghrungskrise zu ldsen, ist in
diesem Zusammenhang hichst bedenkenswert. Jasanof stellt diesen Fall nicht
nur als eine ,Manipulation von Leben® dar, sondern zeigt ,eine besondere
Auspragung des Vitamin A-Mangels als eines globalen Problems, das durch das
Mitwirken die Wissenschaft férdernder Institutionen wie der Rockefeller Stif-
tung technischen Losungen zuginglich ist“.¢ Der Konzern Monsanto hat kate-
gorisch erklirt, dass die Investitionen der Rockefeller Stiftung in die Erfor-
schung und Produktion von ,,Goldenem Reis* ein Ausdruck ihres Einsatzes fiir
eine ,nachhaltige Lésung des Problems des weltweiten Vitamin-A-Mangels
ist“. Jasanof nennt dieses Verstiandnis des Problems ein Bemiihen, , die zentrale
Bedeutung der Wissenschaft als Heilsinstrument® zu bekréftigen.

Sheila Jasanof zeigt verschiedene Probleme auf, die mit der weltweiten
wissenschaftlichen Betrachtungsweise des Vitamin-A-Mangels verbunden sind.
Um dieses Problem als eine weltweite Epidemie darstellen zu kénnen, werden
die Menschen zu einer gesichtslosen Masse gemacht, indem man sie aus ihrem
je eigenen Kontext und ihren je eigenen Verhaltensweisen herausreift und
damit ihre zeitgebundenen organischen Wissenssysteme und Uberlebenstech-
niken negiert. Dariiber hinaus ist die Darstellung des Problems als einer welt-
weiten Epidemie im Interesse der Profit orientierten Konzerne, weil sie die
universale Anwendbarkeit der Losung legitimiert. Der besondere sozio-6kono-
mische Kontext der jeweiligen Gemeinschaften spielt bei dieser Sicht der Dinge
keine Rolle. SchlieBlich wird durch die Betonung des medizinischen Aspekits
des Problems eine neuartige Machtkonstellation eingefiihrt und legitimiert:
eine neue Kategorie von Opfern und Patienten, die der Fiirsorge und dem Mit-
leid von Experten ausgeliefert sind.

Die Gewalt von Wissenschaft und Technologie ist in postkolonialer Sicht
kein Problem der Wissenschaft und der Technologie per se; sie ist vielmehr die
Folge der vorherrschenden Machtverhéltnisse und sozialen Beziehungen, in
die Wissenschaft und Technik eingebunden sind. Sie ist die Folge der mecha-
nistischen Weltsicht auf Wissenschaft und Technologie, die Gottes Schépfung
befleckt, nur um immer mehr anzuhédufen. Sie ist die Frucht des blasphe-
mischen Glaubens an die realisierte Eschatologie und den ,,moneytheism* der
Globalisierung. In seiner kritischen Beurteilung des europdischen Kolonialis-
mus auf dem amerikanischen Kontinent geht Enrique Dussel der Rede von Gott
bei der Eroberung durch die Spanier nach und nennt sie ,geistliche Erobe-

6 Sheila Jasanof: Let them Eat Cake. GM Foods and the Democratic Imagination, in: Leach
u.a. (Hgg.): Science and Citizens, a.a.0., 186.
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rung"“. Die europdische Invasion — wie alle anderen Ausdrucksformen des Kolo-
nialismus — erforderte eine gottliche Legitimation. Das Reden von Gott, so wie
es der Kolonialismus pflegte, beinhaltet drei Grundsitze: die Betonung des
gottlichen Auftrags, in das Land des ,Anderen” einzufallen und ihn zu besie-
gen; die teleologische Vision eines idealen Zustands der Reife, des Fortschritts
und des Wachstums, den man den Kolonialisierten mit missionarischem Eifer
aufdringen will; und schlieflich ein starkes Bewusstsein einer verpflichtenden
(deontologischen) Berufung zu Missionaren dieser neuen Religion. Der fol-
gende Auszug aus einem franzdsischen Dokument aus dem Jahre 1897, in dem
der Kolonialismus kategorisch unterstiitzt wird, erldutert diese deontologische
Begriindung des Kolonialismus.

,Kolonialisierung ist hier keine Frage des Interesses, sondern eine Frage
der Pflicht. Es ist notwendig zu kolonialisieren, weil es sowohl fiir Staaten als
auch fiir Einzelne eine moralische Verpflichtung gibt, Stirken und Vorteile, die
sie von der Vorsehung erhalten haben, zum allgemeinen Wohl der Menschheit
einzusetzen. Es ist {iberdies notwendig zu kolonialisieren, weil Kolonialisie-
rung eine der Pflichten ist, die den grofien Nationen obliegen, eine Pflicht, der
sie sich nicht entziehen kénnen, ohne ihre Mission zu verfehlen und ihre
moralische Pilicht zu versdumen.*”

So gleicht die Art und Weise, in der im Rahmen der Kolonialisation von
Gott geredet wird, einer Lehre, die eine masochistische Soteriologie mit einer
eschatologischen Vision von Fortschritt und Entwicklung verbindet, die von
einer auserwdhlten Rasse vermittelt wird. Auf die ,realisierte Eschatologie®
der ,entwickelten” Nationen wird in dieser Lehre Bezug genommen, um die
L,Unterentwickelten“ dazu zu bewegen, sich zu dieser Religion zu bekehren.
Auch moderne Wissenschaft und Technologie bedienen sich dieser Argumenta-
tion im Blick auf Kolonialisierung und Eroberung. Die geistliche Eroberung
tarnt sich als messianischer Anspruch missionarischen Wirkens und als Eifer
fiir die Zivilisierung und Emanzipation des Anderen. Was durch diesen sub-
tilen Proselytismus verloren geht, ist das moralische Wirken der Gemein-
schaften.

wFriede auf Erden ist Frieden mit der Erde” — eine Suche nach Alternativen

Die postkoloniale Sicht ist eine Gegenposition oder eine oppositionelle
Redeweise, die sich der Politik der Entkolonialisierung verpflichtet weiB. Sie
betont ,,die Notwendigkeit aktiver Eingriffe in immer noch vorherrschende,
machtvolle Positionen, ihre Institutionen und Praktiken, um so den Formen
des Kolonialismus und des Neokolonialismus ein Ende zu bereiten, die immer

7 [Zitiert von Gilbert Rist: The History of Development. From Western Origins to Global
Faith, London und New York 1997, 55.
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noch das Leben der meisten Menschen pragen“.® So hangen Friede auf Erden
und Frieden mit der Erde von unserem Einsatz fiir alternative Engagements ab.
Die Vergangenheit zu preisen, die Natur zu romantisieren, oder gar Wissen-
schaft und Technologie zu verfluchen, wird uns nicht helfen, Friede auf Erden
und Frieden mit der Erde méglich zu machen. Wenn wir uns aber an den poli-
tischen Auseinandersetzungen, die von den neuen sozialen Bewegungen
unserer Zeit eingeleitet worden sind, beteiligen, begegnen wir Standpunkten
oder oppositionellen Sichtweisen, die uns helfen, uns den vorherrschenden
Argumentationen zu stellen, die uns und unseren Planeten noch immer ver-
wundbar und kraftlos machen. Die biblische Vision fordert uns heraus, unsere
Gegenargumente auf den Standpunkt der , missbrauchten Erde® und der , Aus-
geschlossenen“ zu griinden, um so grundlegende Fragen iiber Natur, Wissen-
schaft und soziale Beziehungen stellen zu konnen. Auch wenn die neuen sozi-
alen Bewegungen die vorherrschenden Erkenntnisweisen aufdecken, die nach
wie vor das Problem darstellen und die Heilmittel verschreiben, ohne die
Bedeutung der kulturellen Gepflogenheiten der Gemeinschaften zu respektie-
ren, so erfassen sie doch selten den Wert oder die essentielle Bedeutung ihrer
eigenen wissenschaftlichen und technologischen Handlungsweisen. Sie for-
dern uns vielmehr auf, sie in ihrer schopferischen Aufgabe der Entkolonialisie-
rung und der Demokratisierung des Denkens und der Institutionen unserer
Zeit zu unterstiitzen, damit das Leben in unseren Gemeinschaften in seiner
ganzen Fiille gefeiert werden kann.

Aufschlussreich ist in diesem Zusammenhang der Begriff der ,kognitiven
Gerechtigkeit®, den Shiv Visvanathan eingefiihrt hat. Es ist falsch, neue soziale
Bewegungen als anti-wissenschaftlich und anti-technologisch darzustellen. Sie
streben vielmehr eine Art Regenbogenkoalition an, die verschiedene Arten
von Wissenssystemen und ihre Anwendung umfasst, denen es darum geht, die
tkologischen und sozialen Beziehungen zu entkolonialisieren und zu demokra-
tisieren. Kognitive Gerechtigkeit erhebt somit den Anspruch auf eine legitime
kognitive Beteiligung der Gemeinschaften an wissenschaftlichem Vorgehen
und Entscheidungsprozessen, die das Leben des Planeten und seiner Bewohner
beeinflussen. Im Laufe der Jahre haben die sozialen Bewegungen aus ihren
Erfahrungen gelernt, dass Politik mehr ist als ein Protest gegen einen Mega-
damm, ein Entwicklungsprojekt, oder einen genetisch verdnderten Organis-
mus, sondern dass es vielmehr um die kognitive Fihigkeit geht, Alternativen
zum vorherrschenden Diskurs von Wissenschaft und Technologie zu bieten.

Die Entkolonialisierung unseres Lebens und unserer Erde durch die kogni-
tive Beteiligung der subalternen sozialen Bewegungen ist wesentlich fiir die

8 Sandra Harding: Is Science Multicultural? Postcolonialisms, Feminisms, and Epistemo-
logies (Indiana University Press), Bloomington 1998, 16.
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Schaffung einer gewaltfreien Wissenschaft und Technologie. Epistemologischer
Gewalt kann nur dadurch begegnet werden, dass man durch kognitive Beteili-
gung epistemische Herausforderungen stellt. Kognitive Gerechtigkeit ver-
wandelt den Kampf subalterner Bewegungen zu Geburtshelfern alternativer
Epistemologien und Wissenschaften. In den letzten Jahrzehnten war die Ent-
stehung einer ,neuen Internationalen“ von sozialen Bewegungen unter der
Flagge des Weltsozialforums zu beobachten. In ihrem Widerstand gegen neue
Manifestationen des Herrschaftsstrebens und in ihrer Entschlossenheit, fiir
den Anbruch einer anderen Welt einzutreten, gestalten verschiedene Gruppen
durch kognitive Beteiligung den Diskurs neu. Daraufhin sind das tagtdgliche
Ringen und das soziale Engagement der zivilen Gesellschaft zu neuen Schauplit-
zen alternativer Epistemologien und alternativer Wissenschaft und Technologie
geworden, die das Leben achten und nihren. ,Friede auf Erden als Frieden mit
der Erde® — das ist eine Herausforderung, uns auf den kognitiven Prozess des
Kampfes gegen gewaltsame Epistemologien und gewaltsame Wissenschaft und
Technologie einzulassen und danach zu streben, durch unsere Beteiligung am
Kampf der subalternen Gemeinschaften alternative multikulturelle Epistemolo-
gien, Wissenschaften und Technologien zu schaffen.

Alternative Gemeinschaften - ein dffentliches Zeugnis des Widerstandes und
des Lobpreises

Der Okumenische Rat der Kirchen hat den Gesang der Engel am Heilig-
abend ,Ehre sei Gott in der Héhe und Friede auf Erden* zum Motto der Inter-
nationalen ékumenischen Friedenskonvokation gewdhlt. Bei unserer Suche
nach alternativen Engagements im Kontext der anhaltenden Vermarktung und
des anhaltenden Missbrauchs der Schopfung Gottes kann der Gesang der Engel
uns neue Perspektiven ertffnen. Die Geburt Jesu wird als die frohe Botschaft
der Freude fiir alle dargestellt, weil sie Friede auf Erden schafft. Ganz beson-
dere Beachtung verdient hier die Tatsache, dass die Erzdhlung von der Geburt
Christi als eine Feier dieser kosmischen Freude {iber den Frieden mit der Erde
dargestellt wird. Das neugeborene Kind, das diesen Frieden bringt, ist umge-
ben von Tieren und von Hirten. Doch es ist nicht, wie wir meinen, eine fried-
volle oder eine stille und heilige Nacht. Matthdus berichtet uns, dass Herodes
und die Stadt Jerusalem erschrocken waren, als sie die Nachricht von der
Geburt Jesu horten.

Auf unserer Suche nach alternativen Engagements, erfiillt vom weihnacht-
lichen Engelgesang, miissen wir uns das Paradox des Friedens bewusst machen,
das Jesus darstellt. Der Friede Jesu wurde den Hirten verkiindet, einer subalter-
nen Gemeinschaft, die am Rande des kaiserlichen Herrschaftsbereiches lebte.
Doch die frohe Botschaft von der Geburt des Friedefiirsten verunsicherte die
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Michtigen im Zentrum des Reiches. Uberdies war das Zeichen, das den Hirten
gegeben wurde, damit sie den Friedefiirsten erkennen, ,ein Kind, in Windeln
gewickelt und in einer Krippe liegend“. Zeichen der Zeit sind Fenster zu neuen
Erfahrungen der Erscheinungen Gottes (Theophanien). Aus &kologisch-theolo-
gischer Sicht kénnte man ,das Kind in der Krippe* als Gottes Identifizierung
mit nicht-menschlichen Wesen interpretieren. Doch die Heilige Schrift sagt
uns deutlich, dass die Krippe ein Symbol der Negation ist: die Negation des
Grundrechtes einer Frau, ihr Kind zu gebdren. Sie zeigt aufierdem die Absur-
ditit, die darin liegt, dass ein verletzbares und ohnmichtiges Kind der Urheber
des Friedens und der Erlosung der ganzen bewohnten Erde ist. ,Friede auf
Erden ist Frieden mit der Erde“ — das ist keine a-politische und wertfreie Aus-
sage. Dieses Wort offenbart vielmehr die Grundeinstellung und sittliche Hal-
tung Jesu: eine unerschiitterliche Entschlossenheit, sich solidarisch zu erwei-
sen mit den Niedrigen und der Erde Frieden und Erlosung zu bringen, indem
die Niedrigen zu alternativen Engagements befahigt werden und so die gewalt-
same Epistemologie des herrschenden Reiches in Frage gestellt ist.

Wie iibersetzen wir diese biblische Vision, ,Friede auf Erden ist Frieden
mit der Erde“? Der meditative Anfang der einleitenden Erkldrung liefert uns
eine tief greifende theologische Grundlage fiir unseren Einsatz im Kampf gegen
die Gewalt. Das Motto der Internationalen Skumenischen Friedenskonvokation
2011 ist der Engelsgesang aus dem Lukasevangelium, der am Heiligen Abend
gesungen wird. ,Das Kind in der Krippe liegend” ist die frohe Botschaft, die
der Hymnus verkiindigt. ,,Gott ist in Gestalt eines hilflosen Kindes in unsere
Welt gekommen, von Eltern, die am Rande des Romischen Kaiserreiches
lebten.“ So ist Inkarnation das Eintreten Gottes in den ,Teufelskreis von Gewalt
und Habgier, Abhingigkeit und Elend“. Der Engelsgesang verkiindigt die Hand-
lungsweise des ,Friedefiirsten“: Die oikoumene des Romischen Kaiserreiches
gegeniiber der oikoumene des Kindes in der Krippe. Friede setzt das Ende
kaiserlicher Gewalt voraus. Die oikoumene der kaiserlichen Macht wéhrt nicht
ewig. Die oikoumene des abhdngigen und ochnméchtigen Kindes — das Lamm,
das geschlachtet wurde - ist die Hoffnung, von der unsere Bemiihungen getra-
gen sind, ihre Berge und ihre Fliisse zu heilen...”

Theologische Uberlegungen sind irrelevant, wenn sie nicht in unseren
Lebensgeschichten verwurzelt sind. Unsere neuen alternativen theologischen
Vorstellungen sollten sich darum in alternative Gemeinschaften des Wider-
standes und des Feierns verwandeln. Das TINA Syndrom — der Grundsatz ,,Da
gibt es keine Alternative“ (There is No Alternative) — kann nur iiberwunden
werden, indem man sich zu alternativen Gemeinschaften entwickelt, die eine
erloste Erde ahnen lassen. Das ist nicht etwas, was wir als christliche Mission

9  http://www.outlookindia.com/article.aspx?267040.
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erfinden oder vorbereiten kénnen. Die Klagen, die von nah und fern kommen,
bezeugen den Einbruch alternativer Gemeinschaften, die dem Ansturm des
Todes widerstehen. Sie sind dazu ersehen, nicht nur dem Tode zu widerstehen,
sondern auch alternative Weltanschauungen, Technologien, Industrien, Mirkte,
Wirtschaftssysteme und soziale und dkologische Beziehungen zu schaffen, die
das Leben in Fiille achten, ndhren, schiitzen und feiern. Das éffentliche christ-
liche Zeugnis besteht nicht darin, diese alternativen Initiativen in kirchliche
Projekte zu verwandeln, sondern in sie einzutauchen durch unsere aktive und
organische Prasenz und Teilhabe. Uns selbst verlieren, um uns zu finden.

Wie Arundhati Roy zu Recht fragt: ,Kann man erwarten, dass eine Alter-
native zu dem, was wie der Tod fiir den Planeten aussieht, aus eben jener Vor-
stellung erwéchst, die zuallererst diese Krise verursacht hat?“ Das ist unwahr-
scheinlich. Die Alternative, wenn es denn eine gibt, wird von den Orten und
den Menschen kommen, die der hegemonistischen Antriebskraft des Kapitalis-
mus und des Imperialismus widerstanden haben, statt von ihr in Beschlag
genommen zu werden. Roy hort hier nicht auf: ,,Wenn es {iberhaupt irgendeine
Hoffnung fiir die Welt gibt, findet man sie nicht auf den Klimawandelkonfe-
renzen oder in Stddten mit Hochhausern. Sie lebt ganz unten auf dem Boden
bei den Menschen, die jeden Tag in den Kampf ziehen, um ihre Wilder, ihre
Berge und ihre Fliisse zu beschiitzen, weil sie wissen, dass die Wilder, die
Berge und die Fliisse sie beschiitzen.“

Wihrend weltweite Konzerne um die Unterzeichnung eines neuen Memo-
randums {iber eine einvernehmliche Regelung im Blick auf unsere gemein-
samen Gliter strejten - ein Memorandum, das die Entweihung heiligen Bodens,
heiliger Wilder und Gewdsser der Ureinwohner unseres Landes vorsieht —,
bereiten die Opfer und ihre Gefihrten sich mit ihren Schleudern darauf vor,
dem Reich des Todes entgegenzutreten. Das ist ein Kairos fiir die Kirche, der
Augenblick, ihre ungerechten und siindigen Status-quo-Lehren und Verhal-
tensweisen aufzugeben und an die Kraft und Fahigkeit der Steinschleudern der
Kolonisierten zu glauben, um die Kréfte des Todes und der Zerstérung zu besie-
gen.

Ubersetzung aus dem Englischen: Helga Voigt
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