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SUMMARY — Christianity and the environment — The capital question in this article concerns
the Christian religion’s influence on nature. Is Christian morality in any measure responsible for
the present ecological disaster ? Or are there other factors which may have caused the Westem
way of life, characterized by the destruction of nature ?

The problem advanced above is treated in two ways. First, a global analysis of the relation
between Christianity and nature gives us an impression of the hostility against naturalness,
typical of Christian ideas. This negative attitude towards all creatures that are not human, is
clearly present in the Bible, and even runs like a thread through Christian history. Naturalness,
uncontrollable phenomena and processes are considered objectionable.

The Renaissance period in a certain sense implies a return to nature, but a renewal of the
church’s impact and the rising modem way of scientific thinking enlarged the distance between
man and his environment. Moreover, it seems that Christianity itself caused this Cartesian way
of thinking, because it created the gap, it divided the natural from the sacred. The Cartesian
system reduced nature to an object to be analysed, in which processes are perfectly reversible
and controllable. It induced the economic system of the *homo economicus’, a system that only
aims at material profits, without caring about the natural environment : capitalism.

The refusal of 'the uncivilized’ was put into practice at the confrontation of Christian
Western Europe with the non-Christian populations of the New World, at the end of the 15®
century. That aspect is discussed in the second part of this text. The conquest of America is an
appropriate occasion to examine the real character of Christianity. The Christian attitude towards
the natives, who considered nature as the highest good, confirms our hypothesis that nature has
suffered, and still suffers, under the pressure of such Christian values as the obligation to work,
the interdiction to enjoy without commitment, the virtuousness of collecting material goods as a
sign of God’s grace, etc.

The destruction of the environment and innumerable native cultures, all over the world, has
raised fundamental questions in Westem societies. At the same time, there is a tendency among
Western populations to revive a philosophy of life based on a new spiritualism and to fill up the
emotional void created by materialism.

These two processes of growing awareness are complementary, and together, they may
form a step forward towards a society based on ecological principles.

INLEIDING

Het natuurlijk milieu is er wereldwijd zeer slecht aan toe. Het lijdt geen twijfel
dat menselijke activiteiten daarvan aan de basis liggen. Niet alle volkeren hebben
echter die nefaste invloed op hun leefomgeving gehad. Sommige samenlevingsvormen
werken minder vernietigend in op de natuur dan andere.

De christelijk geinspireerde samenlevingen, over de hele wereld, blijken vooraan
te staan wat het misbruik van de natuur betreft. Of en in welke mate het christocen-
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trisch, westers gedachtengoed verantwoordelijk was en is voor de milieuverloedering,
en wat het dan zo verschillend maakt van het wereldbeeld van zogenaamde 'natuur-
volkeren’, zijn de vragen die in dit artikel aan bod komen.

1. NATUURBENADERINGEN VOOR HET JAAR 0

1.1. Beschavingen in de oude wereld

In de pre-socratische filosofieén werd de natuur steeds kwalitatief opgevat (Flam,
1962). Een kwantitatieve beschouwing was in de antieke denkpatronen ondenkbaar,
omdat de natuur goddelijk was. In die hoedanigheid zou het bestuderen van de natuur
als object moeilijk te verantwoorden geweest zijn, en bleef ze van kwantitatieve
benadering gespaard. Pas met het doorstoten van judaisme en christendom ontstond
de mogelijkheid daartoe, doordat God totaal buiten de natuur geplaatst werd. De
natuur werd dan het werk van God, zoals de mens zijn beeld was. Onder invloed van
de bijbel kreeg later overigens ook de kosmos de betekenis van schepping van God.
Doch, omdat enkel de mens geschapen is naar Gods beeld en gelijkenis, kreeg de
mens voorrang op de kosmos, en dus ook op de natuur.

De wetenschap kreeg op die manier meer vat op de van haar goddelijk karakter
ontdane natuur. Natuur werd hierdoor steeds meer, tot op de dag van vandaag, een
geheel van zintuiglijk waarneembare en berekenbare verschijnselen.

Deze evolutie van de status van de natuur is belangrijk, omdat de aanzet tot de
teloorgang van haar mythisch karakter, later aangemoedigd door het cartesianisme, de
weg opende naar de beheersing. En precies die drang tot beheersing heeft de laatste
twee millennia een ware ravage aangericht.

In de joodse wereldorde — zowel als later in de christelijke — vertegenwoordigt
het wilde, m.a.w. de natuur, het monstrueuze, de slechtheid en onmenselijkheid. Mens
en natuur staan hier lijnrecht tegenover elkaar. Het leven is eigenlijk een voortduren-
de poging om de wildernis in tuin om te zetten (zie de tuin van Eden, Gen. 2 : 8).

Volgens Naudon (1973) was het judaisme oorspronkelijk nochtans animistisch en
naturalistisch ingesteld. Sinds het ontstaan ervan is de verhouding mens-natuur echter
alsmaar afstandelijker geworden. De officiéle traditie, zoals beschreven in de talmoed,
was en is gebaseerd op de uitroeiing van animistische tendenzen. Het Oude Testament
is het verhaal van de triomf van het monotheisme op o.a. de natuurgoden van
"heidense volkeren" (Berman, 1986). Versmelting met de natuur wordt als onwetend-
heid en afgoderij veroordeeld. Volgens Kruithof (1985 : 176) is het judaisme
fundamenteel a-ecologisch. Deze a-ecologische benadering van de werkelijkheid
hebben joden- en christendom volgens hem ook gemeen. Het christendom heeft
trouwens de mensgerichtheid of zelfs een zeker antropocentrisme dat al aanwezig was
in het jodendom versterkt en veralgemeend, ten nadele van de natuur.

De godsdienstbeleving in de oud-Griekse en oorspronkelijk ook in de Romeinse
samenleving was anders, in de eerste plaats omdat ze polytheistisch van aard was. De
wereld en de omringende kosmos stonden centraal in het Griekse denken. Die
ordening ging uit van de natuur zelf, en kwam niet van buitenaf, zoals de Renaissan-
ce-denkers later zouden stellen (Collingwood, 1986) De verbondenheid met de natuur
was dan ook vrij groot, en de mens werd geacht zich te onderwerpen aan de kosmos.
Kenschetsend is wel de waardering van de natuur als tuin, in een gestileerde en
beheerste vorm dus, en dit in de Griekse, zowel als in de Romeinse traditie. Deze
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arcadiserende tendens heeft volgens Lemaire (1988 : 61) onze kijk op de natuur lange
tijd beheerst.

Berman (1986 : 62) wijst op de scherpe breuklijn in de Griekse kennistheorie. In
eerste instantie stond ze volgens hem heel dicht bij de natuur; er bestond een
zogenaamd ’deelnemend bewustzijn’, wat betekent dat de afstand tussen mens en
milieu zeer klein is, dat de mens zich emotioneel met de natuur vereenzelvigt.
Socrates en Plato brachten wijziging in deze houding door een afwijzing van en
minachting voor instinct, intuitie. Socrates verlegde de nadruk naar de eigen relatie
met een Scheppende Kracht in plaats van met de omgeving (Flam, 1962; Wildiers,
1988). De Grieken deden dus wel degelijk een stap naar de ’onttovering’ van de
wereld.

De kem van de zaak komt neer op de Griekse overtuiging dat de wereld meer
voor ons ligt om te worden aanschouwd en overdacht, dan om te worden bewerkt en
beinvloed, zoals dat de moderne, dynamische wetenschap kenmerkt. Het Griekse
wereldbeeld was echter op één fundamenteel punt verschillend van dat van de
natuurvolkeren. De Griecken maakten immers het onderscheid tussen het kosmische en
het menselijke, en tussen het beschaafde en het wilde. Op dit vlak vervulde de
Griekse beschaving zowat een scharnierfunctie tussen enerzijds de oorspronkelijk
mythologische beschavingen en anderzijds de door het joods'-christelijk wereldbeeld
beinvloede civilisaties.

1.2. De natuurvolkeren

Wat de natuurvolkeren betreft, houden wij het bij recente antropologische
studies, vermits aan de natuurbenadering van deze samenlevingen weinig veranderd is
(voor zover hun eigenheid bewaard bleef).

In korte bewoordingen komt de filosofie van natuurvolkeren neer op een verering
van de natuur als beschermster, voedster, bondgenote, e.d. Colin Turnbull (1961 : 6),
Amerikaans antropoloog die jarenlang bij een Zairees pygmeeénvolk leefde, illustreert
de waarde van de natuur : "Voor Kenge (één van de pygmeeén). Voor wie het woud
een vader en een moeder, een minnares en een vriend was, en die me iets liet zien
van de liefde die zijn hele volk een wereld toedraagt die nog steeds goed en vriende-
lijk is (...) en waarin het kwaad niet bestaat". De laatste zinssnede raakt overigens de
essentie van ons onderwerp. De begrippen 'goed’ en ’kwaad’ zijn immers te allen
tijde zeer benadrukt en gebruikt door de christenheid, waarbij de mythische natuur
veelal het kwaad vertegenwoordigde.

Spiritualiteit speelt dikwijls een grote rol in het dagelijkse leven van natuurvolke-
ren. Het is opvallend ook dat bij tribale religies — in de brede zin van het woord,
zoals omschreven door Kruithof (1985) — de ruimtelijke ervaring domineert ten
koste van de tijdsdimensie, terwijl dat bij het christendom net andersom is. In
natuurreligies wordt de schepping als goed ervaren. De aarde is geen neutrale ruimte,
maar een moeder, waarmee men met alle vezels verbonden is, waaruit men geboren

1 Er dient op gewezen dat het jodendom als broedergodsdienst van het christendom be-
schouwd wordt. De verschilpunten tussen christen- en jodendom zouden ons te ver leiden.
Wij hebben het dus verder over het christendom als autonome godsdienst.
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wordt en naarwaar men terugkeert. De mens voelt zich verbonden met alle levende
wezens, maar niet geroepen om andere wezens te onderwerpen en te beheersen.

2. DE NATUUR EN 2000 JAAR CHRISTENDOM

De natuur wordt in hoofdzaak bepaald door de cultuur die haar ’beleeft’. De
eigenheid van de natuur is afhankelijk van de strategie waarmee de cultuur in kwestie
zich het leven heeft mogelijk gemaakt. De fundamentele richting of geest van een
cultuur komt gewoonlijk het best tot uiting in haar wereldbeschouwing, met name
voor zover die in haar religie vervat is (Lemaire, 1970 : 85). Met andere woorden, de
wereldbeschouwing van een gemeenschap uit zich in het landschap, meer nog, het
landschap kan men het best begrijpen door terug te grijpen naar de religieuze
dimensie van een samenleving omdat die meestal van doorslaggevend belang is in
een wereldbeeld.

In de mythen van veel culturen wordt de mens beschouwd als iets unieks, als een
wezen dat fundamenteel van alle andere wezens verschilt. Vooral in de bijbelse
traditie is dit het geval. Volgens de bijbel zijn hemel en aarde geschapen door God.
Zo ook de mens, die tot taak krijgt om over het geschapene te heersen, het te
bewaren en eraan te bouwen en daarin zijn schepper te dienen. Deze opvattingen
dragen mee, de stelling dat het christendom grotendeels verantwoordelijk kan gesteld
worden voor het ecologische drama dat zich momenteel wereldwijd afspeelt. God en
zijn schepping, de mens, het goddelijke dus, werden geplaatst tegenover het niet-
goddelijke, de aarde. Het werden tegenpolen, waardoor de natuur in de zwakkere
positie terechtkwam. Daarenboven valt reeds volgens het Oud Testament God niet
samen met zijn schepping.

Voor christenen heeft de natuur op zich niets heiligs : de eerste missionarissen
die de Keltisch-Germaanse culturen wilden verdringen, lieten de ’heilige bomen’
omhakken. De boomcultus moest plaats maken voor de kerstening.

Met de groeiende invloed van het christelijke geloof werd de normering steeds
repressiever van aard. Onderdrukking, machtsmisbruik, bestraffing door de aardse
vertegenwoordigers van God werden schering en inslag. Tegen de 1lde-12de eeuw
werd de afstand tussen het instituut ’kerk’ en de christelijke principes z6 groot, dat
een beweging ontstond die een terugkeer naar de fundamentele christelijke waarden
predikte. Eenvoud, armoede en nederigheid t.o.v. de medemens en de omgeving
werden als het ware opgewaardeerd (zie Franciscus van Assisi, 12de eeuw).

Eén van die waarden was — en is — de morele verplichting tot lijden, noeste
arbeid, en de onthouding van ieder genot. Hans Achterhuis (1988) haalt hierover John
Locke aan, liberaal filosoof uit de 17de eeuw. Volgens Locke blijkt God de wereld
vooral aan de mens gegeven te hebben om te onderwerpen en te bewerken. Hij gaf de
wereld daarom niet zomaar aan alle mensen, Hij gaf ze ’om te gebruiken’ aan de
vlijtige en redelijke mensen, en arbeid gaf hun een rechtmatige aanspraak daarop.
Hierin zit het fundament van de Westeuropese mentaliteit vervat. Arbeid staat op
dezelfde golflengte als rede, rationaliteit, nutsbesef, enz. Een rationele houding,
ontdaan van alle mystick, houdt onderwerping in van de natuur door arbeid. De
natuur is waardeloos zonder toevoeging van arbeid. Over de verplichting tot arbeid
merkt Ullrich (1984) op dat reeds in de 16de eecuw die grote waardering voor arbeid
bestond, die de westerse wereld nu nog kenmerkt. Achterhuis (1988) destilleert uit
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Lockes werk dat er een relatie bestaat tussen de toename van de waardering voor
arbeid en de minachting voor de natuur.

Waar tijdens de middeleeuwen eerder een tendens bestond om God en de wereld
dichter bij elkaar te brengen, vormde de Renaissance een echt keerpunt in de houding
t.0.v. de natuur. Natuurwetenschap en filosofie kregen een nieuw aangezicht, nl. dat
van de realiteitszin (Dethier, 1990 : 119). Een *demythisering’ greep plaats.

Een heropleving van het volksgeloof, van het mythische werd door de Reforma-
tiebeweging de kop ingedrukt. Het wetenschappelijk onderzoek kreeg de kans zich te
ontplooien omdat het protestantisme een beroep deed op het persoonlijk geloof
(Dethier, 1985 : 120). De rationalisering ging gepaard met een reductie van de natuur
tot haar nut voor de mens. Magie en mythische elementen werden nu op twee fronten
bestreden : zowel door de kerk als door de 'modeme’ wetenschap. Het antropocentris-
me kende zijn definitieve doorbraak, onder de vorm van het cartesianisme.

Het christendom kan dan ook niet los gezien worden van het ontstaan van een
kapitalistisch economisch systeem. Het antropocentrisme, dat in dit type van econo-
mie centraal staat, was immers reeds aanwezig in het judaisme en het christendom
van de eerste eeuwen, en werd door het kapitalisme als denkpatroon enkel benadrukt
(Kruithof, 1985 : 116). Bovendien werd het vergaren van rijkdom als gevolg van
harde arbeid als een zegen Gods beschouwd (Dethier, 1990 : 122), wat de overgang
van een antropocentrisch godsdienstig systeem naar een antropocentrisch economisch
bestel stimuleerde. Overigens blijkt dat alleen het christendom een natuurbeheersende
technologie heeft voortgebracht (Vermeersch, 1988 : 22).

Op enkele, eerder marginale tegenstromingen na, bleef sinds de doorbraak van
het kapitalisme in de late middeleeuwen, het cartesiaanse wereldbeeld de samenleving
beheersen, niet meer zozeer op godsdienstig, maar vooral op economisch vlak.

3. HET AMERIKAANSE CONTINENT ALS TOETSSTEEN VOOR DE CHRISTELIJKE
INVLOED OP DE NATUUR

Als toetsingskader voor voorgaande theoretische beschouwingen, kozen wij het
Amerikaanse continent, waar christelijk West-Europa in de 15de eeuw geconfronteerd
werd met een niet-christelijke autochtone bevolking, te midden van een ongeschonden
natuurlijke omgeving.

De christelijke invloed op de natuur is aan de hand van deze situatie bijzonder
goed te vatten : er was immers geen enkel storend’ element in het spel. Ontluikende
kapitalistische tendenzen waren er wel al, doch zoals eerder gesteld, kunnen deze
beschouwd worden als een — zij het onrechtstreekse — uiting van een christelijke
moraal.

De ontdekking van het Nieuwe Continent kwam voor de christenheid als
geroepen, in de tumultueuze Renaissance. De feodaliteit verkeerde in crisis door een
gebrek aan ruimte (Achterhuis, 1988) en aan economische expansiemogelijkheden, en
het christendom zocht middelen om haar dominante positie te verdedigen tegen de uit
het Oosten oprukkende islam (Lemaire, 1986 : 22). Ook het streven naar rijkdom kon
in de Nieuwe Wereld in de praktijk worden gebracht. Rijkdom kwam in die periode
centraal te staan, terwijl de bekeringsopdracht een perfect alibi was om die laag-bij-
de-grondse motieven te camoufleren. De Spanjaarden brachten hun religie in ruil voor
goud en rijkdom, waaruit blijkt hoezeer Europa zich op de overgang bevond van een
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maatschappij waarin de godsdienst centraal stond, naar een maatschappij waarin de
jacht op rijkdom domineerde (Todorov, 1982 : 47).

De beeldvorming van christelijk West-Europa over de Amerikaanse autochtonen
doorliep een hele evolutie. Met het opkomende humanisme groeide in zekere kringen
een 'natuurgevoel’, als gevolg van de tanende samenleving in Europa. O.a. Michel de
Montaigne, Frans humanist, behoorde tot de groep ’primitivisten’, die aansluiting
zochten bij ideeén uit de Oudheid, de tijd van de arcadische landschappen. Er was
ook de Spaanse theoloog Las Casas die, hoewel hij het katholicisme niet als zodanig
afwees, een van de felste critici was van de manier waarop de kolonisatie plaatsgreep.
Er heerste een zekere nostalgie naar de ’Gouden Tijd’, en de idee van de ’edele
wilde’ maakte opgang.

De kloof tussen de autochtone en de christelijk geinspireerde visie op de natuur
was ontzettend. Bij natuurvolkeren leek het in het algemeen niet de bedoeling de
natuur te manipuleren; men gebruikt ze en geeft iets in de plaats, al dan niet onder de
vorm van rituelen. Zo'n houding vondt men niet terug in de christelijke leer, die
voorhoudt dat de mens de natuur moet behandelen zoals God hem dat gebiedt, nl.
met beheersing als doel.

De als epicurisch omschreven levenswijze van de stammen in de Nieuwe Wereld
paste in de 15de-16de eeuw perfect in de tendens tot afwijzing van de drukkende,
belastende, geordende samenleving. Het rationeel denkpatroon was echter al te diep
geworteld om die nostalgie naar de natuur te laten uitgroeien tot een nieuw wereld-
beeld. De christelijke heilsgeschiedenis bleef daarentegen het interpretatiekader
vormen bij het betreden van nieuwe gebieden. Merkwaardig genoeg heeft juist de
ontdekking van de Nieuwe Wereld bijgedragen tot de ineenstorting van het middel-
eeuws gedachtengoed, en tot de intrede van een modemer wereldbeeld. Dit modem
paradigma zou later overigens de christelijke godsdienst als dusdanig naar de
achtergrond drukken. Parallel maakte de christelijke legitimatie voor de verovering
plaats voor een burgerlijke verantwoording. ’(Slaven)arbeid in ruil voor kerstening’
werd ’ (slaven)arbeid in ruil voor beschaving’.

De gevolgen van de invasie waren gigantisch. De interventies in wat we
‘natuurgebonden’ samenlevingen zouden kunnen noemen, hadden tot doel de
christelijke waarden te verspreiden. Ze veranderden fundamenteel de leefwijzen van
de autochtonen, o.a. door sedentarisatie te verplichten. Dit feit op zich had reeds
zware gevolgen voor de natuurlijke omgeving. Bovendien verliepen deze ingrepen
onder dwang. Religieuze expansie ging vaak samen met bezitsdrang, wat een periode
van overexploitatie van het Amerikaanse continent inluidde. Doorgedreven intoleran-
tie en etnocentrisme van Europese zijde stonden een symbiose in de weg.

Merkwaardig hierbij is de tegenspraak tussen het christelijke beginsel van
gelijkheid van alle mensen en het superioriteitsgevoel van de christelijke religie. "De
grond waarop de Anderen als gelijken worden aanvaard, is hun potentiéle verandering
in christen" (Todorov, 1982 : 168). Er bestond — en bestaat — dus een diepe kloof
tussen het 'modeme’ christendom en de leer van Jesus zelf (Kruithof, 1985 : 188).
Als we vandaag mensen zoeken die nog een soort levenswijze als Jesus hebben, dan
zijn dat de traditionele, (niet-christelijke) oorspronkelijke Amerikanen en andere
natuurvolkeren, de “primitieven” (Lemaire, 1986 : 289). Natuurvolkeren zijn m.a.w.
religieuzer dan wie ook, omdat alles wat ze doen, alle dagdagelijkse activiteiten in
het teken staan van hun zingeving. Het christendom maakte integendeel de religie los
van het dagelijkse leven en sloot haar op in kerken. De zingeving in een leven werd
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afgescheiden van het leven zelf, waardoor de verwantschap met het omringende van
alle mystiek en normbesef ontdaan raakte.

Onder andere uit de werken van de Amerikaanse antropoloog Carlos Castaneda
(1972, 1973, 1976, 1985) blijkt hoe bij voorbeeld de levensbehoeften spontaan
beperkt worden. Een uittreksel uit een van zijn werken (1985 : 77) spreekt boekde-
len : "Tegen het einde van de dag had hij (Don Juan, een oude Yaqui-Indiaan,
tovenaar) vijf kwartels gevangen in een zeer vernuftige val, die hij me (Castaneda
zelf) in elkaar had leren zetten en opstellen. "Twee zijn genoeg voor ons" zei hij, en
liet er drie los. Daarna leerde hij me kwarteis roosteren. Ik had enkele struiken willen
afsnijden om een barbecueput te maken, zoals mijn grootvader die altijd maakte,
bekleed met groene takken en bladeren en afgedekt met aarde, maar Don Juan zei dat
er geen noodzaak was om de struiken letsel toe te brengen, daar we de kwartels reeds
letsel hadden toegebracht".

Duurzaamheid, term die vandaag opnieuw ontdekt wordt, was een der voornaam-
ste principes in de Indiaanse levensfilosofieén. De natuur moest in perfecte staat
nagelaten worden aan de volgende generaties, wat volledig in tegenspraak was met de
tradities in het 'geontspiritualiseerd’ christelijke Europa. De ontmoeting van beide
culturen wordt door Lemaire (1988 : 103) omschreven als volgt : "een invasie van
een werelddeel dat geloofde in de Vooruitgang en zijn ontwakende dynamiek
realiseerde in een werelddeel dat geworteld was in Moeder Aarde". Nog volgens
Lemaire (1970 : 214) is de westerse, christelijk geinspireerde cultuur een essentieel
centrifugale cultuur, die zich tegen elke worteling in een ’kleine wereld’ verzet. Ze
verwerpt de slaap, het niets-doen (cfr. Indiaanse ’luiheid’), het gedachteloos bij
zichzelf zijn. Ze is gebouwd op en om een panische bedrijvigheid, op een totale
waakzaamheid die zelfs ’s nachts de wereld verlicht om uit te drukken dat ze geheel
en al aan de mens toebehoort, en niet meer aan een natuurlijk, kosmisch gebeuren
waaraan de mensheid zich zo lang had moeten overgeven. Smohalla, Sohulk-Indiaan
uit de 19de eeuw dacht hieromtrent het volgende : "My young men shall never work.
Men who work cannot dream, and wisdom comes to us in dreams".

Er kan weinig twijfel over bestaan dat het antropocentrisme, eigen aan het
christelijke wereldbeeld, een factor van groot belang was. De vaststelling dat in geen
enkele samenleving die zich door natuurreligie laat inspireren zich een dergelijk
proces van milieudestructie heeft voltrokken, wijst alleszins in die richting.

Een keerpunt in de manier waarop rijkdom kon vergaard worden, was de
invoering van het geld, dat onbederfbaar en dus onbeperkt opstapelbaar was. Hoewel
het christendom daarvoor niet rechtstreeks verantwoordelijk is, heeft de Kerk er altijd
gebruik van gemaakt om haar rijkdom in stand te houden en uit te breiden.? Toch
heeft het christendom zelf een groot aandeel in de materialisering van het wereld-
beeld, doordat het de mens losgeweekt heeft van zijn omgeving, en sterke druk
uvitoefende op mensen om zich helemaal te plooien naar haar natuurafstandelijke
normen. De christelijke overheden beperkten zich daarenboven niet tot het hoeden

2 Als verklarend element voor de uiteenlopende ontwikkelingen bij natuurvolkeren enerzijds
en christelijke samenlevingen anderzijds, verwees Verlichtingsfilosoof J.-J. Rousseau naar
het individualisme, dat in de kapitalistische economie hoogtij viert, en dat deels geworteld is
in de christelijke traditie van het vergaren van rijkdom.
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van hun eigen onderhorigen. Op het vreemde terrein van het Amerikaanse continent
gingen religieuze missies trouwens dikwijls gepaard met landhonger.

Natuurvolkeren kennen in het algemeen geen drang tot expansie. Bovendien
wordt religie meer individueel beleefd, en is het een onafgelijnd aspect van het
dagelijkse leven, verweven in alle handelingen. Bij Indiaanse volkeren speelt de
integriteit van ieder een grote rol, waarbij de natuur de maat der dingen is, veeleer
dan de mens. Daarenboven is de sociale controle op die integriteit zeer groot, zodat
elke inbreuk ertegen zoniet voorkomen, dan wel op een niet-repressieve manier kan
opgevangen worden. Ethiek, religie en natuur vormen dus één geheel. Het christen-
dom verbrak die samenhang, stelde op zichzelf staande regels op, en maakte het leven
tot een aaneenschakeling van aparte componenten.

Ter afronding van dit gedeelte, plaatsen wij enkele kenmerken van natuurvolke-
ren en christenen naast elkaar, gedestilleerd uit de literatuur hieromtrent.

natuurmensdom door het christendom geinspireerd mensdom

- leven volgens natuur - leven gekunsteld

- hebben geen wetten, noch privé-bezit, noch | - hebben wetten, privé-bezit, geld

geld

- rust, ataraxie van stoicijn - de mens gaat op in activiteiten, kwelt
zichzelf, is onvrij

- leven in ledigheid, zijn vrij, leven in zich- - 'zijn’ en ’schijnen’ zijn gescheiden; de

zelf mens is afhankelijk van reputatie; gaat op in
uiterlijkheden

- kunst is deel van het leven - kunst is gescheiden van het dagelijkse
leven

- kunst, filosofie en religie staan dicht bij - kunst is de decoratie of weergave van de

elkaar werkelijkheid; nadruk op originaliteit

- zonder arbeid - veel arbeid

- ruimte en landschap zijn heilig, de mens is | - ruimte is onttoverd, uitwendig voor de

deel van de natuur, de aarde is heilig, nog mens, de natuur is neutraal, kwantitatief en

niet onttoverd geatomiseerd; de mens staat op afstand en
tracht de natuur te beheersen

- tijd is heilig en circulair - tijd is unilineair

- het lichaam is orgaan van expressie; bewe- | - gedeeltelijke ontkenning van het lichaam;

ging is de belangrijkste manier waarop het de dans werd eeuwenlang door de Kerk

leven gevierd wordt onderdrukt, waardoor de mens van zijn
lichamelijkheid afgesneden werd

- muziek is het geluid van de natuurlijke - muziek staat los van dans en ritueel, staat

wereld (cfr. de *'molimo’, muziekinstrument in het teken van ’logos’ en niet van ’eros’,

bij de Pygmeeén), geluid is een der oer- muziek wordt niet zozeer door het lichaam

krachten van de schepping, het maakt deel dan wel door de geest beluisterd

uit van het ritueel

- de identiteit van het individu is, hoewel - de identiteit is sterk individualistisch en

sterk persoonlijk getint, toch geplaatst in een | egocentrisch, losgemaakt van de gemeen-

tribale eenheid; ze is relativeer- en transfor- schap, bovendien gefixeerd en definitief,

meerbaar transformatie gebeurt enkel door professio-
nele groepen
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4. SLOTBESCHOUWINGEN

De vraag die wij ons in dit artikel stelden, blijkt niet eenduidig te beantwoorden.
Er zijn wel tal van argumenten die de hypothese dat het christendom in grote mate
verantwoordelijk is voor de wereldwijde teloorgang van het natuurlijk milieu, steunen.
Het christendom heeft de koppeling mens-natuur verbroken, zijn God — en dus ook
de mens — buiten en boven de natuur geplaatst, en verantwoordde het vergaren van
rijkdom door het een geschenk van God te noemen.

De afstandelijke houding van de mens ten opzichte van zijn omgeving maakte
het ’modeme wetenschappelijke denken’ mogelijk : rationaliteit, objectiviteit en
specialisatie werden zeer positief gewaardeerde begrippen. De natuur werd geredu-
ceerd tot een onderzoeksobject, bestaande uit meerdere deelobjecten, die elk apart
geanalyseerd én gemanipuleerd konden worden. De materie, het stoffelijke, het "ding’
werd belangrijker dan het mythische, het verhaal; het organische werd verdrongen
door het mechanische (Lemaire, 1970 : 215). Deze tendens tot cartesiaans denken, tot
op de dag van vandaag erg gewaardeerd, uitte zich op alle niveaus in de samenleving.
De moderne wetenschap werd als het ware vergoddelijkt: de mens zou via de
technologie de natuur naar zijn hand kunnen zetten, natuurlijke verschijnselen zouden
perfect analyseerbaar en beheersbaar worden.

Het kapitalistisch economische systeem dat uit die rationaliteit ontsproot,
benadrukte het in het christelijk wereldbeeld centraal staand antropocentrisch
gedachtengoed. Het verving uiteindelijk de christelijke godsdienst als leidraad van de
samenleving, en hanteerde principes waarvoor de kiemen reeds in het christendom
aanwezig waren. We kunnen dus stellen dat de christelijke godsdienst, door zijn
inherent natuurafstandelijke houding, de aanzet heeft gegeven tot een kapitalistisch en
dus milieudestructief samenlevingsmodel.

Ook nu bepaalt een op christelijke waarden gebaseerd paradigma nog steeds de
westerse en verwesterde samenlevingen. Het normenstelsel dat eruit voortvloeide,
krijgt echter steeds meer weerstand. In bepaalde kringen in de westerse maatschappij-
en voelt men aan dat het slecht gaat met de mensheid, de maatschappij en de
natuurlijke omgeving. E.J. Mishan (1967 : 28) waarschuwde in 1967 al voor de
vergoddelijking van de economische groei : "Alle ogen zijn gericht op de snelheids-
meter, maar niemand let erop waarheen we gaan”, stelt hij. Kruithof (1985 : 115)
pleit in dat kader voor een vernieuwde religiositeit, los van elke godsdienstigheid, die
steunt op anti-reductionistische principes, en voor een nieuwe synthese van menselijk
verstand en menselijk gevoel.

Er is de laatste decennia dan ook een tendens tot terugkeer naar de natuur
merkbaar, er is nood aan een minder rationele samenleving, wat zich uit in het
ontstaan en de groei van de ecologische beweging, en daarbij aansluitend de bewegin-
gen ter verdediging van de rechten van de inheemse volkeren en andere in de jaren
’60 en '70. Het zijn stuk voor stuk bewegingen die op zoek zijn naar de wortels van
het menselijke bestaan, naar een nauwere band tussen de mens en zijn omgeving. Het
verlies van het mythische, van het emotionele, leidde dus tot onvrede, en er diende
een alternatief te worden gevonden. Stilaan werden de levensfilosofieén gebaseerd op
spiritualiteit en niet op materie herontdekt, en de beginselen ervan geherwaardeerd. In
zekere zin loopt de groei van groene bewegingen in het Westen enigszins parallel met
een heropstanding van de Indiaanse spiritualiteit in Amerika zelf. De roep om natuur,
om ongekunsteldheid en kwaliteit klinkt in beide kampen. Hoewel niet volledig
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convergent, kunnen ze elkaar in belangrijke mate steunen en verrijken in hun streven
naar een op ecologische principes gestoelde samenleving, die minder ’ontaarding’ en
dus stuurloosheid bij haar bevolking teweegbrengt.
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