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Chrzescijanska etyka $rodowiskowa przez wiele lat zmagata si¢ z pogladami
zaprezentowanymi w stynnym artykule Lynna White’a z 1967 roku, w ktorym White postawit
tezg, ze $wiatopoglad religijny doprowadzit do wyksztalcenia postaw powodujacych
degradacje i eksploatacje $rodowiska naturalnegol. Z tego tez powodu przez wiele lat
chrzescijanska etyka S$rodowiskowa miata przede wszystkim charakter negatywny i
skoncentrowana byta na odpieraniu tych zarzutow. Podejscie pozytywne, konstruktywne jest
rozwijane dopiero w ostatnich latach.

Chrzesdcijanska etyka srodowiskowa, ze wzgledu na jej odniesienie do wspolnej podstawy
metafizycznej, posiada pewne cechy charakterystyczne, ktére sg traktowane przez wigkszo$¢,
o ile nie przez wszystkich jej przedstawicieli za pewnego rodzaju aksjomaty. Jednym z takich
najbardziej; podstawowych przekonan jest =zalozenie, Zze nie wolno akceptowac
nieuzasadnionego niszczenia natury. Innym zatozeniem jest postulat troski o Ziemi¢ rozumiang
jako dzieto stworzone przez Boga. Chrzescijanscy etycy Srodowiskowi zgadzaja si¢ takze co
do tego, ze nalezy troszczy¢ si¢ o dobrobyt wszystkich istot zywych, nie tylko cztowieka.
Wspolnie podzielang ideg jest tutaj przekonanie o ,,S§wietym” charakterze Ziemi, ktorej nalezy
si¢ szczegoOlny szacunek. Wskazuje si¢ takze na to, ze cztowiek zostal stworzony od samego

poczatku z zamystem wspélnej koegzystencji z innymi gatunkami?. Wreszcie, jednym z

LL. T. White Jr. 1967. The historical roots of our ecologic crisis. Science 155: 1203-07.
2 Gretel Van Wieren. 2013. Restored to earth: Christianity, environmental ethics, and ecological restoration.
Washington, DC: Georgetown University Press.
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zalozen chrzescijanskiej etyki srodowiskowej jest przekonanie, ze powtrzymanie degradacji
srodowiska jest koniecznym warunkiem utrzymania pokoju na $wiecie. Przekonanie to wyrazit
m. in. papiez Franciszek w swojej encyklice poswigconej etyce srodowiskowe;.

Chrzescijanscy etycy srodowiskowi nadal czerpig wiele z tradycji intelektualnej $w.
Franciszka i Bonawentury. Keith Douglass Warner podkresla punkt wyjscia w koncepcji
mitosci do przyrody gloszonej przez $w. Franciszka. Postawe te przejat Bonawentura, ktory
uznat, ze Bog dokonuje samoobjawienia siebie poprzez cata rzeczywisto$¢. Zdaniem Warnera,
Bonawentura potozyl podwaliny pod pdzniejsza koncepcje¢ tzw. ludzkiej ekologii, wyrazang
nastgpnie przez papieza Benedykta XIV, ktora jest w centrum obecnego nauczania KoS$ciota
Rzymskokatolickiego na temat ekologii i troski o $rodowisko®. Warner eksponuje warto$é
teologicznej podstawy dla wspolczesnej etyki srodowiskowej. Wskazuje na chrystocentryzm,
ktoéry z oczywistych wzgledow moze by¢ klopotliwy do zaakceptowania przez osoby nie
akceptujace chrzescijanstwa. Natomiast dostrzega tez pewne elementy uniwersalne w
nauczaniu $§wietego Franciszka takie jak pokora i troska o stworzenie, ktore, jego zdaniem,
powinny staé sie punktem wyjscia dla etyki srodowiskowe;j*.

Z kolei Mary A. Ashley zaklada, ze oryginalnym wktadem etyki katolickiej do etyki
srodowiskowej w ogoble jest tzw. personalistyczny ekologizm. Jej zdaniem, personalizm chroni
przed eksploatowaniem innych bytow. Kultura Swiecka promuje egoizm rozumiany jako interes
jednostki, a na rzeczywisto$¢ spoglada jako na s$rodek stuzacy realizacji tego interesu i
zwigkszeniu bogactwa 1 dobrobytu czlowieka. Jak twierdzi Ashley, kultura ta postrzega swiat
w terminach tego, kto posiada i tego, co jest posiadane, a zatem przez pryzmat zasady
dominacji. Katolicki personalizm natomiast opiera si¢ na immanencji Boga i zalozeniu, ze Bog
jest obecny w calym stworzonym przez niego $wiecie.®

Michael S. Northcott dostrzega niejednoznaczny wptyw religii na srodowisko. Wskazuje na
to, ze religijne myslenie moglo w negatywny sposob przyczyni¢ si¢ do stosunku cztowieka do

srodowiska naturalnego, Mialo si¢ to sta¢ przez przekonanie o odrgbnosci czlowieka od §wiata.

% K. Douglass Warner. 2013. Bonaventure in Benedict. Franciscan Wisdom for Human Ecology, w: J. Schaefer i
T. Winright (ed.), Environmental Justice and Climate Change. Assessing Pope Benedict XVI’s Ecological Vision
for the Catholic Church in the United States. Lanham: Lexington Books, 3-18.

4 K. Warner. 2011. Franciscan Environmental Ethics: Imagining Creation as a Community of Care. Journal of the
Saciety of Christian Ethics 31(1):143-160.

> M. A. Ashley. 2013. If You Want Responsibility, Build Relationship: A Personalist Approach to Benedict XVI’s
Environmental Vision, J. Schaefer i T. Winright (ed.), Environmental Justice and Climate Change: Assessing Pope
Benedict XVI's Ecological Vision for the Catholic Church in the United States. Lanham: Lexington Books, 19-42.
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Ale, jak podkresla Northcott, w tej samej, chrzescijanskiej tradycji mozna znalez¢ zatozenia,
ktdére obecnie moga potozy¢ podwaliny pod etyke troski o srodowisko. Te zatozenia to tradycja
prawa naturalnego, ktore podkresla zwigzek miedzy cztowiekiem a zewnetrznymi wobec niego
standardami moralnymi, ktére wynikaja ze struktury $wiata, jak rowniez etyka cnoty
postulujgca prowadzenie polityki opartej na mitosci i trosce o dobre zycie. Zdaniem autora,
zadaniem wspdlnot chrzescijanskich jest propagowanie chrzescijanskiej etyki srodowiskowe;,
ktéra zmieni sposob mys$lenia o czlowieku 1 jego miejscu w $rodowisku, wskazujac na
powiazania natury i kultury®.

Gretel Van Wieren rozwija pojecie ekologicznej odbudowy (,,restoration). Jej zdaniem,
odnowa/odbudowa ma polega¢ na przywrdceniu za pomoca nauki wilasciwego stanu
srodowiska zniszczonego przez cziowieka. Ekologia odnowy jest zatem pewnego rodzaju
forma rehabilitacji cztowieka i jego powinnosci wobec zniszczonej przez niego planety. Juz
sam ten fakt moze nadawac koncepcji ekologii odnowienia pewnego religijnego charakteru.
Van Wieren wskazuje, ze metafory odnowienia i odkupienia sg gleboko zakorzenione w
tradycji chrzescijanskiej, a zaaplikowane na grunt etyki Srodowiskowej moglyby by¢
intepretowane w terminach ekologii. Jak wskazuje autorka, Ziemia w chrze$cijanskiej
koncepcji odkupienia nie odgrywa istotnej roli; co wigcej, jest miejscem jedynie
przypadkowego i przygodnego zycia czlowieka, ktore w $wietle historii zbawienia nie jest
istotne, a zatem tez nie wymaga specjalnej troski ze strony cztowicka. Van Wieren dostrzega
w ekologicznej koncepcji odnowienia mozliwo$¢ uczynienia chrzescijanskiej etyki
srodowiskowej bardziej praktyczna i precyzyjniejsza. Wskazuje bowiem, Ze etyka ta oparta jest
na pewnych ogdlnych i abstrakcyjnych pojeciach takich jak, m. in., zréwnowazony rozwoj czy
integralno$¢, ale bez wskazania na konkretne i praktyczne odniesienia’.

Jame Schaefer dyskutuje zagrozenia srodowiskowe spowodowane przez cziowieka w
terminach tak zwanego planetarnego grzechu. Zwraca uwage na to, ze zgodnie z nauczaniem
chrzedcijanskim czlowiek powinien troszczy¢ si¢ o wszystkie istoty, jak i o przyrode. W
zwigzku z tym dziatalno$¢ cztowieka powodujaca efekty szkodliwe jest sprzeczna z wolg Boga.

Schaefer podkresla, Zze wierzacy powinni troszczy¢ si¢ o dobro wszystkich elementéw

® Michael S. Northcott. 2013. Political Theology of Climate Change. Grand Rapids, MI: Eerdmans.
" Gretel Van Wieren. 2013. Restored to earth: Christianity, environmental ethics, and ecological restoration.
Washington, DC: Georgetown University Press.
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sktadowych Ziemi. Proponuje rozpoczecie zmian od modyfikacji wihasnych praktyk
dotyczacych m. in. $rodkéw transportu czy nawykow konsumpceyjnych®.

Inna z propozycji Schaefer polega na wykorzystaniu idei wtasciwych katolickiej mysli
spolecznej 1 wykorzystaniu ich w chrzescijanskiej etyce srodowiskowej. Autorka ma na mysli
zastosowanie takich idei jak solidarnos¢, pomocniczos$¢ czy opcje preferencyjng dla ubogich na
potrzeby walki z negatywnymi efektami wptywu dziatalnosci czlowieka na $rodowisko.
Schaefer wskazuje na to, ze zasada solidarnosci w ramach etyki srodowiskowej moze zostaé
rozciagniegta poza cztowieka 1 obja¢ nie tylko wszystkie inne gatunki, ale caty ekosystem. W
konsekwencji mogliby$my uzyskac tzw. solidarno$¢ Ziemi, ktora bytaby rodzajem planetarnej
wiezi miedzy ludzmi a calg planetg. Wiez taka, oczywiscie, miataby by¢ ugruntowana w mito$ci
w teologicznym rozumieniu chrzescijanskim. Chrzescijanska mito$¢ w ramach tej planetarnej
solidarno$ci umozliwiataby troske o zachowanie odpowiedniego klimatu wtasciwego dla zycia
dla wszystkich gatunkéw. Zasada pomocniczo$ci powinna przyja¢ forme tak zwanej
pomocniczosci bioregionalnej, ktora polega na wspolpracy kazdego czlowieka z osobami
pracujagcymi w zakresie ochrony srodowiska. Wreszcie, zasada opcji preferencyjnej na rzecz
ubogich zaimplementowana na grunt etyki $rodowiskowej miataby polega¢ na trosce o
przysztych ubogich, szczegdlnie narazonych na negatywne efekty zmian klimatycznych.
Troska ta dotyczy takze innych gatunkow?.

Kathryn D. Blanchard i1 Kevin J. O’Brien proponuja koncepcje chrzescijanskiej etyki
srodowiskowej opartej na siedmiu cnotach istotnych dla tradycji chrzescijanskiej. Cnoty te to,
m. in., odwaga, sprawiedliwos¢, wiara, nadzieja czy mito$¢. Niektore z nich maja korzenie w
starozytnej filozofii, niemniej jednak w potaczeniu z cnotami o pochodzeniu wylacznie
chrzescijanskim tworzyly podwaliny pod etyke chrzescijanska. Autorzy proponujg model etyki,
w ktorym poszczegodlne cnoty chrzescijanskie wyznaczajg strategie dzialan w odniesieniu do

poszczegodlnych wyzwan srodowiskowych™?.

8 J. Schaefer. 2010. Environmental Degradation, Social Sin, and the Common Good, w: R. Miller (red.), God,
Creation, and Climate Change: A Catholic Response to the Environmental Crisis. Maryknoll, New York: Orbis
Books, 69-94.

9 J. Schaefer. 2011. Solidarity, Subsidiarity, and Preference for the Poor: Extending Catholic Social Teaching In
Response to the Climate Crisis, w: J. Schaefer (red.), Confronting the Climate Crisis. Catholic Theological
Perspectives, Marquette University Press, 389-425.

W K. D. Blanchard i K. J. O’Brien. 2014. An Introduction to Christian Environmentalism:

Ecology, Virtue, and Ethics. Waco, Texas TX: Baylor University Press.
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Scott R. Paeth, inaczej niz inni autorzy, koncentruje si¢ na teologicznych podstawach
mozliwej chrzeécijanskiej etyki srodowiskowej. Wskazuje na to, ze etyka taka powinna mie¢
charakter trynitarny, nie panteistyczny i odwotywac si¢ do historii zbawienia. Co interesujace,
Paeth eksponuje konieczno$¢ zachowania niepanteistycznego charakteru, co, wbrew pozorom,
moze stanowi¢ wyzwanie dla wielu myslicieli rozwijajacych etyke srodowiskowa na gruncie
chrze$cijanstwa. Postulowanie bowiem troski o §wiat naturalny, motywowane odniesieniem do
Boga, ktory nie tylko wszystko stworzyl, ale jest tez we wszystkim obecny, naraza
chrzescijanska etyke srodowiskowa na ryzyko panteizmu. Paeth proponuje tutaj, aby etyka taka
byla panenteistyczna. Z tych trzech naczelnych ram ideowych wynikaja bardziej szczegotowe
koncepcje takie jak uznanie pigkna i integralnosci stworzenia czy szacunek dla wszystkich form
zycia. Zdaniem autora, te nadrzedne ramy, jakkolwiek odniesione do teologii, majg potencjat
do uksztattowania polityki srodowiskowej, ktéra w wiekszym stopniu bedzie nakierowana na
zrownowazony rozwoOj niz polityka opierajaca si¢ na zasadach instrumentalizowania i
obiektywizowania, ktora z kolei sprzyja eksploatowaniu $rodowiska®®.

Willis Jenkins dokonuje krytycznej analizy chrzescijanstwa w odniesieniu do jego
praktycznego potencjalu. Wskazuje na brak przejscia od teorii — metafizyki i kosmologii
chrzescijanskiej — do praktyki. Zdaniem autora, najwigkszym wyzwaniem dla etyki
chrzescijanskiej dzisiaj jest antropocentryzm. Etyka chrzescijanska powinna skoncentrowac si¢
na zwalczaniu konkretnych, praktycznych probleméw. Powinna by¢ etyka konstruowang ,,z
dotu’, anie ,,z gory”, czyli z perspektywy wielkich teorii metafizycznych. Mimo to Jenkins nie
odrzuca catkowicie metafizyki i kosmologii chrzescijanskiej. Wskazuje, ze dzisiejszy $wiat
potrzebuje pewnej metafizycznej, jednoczacej opowiesci, ktora mogtaby wyznacza¢ ramy dla
skoordynowanych dziatan ludzi. Takich ram dostarcza chrzescijanstwo w kontek$cie zmagania
si¢ z negatywnymi efektami antropocenu??,

Frederick V. Simmons rozwaza chrzescijanska etyke srodowiskowa oparta na koncepcji
zarzadzania w odniesieniu do terminologii filozoficznej wlasciwej etyce $rodowiskowe;.

Proponuje, aby chrzescijanskg etyke $rodowiskowa oprze¢ na koncepcji tak zwanego

11'S. R. Paeth. 2011. ‘You Make All Things New’: Jonathan Edwards and a Christian Environmental Ethic.
International Journal of Public Theology 5: 209-232.

12\, Jenkins. 2013. The Future of Ethics: Sustainability, Social Justice, and Religious Creativity. Washington,
DC: Georgetown University Press.
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hierarchicznego nie-antropocentryzmu. Koncepcja ta polega na uznaniu cztowieka za pierwszy
rodzaj bytu na drabinie bytow ozywionych, ale pierwszenstwo to nie ma charakteru dominacji
wilasciwej modelom antropocentrycznym. Ten hierarchiczny nie-antropocentryzm jest
proponowany przez Simmonsa jako stanowisko kompromisowe mi¢dzy dwiema skrajno$ciami.
Jedng z nich jest antropocentryzm, ktory niesie ryzyko braku uznania jakiejkolwiek wartosci
moralnej dla rzeczywistosci pozaludzkiej. Innym stanowiskiem uznawanym za skrajne jest
egalitarianizm czasem zaktadany przez ekologi¢ gleboka, jak rowniez — czasem — przypisywany
radykalnemu modelowi demokratycznemu $wigtego Franciszka, ktory nie przypisuje zadnej
wyjatkowej czy specyficznej wartoSci moralnej cztowiekowi. Koncepcja Simmonsa jest warta
odnotowania mimo tego, ze autor nie proponuje konkretnego modelu, jak rowniez nie odwotuje
si¢ bezposrednio do korzeni w metafizyce chrzesdcijanskiej. Jest to natomiast interesujaca
propozycja kompromisu szczegélnie w $wietle metafizyki chrze$cijanskiej, ktora — mimo
oczywistego teocentrycznego nastawienia — jest, nieco paradoksalnie, nie mnigj
antropocentryczna, podkreslajac szczegdlng rolg czlowieka i jego wybranie przez Boga.
Simmons proponuje, aby to pierwszenstwo cztowieka przed innymi gatunkami wigzaé z
obowigzkiem cztowieka do troski o srodowisko i jego szczegdlng odpowiedzialnoscia™®.
Specyficzne podejscie do problemu etyki Srodowiskowej jest proponowane przez Erin
Lothes Biviano i wspotpracownikow. Autorzy w ramach katolickiej etyki $rodowiskowej
rozwijajg tak zwang etyke energii (majac na mysli zasoby paliw kopalnych), ale czynig to z
perspektywy sposobu rozumienia jednostkowego szczgécia i poczucia sensu zycia. Autorzy
zwracaja uwage na problem konsumpcjonizmu i, czg¢sto pozbawione racjonalnego
uzasadnienia, stale powigkszanie stanu posiadania, co zwigzane jest z rosnacym
zapotrzebowaniem na energi¢. Zatem, etyka srodowiskowa wymaga w pierwszej kolejnosci
zmiany stylu zycia, ale niekoniecznie podyktowanego troska o srodowisko, co bardziej
refleksja nad sensem i celem wlasnego zycia. Odniesienie do religii, jak sugeruja autorzy, moze
by¢ pomocne przynajmniej z dwdch powodow. Jednym z nich jest postrzeganie zycia jako daru

od Boga i wdzigczno$¢ za ten dar. Nastawienie takie mialoby redukowaé potrzeby

13 F. V. Simmons. 2019. What Christian Environmental Ethics Can Learn from Stewardship’s Critics and
Competitors. Studies in Christian Ethics,1- 20.
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konsumpcjonistyczne. Drugim kontekstem jest uznanie wzajemnego powigzania wszystkich
bytow jako rzeczywistoéci stworzonej przez Boga®®,

Martin J. i Margot R. Hodson identyfikuja osiem wspotczesnych wyzwan srodowiskowych
dla chrzescijanskiej etyki srodowiskowej. Te wyzwania to, m. in., zanik bioréznorodnosci,
zmiany klimatyczne, problem z dostgpem do §wiezej wody pitnej w wielu regionach $wiata,
przyrost ludnosci 1 zwigzany z nim nadmierny konsumpcjonizm, czy wreszcie erozja gleby.
Autorzy wskazuja na bezposrednie zrdédta w Biblii, jak i w doktrynie chrze$cijanskiej, ktore,
ich zdaniem, jednoznacznie wskazuja na warto$¢ przyrody 1 jej ochrony. Przywoluja, m. in.,
ten biblijny fakt, ze Bog ocalil wszystkie gatunki przed potopem opisanym w Ksiedze Rodzaju.
Jest to, zdaniem autorow, argument na rzecz mitosci Boga do wszystkich gatunkéw zwierzat.
Wskazuja takze na to, ze cztowiek niszczy wilasne srodki przetrwania, czym sprzeciwia si¢
biblijnym nakazom szanowania przyrody, ale takze troszczenia si¢ o nig wtasnie w kontekscie
zapewnienia przetrwania dla cztowieka. Autorzy podkreslaja, ze troska o stworzenie znajduje
si¢ w centrum chrze$cijanskiej doktryny, a chrze$cijanstwa etyka srodowiskowa powinna
wyrasta¢ z biblijnej idei przymierza cztowieka z catym stworzeniem. Z tej idei przymierza
autorzy wyprowadzaja obowiazek ochrony $rodowiska®®.

Martin J. i Margot R. Hodson prezentuja takze szczegétowy model aplikowania
chrzescijanskiej etyki s$rodowiskowej na przykladzie spotecznos$ci wiejskich. Autorzy
dostrzegaja pewne socjologiczne i kulturowe zalety etyki srodowiskowej zakorzenione; w
religii. Mianowicie stwierdzaja, ze spotecznosci wiernych w matych obszarach wiejskich sa
blisko powigzane z lokalnymi spotecznosciami, a zatem instytucje religijne mogg stuzy¢ jako
inicjatorzy zmian. Autorzy wskazuja takze na to, ze wspolnoty wierzacych odwotuja si¢ do
podejécia opartego na wartosciach. Sg takze, ze wzgledu na motywacj¢ religijng, bardziej
sktonne do poswigcen, co, zdaniem Martina J. i Margot R. Hodson jest istotne 1 nieuniknione
w procesie radykalnych zmian wymaganych dla ochrony $rodowiska®®.

Gregory E. Hitzhusen i Mary Evelyn Tucker swoje rozwazania na temat roli religii w etyce

srodowiskowej rozpoczynaja od uwagi o ktopotliwej specyfice religii. Majg na mysli fakt, ze

14 E. Lothes Biviano, D. Cloutier, E. Padilla, Ch. Z. Peppard, J. Schaefer. 2016. Catholic Moral Traditions and
Energy Ethics for the Twenty-First Century. Journal of Moral Theology, Vol. 5, No. 1: 1-36.

15 M. J. Hodson i M. R. Hodson. 2015. A Christian Guide to Environmental Issues. Abingdon: The Bible Reading
Fellowship.

16 M. J. Hodson i M. R. Hodson. 2011. Climate Change, Faith and Rural Communities. How rural communities
are affected by climate change and peak oil. What will be the future? Worthing: Verit¢é CM Ltd.
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religia czesto bywa pomijana w dyskursie publicznym i naukowym ze wzgledu na jej
konfesyjny charakter, ze wzgledu na rozdziat kosciota od panstwa, czy wreszcie na nie zawsze
pozytywny stosunek religii do teorii ewolucji. Mimo tego autorzy dostrzegaja takze pozytywny
wpltyw religii na szerokie zmiany spoleczne i1 polityczne. Wymieniaja tu m. in. religijne
korzenie ruchu abolicjonistycznego w Imperium Brytyjskim, a takze aktywnos¢ Mahatmy
Gandhiego czy Martina Luthera King. Zatem, w religii jako takiej dostrzegaja potencjal do
inicjowania istotnych zmian spotecznych mimo tego, ze teoretyczne podstawy religii nie
posiadaja narzedzi adekwatnych do analizowania wspolczesnego postgpu technicznego.
Autorzy podkreslaja warto$¢ zasady sprawiedliwosci spotecznej w religii, jak réwniez innych
idei, ktore moga by¢ efektywnie wykorzystane w etyce srodowiskowe;j. Religia jest korzystnym
punktem wyjscia dla rozwijania koncepcji zarzadzania (,,stewardship”), moze by¢ uzyta do
podkreslania jedno$ci ze wszystkimi gatunkami, czy wreszcie do wskazywania na wspolny los
ludzi, zwierzat i calej planety?’.

Wspomniana koncepcja zarzadzania Ziemig jest rozwijana m. in. przez Katharine K.
Wilkinson. Autorka wskazuje tutaj na potencjat chrzescijanstwa do opracowania ram dla etyki
srodowiskowej opartej na chrzescijanskiej koncepcji jednosci wszystkich bytow i troski o
Ziemie. Wilkinson podkresla, ze z doktryny chrze$cijanskiej mozna wyprowadzi¢ koncepcje
obowigzku troski o Ziemi¢ 1 jej dobrobyt i podnie$s¢ je do rangi ,,$wigtego” obowigzku
cztowieka®®,

Nieco inaczej t¢ sama chrzes$cijanska doktryne w kontekscie jej potencjalnych implikacji dla
etyki srodowiskowej interpretuje Ulrich Kortner. Ot6z autor wskazuje na to, ze zycie innych
organizmow ma warto$¢ tylko w odniesieniu do czlowieka i tylko w kontekscie ich
oddziatywania na cztowieka. Proponowana przez niego etyka odpowiedzialnosci opiera si¢ na
zalozeniu, ze §wiat naturalny ma wartos$¢ etyczng tylko wtedy, kiedy oddziatluje na cztowieka,
badz kiedy cztowiek oddziatuje na niego. Odpowiedzialnos¢ ta nie jest jednak symetryczna, ale
paternalistyczna. Autor wskazuje, Ze nalezy przyzna¢ wewnetrzng godno$¢ wszystkim bytom
innym od czlowieka, ale, jak podkresla, ich godnos¢ jest odmienna od godnosci cztowieka.

Antropocentryczny model Kortnera zaktada, ze Zycie pozaludzkie nie posiada w sobie zadnego

17 G. E. Hitzhusen i M. E. Tucker. 2013. The potential of religion for Earth Stewardship. Front Ecol Environ 11(7):
368-376, doi:10.1890/120322.

18 Katharine K. Wilkinson. 2012. Between God and Green: How Evangelicals Are Cultivating a Middle Ground
on Climate Change. New York: Oxford University Press.
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elementu, ktory czynitby je nienaruszalnym. Zdaniem autora, z nadrzednego miejsca cztowieka
w hierarchii stworzen, ktore cztowiek otrzymat od Boga, wynika obowigzek odpowiedzialnosci
cztowieka za swoje zachowanie, ale obowiazek ten czlowiek posiada wobec Boga, a nie
$wiata®®,

Fabio Zagonari przedstawia krytyczng analize chrzescijanstwa jako potencjalnego zrodta
etyki $rodowiskowej. Wskazuje na to, ze chrzescijanstwo jako takie nie wspiera
zrbwnowazonego rozwoju. Jedng z przyczyn jest fakt, ze w oficjalnym nauczaniu Kos$ciota —
przynajmniej w odniesieniu do katolicyzmu — podstawowym terminem stosowanym na
okreslenie roli przyrody wobec czlowieka jest termin zasoby, ktory sugeruje eksploatacje, a
przynajmniej postrzeganie srodowiska naturalnego przez pryzmat jego uzyteczno$ci dla
czlowieka. Zagonari sugeruje, ze chrzesécijanskie spolecznosci powinny opiera si¢ na
warto$ciach $wieckich takich jak sprawiedliwo$¢ czy odpowiedzialno§¢ wobec przyrody i
przysztych pokolen, poniewaz chrzesScijanstwo nie ma potencjatu do wspierania
zréownowazonego rozwoju?’. Zatem, zdaniem autora, ze wzgledu na podstawowe idee,
chrze$cijanstwo nie jest odpowiednig religia do dostarczania podwalin pod wspotczesng etyke
srodowiskowq.

Alexis Grasse takze dostrzega negatywne konsekwencje antropocentrycznego charakteru
chrzescijanstwa, ale dyskutuje rozwigzania alternatywne. Jednym z nich jest ekologiczna
interpretacja Pisma Swietego. Grasse ma tutaj na mysli te fragmenty, ktore moéwia o tym, ze
biblijny lud Izraela nie jest wlascicielem Ziemi, ktorg otrzymat od Boga, ale jedynie jej
uzytkownikiem. Zatem, naczelne miejsce zajmuje tutaj perspektywa ekologiczna o profilu
teologicznym, a nie antropologicznym. Perspektywa ta eksponuje znaczenie i moc Boga, ktory
stworzyl Ziemi¢ niezaleznie od cztowieka. Drugim podejsciem proponowanym przez autora
jest poszukiwanie chrzes$cijanskiej etyki srodowiskowej bez odniesienia do Biblii. O ile
pierwsze podejscie zaktadato interpretowanie Biblii w terminach ekologicznych, o tyle to
drugie podejscie, nawigzujace do Jamesa Nasha zaklada, ze Biblia jest zarowno zbyt

wieloznaczna, jak 1 pozbawiona perspektywy ekologicznej, aby moéc stuzy¢ jako podstawa dla

19 U. Koértner. 2016. Ecological ethics and creation faith. HTS Teologiese Studies/ Theological Studies 72(4),
a3296. http://dx.doi. org/10.4102/hts.v72i4.3296.

20 F, Zagonari. 2020. Comparing Religious Environmental Ethics to Support Efforts to Achieve Local and Global
Sustainability: Empirical Insights Based on a Theoretical Framework. Sustainability 12, 2590;
doi:10.3390/su12072590.
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etyki Srodowiskowej. W tym modelu Nash proponuje, aby inspiracje czerpa¢ z
chrzescijanskiego nauczania o mitosci i sprawiedliwosci, ale nie inspirowaé si¢ Biblig na
potrzeby etyki srodowiskowe;j?L.

Nalezy rowniez wspomnie¢ o encyklice papieza Franciszka ,,Laudato si’” zadedykowanej
chrzescijanskiej etyce Srodowiskowej. Papiez interpretuje niszczenie i zanieczyszczanie
srodowiska w kategoriach grzechu. Odwoluje si¢ takze to postaci §wigtego Franciszka jako
wzoru dla chrzedcijan. Papiez identyfikuje kilka najwazniejszych zagrozen i wyzwan
srodowiskowych takich jak zanieczyszczenie i1 globalne ocieplenie, problemy w dostepie do
Swiezej wody pitnej czy utrata bior6znorodnosci. Co interesujace, wskazuje na konsekwencje
spoteczne i ekonomiczne tych problemow takie jak rosngce ubdstwo, niesprawiedliwos¢ i
wyzysk. Papiez wykorzystuje nastepujace zatozenia doktryny judeochrze$cijanskiej na
potrzeby nowej chrzescijanskiej etyki srodowiskowej. Jednym z nich jest koncepcja jednosci 1
harmonii wszystkich bytow jako stworzonych przez Boga. Innym zatozeniem jest wspominana
juz koncepcja zarzadzania przyroda. Czlowiek nie jest wiascicielem Ziemi, moze nig jedynie
zarzadzaé. Tutaj papiez traktuje srodowisko naturalne jako dobro wszystkich ludzi. Papiez
taczy elementy konfesyjne, odwotujace si¢ do teologii judeochrzescijanskiej, z koncepcjami
etyki filozoficznej. Odwotuje si¢ m. in. do ekologii integralnej, do zasady dobra wspolnego, jak
rowniez do koncepcji miedzypokoleniowej sprawiedliwosci. Przyktadem $wieckiej
interpretacji termindOw zaczerpnigtych z teologii jest koncepcja przymierza miedzy ludzmi a
srodowiskiem, jak rowniez koncepcja ,,ekologicznego nawrdcenia”?2,

Timothy Howles, John Reader i Martin J. Hodson proponuja propagowanie chrzescijanskiej
edukacji srodowiskowej. Inspirowani encyklika papieza Franciszka ,,Laudato Si>” wskazuja na
to, ze odniesienie do chrzescijanstwa jest niezbedne w celu pobudzenia ludzi do dziatania. Ich
zdaniem, obecny zakres praktycznych dziatan jest zbyt waski 1 zdecydowanie
niewystarczajacy, zeby zapobiec degradacji $rodowiska. Autorzy moéwig o konieczno$ci

wewngtrznego nawrocenia kazdego cztowieka. Uzywaja zatem terminologii religijnej w celu

2L A, Grasse. 2015-2016. The Impact of Anthropocentrism on Christian Environmentalism. Dialogue & Nexus,
Volume 3: 1-9.

22 Franciszek. Encyklika Laudato Si’ Ojca Swietego Franciszka Poswiecona Trosce o Wspélny Dom.
http://w2.vatican.va/content/francesco/pl/encyclicals/documents/papa-francesco_20150524 enciclica-laudato-
si.html#_ftn71.
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podkreslenia fundamentalnego charakteru zmian, ktéore sg wymagane w celu podjecia
skutecznej walki ze zmianami klimatycznymi?3,

Witold Kania podkresla natomiast, ze powyzsza encyklika proponuje odejscie od myslenia
w kategoriach postepu na rzecz re-ewangelizacji, ktora moze stanowi¢ skuteczne ore¢ze walki z
kryzysem ekologicznym i spotecznym, ktérych nie mozna rozdziela¢?*. Ma ona lec u podstaw
tworzenia innowacyjnych rozwigzan produkcyjnych, ktore szanowaty srodowisko i opieraty si¢
w glowne] mierze na odnawialnych zrédlach energii, recycling i tworzeniu nowych miejsc
pracy

Na zakonczenie warto rowniez przedstawi¢ role argumentacji religijnej w ksztattowaniu pro-
srodowiskowych postaw chrzescijan w Polsce, ktora omawia Ryszard Sadowski®®. W swojej
analizie skupia si¢ on na koniecznosci wspotmyslenia w polskim konteksécie kulturowym

problemow natury i cztowieka, odwotujac si¢ do obrazu wspotdzielonego domostwa.

T, Howles, J. Reader i M. J. Hodson. 2018. ‘Creating an Ecological Citizenship’: Philosophical and Theological
Perspectives on the Role of Contemporary Environmental Education. The Heythrop Journal LIX: 997-1008.

24 W. Kania, Encyclical Laudato si’ on the Question of Progress, Studia Ecologiae Et Bioethicae 18 (1), 31-42.

% R. Sadowski, The Role of Religious Argumentation in Shaping Pro-ecological Attitudes of Christians in Poland,
Studia Ecologiae Et Bioethicae 18 (1), 7-22.
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