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Sustainable development (SD) and human-animal relationships are pres-
sing issues that are closely related, however, usually discussed separa-
tely. To bring them together, Leonie Bossert develops an animal-ethical
theory of SD. In doing so, she illuminates how the treatment of animals
contradicts the transformation towards more sustainable societies and
why there are moral obligations to preserve the earth for other living
beings as well. The author proposes new ways to shape a future worth
living for humans and animals.
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1. Von der Notwendigkeit, nichtmenschliche
Tiere in eine Ethik Nachhaltiger Entwicklung
zu integrieren

»We are in an era of unprecedented threats to biodiversity. The loss of
species is estimated to be running 500 times higher than background rates
found in the fossil record. Fifteen of 24 important ecosystems services are
assessed to be in decline. Livestock now account for about 20 percent of the
total terrestrial animal biomass, and 30 percent of the earth’s surface that
they now pre-empt once habitat for wildlife. Indeed, the livestock sector
may well be the leading player in the reduction in biodiversity, as it is
the major driver of deforestation, pollution, climate change, overfishing,
and sedimentation of coastal areas and facilitation of invasions by alien
species.« (Steinfeld et al. 2006, xxiii)

Zu Beginn des Jahres 2020 wurden die Auswirkungen des anthropo-
gen verursachten Klimawandels auf verheerende Weise demonstriert.
Wochenlang standen grofie Flachen Australiens in Flammen, der
Kontinent wurde mit den grofiten Branden seiner Geschichte kon-
frontiert (Flanagan 2020). In diesen Feuern kamen mindestens 32
Menschen und geschatzte 1,25 Milliarden nichtmenschliche Tiere!

! Ich verwende den Begriff >nichtmenschliches Tier« um die evolutionsbiologische
Nihe von Menschen und anderen (vor allem Sduge-) Tieren aufzuzeigen und die
kategoriale Abgrenzung von Menschen und Tieren in Frage zu stellen. Ich halte
diesen Sprachgebrauch fiir sinnvoll, vor allem solange eine derart gravierende Macht-
Asymmetrie zwischen Menschen und anderen Tieren besteht, die zahlreiches Tierleid
verursacht, wie es gegenwirtig global der Fall ist. Da Sprache und Kommunikation
in Gesellschaften wie der unseren eine sehr wichtige Rolle spielen, mochte ich es ver-
meiden, einen Sprachgebrauch zu reproduzieren, der problematische Implikationen
enthalt. So hebt auch Gwendellyn Earnshaw (1999, 144) die Bedeutung von Sprache in
Bezug auf nichtmenschliche Tiere hervor, indem sie auf Ludwig Wittgenstein verweist:
»Wittgenstein explains that our word choice plays an important role in the actions we
take. The first step in changing our bad habits is to first change our language. Language
concerning animals is archaic and euphemistic, likening them to inanimate objects.«
Den Begriff >nichtmenschliches Tier< (wie hier) fiir alle Tiere zu verwenden, ist dabei
nicht unproblematisch, da er eine begriffliche Nihe aller Tiere — zum Beispiel auch
von Schwiammen und Nesseltieren — zum Menschen herstellt. Dies zeigt die Proble-
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ums Leben, darunter ca. 30 Prozent der weltweiten Koala-Popula-
tion.? Diese Brinde sind lediglich eines von zahlreichen bereits Wirk-
lichkeit gewordenen Beispielen, wie der Klimawandel bestehende
>Naturkatastrophenc verschlimmert bzw. neue hervorruft. Umwelt-
bezogene Konsequenzen des Klimawandels sind beispielsweise die
zunehmende Versalzung der Grundwasserressourcen, Verdnderun-
gen tropischer Niederschlagsmuster, héhere Diirre-Wahrscheinlich-
keiten, plotzlich eintretende Extremereignisse wie Flutkatastrophen,
eine zunehmende Haufigkeit und Intensitat von Wirbelstiirmen, ein
gestiegenes Risiko fiir Missernten und fiir Wasserknappheit (IPCC
2018; 2019).

Der — bis dato immer noch nicht weit fortgeschrittene — Verlauf
des Jahres 2020 brachte den Ausbruch einer Pandemie globalen
Ausmafles mit sich, welche auch zwei Jahre spater noch andauert
und Gesellschaften massiv beeintrichtigt. Ausgehend von Chinas
Metropole Wuhan verbreitete sich das die Krankheit COVID-19
verursachende Corona-Virus auf der ganzen Welt. Der tatsdchliche
Ursprung des Virus ist ungeklért, zahlreiche Wissenschaftler_innen
gehen jedoch davon aus, dass es sich um eine Zoonose handelt (vgl.
Andersen et al. 2020; Everard et al. 2020). Das Virus, wie auch immer
entstanden, ist wahrscheinlich von Wildtieren auf den Menschen
iibergegangen. Das vermehrte Auftreten von Zoonosen ist, wie der
Klimawandel, ebenfalls anthropogen verursacht, da die Wildtiere in
ihrem urspriinglichen Habitat immer weiter zurtickgedrangt werden,
der Mensch sich deren Lebensraume mehr und mehr erschlie3t (vgl.
Crist 2018), rdaumliche Distanz zwischen Menschen und wildleben-
den Tieren verloren geht und sie nach wie vor intensiv gefangen,
gehandelt und gegessen werden. Neben diesen Faktoren spielen aber
auch die stark verdnderte Landnutzung durch die Tierindustrie sowie
der Transport von nichtmenschlichen Tieren (so genannten Nutztieren
und Wildtieren) rund um den Globus eine Rolle fiir die Ausbreitung
von Zoonosen.3 Zudem entstehen viele Krankheiten, die zu Zoonosen

matik des Begriffs >Tier¢, der so unterschiedliche Lebensformen wie Schwdmme und
Bonobos zusammenfasst und gleichzeitig dem Menschen gegeniiberstellt, obwohl
Bonobos dem Menschen genetisch deutlich naherstehen als Schwdmmen. Diese
Problematik kann hier nicht aufgelést werden, im Bewusstsein ihres Bestehens halte
ich zum gegenwirtigen Zeitpunkt die Verwendung des Begriffs >nichtmenschliches
Tierc dennoch fiir iiberzeugender als lediglich von >Tier< zu sprechen.

2 Vgl. https://www.wwf.de/2020/januar/125-milliarden-tote-tiere-in-austral
ien/ (zuletzt gepriift am 25.02.2022).
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werden konnen, in den Stallen der Tierindustrie — sogenannte Nutz-
tiere sind neben Wildtieren ebenfalls hdufig virale Ursprungswirte.*

Wie das in dieses Kapitel einfithrende Zitat aus dem Bericht
Livestock’s Long Shadow von Steinfeld et al. im Namen der Food
and Agriculture Organization (FAO) der Vereinten Nationen verdeut-
licht, trdgt die globale Tierhaltung einen enormen Teil dazu bei,
den Klimawandel sowie Biodiversitats-Verlust zu beschleunigen und
damit all jene negativen Konsequenzen, die mit diesen beiden sozio-
okologischen Krisen einhergehen (vgl. dazu neben Steinfeld et al.
2006 auch Blattner 2020; Boscardin 2017, 42—-52; Boscardin 2015a;
Gjerris 2015, 523; Kemmerer 2015, Heinrich-Boll-Stiftung et al.
2019, 44; Twine 2010a, 127-143; Twine 2021 oder bereits Earnshaw
1999, 136). Die globale Intensiv-Tierhaltung fiihrt zu zahlreichen
Umwelt- und C)kosystemschédigungen, wie beispielsweise — um nur
ein paar weitere Aspekte neben denen des einfiihrenden Zitats zu
nennen — extrem hohem Landverbrauch, Degradierung von Ackerbo-
den, Verbrauch sehr grofier Mengen an Siifiwasser, Verstarkung der
Ozeanversauerung und Verschmutzung von Gewdssern, Luft sowie
Béden durch Giille, Hormone, Antibiotika, und andere >Nebenpro-
duktecder Tierhaltung, womit zudem Auswirkungen auf die globalen
Stickstoff- und Phosphor-Kreisldufe einhergehen (Boscardin 2017,
48-50; Earnshaw 1999, 131-140; Gjerris 2015, 523). Zudem tragt
die Tierindustrie auch zur Entstehung und Ausbreitung von Zoonosen
bei, die auf lokaler Ebene haufig zahlreiches Leid verursachen und
durch globalisierte Markte auch globale Pandemien ausldsen konnen,
wie — wahrscheinlich — die, im Frithjahr 2020 beginnend, global
auftretende Covid-19-Pandemie.®

All diese Griinde sollten bereits ausreichen, um sich aus einer
Perspektive Nachhaltiger Entwicklung (vgl. zur Begriffsbestimmung
Kap. 2) dafiir einzusetzen, an der global praktizierten Art und Weise

3 Vgl. https://www.spektrum.de/news/ die-frau-die-coronaviren-jagt/1713320?ut
m_source=pocket-newtab; https://www.tagesspiegel.de/wissen/woher-kommen-c
oronavirus-pandemien-wenn-ein-schuppentier-ploetzlich-die-ganze-welt-ins-chao
s-stuerzt/25765860.html (zuletzt gepriift am 28.02.2022).

* Vgl. https://www.farmforward.com/#!/blog?blogid=in-the-guardian-farm-forw
ard-highlights-connections-between-factory-farms-and-pandemics &site=farm-for
ward (zuletzt gepriift am 28.02.2022).

> Auch wenn das Covid-19 verursachende Virus wahrscheinlich von wildlebenden
Tieren auf den Menschen iibergegangen ist, kann man dies der Tierindustrie zurech-
nen, da der Handel und Schmuggel mit Wildtieren durchaus zum tierindustriellen
Komplex gezihlt werden konnen (vgl. zur Begriffserlduterung Fufnote 45).
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der Tierhaltung grundlegend etwas zu dndern und sie in ihren Ausma-
fen stark einzuschranken.

Wie sehen aktuelle Bestrebungen, die negativen Auswirkun-
gen der globalen Tierhaltung einzuddimmen, aus? Viel Expertise
und monetares Kapital wird darin investiert, nichtmenschliche Tiere
mit technischen Mitteln zu >nachhaltigeren Produkten< zu gestal-
ten (Twine 2010a; vgl. Kap. 3). Ein Beispiel bietet die Universitat
Stuttgart-Hohenheim, an der Forschende Kiihe fistulieren (sie mit
verschlieffbaren Lochern im Bauch versehen, um direkten Zugang
zum Pansen zu bekommen), um zu erforschen, durch welche Nahrung
die Kiihe weniger klimaschéddliches Methan ausstoflen und dadurch
klimafreundlicher werden (Jacobs 2013). Das Beispiel der Universitat
Hohenheim ist kein singuléres (vgl. dazu Heinrich-Boll-Stiftung et
al. 2018, 42-43; ausfiihrlicher Twine 2010a). Forschungen wie diese
werden global mit steigender Tendenz durchgefiihrt und mit der
Begriindung gerechtfertigt, nachhaltigeres Fleisch bzw. nachhaltigere
Tierwirtschaft erzeugen/betreiben zu wollen. Dabei demonstrieren
sie in aller Deutlichkeit die rein anthropozentrische Ausrichtung der
Debatte um Nachhaltige Entwicklung (NE), in der nichtmenschliche
Tiere vor allem als >nachwachsende Ressourcen« aufgefasst werden,
die es moglichst nachhaltig zu nutzen gilt. Anstatt, allein mit Blick auf
die Umwelt- und Klimafolgen (s.0.), Bestrebungen voranzubringen,
das Ausmaf der Tierindustrie zu reduzieren und Alternativen zu
ihr zu untersuchen, werden die in dieser Industrie genutzten nicht-
menschlichen Tiere so modifiziert, dass ihre Nutzung weiter bestehen
bleiben und dabei moglichst >nachhaltig« funktionieren kann.

Bereits aus einer Perspektive, die allein auf menschliches Wohl-
ergehen fokussiert, mag das >Festhalten<an der globalen Tierindustrie
in Anbetracht der sehr negativen Umwelt-, Okosystem- und Klima-
auswirkungen und entsprechend auch negativer gesellschaftlicher
Folgen (Blattner 2020, 56; Boscardin 2017, 53-62), die mit ihr
einhergehen, verwundern. Aus tierethischer Sicht ist es eine verfehlte
und moralisch inakzeptable Herangehensweise. Fiir tierliche Indivi-
duen bedeutet diese Tierhaltung ein stark verkiirztes, oftmals sehr
leidvolles Leben, das mit der Totung endet. Das Ausmaf3, wie viele
tierliche Individuen betroffen sind, lasst sich durch Zahlen belegen:
laut den >Schlachtzahlen< des Statistischen Bundesamtes sind im
Jahr 2018 allein in Deutschland 771.229.836 nichtmenschliche Tiere
fiir die >Fleischproduktion< getétet worden. Darunter 709.657.566
Vogel (vor allem Hiihner, aber auch Puten, Enten und Ginse),
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56.895.229 Schweine, 3.482.219 Kiithe und Kalber, 139.318 Schafe,
1.044.539 Lammer, 6.862 Pferde sowie 4.103 Ziegen.6 Dazu kommen
geschitzte 82.000.000 Landtiere, die aufgrund von Uberziichtung,
Krankheit und widrigen Haltungsbedingungen oder aufgrund fehlen-
der Wirtschaftlichkeit nicht fiir den Verzehr getotet werden, sondern
getotet und entsorgt werden (Heinrich—Béll—Stiftung 2014).

Auf globaler Ebene lag die Zahl der fiir den Fleischkonsum geto-
teten nichtmenschlichen Tiere laut der FAO der Vereinten Nationen
im Jahr 2017 bei 74.857.206.136 Individuen,” wobei hier ebenfalls
geschitzte 10.000.000.000 Landtiere hinzukommen, die das fiir sie
vorgesehene Ende >Schlachthof«<nicht erreichen. Die Anzahl getoteter
Fische ist so exorbitant hoch, dass sie nicht in Individuen erfasst wird,
sondern dass das Fanggewicht in Tonnen aufgezeichnet wird.

Hinter diesen extrem grofien Zahlen stehen nicht lediglich Pro-
dukte, wie beispielsweise Kiihlschranke, die es aus nachhaltigkeits-
relevanten Griinden effizienter und weniger umweltschadlich zu
gestalten gilt. Stattdessen handelt sich dabei um lebende Individuen,
im Fall der fiir die Tierhaltung genutzten nichtmenschlichen Tiere
tiberwiegend um empfindungsfahige Individuen (vgl. dazu Kap. 4.1).
Deren Interessen miissen gemaf einer tierethischen Perspektive mit-
einbezogen werden, wenn sie von Handlungen betroffen sind.

Nichtmenschliche Tiere sind, wie oben umrissen, von zahlrei-
chen NE-relevanten Handlungen betroffen. Daher wird hier die These
vertreten, dass nichtmenschliche Tiere direkt, d.h. als selbstzweck-
hafte Existenzen, in die Debatte um Nachhaltige Entwicklung und
daraus resultierende Handlungsempfehlungen einbezogen werden
sollten. Das Ziel dieser Arbeit ist es, eine tierethische Theorie
Nachhaltiger Entwicklung auszuarbeiten, wobei in der Struktur auf
einer bereits bestehenden NE-Theorie aufgebaut wird, der »Theorie
starker Nachhaltigkeit« von Konrad Ott und Ralf Déring (vgl. Kap.
2.4). Damit wird ein bestehendes Forschungsdesiderat geschlossen,
da eine solche tierethische Theorie Nachhaltiger Entwicklung bis-
her nicht existiert. Auch wenn vereinzelte Beitrdge existieren, die

¢ https://www.destatis.de/DE/Themen/Branchen-Unternehmen/Landwirtschaf
t-Forstwirtschaft-Fischerei/Tiere-Tierische-Erzeugung/Tabellen/gefluegelfleisch.
html;
https://www-genesis.destatis.de/genesis/online?sequenz=statistikTabellen &selec
tionname=41331

(zuletzt gepriift am 25.02.2022).

7 http://www.fao.org/faostat/en/#data/QL (zuletzt gepriift am 25.02.2022).

21


https://www.destatis.de/DE/Themen/Branchen-Unternehmen/Landwirtschaft-Forstwirtschaft-Fischerei/Tiere-Tierische-Erzeugung/Tabellen/gefluegelfleisch.html
https://www.destatis.de/DE/Themen/Branchen-Unternehmen/Landwirtschaft-Forstwirtschaft-Fischerei/Tiere-Tierische-Erzeugung/Tabellen/gefluegelfleisch.html
https://www.destatis.de/DE/Themen/Branchen-Unternehmen/Landwirtschaft-Forstwirtschaft-Fischerei/Tiere-Tierische-Erzeugung/Tabellen/gefluegelfleisch.html
https://www-genesis.destatis.de/genesis/online?sequenz=statistikTabellen&selectionname=41331
https://www-genesis.destatis.de/genesis/online?sequenz=statistikTabellen&selectionname=41331
http://www.fao.org/faostat/en/#data/QL
https://www.destatis.de/DE/Themen/Branchen-Unternehmen/Landwirtschaft-Forstwirtschaft-Fischerei/Tiere-Tierische-Erzeugung/Tabellen/gefluegelfleisch.html
https://www.destatis.de/DE/Themen/Branchen-Unternehmen/Landwirtschaft-Forstwirtschaft-Fischerei/Tiere-Tierische-Erzeugung/Tabellen/gefluegelfleisch.html
https://www.destatis.de/DE/Themen/Branchen-Unternehmen/Landwirtschaft-Forstwirtschaft-Fischerei/Tiere-Tierische-Erzeugung/Tabellen/gefluegelfleisch.html
https://www-genesis.destatis.de/genesis/online?sequenz=statistikTabellen&selectionname=41331
https://www-genesis.destatis.de/genesis/online?sequenz=statistikTabellen&selectionname=41331
http://www.fao.org/faostat/en/#data/QL
https://doi.org/10.5771/9783495999868
https://www.nomos-elibrary.de/agb

1. Von der Notwendigkeit, Tiere in eine NE-Ethik zu integrieren

nichtmenschliche Tiere als Individuen (nicht Ressourcen) mit dem
Gedanken Nachhaltiger Entwicklung zusammenbringen (Vgl. Kap.
3) und in >oko-kritischen< Debatten die anthropozentrische NE-Aus-
richtung haufig kritisiert wird, so werden Nachhaltige Entwicklung
und Tierethik bzw. Human-Animal Studies nach wie vor tiberwiegend
getrennt voneinander beforscht und diskutiert.

Um das Ziel zu erreichen, arbeitet Teil II. (Kap. 2 und 4) zunachst
Positionsbestimmungen aus, die deutlich machen, welches Verstand-
nis von NE und welcher Tierethik-Ansatz dem gesamten Unterfangen
zugrunde liegen. Um das im Zwischenfazit I dargestellte eigene
NE-Verstandnis ins Verhiltnis zu anderen Perspektiven setzen zu
konnen, zeigen Kapitel 2.2 und 2.3 verschiedene NE-Positionen und
Leitbilder auf. Kapitel 2 gibt auflerdem einen Einblick in das hier
vertretene Naturverstandnis (Kap. 2.1) sowie einen Uberblick tiber
die bestehenden ethisch-philosophischen Ansitze in der NE-Debatte
(Kap. 2.4). Bisherige Unternehmungen, nichtmenschliche Tiere in
NE-Ansitze zu inkludieren, fithrt Kapitel 3 aus. Ankniipfend an den
Kurziiberblick tiber wichtige Aspekte der NE-Debatte aus Kapitel 2 —
und dem Umgang mit nichtmenschlichen Tieren in derselben (Kap.
3) — fiihrt Kapitel 4 in die Tierethik ein. Dabei wird der in dieser
Arbeit vertretene Sentientismus vorgestellt, zoologisch fundiert und
ein sogenannter kontextueller Sentientismus als neuer Begriff vorge-
schlagen (Kap. 4.1 und 4.2). Kapitel 4.3 gibt einen Uberblick iiber die
wichtigsten Ethiktheorien innerhalb der Tierethik, wobei der Fokus
auf denen liegt, die fiir die Zielsetzung der Arbeit relevant sind, auf
dem relationalen Ansatz Clare Palmers sowie auf Martha Nussbaums
Fihigkeitenansatz, der um nichtmenschliche Tiere erweitert wird. In
Kapitel 4.4 wird ein — auf diesen aufbauender — eigener Tierethik-
Ansatz vorgestellt.

Im Teil III. ergeben sich aus Kapitel 5 die Grundbausteine, auf
denen bei der in Kapitel 6 erfolgenden Entwicklung der Theorie aufge-
baut wird. Da Gerechtigkeit die zentrale ethische Grundlage Nachhal-
tiger Entwicklung ist (vgl. Kap. 2), widmet sich Kapitel 5.1 zentralen
Begrifflichkeiten von Gerechtigkeitstheorien sowie der Frage, mit
welchen Argumenten nichtmenschliche Tiere klassischerweise aus
diesen exkludiert werden. Kapitel 5.2 und 5.3 stellen Auseinanderset-
zungen mit und Modifikationen von konkreten Gerechtigkeitstheo-
rien dar, die als geeignet betrachtet werden, in einer NE-Theorie als
Grundlage zu dienen. Dies sind zum einen Elemente der Theorie der
Gerechtigkeit von John Rawls (Kap. 5.2), da diese Theorie — wie zu
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zeigen ist — in Bezug auf Verteilungsgerechtigkeit tiberzeugend ist
und somit Antworten auf die im NE-Diskurs sehr wichtige Frage, was
wie verteilt werden sollte, geben kann. Zum anderen ist es Nussbaums
Fahigkeitenansatz (Kap. 5.3). Dieser kann als eudaimonistisch inspi-
rierte Gerechtigkeitstheorie helfen auszuloten, was Menschen und
nichtmenschliche Tiere fiir ein gutes Leben brauchen. Um sich der
schwierigen Auseinandersetzung mit einem guten tierlichen Leben
anzunadhern, wird Nussbaums Ansatz um eine naturwissenschaftliche
Perspektive erganzt (Kap. 5.3). All diese Untersuchungen fithren zur
Entwicklung einer tierethischen Theorie Nachhaltiger Entwicklung,
wie sie in Kapitel 6 anhand eines Mehr-Ebenen-Modells vorgenom-
men wird. Neben einem iibergeordneten Prinzip, einer Konzeption,
und zwei Leitlinien werden dabei auf den verschiedenen Ebenen Prin-
zipien fiir Konfliktfille, prioritdre Handlungsfelder sowie prioritére
Mafinahmen zur Implementierung erarbeitet.

Der Teil 1V. der Arbeit bietet einen Blick auf bestehende For-
schungsdesiderate, die sich aus solch einer Inklusion nichtmenschli-
cher Tiere in eine NE-Theorie ergeben (Kap. 7) und fasst die Ergeb-
nisse des Vorhabens zusammen (Kap. 8). Zusammenfassungen und
Zwischenfazits finden sich zudem zwischen einzelnen Kapiteln. Sie
rekapitulieren, welche ethischen Ansitze fiir das Darauffolgende
zugrunde gelegt werden, da die Zusammenfiihrung einer Ethik
Nachhaltiger Entwicklung mit einer Tierethik hier erstmalig durchge-
fihrt wird.

Diese Arbeit verortet sich in der akademischen Disziplin der
anwendungsbezogenen Ethik. Sie zeichnet sich dabei durch einen
gewissen »Methodenpluralismus« (Grimm et al. 2016, 85) und
eine interdisziplinare Vorgehensweise aus. Letzteres ist fiir eine
tierethische Arbeit von Vorteil, da innerhalb der anwendungsbezo-
genen Ethik empirisches und normatives Wissen besonders sorgfal-
tig miteinander verkniipft werden miissen, um {iberzeugende Argu-
mente auszuarbeiten.8 Fiir die Tierethik bedeutet dies, normative
Forschungsergebnisse mit Forschungsergebnissen der Zoologie, Tier-
okologie und Ethologie zu verbinden und auf Stimmigkeit zu iiber-
priifen. Mit Methodenpluralismus ist hier anschlieffend an Herwig
Grimm et al. (2016, 85) gemeint, dass die vertretene Ethiktheorie sich

8 Wobei damit nicht ausgedriickt werden soll, dass Empirie wertfrei und Normen frei
von empirischen Aspekten sei. Beides ist so vereinfachend und dichotom dargestellt
nicht der Fall. Vgl. Kap. 4.2 und Potthast 2015a und 2015b, 408ff.
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nicht eindeutig in eine der >groflen Denktraditionen< Konsequentia-
lismus, Deontologie oder Tugendethik einordnen lasst, sondern auch
Aspekte anderer Traditionen enthilt. Der vertretene deontologische
Tierethik-Ansatz enthalt Elemente relationaler sowie eudaimonisti-
scher Ethiktheorien, die zentral fiir die hier ausgearbeitete Tierethik-
Theorie (Kap. 4.4) sind.
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2. »Unsere gemeinsame Zukunft«:
Wessen Zukunft und auf welcher
theoretischen Grundlage? Zur Ethik
Nachhaltiger Entwicklung

»Sustainable development is development that meets the needs of the
present without compromising the ability of future generations to meet
their own needs.< [...] This is limited to present and future human
generations. Until today, nonhuman animals have been largely excluded
from the concept of Sustainable Development (SD), which is basically an
anthropocentric concept.« (Boscardin/Bossert 2015, 323)

Nachhaltigkeit ist in den letzten Jahren zu einem viel verwende-
ten umweltpolitischen Begriff geworden, der in wissenschaftlichen
Debatten, in politischen Strategien und in populdren Medien stark
an Bedeutung gewonnen hat — also inter- und transdisziplinar dis-
kutiert wird. Dieser Aufschwung des Begriffs hat zur Folge, dass
er oft, vor allem in popularwissenschaftlichen Arbeiten und der
medialen Aufbereitung, auf unreflektierte Weise verwendet wird
— wie beispielsweise in Bezug auf >nachhaltige< biotechnologisch
verdnderte nichtmenschliche Tiere (vgl. Kap.l) — oder als »Modewort«<
fiir vielerlei Konzepte oder Produkte herangezogen wird. Seine Ver-
wendung erscheint dadurch teilweise beliebig. Ebenso wird der Begriff
in der wissenschaftlichen Auseinandersetzung mit sehr unterschied-
lichem Gehalt verhandelt, da verschiedene Disziplinen und verschie-
dene Akteur_innen unterschiedliche inhaltliche Verstindnisse des
Nachhaltigkeits-Begriffs zu Grunde legen. Zahlreiche wissenschaft-
liche Arbeiten zur Nachhaltigkeit und Nachhaltigen Entwicklung
berufen sich auf die Begriffsbestimmung der World Commission on
Environment and Development (WCED) aus dem Jahr 1987. Diese
wurde im sogenannten Brundtland-Bericht verdffentlicht, benannt
nach der damaligen norwegischen Ministerprasidentin Gro Halem
Brundtland. Durch diese Begriffsbestimmung riickten die Konzepte
von Entwicklung und Erhaltung in den Fokus, zwei Bereiche, die
davor in der Regel als kontrar zueinander behandelt wurden und die
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fortan in der Beschiftigung mit Nachhaltigkeit als zusammengehorig
diskutiert wurden und werden:

»Sustainable development is development that meets the needs of the
present without compromising the ability of future generations to meet
their own needs. It contains within it two key concepts: the concept
of »needs, in particular the essential needs of the world's poor, to which
overriding priority should be given; and the idea of limitations imposed
by the state of technology and social organization on the environment's
ability to meet present and future needs.« (WCED 1987, Chapter 2,1.)

Eine gemeinsam zugrunde gelegte Begriffsbestimmung reicht jedoch
nicht aus, um die Unterbestimmtheit des Begriffs zu 16sen, zumal die
Bestimmung selbst stark im Vagen bleibt. Daher und aus der zum
Teil populistischen Verwendung lauft der Begriff Gefahr, eine »leere
Worthtilse« zu werden (Vgl. unter anderem Christen/Schmidt 2012;
O'Riordan/Voisey 1997; Steurer 2001, 559). Manche Autor_innen
postulieren entsprechend Nachhaltige Entwicklung (NE) sei ein Kon-
zept, gegen das niemand wirklich Einwande erheben wollen wiirde:
»Sustainable development is a neo-renaissance idea that covers the
whole of human endeavour and planetary survival. Who could pos-
sibly oppose it?« (O'Riordan/Voisey 1997, 4). Es existieren jedoch
Wege einer solchen Vagheit und Begriffsleere entgegenzuwirken (vgl.
Kap. 2.4).

Der in den Diskussionen am hiufigsten verwendete Begriff zur
Thematik ist der der Nachhaltigkeit. Dieser erweckt den — wohl
eher triigerischen — Eindruck, dass es ein erreichbares nachhaltiges
Stadium gibt, auf das es hinzuarbeiten gilt, damit wir in einer nach-
haltigen Welt leben. Ein solches Stadium wird jedoch nie vollstandig
erreicht werden, da der Prozess hin zu >mehr Nachhaltigkeit< stets
weitergefiihrt werden kann (Becker 2012, 67). Um den Prozesscharak-
ter hervorzuheben, empfiehlt es sich, den Begriff der Nachhaltigen
Entwicklung (NE) zu verwenden anstatt den der Nachhaltigkeit.9 Im

9 Die um den Begriff »Development« gefiihrte Debatte ist mindestens so umfangreich
wie die zum Nachhaltigkeits-Begriff. Auch hier liegen zahlreiche differente Begriffs-
bestimmungen und -verwendungen vor und der Kontext von »Entwicklung« wird in
der >Mainstream«-Debatte anders bewertet als zum Beispiel im postkolonialen (vgl.
fiir einen Uberblick zu postkolonialen Auseinandersetzungen mit dem Entwicklungs-
begriff Ziai 2010). Eine vertiefende Betrachtung der Diskussionen um Entwicklung
wiirde den vorliegenden Rahmen sprengen und ist hier nicht von Néten. Es wird aber
stets mitgedacht, dass es sich dabei um einen kontroversen Begriff handelt, den es bei
Versuchen der Implementierung néaher in den Blick zu nehmen gilt.
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Folgenden findet daher der Begriff NE Verwendung, selbst, wenn
zitierte Autor_innen den Terminus Nachhaltigkeit verwenden.

Die WCED-Definition bringt die intra- und intergenerationelle
Ausrichtung von NE auf den Punkt. Nachhaltige Entwicklung verhan-
delt sowohl die Interessen heute lebender Menschen als auch die
zukiinftiger Generationen.!® Im Zentrum steht die Frage, wieviel
und welche Bestinde fiir zukiinftige Generationen erhalten werden
sollen und was in welchem AusmafS und in welcher Weise von heute
lebenden Generationen fiir ihre eigenen Interessen genutzt werden
kann. Statt von Bestdnden wird in der Literatur sehr haufig von
Kapitalien gesprochen. Dabei werden verschieden Kapital-Formen
identifiziert wie Natur-, Sach-, Human- oder Wissenskapital. Diese
Bezeichnung versuche ich auf Grund der impliziten 6konomischen
Konnotation zu umgehen. Wird diese Terminologie in der Literatur
verwendet, sind damit in der Regel Elemente (zum Beispiel der Natur)
gemeint, die von 6konomischer Bedeutung sind. Das trifft auf alle
Kapitalformen zu (Vgl. Steurer 2001, 546). In diesem Zusammenhang
die Begriffsbezeichnung >Bestand< zu verwenden, ist in der Literatur
uniiblich und in Bezug auf Humanbestand, sozialen Bestand oder
Wissensbestand nicht besonders geldufig. Zudem ist eine Irrefiihrung
moglich, in dem Sinne, dass der Begriff flir viele Leser_innen eher
auf Elemente der Natur verweist statt auf Elemente des Sozialen
oder Technischen. Dennoch ziehe ich ihn dem Begriff des Kapitals
vor, da ich keine Sprache verwenden mochte, die den 6konomischen
Fokus reproduziert.

Die erwdhnte Frage, was und wieviel von etwas fiir zukiinf-
tige Generationen erhalten werden soll, stellt sich erst durch die
Annahme, dass Verpflichtungen gegentiber zukiinftigen Generatio-
nen existieren. Argumente dafiir, dass solche Verpflichtungen beste-
hen, wurden von Philosoph_innen vielfach ausgearbeitet, selbst wenn
andere genau dies bestreiten. Konrad Ott (2004) argumentiert,
dass die sogenannten No-obligation-Argumente im Hinblick auf
zukiinftige Generationen nicht stichhaltig sind (zu den No-obliga-
tion-Argumenten vgl. auch Palmer 1994, 56-68). Diese No-obliga-

10" Einzelne Autor_innen verstehen NE auf eine Weise, dass ausschlieflich die
Interessen zukiinftiger Generationen Beachtung finden und die der gegenwirtigen
Individuen ignoriert werden. Ein solches Verstindnis wird hier, wie bei den meisten
NE-Forschenden, abgelehnt, da es den Gerechtigkeitsanspriichen, die als ethische
Grundlage von NE angesehen werden, nicht gentigt (vgl. Kap. 2.4).
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tion-Argumente werden im Folgenden kurz umrissen sowie auch Otts
Widerlegung derselben.

Ein No-obligation-Argument ist beispielsweise das Future Indi-
vidual Paradox, welches unter anderem von Derek Parfit (1983)
ausgearbeitet wurde. Es besagt, dass Handlungen nur moralisch falsch
sein konnen, wenn Individuen dabei geschidigt werden, zukiinftige
Individuen aber in ihrer Individualitit noch nicht bestehen und
entsprechende Handlungen daher niemanden schddigen und nicht
moralisch falsch sind. Zudem konnten zukiinftige Individuen die
Umstande, die sie vorfinden, nicht monieren, wenn sie durch diese
Umstdnde erst zur Existenz gebracht wurden. Ott (2004, 86-88)
fithrt gegen dieses Argument an, dass eine unzuléssige Konfusion von
Individualitdt und Personenstatus zu Grunde liegt. Auch wenn die
konkrete Individualitét zukiinftiger Menschen noch nicht feststeht, so
kann man davon ausgehen, dass sie Personen sein werden. Pflichten
bestehen, so Ott, gegeniiber Personen, nicht gegentiber deren speziel-
ler Individualitdt."! Ferner ergeben sich auRerst kontraintuitive Kon-
sequenzen, wenn man zugrunde legt, dass eine Person die Umstéande,
unter denen sie zur Existenz kam, nicht moralisch verurteilen kann.
Beispielsweise konnten Jiidinnen und Juden, deren Eltern sich im Exil
kennengelernt haben, gemif3 solch einem Argument den Holocaust
nicht verurteilen. Auch hier wird eine Unterscheidung in spezielles
Individuum und moralischer Person unterschlagen.

Ein zweites No-obligation-Argument ist das sogenannte Igno-
ranz-Argument, wonach iiber zukiinftige Praferenzen nicht genug
bekanntist, um diesen gemafd zu handeln und wonach solches Wissen
notig ist, damit Verpflichtungen generiert werden kénnen. Das Argu-
ment ist laut Ott (ebd., 89) nicht stichhaltig, da davon ausgegangen
werden kann, dass Priferenzen zukiinftiger Generationen dhnlich
zu denen heutiger Generationen sein werden, speziell im Hinblick
auf die grundlegendsten Bediirfnisse. Zukiinftig lebende Menschen
werden anders sein als heute lebende Menschen, aber nicht grundle-
gend verschieden. Im Ignoranz-Argument wird Alteritit mit Alienitdit
verwechselt (vgl. Ott/Doring 2011, 63-64).

' Dies trifft in jedem Fall auf negative Pflichten zu. Im Hinblick auf positive Pflichten
kann die spezielle Individualitdt gemaf8 dem hier vertretenen Ansatz durchaus eine
Rolle spielen (vgl. Kap. 4.4). Da in Bezug auf zukiinftige Generationen aber tiberwie-
gend negative (Nichtschadigungs-) Pflichten in dem Sinn, die soziale wie natirliche
Lebensgrundlage nicht zu schadigen, im Vordergrund stehen, ldsst sich das Argument
hierauf anwenden.
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Als weiteres No-obligation-Argument findet sich das sogenannte
Argument der nicht vorhandenen Anspriiche (No-claim argument). Es
besagt, dass zukiinftige Personen gegenwirtig (noch) keine Rechte
haben und darum keine Anspriiche geltend machen konnen, weshalb
auch keine Verpflichtungen ihnen gegentiber bestehen. Dagegen lasst
sich laut Ott (2004, 90) anfiihren, dass zukiinftige Personen Rechte
haben werden, sobald sie existieren, sofern man Menschen- und
nationalstaatlichen Grundrechten als kulturelles und moralisches
Erbe eine Langlebigkeit zugesteht, auf die es zu hoffen gilt. Nimmt
man an, dass zukiinftige Generationen bestehen und dass zukiinftige
Individuen Rechte haben werden, sobald sie existieren, verliert das
No-claim-Argument an Stichhaltigkeit (ebd., 90).

Diese Argumentationslinien gegen die No-obligation-Argu-
mente und fiir ein Bestehen von Verpflichtungen gegentiber zukiinf-
tigen Individuen werden hier als iiberzeugend angesehen und
zugrunde gelegt.

Wie im Fall von Verpflichtungen gegeniiber zukiinftigen Gene-
rationen setzt auch der Aspekt der Interessen-Berticksichtigung aller
heute Lebenden eine Pramisse voraus. Der Verantwortungsbereich
der Handlungen — die innerhalb von Institutionen angeordnet oder
von Individuen ausgefiihrt werden — gilt als tiber eine lokale Reich-
weite hinausgehend und als mit globalen Auswirkungen einherge-
hend. Damit gehen oftmals Theorien globaler Gerechtigkeit einher,
die tiber Gerechtigkeit auf nationalstaatlicher Ebene oder der Ebene
zwischenstaatlicher Beziehungen (die ebenfalls das Bild des unab-
hiangigen Nationalstaat reproduzieren), hinausgehen (Hahn 2009,
12). Gemifd den Vertreter_innen kosmopolitischer Theorien wirkt
das Modell unabhingig agierender Nationalstaaten, die vor allem
fiir Gerechtigkeit innerhalb ihrer Bevolkerung einstehen sollen, in
zunehmend globalisierten Gesellschaften tiberholt.!> Zudem haben
die NE betreffenden Handlungsfelder eine stark globale Ausrichtung
(vgl. Kap.1). Wichtige Argumente fiir die Existenz globaler Gerechtig-
keitspflichten sind nach Iris Marion Young (2006), dass wir an diver-
sen institutionellen Prozessen teilnehmen, die global strukturelle
Ungerechtigkeit hervorbringen. Thomas Pogge (1989) argumentiert,
dass die innerstaatliche Verteilung von Grundgiitern heute mehr

12 Kosmopolitische Theorien visieren globale Gerechtigkeitsordnungen an, womit sie
kontrdr stehen zu partikularen Theorien, die Gerechtigkeitspflichten auf nationaler
bzw. staatlicher Ebene ansiedeln (Hahn 2009, 19).
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denn je von einer globalen Grundstruktur abhangt, und nach Charles
Beitz (1999) ihneln internationale Beziehungen zunehmend einer
innerstaatlichen Gesellschaft (fiir weitere Argumente fiir globale
Gerechtigkeit vgl. Broszies/Hahn 2013, 12; 21). Diese Annahmen
spiegeln eine der Hauptannahmen kosmopolitischer Positionen wie-
der. Sie besagen, dass Staaten nicht mehr autonom darin sein sollen,
Gerechtigkeitsgrundsatze allein national festzulegen und durchzuset-
zen.

In dieser Arbeit wird zugrunde gelegt, dass die Argumente
fiir globale Gerechtigkeitspflichten tiberzeugend sind. Mit Martha
Nussbaums Fihigkeitenansatz wird im Weiteren auf einem kosmopo-
litischen Ansatz aufgebaut. Beziiglich der hier ebenfalls bedeutenden
Theorie John Rawls’ ist eine globale Erweiterung notwendig und
plausibel (vgl. Kap.2.4).

Ein Weg, um der oben angesprochenen Beliebigkeit etwas ent-
gegenzusetzen, ist die Entwicklung einer moglichst umfassenden
Theorie Nachhaltiger Entwicklung. Solch eine Theoriebildung schafft
eine normative Grundlage Nachhaltiger Entwicklung, die es ermog-
licht, den Wirkungsbereich von NE zu spezifizieren, nachhaltige von
weniger und nicht-nachhaltigen Zustidnden auf transparentem Weg
zu differenzieren und NE-Ansitze fiir die praktische Anwendung
zu operationalisieren (Schultz et al. 2008, 470—471). Eine Auswahl
an Ansatzen, die als NE-Theorie ausgearbeitet wurden, umreifSt
Kapitel 2.4.

Die Wahl sowie die konkrete Ausgestaltung eines NE-Ansatzes
hingen dabei davon ab, welches Konzept von >Natur< zugrunde gelegt
wird (Rink et al. 2004, 12). Das Naturverstandnis hdngt zudem
eng zusammen mit dem Gesellschaftsverstandnis und damit, wie
bzw. ob man Menschen in der Natur verordnet. Da das vertretene
Naturverstiandnis (und auch das Gesellschaftsverstindnis bzw. die
Einbettung der Menschen im Natur — Kultur-Spektrum) sowohl fiir
die Debatte um NE als auch in der Tierethik grofe Bedeutung hat, wird
in Kapitel 2.1 das hier vertretene Naturverstandnis ausgefiihrt. Fiir die
Tierethik ist es insofern relevant, als dass wildlebende Tiere (oftmals
auch undifferenziert alle nichtmenschlichen Tiere) >der Natur« zuge-
rechnet werden.

Im Anschluss an das Naturverstindnis gibt Kapitel 2.2 einen
Uberblick iiber die Unterscheidung starker, schwacher und interme-
didrer NE-Positionen — wofiir eine Konkretisierung dessen, was
>Natur< (nicht) ist, ebenfalls von Bedeutung ist — sowie der jeweils
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zugrundeliegenden Argumente. Dieser Kenntnisstand erméglicht
eine Einordnung der jeweiligen Ansitze (Kap. 2.4) in stark, schwach
oder intermediar, eine Differenzierung, die beim Einbezug nicht-
menschlicher Tiere relevant ist. Kapitel 2.3 eroffnet einen kurzen
Einblick in die wichtigsten Leitlinien, welche in der NE-Debatte
héufig besprochen und als zentral fiir die Umsetzung Nachhaltiger
Entwicklung angesehen werden.

Die Bedeutung nichtmenschlicher Tiere in den jeweiligen Theo-
rien wird bereits bei der Darstellung in Kapitel 2.4 hervorgehoben.
Kapitel 3 fasst diese zusammen und zeigt die wenigen Stimmen auf,
die bisher schon fiir eine Inklusion nichtmenschlicher Tiere in NE-
Ansatze argumentieren. Welche Theorie Nachhaltiger Entwicklungin
dieser Arbeit als Grundlage dient, wird im Zwischenfazit I begriindet,
das auch die vorhergehenden Unterkapitel zusammenfassend resti-
miert.

2.1 Anndhrung an den Begriff der »Natur¢

Angelehnt an Dieter Rink et al. (2004, 14) wird hier von Naturver-
standnis gesprochen, wenn die wissenschaftliche, theoretische und
konzeptionelle Betrachtung von Natur gemeint ist. Abgegrenzt davon
werden die Begriffe Naturbild als lebensweltliche Vorstellungen von
Natur und Naturverhdltnis, wenn der praktische Umgang mit Natur
besprochen wird. Es existieren eine Vielzahl an Ansétzen zur Syste-
matisierung und Typologisierung von Perspektiven auf Natur, sowohl
aus historischer, soziologischer, naturwissenschaftlicher als auch phi-
losophisch-ethischer Perspektiven. Gemeinsam ist ihnen vor allem
die Schwierigkeit, >die Natur< und das Mensch-Natur-Verhaltnis zu
bestimmen (Molders et al. 2004, 174), auch, weil die Frage, inwie-
fern der Mensch eher ein Natur- oder ein Kulturwesen ist, auflerst
komplex ist (vgl. zu anthropologischen Annahmen hierzu Engels
2001b, 101-105). Es ist Monika Wachter (2004, 67) zuzustimmen,
dass »die Frage danach, wie eine intakte Natur beschaffen sein sollte,
[...] genauso unmoglich zu beantworten [ist], wie die nach einer
intakten Gesellschaft«. Selbst, wenn es dabei gar nicht um intakte
Natur gehen soll, sondern lediglich darum, was >die Natur< ausmacht,
so fallen die Antworten darauf so divers aus, wie auf die Frage, was
»die Gesellschaft< ausmache. Dadurch ist auch die Begriffs-Bedeutung
des >Natiirlichen< duflerst schwierig. Sie ist abhangig vom jeweili-
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gen Naturverstdandnis (vgl. Valsangiacomo 1998, 251). Aufgrund der
Schwierigkeit, sich auf einen Naturbegriff festzulegen, kann die hier
vorgenommene Begriffsbestimmung lediglich eine unvollstindige
Anndherung sein. Diese Annédherung ist jedoch wichtig, da es »keine
triviale Frage [ist], welche >Natur< oder welche >Umwelt« eigentlich
den Gegenstand ethischer Reflexion bildet« (Potthast 2011, 292).

Das in der Arbeit vertretene Naturverstandnis befindet sich zwi-
schen einem aristotelischen und einem naturalistischen Verstiandnis
in Bezug auf die Kontextualisierung des Menschen in der Natur. Natur
im aristotelischen Verstandnis umfasst alles, was nicht vom Menschen
gemacht wurde und stellt den Gegenpol zur menschlichen Kultur
dar (Vgl. Rink et al. 2004, 13; ein solches Naturverstindnis wird
zum Beispiel vertreten von Krebs 1997, 344). Demgegentiber setzt
ein naturalistisches Naturverstindnis der Natur alles Ubernatiirliche
entgegen und zahlt auch Menschen und ihre Artefakte zur Natur (vgl.
Rink et al. 2004, 13).

Ich gehe davon aus, dass >Natur< einen graduellen Begriff darstellt
mit den duflersten Polen Wildnis (bestimmt als weitgehend unbeein-
flusst von menschlichen Eingriffen) auf der einen Seite und stark iiber-
formten menschlichen Kulturlandschaften auf der anderen Seite (vgl.
Ott 2010; Palmer 2010). Wildnis wird als natiirlicher angesehen als
Elemente, die vom Menschen stark beeinflusst oder generiert wurden
wie beispielsweise begradigte Flusslaufe, Weinberge, Reisterrassen
oder mitteleuropdische Heidegebiete. Letztere Landschaftselemente
sind dabei jedoch nicht automatisch der Nicht-Natur zuzurechnen.
Ein exkludierender Natur-Kultur-Dualismus ist nicht haltbar (Som-
mer 2015a, 134) und auch der Mensch selbst sollte nicht vollstiandig
losgelost von Natur betrachtet werden. In dhnlichem Maf, wie die
Frage hochkomplex ist, ob der Mensch eher ein Natur- oder ein Kul-
turwesen ist, ist auch die Frage nach der Natiirlichkeit nichtmenschli-
cher Tiere diffizil. Sind Wildtiere natiirlicher als domestizierte Tiere?
Sollten domestizierte Tiere als Natur- oder als Kulturwesen angese-
hen werden? Wie sind sogenannte Kulturfolger einzuordnen? Es ist
nicht Aufgabe dieser Arbeit, diese Fragen abschliefend und eindeutig
zu beantworten. Festzuhalten ist jedoch, dass es als falsch angesehen
wird, nichtmenschliche Tiere lediglich unter Natur zu subsumieren.
Als teilweise empfindungsfihige Individuen mit zum Teil hochkom-
plexen Sozialgefligen oder auch als stark von Menschen geformte
Lebewesen stellen sie ebenso wenig lediglich ein Element der Natur
dar, wie dies bei Menschen der Fall ist (vgl. Kap. 4.4).
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Hinsichtlich der Frage, wie die Natur aus einem ckologietheo-
retischen Verstandnis beschaffen ist, wird einem individualistischen
Verstindnis von Natur Vorrang gegeben, dieses jedoch mit ganz-
heitlichen Annahmen kombiniert. Ganzheitliche 6kologische Natur-
verstindnisse gehen davon aus, dass alles in >der Natur< bzw. alle
Elemente eines Okosystems hochgradig miteinander vernetzt sind
und die Gesamtheit eines Okosystems entsprechend mehr ist als die
Summe seiner Einzelkomponenten (Potthast 1999, 58). Okosysteme
sind nach dieser Perspektive sehr verletzlich und menschliche Ein-
griffe stellen eine Bedrohung mit zum Teil katastrophalen Konsequen-
zen dar (Widchter 2004, 40; 67).13 Gemaf individualistischen dkologi-
schen Naturverstandnissen ist eine derart intensive Vernetzung nicht
gegeben, sondern lassen sich gemeinsame Artenvorkommen statt auf
gegenseitige Angewiesenheit auf die gleichen Standortbedtirfnisse
der Arten und ihrer Individuen zuriickfithren. Lebensgemeinschaften
werden als eine mehr oder weniger zufillige Arten-Kombination in
einem bestimmten Raum angesehen (Piechocki 2015, 45). Natur bzw.
Okosysteme werden aufgefasst als sich kontinuierlich verindernd
und menschliche Eingriffe gelten nicht kategorisch als Bedrohung,
sondern als analog mit ohnehin auftretenden natiirlichen Storungen'#
(wie Uberflutungen, Eiswinter, Stiirme etc.), deren Ergebnis keine
Verwiistung ist, sondern ein funktionsfahiger Naturzustand. Eine
trefflich zusammengefasste Unterscheidung der beiden Perspektiven

gibt Reinhard Piechocki (2015, 45):

»Der individualistische Ansatz unterscheidet sich vom holistischen durch
drei Aspekte: a) einen Begriff von schutzwiirdiger Landschaft hat nur
der holistische, nicht aber der individualistische Ansatz; b) im Gegensatz
zum holistischen Ansatz gibt es beim individualistischen keine Zwecke
der Okosysteme »an sich«, weil es keine Funktionen der Arten fiir den
gesamten Organismus gibt. c) Funktionale Zwecke kénnen daher nurvon
aufen, d.h. durch die menschliche Gesellschaft gesetzt werden.«

In dieser Arbeit werden Okosysteme als dynamische Systeme aufge-
fasst, die sich haufigim Wandel befinden. Es wird davon ausgegangen,

13 Dieser Perspektive liegt ein aristotelisches Verstindnis von Natur zugrunde,
wonach Menschen kein Teil der Natur sind, sondernim Gegenteil eher eine Bedrohung
fiir dieselbe darstellen. Der Naturbegriff wird dabei synonym zum Okosystembegriff
verwendet, wie es in Bezug auf Nachhaltige Entwicklung beispielsweise auch im
berithmten Brundtland-Bericht der Fall ist (vgl. Rink et al. 2004, 18).

4 Fiir eine ausfiihrliche Diskussion des Storungsbegriffs in der Okologie vgl. Potthast
1999, 72ff.
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dass ein statisches Okosystem-Verstindnis veraltet ist (vgl. Potthast
1999, 119; Dierks 20164, 175). Das ist relevant fiir Bewertungen von
Okosystem-Anderungen innerhalb der NE-Debatte, da nicht jede
Okosystem—Stérung als zwingend negative Abweichung von einem
positiven Gleichgewichtszustand gesehen wird.

Eine Sicht auf C)kosysteme als >Superorganismen, innerhalb
derer die Individuen vor allem zum Wohl des Ganzen beitragen,
wird in dieser Arbeit abgelehnt. Diese ist sowohl aus naturwissen-
schaftlichen Griinden als auch aus Griinden der Weltanschauung
nicht haltbar!® und wire nicht im Einklang mit der hier vertretenen
Tierethik-Position. Dennoch sollte nicht iibersehen werden, dass
komplexe Vernetzungen von Arten in Form von zum Beispiel Symbio-
sen bestehen und die Zusammenhéange innerhalb von Okosystemen
teilweise so komplex sind, dass 6kologische Forschung sie nicht zur
Ganze durchdrungen hat.'®

Die Ereignisse, die sich in der Natur ohne menschliche Einmi-
schung abspielen, werden aus ethischer Perspektive (auch) in die-
ser Arbeit als neutral gewertet. Natur wird weder normativ zum
Sollens-Zustand erhoben, noch wird davon ausgegangen, dass Vor-
kommnisse, die, sofern sie die Handlung eines moral agents wiren,
negativ bewertet werden wiirden, zur Verpflichtung fiihren, etwas
gegen sie zu tun. Es kann Griinde geben, in die Natur einzugreifen,
um Ereignisse zu verhindern, die Menschen als negativ bewerten.
Dies ist aber im jeweiligen Einzelfall kontextsensitiv zu untersuchen.
Hierbei muss klar beleuchtet werden, wer aus welchen Griinden fiir
diesen Eingriff pladiert. Ein >policing nature< wird nicht verdammt,
aber genauso wenig als Pflicht fiir moralisch handlungsfahige Men-
schen angesehen.”

15 Zum Zusammenhang von Weltanschauung und 6kologischem Verstindnis vgl.
Piechocki 2015, 44—46; Potthast 1999, 57 und Wachter 2004, 43-44.

16 Auch halte ich das iiberwiegend naturschutzpolitische Argument fiir bedeutend,
dass ein (zu) individualistisches Okosystemversténdnis dazu fithren kann, menschli-
che Zerstorung zu leichtfertig hinzunehmen. Auch wenn Okosystem-Storungen auf
natiirliche Weise in Form von Uberflutungen, Stiirmen und anderen sogenannten
Naturkatastrophen schon immer Einfluss auf Okosysteme hatten, sind diese anders
zu bewerten als die durch menschliche Handlungen herbeigefiihrten Stérungen,
da Menschen fiir ihre Handlungen moralisch zur Rechtfertigung gezogen werden
konnen, ein Sturm nicht. Naturschutzpolitische Argumente werden an dieser Stelle
jedoch hintenangestellt, da dabei auch stark Naturbild und Naturverhdltnis diskutiert
werden, an gegebener Stelle jedoch auf Naturverstindnis fokussiert wird.
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Was fiir ein Verstandnis von >Natur< angenommen wird, hat auch
Einfluss darauf, ob innerhalb der NE-Debatte eine Position starker
oder schwacher NE vertreten wird. Die Unterschiede dieser Positionen
sowie ihre zugrundeliegenden Annahmen zur >Natur< behandelt das
néchste Kapitel.

2.2 Starke versus schwache Nachhaltigkeit

Die Konzepte (sehr) starker und schwacher NE!® differieren in erster
Linie in Bezug auf die Frage nach der Substituierbarkeit nattirlicher
wie auch anderer Ressourcen und Bestande. Dies beinhaltet fiir die
theoretische Untermauerung von NE zum Teil grofle Unterschiede.
Bei einer Auseinandersetzung mit der Frage nach einer (un)mogli-
chen vollstindigen Substituierbarkeit muss jedoch bedacht werden,
dass eine intensive Auseinandersetzung damit auf eine theoretische,
ethisch-philosophische Auseinandersetzung hindeutet. Die Frage
nach vollstandiger Substituierbarkeit kann durchaus mit den in der
Philosophie oft bemiihten life boat cases verglichen werden.”” Sie
weisen einen hohen Abstraktionsgrad auf und sind vor allem in
Positionen starker Nachhaltiger Entwicklung dominant.?°

17" Die Thematik des policing nature wird unter anderem in der Umweltethik intensiv
diskutiert. Fiir weiterfithrende Literatur zur Debatte in Bezug auf das Leiden wilder
Tiere vgl. Cowen 2003; Horta 2010; Kirkwood/Sainsbury 1996; MacClellan 2012.
Die Frage, ab wann ein Naturereignis ohne menschlichen Einfluss stattfindet, ist in
Zeiten des anthropogen verursachten Klimawandels und der Schadstoffeintrage in
beispielsweise die Weltmeere eine duflerst schwierige. Der Versuch einer Antwort
wird hier nicht unternommen. Fiir die Arbeit relevant ist, dass eine Differenzierung
zwischen Naturereignissen und menschlichen Handlungen gemacht wird und nicht
davon ausgegangen wird, dass Menschen durch ihren ubiquitdren Einfluss fiir jedes in
der Natur auftretende Ereignis Verantwortung tragen.

18 Nach der Aufteilung von Kerry Turner (1993) besteht zusitzlich die Form sehr
schwacher Nachhaltiger Entwicklung. Da sich sehr schwache NE lediglich am kon-
tinuierlichen Wachstum des Brutto-Sozial-Produktes (BSP; zunehmend auch als
BIP, Brutto-Inlands-Produkt, bezeichnet) orientiert, ergibt es jedoch keinen Sinn,
bei einer solchen Position von Nachhaltiger Entwicklung zu sprechen, weswegen
sie im Weiteren auflen vor bleibt. Das BSP ist eine 6konomische Messgrofie, die
ausschliefSlich wirtschaftliche Aktivitdten misst und anhand derer keine Aussage
zur gesellschaftlichen Wohlfahrt getroffen werden kann, wenn das Verstindnis von
Wohlfahrt tiber rein 6konomische Faktoren hinausgeht.

19 Vielen Dank an Thomas Potthast fiir diese Anregung.
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Im Hinblick auf Substituierbarkeit muss zudem unterschieden
werden zwischen der Frage danach, ob sie grundsitzlich moglich
wire und ob sie — sollte sie moglich sein — gewiinscht ist bzw. sein
sollte. Diese Differenzierung zwischen empirischer und normativer
Substituierbarkeitsfrage wird trotz bedeutender Implikationen im
Diskurs oftmals nicht deutlich gemacht.

Da ein grundlegender Kenntnisstand iiber die Differenzen
schwacher, (sehr) starker und intermediirer NE-Positionen eine Ein-
ordnung der jeweiligen Ansitze ermoglicht, und diese Unterschei-
dungin der NE-Literatur eine gewisse Prominenz erreicht hat, werden
die verschiedenen Positionen hier kurz umrissen. Dieser Uberblick
hilft zudem zu einem besseren Verstandnis, auf welchen theoretischen
Annahmen die einzelnen Positionen aufbauen und welche fiir einen
Einbezug nichtmenschlicher Tiere am fruchtbarsten sind.

Die Position schwacher Nachhaltiger Entwicklung wird geleitet
von der Annahme, dass nattirliche Ressourcen bzw. die nutzbaren
Teile der Biosphare vollstandig durch >Human<- und Sach-Bestiande
ersetzt werden konnen. Zentral ist hier das Substitutionsprinzip,
welches gekennzeichnet ist durch die Gleichrangigkeit der einzelnen
Bestande in Bezug auf ihre Fihigkeit zur Nutzenmaximierung bzw.
Steigerung der Gesamtwohlfahrt.?!’ Gemafl schwacher NE ist ein
System nachhaltig, solange der Gesamtbestand konstant bleibt oder
wichst (Steurer 2001, 551). Der nutzbare Teil der Biosphére kann ent-
sprechend abgebaut werden, solange er durch eine andere Bestands-
Form substituiert wird. Der durchschnittliche Nutzen zukiinftiger
Generationen soll dem heutigen Durchschnittsnutzen entsprechen
(oder gegebenenfalls ansteigen), damit von NE gesprochen werden
kann. Durch welche Art von Bestand dieser Nutzen gestiftet wird,
ist irrelevant, solange die Nutzensumme gleich bleibt und die Substi-
tution eines Bestandes durch einen anderen zur Maximierung des
gesellschaftlichen Wohlergehens fiihrt. Positionen, die bestimmte

20 Das deckt sich mit der Beobachtung, dass viele Positionen starker NE philoso-
phisch ausgerichtet sind, wohingegen die meisten Positionen schwacher NE in der
Okonomie zu verorten sind und intermedidre Ansitze verstirkt aus praxisnahen
Bereichen stammen.

21 Vertreter_innen der schwachen NE lassen sich hdufig in der utilitaristischen
Theorie und/oder Okonomik verorten, da sich der Ansatz gut in neoklassische
Wachstumstheorien integrieren ldsst und der Fokus auf Nutzenmaximierung auch
im Utilitarismus zentral ist. Fiir die 6konomischen Grundlagen, auf die Positionen
schwacher NE aufbauen, vgl. Ott/ Déring 2011, 108-145.
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Formen von Naturbestianden erhalten wollen und Grenzen der Sub-
stituierbarkeit sehen, gelten bereits als vermittelnde Positionen. Posi-
tionen der schwachen NE wohnt ein gewisser Technikoptimismus
inne. Es wird davon ausgegangen, dass technische Innovationen es
immer weiter ermoglichen, natiirliche Kreisldufe und Ressourcen
zu ersetzen.

Als Antwort auf die Frage, wieviel von welchen (natiirlichen
wie kiinstlichen) Bestinden zukiinftigen Generationen hinterlassen
werden soll, gilt: das intergenerationelle Vermachtnis sollte die
Form eines konstanten Gesamtbestands an Kapitalien haben, es wird
konzeptualisiert als »non-declining utility over time« (Schultz et
al. 2008).

Vertreter_innen schwacher NE, wie zum Beispiel David Pearce
(1991), argumentieren anthropozentrisch. Theoretisch wére es denk-
bar, schwache NE mit einer physiozentrischen Position in Einklang
zu bringen.??

»Man kann durchaus die Position vertreten, dass zwar alles Natiir-
liche, das fiir den Menschen irgendwie niitzlich ist, durch Artefakte
technisch substituiert werden kann, dass aber diese Substitution auf-
grund des Selbstwertes des zu Substituierenden moralisch unerlaubt sei.
Man kénnte dann zwar substituieren, diirfte aber nicht.« (Ott/Ddéring
2011,113)

In der Theorie konnen auch Positionen schwacher NE nichtmensch-
liche Tiere einbeziehen. Diese werden hier bisweilen unter Natur
subsumiert und gelten damit als vollstindig substituierbar. Menschen

22 In der Umweltethik werden diejenigen als physiozentrische Positionen bezeichnet,
in denen davon ausgegangen wird, dass nicht lediglich Menschen ein moralischer
Selbstwert zukommen sollte. Hierzu zahlen tierethische Positionen wie Sentientis-
mus (alle empfindungsfihigen Lebewesen haben einen moralischen Selbstwert),
Biozentrik (alle Lebewesen haben einen moralischen Selbstwert), Holismus (alles,
das existiert, hat moralischen Selbstwert) und Okozentrik (C)kosysteme, Arten und
Prozesse wie die Evolution haben moralischen Selbstwert). Mit Selbstwert ist ein
Wert gemeint, den jemand oder etwas an sich besitzt und der nicht daher riihrt,
dass er_sie oder es anderen irgendeine Form von Nutzen stiftet oder zu anderen in
irgendeiner Art von Beziehung steht (vgl. Bossert/Schlegel 2022). Selbstwert wird
differenziert vom Begriff des Eigenwerts, der einem Objekt zukommt, wenn es wegen
bestimmter ihm innewohender Charakteristika wertgeschatzt wird. In der Literatur
findet sich eine uneinheitliche Verwendung der Begriffe. Martin Gorke beispielsweise
verwendet in Eigenwert der Natur (2010) den Begriff Eigenwert fiir das hier vertretene
Verstidndnis von Selbstwert. Fiir eine kritische Kommentierung der Differenzierung
zwischen Selbst- und Eigenwert vgl. Engels 2001a, 71-72.
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kommt ein Selbstwert zu, sie gelten nicht als substituierbar. Werden
nichtmenschliche Tiere zusatzlich zu Menschen in die Gemeinschaft
der moralisch Berticksichtigungswiirdigen aufgenommen, kann argu-
mentiert werden, dass sie nicht einfach substituierbar sind wie zum
Beispiel natiirliche Ressourcen. Es sind mir jedoch keine Autor_innen
bekannt, die eine Position schwacher NE vertreten und gleichzei-
tig nichtmenschliche Tiere als nicht-substituierbare Mitglieder der
Moralgemeinschaft auffassen. Mehr konzeptionelle Offenheit fiir den
Einbezug nichtmenschlicher Tiere bieten starke und sehr starke NE-
Positionen.

Positionen starker Nachhaltiger Entwicklung suchen, ausgehend
von der Annahme von Grenzen der Biosphdren-Inanspruchnahme,
nach einem vertretbaren Ausmaf$ fiir ressourcenbasierte 6konomi-
sche Produktionsprozesse. Hervorgehoben wird der starke Konnex
okonomischer und anderer gesellschaftlicher Systeme mit den Oko-
systemen sowie die Abhangigkeit von Technikentwicklung etc. von
natiirlichen Ressourcen. Es wird ein enger Zusammenhang zwischen
funktionierenden Gesellschaften und funktionierenden Okosystemen
mit ihren Leistungen (Ecosystem Services; vgl. Armsworth et al. 2007;
Chaudhary et al. 2015; zur ethischen Bewertung vgl. Jax et al. 2013)?3
angenommen. Entsprechend wird nicht wie in der schwachen NE von
einer vollstindigen Substituierbarkeit von natiirlichen Ressourcen
und funktionierenden Okosystemen durch andere Bestinde ausge-
gangen, sondern von einer grofflachigen (aber nicht vollstindigen)
Komplementaritat zwischen Naturbestinden und Sachbestanden.

Der Gesamtbestand an (nutzbarer) Natur sollte konstant gehal-
ten werden und ist nicht durch kiinstlich Generiertes oder durch
Wissensbestande substituierbar (sogenannte Constant Natural Capi-
tal Rule). Innerhalb der verschiedenen Formen von Naturbestinden
kann jedoch in einem gewissen Maf substituiert werden (Ott/Doring
2011, 181).

Fiir die Constant Natural Capital Rule konnen neben instru-
mentellen Wert-Argumenten auch euddmonistische umweltethi-
sche Argumente oder tierethische Habitatschutzargumente sprechen
(ebd., 151). Die Komplementarititsthese bezieht sich lediglich auf
instrumentelle Werte der Natur, die in dkonomischen Produktions-
prozessen eine Rolle spielen. Sie stellen jedoch nur eine Wertkategorie

23 Fiir die internationale Klassifizierung von Okosystemleistungen vgl. www.cices.eu
(zuletzt gepriift am 28.02.2022.).
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neben vielen dar. Die Annahme, dass sich Naturbestinde nicht in
groflem Umfang durch kiinstliche Elemente substituieren lassen, lasst
sich ebenso aus Selbstwerten und eudamonistischen Werten ableiten.

Vertreter_innen starker NE argumentieren tiberwiegend anthro-
pozentrisch. Sie fithren dabei Griinde an, weshalb natiirliche Ressour-
cenund Okosysteme flir Menschen konstant erhalten werden sollten.
Diese Position ldsst sich jedoch iiberzeugend mit physiozentrischen
Ansitzen verbinden, da ausreichend Begriindungsflache gegeben ist,
um aus sentientistischer Perspektive fiir eine Umsetzung der Constant
Natural Capital Rule zu argumentieren, wie es beispielsweise Ott und
Déring (2011) stellenweise unternehmen. Eine solche Argumentation
ist auch aus biozentrischer oder holistischer Sichtweise denkbar. Je
mehr Entitdten allerdings ein Selbstwert zugeschrieben wird, desto
wahrscheinlicher ist es, dass eine sehr starke NE vertreten wird.

In Positionen sehr starker Nachhaltiger Entwicklung wird iiber-
haupt keine Moglichkeit zur Substitution zwischen Naturbestanden
und anderen Bestinden als gegeben angesehen.?* Begriindet wird
das hdufig normativ mit einem Selbstwert aller Lebewesen (Bio-
zentrik) oder aller Entitdten (Holismus)?® oder aber mit empirisch-
okologischen Argumenten wie einer vollstindigen Komplementaritait
zwischen funktionierenden Okosystemen und ihren natiirlichen Res-
sourcen und anderen Bestanden.

Vertreter_innen sehr starker NE wie zum Beispiel Livia Boscar-
din (2017), stellen die 6kologische Komponente der NE iiber andere
Dimensionen wie sozio-6konomische, da die Biosphare Grundlage
allen existierenden Lebens auf dem Planeten und somit aller Gesell-
schaften darstelle. Ein solcher Fokus auf die Okologie wird auch
fiir die starke NE hdufig proklamiert, wobei meist der Vorwurf mit-

24 Die Literatur hierzu ist uneinheitlich. Des Ofteren wird die starke NE als Ansatz
dargestellt, der von einer vollstindigen Komplementaritit ausgeht (zum Beispiel
bei Steurer 2001; Tremmel 2012). Sehr starke NE wird in diesen Ausfiihrungen
meist auflen vorgelassen. Positionen starker NE gehen nach dem hier vertretenen
Verstandnis jedoch nicht von einer vollstaindigen Komplementaritit aus, sondern
einer weitgehenden. Es lassen sich in ihnen iiberzeugende Griinde fiir Substitutions-
moglichkeiten benennen. Ansitze, die iiberhaupt Substitutionsmoglichkeiten von
Naturbestinden annehmen, wenn auch geringe, werden oftmals bereits als interme-
didre Position klassifiziert. Diese Klassifizierung wird den Positionen starker NE
jedoch nicht gerecht, die solche Substitutionsméoglichkeiten differenziert nach der
Uberzeugungskraft zugrundeliegender Argumente akzeptieren oder ablehnen.

25 Fiir die ethischen Begriindungsweisen, die Biozentrik und Holismus zugrunde
liegen, vgl. Engels 2016 und Dierks 2016b.
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schwingt, die anderen Komponenten von NE zu vernachldssigen. Je
nach Ausrichtung des Ansatzes kann dieser Vorwurf zuriickgewiesen
werden. So kann in einer Position starker NE durchaus kohérent
daflir argumentiert werden, dass im Konfliktfall bestimmte soziale
Errungenschaften vorrangig vor bestimmten nattirlichen Ressourcen
erhalten und weiter ausgebaut werden sollten, beispielsweise wenn
die sozialen Errungenschaften fiir das Funktionieren einer Gesell-
schaft konstitutiv sind und die natiirlichen Ressourcen empirisch
belegt in gewissem Umfang durch technische substituiert werden
konnen. Ob dieser Vorwurf fiir die starke NE zutrifft oder nicht,
ist entsprechend von der Argumentationsausrichtung der jeweiligen
Autor_innen abhangig.

Positionen intermedidrer bzw. vermittelnder Nachhaltiger Ent-
wicklung verbinden Aspekte der schwachen und starken NE. Gemif3
diesen Positionen sind Sachbestinde, natiirliche Ressourcen und
okonomisch verwertbare Okosystemleistungen teilweise substituier-
bar und teilweise komplementar. »Diese vermittelnden Konzepte
wenden sich gegen Pauschalisierungen und plddieren fiir eine empiri-
sche Priifung im Einzelfall anhand unterschiedlicher Maf3stabe und
Ziele.« (Ott/Déring 2011, 155) Substitutionen gelten als zuldssig,
solange das sogenannte »kritische Naturkapital« nicht angegriffen
wird. Als »kritisches Naturkapital« wird der Teil derselben angesehen,
der fiir menschliche Wohlfahrt und funktionierende menschliche
Gesellschaften essentiell ist, wie die globalen Stoffkreisldufe und
wichtigsten Okosystemfunktionen. Dieser Teil ist fiir Vertreter_innen
intermedidrer Positionen, wie zum Beispiel Armin Grunwald und
Jiirgen Kopfmiiller (2012), nicht substituierbar, unabhéngig von der
Menge anderer Bestinde (Schultz et al. 2008, 469).

Da ein zwar naher zu bestimmender, aber nicht unerheblicher
Teil der Biosphére gemafl dieser Positionen als substituierbar gilt,
argumentieren Vertreter_innen eher aus anthropozentrischer Per-
spektive als aus physiozentrischer. Aus physiozentrischer Sicht ist
es nicht erlaubt, dass ein erheblicher Teil der Naturbestande substi-
tuierbar ist, da bestimmten Elementen der Biosphére entweder ein
moralischer Selbstwert zukommt oder selbstwerthaften Individuen
als Lebensgrundlage dient. Wie bei der schwachen NE ist es zwar
theoretisch moglich, dass Physiozentriker_innen einen intermedia-
ren Ansatz vertreten, entsprechende Autor_innen sind mir jedoch
nicht bekannt.
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Zur Veranschaulichung der Differenzen innerhalb der einzelnen
NE-Positionen dient die folgende Uberblicks-Tabelle (Abbildung 1).
Sie zeigt auch, welche Positionen fiir den Einbezug nichtmenschlicher
Tiere leichter zuginglich sind als andere. Welche Position entspre-
chend in dieser Arbeit favorisiert wird, fithrt der darauffolgende
Abschnitt dieses Unterkapitels aus.

Intermedidre NE-
Positionen

* Naturbestand vollstandig

Anthropozentrisch

substituierbar

Die konventionelle
Kosten-Nutzen-Analyse

findet Anwendung bzgl.

der Nutzung des
Naturbestands

Vertreter_innen zum
Beispiel Pearce 1991

(Schwach)
oOkorelational-
anthropozentrisch
Naturbestand teilweise
substituierbar,
teilweise
komplementar (dann
sog. ,kritisches
Naturkapital”)

Eine 6kologisch
erweiterte Kosten-
Nutzen-Analyse findet
Anwendung bzgl. der
Nutzung des

* (Stark) okorelational-
anthropo-

zentrisch, wenige
physiozentrische Ansatze
Naturbestand
lberwiegend
komplementar zu
anderem Kapital,
Substitution innerhalb
der Bestande des
Naturbestands moglich
Anwendung der
okologischen Kosten-
Nutzen-Analyse bzgl. der
Nutzung des

Physiozentrisch

Naturbestand vollstandig
komplementar zu
anderen Bestanden, auch
innerhalb der Bestande
des Naturbestands
Substitution
ausgeschlossen

Kontra Kosten-Nutzen-
Analyse bzgl. der
Nutzung des
Naturbestands

Vertreter_innen zum

Naturbestands

. eSS e GEs Beispiel Boscardin 2017
Vertreter_innen zum eingeschrankt
Beispiel Grunwald/ * Vertreter_innen zum

Kopfmiiller 2012 Beispiel Ott/Déring 2011

Abbildung 1: Vergleich der NE-Positionen (eigene Darstellung, modifiziert nach
Steurer 2001)

Abschliefend zum Uberblick {iber die Differenzierung in schwache,
(sehr) starke und intermediire NE werden wichtige Argumente darauf
hin bewertet, wie {iberzeugend sie sind, um daraus zu folgern, welche
der Positionen insgesamt als die vorziehungswiirdigste erscheint.

Ein wichtiger Kritikpunkt an der schwachen NE und dem Einrau-
men zu grofler Substitutionsmoglichkeiten in der intermedidren ist,
dass es — in Anbetracht der moglichen Folgen versagender Okosys—
temfunktionen — viel zu riskant ist, auf die Eventualitat technischer
Substitute fiir all die vielfdltigen Okosystemfunktionen zu vertrauen.
Die Multifunktionalitat 6kologischer Systeme erschwert eine techni-
sche Substitution und spricht gegen Substitutionsversuche. Gegen
intermediare Positionen lassen sich zudem Bedenken dufiern im Hin-
blick auf die Moglichkeit, kritische Naturbestinde von unkritischen
zweifelsfrei zu differenzieren und somit in der komplexen Interdepen-
denz 6kosystemarer Gefiige eine Grenze zwischen Notwendigem und
Uberfliissigem zu ziehen.
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Gegen die sehr starke NE ldsst sich anbringen, dass die Annahme
einer vollstindigen Nicht-Substituierbarkeit von Naturbestinden
nicht notwendig und nicht sinnvoll ist. So ist es denkbar, dass
bestimmte nattirliche Ressourcen durch kiinstlich generierte ersetzt
werden konnen und zugleich weder tierethische noch euddmonisti-
sche oder andere Argumente dafiir sprechen, sie zwingend zu erhal-
ten. Von einer faktischen und normativen Nicht-Substituierbarkeit
alles Natiirlichen auszugehen, erscheint dogmatisch. Dogmatismen
gilt es duflerst kritisch zu betrachten und intensiv zu reflektieren,
da wenige bis keine Annahmen als unverdnderlich wahr angesehen
werden sollten (vgl. Chalmers 2007, 71, 96).

Ein bedeutendes Argument fiir die starke und sehr starke NE
ist zum einen die Tatsache, dass es nicht ausschliellich darum gehen
sollte, was substituiert werden kann, sondern immer auch darum, was
substituiert werden darf. Die tieferen Wertfragen, die hinter dieser
Problematik stecken, diirfen nicht aus der Debatte um Nachhaltige
Entwicklung ausgelagert werden, sie sind diesen immanent und
missen explizit behandelt werden (vgl. Ott/ Déring 2011, 151-152).

Zum anderen sind die starke NE und sehr starke NE offen(er)
fiir eine tierethische Erweiterung. Zwar sprechen auch aus einer aus-
schlieBSlich anthropozentrischen Perspektive die Argumente fiir starke
NE, da Naturbestande aus den vielschichtigen Griinden, die im nachs-
ten Abschnitt umrissen werden, fiir gegenwirtige und zukiinftige
Menschen erhalten werden sollten. Fiir eine Inklusion empfindungs-
fahiger nichtmenschlicher Tiere ist die konzeptionelle Offenheit fiir
deren Beachtung aber selbstverstandlich grundlegend. Es kann eine
Argumentationslinie ausgebaut werden, so dass in der Theorie auch
Positionen schwacher NE nichtmenschliche Tiere einbeziehen konnen
(vgl. oben). Ich mochte hier folglich nicht behaupten, dass es die
Positionen schwacher, und auch intermediarer, NE in der Theorie
nicht zulassen, tierethisch erweitert zu werden. Die Tatsache, dass
in bestehenden Ansitzen ausschlieflich starke (und sehr starke)
NE-Positionen iiber den Anthropozentrismus hinausgehen, spricht
jedoch dafiir, dass der konomische Hintergrund schwacher NE wenig
Raum fiir eine solche Erweiterung um nichtmenschliche Tiere lasst.

Auch fiihrt die Ungewissheit beziiglich der Priferenzen zukiinf-
tiger Generationen dazu, dass es ethisch angemessener scheint, mehr
der momentan noch existierenden >Bestédnde« der Biosphare zu erhal-
ten als weniger. Dadurch bleibt zukiinftig lebenden Individuen eine
grofiere Wahlfreiheit hinsichtlich dessen, welche ihrer Priferenzen
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erfiillbar sind. Des Weiteren sprechen iiberzeugende Argumente
dafiir, bei bestehender Ungewissheit das Vorsorgeprinzip anzuwenden
(vgl. dazu Cranor 2004). Dieses Prinzip bezieht sich nicht ausschlief-
lich auf die Ungewissheit beziiglich der Priferenzen zukiinftiger
Generationen, sondern auch auf die Ungewissheit hinsichtlich der
Moglichkeiten technischer Substituierung natiirlicher Kreislaufe und
Ressourcen (Vgl. Ott/Déring 2011, 168). Dies entspricht in Teilen
dem Argument, welches bereits gegen die schwache NE genannt
wurde. Hinzu kommen die Kritikpunkte am Paradigma eines bestan-
dig weiterzufithrenden Wirtschaftswachstums (Vgl. Paech 2019;
2012), welche die Vorzugswiirdigkeit der intermedidren, starken und
sehr starken NE gegeniiber der schwachen NE untermauern. Die-
ses hiufig kritisierte Paradigma liegt der neoklassischen Okonomie
zugrunde, welche wiederum die Grundlagen schwacher NE stellt.

Die schwache NE hat entsprechend eine geringe Uberzeugungs-
kraft. Mit der starken NE geht einerseits die oben benannte Dogmatis-
mus-Gefahr einher. Andererseits ist die Annahme einer vollstandigen
Komplementaritdt von Naturbestinden und Sachbestinden - als
anderes Extrem zur schwachen NE — ebenso keinesfalls {iberzeugend.
Als iiberzeugendste Ansitze ergeben sich die intermedidren und
starken NE-Positionen, welche weder von einer vollstandigen Substi-
tuierbarkeit, noch einer vollstandigen Komplementaritit ausgehen,
sondern vermittelnde Positionen darstellen.

2.3 Leitlinien Nachhaltiger Entwicklung

Die eben aufgeworfenen Fragen nach mdoglicher Substituierbarkeit
von Naturbestdnden verweisen auf die Herausforderung, festzulegen,
wie gerechte intra- und intergenerationelle Verteilung verschiedener
Bestiande aussehen kann. Um mit dieser Herausforderung umzu-
gehen, sollen unter anderem gewisse Leitlinien eine Orientierung
bieten.?® Haufig werden dabei in der NE-Debatte die Trias Effizienz,
Suffizienz und Resilienz als wichtigste Leitlinien aufgefiihrt. Neben
diesen drei wird auch Konsistenz oftmals als Leitlinie genannt.

Mit Umsetzung der Leitlinie Effizienz wird danach gestrebt,
durch den Einsatz derselben Menge natiirlicher Ressourcen und Oko-

26 Das Unterkapitel 2.3 baut auf einem Ausschnitt aus einem mit den Kolleg_innen
Simon Meisch und Lieske Voget-Kleschin gemeinsam erarbeiteten Beitrag auf
(Meisch et al. 2020).
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systemleistungen eine grofiere Menge an gewiinschten Ergebnissen
(in der Regel Giiter) zu produzieren bzw. die am heutigen Maf3stab
gemessene gleiche Menge an Giitern unter Einsatz einer geringeren
Menge natiirlicher Ressourcen und Okosystemleistungen Zu erzeu-
gen. Das Verhiltnis von eingesetzten Ressourcen und Okosystem-
leistungen zu Ergebnissen soll folglich im Sinne der NE verbessert
werden (Linz 2004, 8).

Die Leitlinie Suffizienz steht fiir Bemithungen um Lebensstile
mit nachhaltigerer Wirkung. Welche Lebensstile aus welchen Griin-
den als nachhaltiger gelten konnen, ist Frage einer kontroversen
Diskussion. Viele Forschungsarbeiten zur Suffizienz sind sich aller-
dings einig dariiber, dass Suffizienz sich nicht allein auf individuelles
(Nicht-)Handeln im Privaten beziehen kann, sondern dass Suffizienz
»auch oder sogar genuin politische Entscheidungen braucht und als
Grundlage einer gesamtgesellschaftlichen Entwicklung dienen kann
und soll« (Meisch et al. 2020, 13). Mit diesem Verstandnis fragt Suffi-
zienz ebenso danach, »wie das dominierende Wohlstandsverstandnis,
das eng an materielle Giiter gekntipft ist, modifiziert werden kann,
damit Gesellschaften einen Weg einschlagen (konnen), der schonend
und vorausschauend mit Lebensgrundlagen umgeht« (ebd., 13).

Durch den Einbezug der Leitlinie Resilienz in eine NE-Transfor-
mation soll eine Qualitdts-Verbesserung der natiirlichen Umwelt
erzielt werden, wobei hier vor allem auf die Aspekte der natiirlichen
Umwelt abgezielt werden, die Menschen zu Gute kommen und von
(irgendeinem) Nutzen sind. Klassischerweise wird zur Anwendung
dieser Leitlinie gefordert, Ressourcen aus einem Okosystem nur
soweit zu entnehmen bzw. das System zu Nutzungszwecken nur
soweit zu modifizieren, wie das System sich von alleine wieder
serholen< kann.

Konsistenz zielt in diesem Zusammenhang auf ein mdglichst
>harmonisches< Zusammenspiel von Natur und Technik ab. Mensch-
liche Produktionsprozesse sollen so gestaltet werden, dass negative
Folgen fiir die natiirliche Umwelt vermieden oder zumindest redu-
ziert werden. Die Entwicklung neuer, nachhaltigerer Methoden der
Warenproduktion gelten als erstrebenswert, sodass Technik keine
bzw. moglichst geringe Auswirkungen auf die natiirliche Umwelt
hat. »Industrielle Stoffwechselprozesse diirfen die natiirlichen nicht
storen. Beide sollen einander moglichst ergidnzen oder gar verstar-
ken. Sofern das nicht mdéglich ist, sollen Natur schiddigende Stoffe
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storsicher in einem eigenen technischen Umlauf gefiihrt oder [...]
ausgemustert werden.« (Linz 2004, 9).

Zwischen den Leitlinien Effizienz und Suffizienz besteht ein
enger Zusammenhang. Effizienzmafinahmen versprechen nur in
Zusammenhang mit Suffizienzmafnahmen Erfolg (vgl. Linz 2004;
Ott/Déring 2011; Scherhorn 2008). Dies ist unter anderem auf
sogenannte Rebound-Effekte zurtickzufiihren.”” Um diese Effekte zu
reduzieren, miissen Menschen aufhoren, immer mehr zu konsumie-
ren, also der Forderung nach Suffizienz nachkommen (vgl. dazu
ausfiithrlich Meisch et al. 2018).

Die Leitlinien dienen als »zentrale Orientierungen« (Linz 2004,
7) dafiir, ob Handlungen, Gesellschaftsentwicklungen, Mafnahmen
etc. als fiir eine NE-Transformation forderlich (wenn sie den Leitlinien
entsprechen bzw. sie umsetzen) oder hinderlich (wenn sie kontrar zu
den Leitlinien stehen) angesehen werden konnen.

2.4 Ethisch-philosophische Grundlagen

Ziel dieser Arbeit ist es, Schritt fiir Schritt eine tierethische NE-Theo-
rie auszuarbeiten. Daher ist die Untersuchung bestehender ethisch-
philosophischer NE-Ansétze, welche die normativen Grundlagen
explizit benennen und vertiefen, notwendig und zielfithrend. Obwohl
es eine untiberschaubare Fiille an wissenschaftlichen Arbeiten zur
Nachhaltigen Entwicklung gibt, sind Ansatze, die sich explizit mit
den ethischen Grundlagen derselben auseinandersetzen bzw. solche
entwickeln, eher selten. Ein exemplarischer Teil dieser Ansitze wird
im folgenden Unterkapitel beleuchtet: die Theorie starker Nachhal-
tigkeit von Konrad Ott und Ralf Déring (2011), die Theorie der
Generationengerechtigkeit von Jorg Tremmel (2012), der sogenannte
HGF-Ansatz von unter anderem Jiirgen Kopfmdiller (2001), die Per-

27 »Der Begriff Rebound-Effekt beschreibt, dass eine durch Effizienz erreichte Einspa-
rung des Ressourcenverbrauchs, der fiir die Produktion eines Gutes bendtigt wird,
durch einen Mehrkonsum dieses Gutes aufgezehrt wird (Santarius 2014). Typische
Beispiele sind, dass Automotoren immer effizienter, die Autos aber gleichzeitig
wesentlich grofler und schwerer geworden sind, so dass der Benzinverbrauch pro
Personenkilometer nicht gesunken ist (Proﬁjt 2018; kritisch dagegen Becker 2019),
oder dass der Energieverbrauch fiir die Heizung von Rdumen (zum Beispiel in privaten
Wohnungen) gesunken ist, die Rdume jedoch gleichzeitig auf eine hohere Temperatur
geheizt werden (De Haan et al. 2015).« (Meisch et al. 2020, 14).
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spektive auf intra-und intergenerationelle Gerechtigkeit von Felix
Ekardt (2005) sowie der Vorschlag einer Nachhaltigkeitsethik von
Christian Becker (2012).28

Da — wie zu zeigen ist — die Theorie starker Nachhaltigkeit
von Ott und Doring fiir das hier vertretene tierethische Unterfangen
eine geeignete Grundlage darstellt, beschrankt sich die Darstellung
darauf, ihren Ansatz detaillierter auszufithren und die anderen ledig-
lich zu umreifien. Damit soll nicht die Rolle anderer Ethik-Ansétze
Nachhaltiger Entwicklung unterbewertet werden. Gerade auf Grund
der Raritdt sind gute normative Grundlagenevaluierungen von NE
bedeutend. Eine detaillierte Ausfiihrung all dieser Ansitze wire hier
aber nicht zielfiihrend.

Jorg Tremmel befasst sich in seinem Buch Eine Theorie der
Generationengerechtigkeit (2012) mit den Fragen, ob eine Generation
den nachfolgenden Generationen iiberhaupt etwas schuldig ist und
wenn ja, was und wieviel davon (ebd., 30). Diese drei Fragen sind
fiir NE-Theorien grundlegend, jedoch betont Tremmel, dass er eine
Gerechtigkeitstheorie entwirft und keine NE-Theorie. Nach Trem-
mels Auffassung stehen intra- und intergenerationelle Gerechtigkeit
miteinander in Konkurrenz. Die These vieler NE-Theorethiker_innen
(wie zum Beispiel Ott, Doring und Kopfmiiller), dass sie sich gegen-
seitig bedingen, zweifelt Tremmel an. Er sieht daftir weder einen
theoretischen noch einen empirischen Beweis gegeben und lastet dies
der NE-Debatte an. Aus diesem Grund mochte er explizit keine NE-
Theorie entwickeln. Verpflichtungen gegentiber zukiinftigen Gene-
rationen sieht Tremmel aber als gegeben an, wodurch eine Theo-
rie der Generationengerechtigkeit notwendig wird. Nach Tremmel
geben >klassische< Gerechtigkeitstheorien vor allem Antworten auf
Fragen intragenerationeller Gerechtigkeit. Daher ist die Entwicklung
einer neuen Gerechtigkeitstheorie von Noten, die intergenerationelle

28 Die im Folgenden diskutierten Beitrédge deutschsprachiger Autoren verarbeiten in
ihren Biichern auch den englischsprachigen Forschungsstand maf3geblich mit, so dass
hier kein Sprachen-Bias zu erwarten ist. Ein weiterer philosophischer NE-Ansatz in
Buchldnge ist Bryan Nortons Werk Sustainability. A Philosophy of Adaptive Ecosystem
Management (2005). Dieses ist vor allem in umweltethischen Kreisen viel bespro-
chen. Wie der Untertitel erwarten ldsst, stellt Norton in seiner Auseinandersetzung
mit NE die Umwelt stark in den Mittelpunkt und sieht »sustainability« an als »a
unifying normative idea for environmentalism« (ebd., 360). Auf Grund dieser thema-
tischen Einengung Nachhaltiger Entwicklung wird Nortons Ansatz an dieser Stelle
nicht dargestellt, ohne damit seine Relevanz, vor allem innerhalb der umweltethischen
Debatte um NE, in Abrede stellen zu wollen.
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Gerechtigkeit mit in den Blick nimmt. Im Hinblick auf die Frage, was
erhalten werden soll, unterscheidet Tremmel einen kapitalorientierten
und einen wohlorientierten Ansatz (ebd. 119) und praferiert den
wohlorientierten Ansatz.

Am kapitalorientierten Ansatz kritisiert er, dass haufig unklar
ist, ob bestimmte »Kapitalien« wirklich nur einer »Kapitalart« zuge-
rechnet werden konnen, dass unklar ist, wie die verschiedenen »Kapi-
talarten« (zum Beispiel sogenanntes Natur-, Sach-, Finanz-, Sozial-
oder Wissenskapital) in der Gewichtung zueinanderstehen (sollten)
und dass die Kontroverse um die Substituierbarkeit von »Kapitalien«
schwer zu einer befriedigenden Losung zu fiihren ist.

Der wohlorientierte Ansatz argumentiert fiir den Chancen-Erhalt
von Bediirfnisbefriedigung. In der Befriedigung dieser Bediirfnisse
sieht Tremmel eine grundlegende Voraussetzung fiir das Erzielen
menschlichen Wohls. Dabei fokussiert er auf menschliche Grund-
bediirfnisse, die klar von Wiinschen und Praferenzen zu trennen
sind. Als Maf3stab, um menschliches Wohl zu messen, wahlt er den
Human-Development-Index der Vereinten Nationen. Um die Frage
»Wieviel soll fiir zukiinftige Generationen erhalten werden?« beant-
worten zu konnen, entwickelt Tremmel zwei an Rawls angelehnte
Gerechtigkeitsprinzipien (ebd., 252), die ihn zu dem Ergebnis fiihren,
dass eine Gleichbehandlung von Generationen nicht ethisch geboten
ist. Er geht davon aus, dass Generationen im Lauf der Zeit stets bes-
sere Startbedingungen erhalten haben und weiterhin erhalten wer-
den. Daraus folgert er, dass das Wohl von Generation zu Generation
gesteigert werden kann. Da dies moglich ist, besteht nach Tremmel
ein Gebot der Besserstellung zukiinftiger Generationen, verstanden
als Erhalt besserer Startchancen, wobei diese Besserstellung nicht auf
Kosten des Wohls heutiger Generationen gehen darf. Eine Gleichbe-
handlung der Generationen wiirde diese Forderung nach verbesserten
Startbedingungen unterlaufen und kann fiir Tremmel daher nicht
geboten sein.

Der sogenannte HGF-Ansatz wurde von Jiirgen Kopfmiiller et
al. (2001) entwickelt, institutionell eingebettet in die Helmholtz
Gemeinschaft Deutscher Forschungszentren. Das Ziel dieses Ansat-
zes ist es, eine theoretisch gut ausgearbeitete Basis fiir die Operatio-
nalisierung Nachhaltiger Entwicklung zu schaffen, und zwar in Form
eines analytischen Werkzeuges. Er hat nicht den Anspruch, eine
vollstandig ausgearbeitete NE-Theorie darzustellen. Die Autor_innen
benennen drei konstitutive Elemente Nachhaltiger Entwicklung:
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—  Inter- und intragenerationelle Gerechtigkeit. Diese sind fiir sie
gleichrangig und zusammengehorig, im Fokus steht hierbei
die Verteilungsgerechtigkeit.

—  Globale Orientierung. Die NE-relevanten Probleme, wie bei-
spielsweise Biodiversitdtsverlust und Klimawandel, sind globa-
ler Natur und benétigen daher auch globale Bewaltigungsstrate-
gien.

- Aufgeklirter Anthropozentrismus. Menschen sollen riicksichts-
voll mit der Natur umgehen. Dies wird mit menschlichen Interes-
sen begriindet, nicht mit Selbstwerten nattirlicher Entitdten. Der
Tierethik und ihren Themenfeldern sprechen die Autor_innen
nicht ihre Bedeutung ab, fiir sie stellt sie jedoch ein anderes
Themenfeld dar, das nicht zur Debatte um NE dazugehort (vgl.
dazu Schultz et al. 2008, 477).

Fir die Operationalisierung dieser drei konstitutiven Elemente
besteht der erste Schritt in einer »Ubersetzung« in drei generelle
Ziele Nachhaltiger Entwicklung:

1. Sicherung der menschlichen Existenz
2. Erhaltung des gesellschaftlichen Produktivpotentials
3. Bewahrung der Entwicklungs- und Handlungsméglichkeiten

(Grunwald/Kopfmiiller 2012, 62)

Im zweiten Schritt werden diese allgemeinen Ziele spezifiziert,
indem minimale NE-Bedingungen identifiziert werden, die fiir alle
heutigen und zukiinftigen Generationen sichergestellt sein sollen.
Daraus ergeben sich »substantielle Nachhaltigkeitsregeln« (Grund-
wald/Kopfmiiller 2012, 63-64). Diese Regeln dienen als Leitorien-
tierung fiir kiinftige Entwicklungspfade und als Priifkriterien fiir
die Bewertung unter NE-Aspekten. Sie sind universell formuliert,
»ihre Konkretisierung und Kontextualisierung, in der Regel anhand
von Indikatoren, muss anhand der jeweiligen spezifischen Anfor-
derungen erfolgen.« (Grundwald/Kopfmiiller 2012, 62) Die Frage,
unter welchen generellen Pramissen sich eine Gesellschaft auf diese
Minimal-Bedingungen einlésst, fiihrt die Autor_innen zur Entwick-
lung »instrumenteller Nachhaltigkeitsregeln«, die die gesellschaftli-
chen Rahmenbedingungen fiir die Realisierung von NE beschreiben
(im Detail Kopfmiiller et al. 2001, Kap.6).

Die ersten fiinf der insgesamt zehn instrumentellen Regeln bezie-
hen sich auf Defizite (sozio-)okonomischen Handelns und die ande-
ren fiinf fordern bestimmte Fahigkeiten fiir Institutionen, damit diese
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eine NE-Politik umsetzen konnen. Alle Regeln stellen Richtlinien
fiir Handlungen dar sowie Testkriterien, um nachhaltige von nicht-
nachhaltigen Entwicklungen unterscheiden zu kénnen. Sie sind die
normative Basis des HGF-Ansatzes. Auf einem Pfad Nachhaltiger
Entwicklung befindet man sich gemaft dem HGF-Ansatz nur dann
vollstandig, wenn allen Regeln nachgekommen wird, ohne dass auch
nur eine der Regeln aufler Acht gelassen wird. Bei Konflikten zwi-
schen Regeln muss in Bezug aufjede Regel zumindest ein Kernbereich
erfiillt sein, dariiber hinaus konnen Gewichtungen vorgenommen
werden (vgl. Schultz et al. 2008, 478). Im Hinblick auf die Frage nach
(un)moglicher Substitution stellt der HGF-Ansatz einen intermedia-
ren Ansatz dar.

Felix Ekardt begriindet in Das Prinzip Nachhaltigkeit. Generatio-
nengerechtigkeit und globale Gerechtigkeit (2005) die Notwendigkeit
einer NE-Theorie damit, dass westliche Lebensweisen nicht nachhal-
tig sind, da sie weder globalisierbar noch zukunftsfahig sind. Die
in westlichen Gesellschaften vorherrschende Freiheit und der hohe
Wohlstand bauen auf Verbrauch nicht-erneuerbarer Ressourcen,
hohem Schadstoffausstofy und aus globaler Perspektive auf sozialer
Ungerechtigkeit auf. Die westliche Lebensweise ist fiir Ekardt dabei
durch eine westliche Kultur des klassischen Liberalismus gekenn-
zeichnet (ebd., 17), der wiederum durch Anthropozentrismus und die
Forderung nach wirtschaftlicher Freiheit und Wirtschaftswachstum
gekennzeichnet ist. Den klassischen Liberalismus kritisiert Ekardt
stark, ebenso das bestehende Rechtssystem und eine Moral, die den
klassischen Liberalismus nahrt.

Seine zentrale These besagt, dass wir anders leben sollen und
dass wir dafiir ein vollig neues Gerechtigkeitskonzept brauchen (ebd.,
21). Ein solches mochte er ausarbeiten, da er alle bisher bestehenden
als ungentigend kritisiert. Dabei kann fiir Ekardt allein die normative
Vernunft die Basis einer gerechten Grundordnung sein. Diese fordere
neben gesellschaftlicher auch globale Gerechtigkeit und Gerechtigkeit
fiir die Zukunft. Entsprechend sieht Ekardt wie der HGF-Ansatz, aber
kontrir zu Tremmel, globale und intergenerationelle Gerechtigkeit
als verwoben an. Ein Ziel seines Werkes ist die universalistische
Neubestimmung von Gerechtigkeit innerhalb einer Gesellschaft, die
der Neubestimmung globaler und intergenerationeller Gerechtigkeit
vorangehen muss (ebd., 44). Damit sie universell sein kann, muss sie
liberal?? und normativ rational sein, nur so lasst sich Kontextabhan-
gigkeit und kulturelle Bedingtheit ausschliefSen. Ekardts Begriindung
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erfolgt diskursethisch. Gerechtigkeit kann nur durch Nachdenken,
Argumentieren und Konsensbildung erlangt werden, sie lasst sich laut
Ekardt nur mittels Vernunft begriinden. Es muss im Diskurs festgelegt
werden, was gerecht ist. Dabei sind Wiirde, Unparteilichkeit und
Freiheit — die nach Ekardt nicht mit (sinnvollen) Griinden wiederlegt
werden konnen, dies wire ein Widerspruch, weil sie zum diskursiven
Argumentieren von Néten sind — fiir Ekardt handlungsbestimmende
Grundprinzipien, die allen Diskursteilnehmenden zukommen und
die diese achten miissen. Auf diesen Grundprinzipien baut er seine
suniversal-liberale Diskursethik« (ebd., 91) auf. Gerechtigkeit und
gutes Leben sieht er als voneinander getrennt an und halt dies fiir not-
wendig, um Paternalismus zu vermeiden. Die gerechte (nach Ekardt:
die verniinftige) Grundordnung sollte rahmengebend fiir ein gutes
Leben sein. Wie genau ein gutes Leben fiir die einzelnen aussieht, ist
jedoch deren Lebensentwurf zu tiberlassen.

Da Ziele der Nachhaltigen Entwicklung intra- und intergenera-
tionelle Gerechtigkeit sind, ist die Begriindung dieser unerlasslich,
will man eine Gerechtigkeitstheorie entwerfen, die im Bereich NE
Anwendung findet. Fiir Ekardt ist solch eine Begriindung inner-
halb einer Gerechtigkeitstheorie aber ohnehin zwingend, da soziale
Gerechtigkeit stets eine globale und intertemporale Entgrenzung
erfahrt. Fiir die Begriindung von intra- und intergenerationeller
Gerechtigkeit setzt Ekardt, wie auch bei seiner Begriindung von
Gerechtigkeit als Vernunft, bei einer starken Kritik bestehender
Ansitze an. Neben Jonas’ »Prinzip Verantwortung« und utilitaristi-
schen Theorien werden umweltethische Ansatze harter Kritik unter-
zogen, indem Ekardt postuliert, dass ihnen jedes haltbare Fundament
fehlt (ebd., 87). Dabei setzt er Umweltethiken mit nicht-anthropo-
zentrischen Ethiken gleich und spricht sich fiir einen gemifigten
Anthropozentrismus als Ausgangspunkt fiir NE aus. Jede andere
Position erachtet er als nicht sinnvoll, da ein »Schutz der Natur um
ihrer selbst willen [...] nur so [ginge], daff der Mensch willkiirlich
bestimmte Naturteile fiir »wertvoll« erklart. Das ware aber anthro-
pozentrisch« (ebd., 88). Ahnlich wertet Ekardt auch in Theorie der
Nachhaltigkeit (2011, 264) umweltethische Ansitze als untauglich zur
NE-Begriindung ab,3? da diese fiir ihn per se nicht-anthropozentrisch

29 Ekardt vertritt durchaus eine liberale Position, er kritisiert lediglich den >klassi-
schen« Liberalismus.
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(physiozentrisch) sind, das Leitbild von NE laut Ekardt jedoch ersicht-
lich anthropozentrisch gemeint ist.

Auch den Umfang der Gerechtigkeit sieht Ekardt als anthropo-
zentrisch festgelegt an. Allen Menschen, heutigen und zukiinftigen,
soll das universelle Menschenrecht zukommen, welches Ekardt als
»Freiheit von Beeintrichtigungen in Leben, Gesundheit und Existenz-
minimumc (Ekardt 2005, 91, Hervorhebung im Original) bezeichnet.
Um das zu begriinden, baut er auf drei Argumenten auf:

1.  Dem Potentialititsargument: allen Teilnehmenden am Gerech-
tigkeitsdiskurs sind Achtung und Unparteilichkeit geschuldet.
Auch junge und kiinftige Menschen sind potentielle Teilneh-
mende und entsprechend sind auch ihnen diese sowie gleiche
Grundrechte geschuldet.

2. Dem Ewigkeitsargument: Liberale Verfassungen werden in der
Absicht verfasst, fiir immer und nicht nur fiir die heutigen
Biirger_innen zu gelten. Auch junge und zukiinftige Menschen
werden laut Ekardt in ihrem gesamten Leben Vernunft haben.
Diese Vernunft ist nicht naher bestimmt, weshalb auch sie die
Gerechtigkeit im Diskurs suchen miissen. Entsprechend werden
auch kiinftige Menschen zu achten und unparteilich zu behan-
deln sein und die gleichen Rechte haben.

3. Dem Ungewissheitsargument: Die Vernunft ist auch im Genera-
tionenverhaltnis alternativlos. So wie zunachst unbestimmt ist,
was heute inhaltlich gerecht ist, so ist auch unbestimmt, was
intertemporal gerecht ist. Auch das muss im Diskurs geklart
werden, da »vorab erst einmal ungewif? ist, wer die besten Argu-
mente haben wird.« (ebd., 94) Ein intertemporaler Diskurs kann
real nie stattfinden, aber er sollte mit Vertreter_innen fiir zukiinf-
tige Menschen gefiihrt werden. Wird er gefiihrt, kommt man
laut Ekardt zwangslaufig zu dem Ergebnis, dass auch zukiinftige
Menschen Grundrechtsschutz verdienen.

Ekardt lasst sich als Vertreter einer starken Position Nachhaltiger
Entwicklung einordnen, da er beim Abbau von Ressourcen die Mog-
lichkeit in Erwdgung zieht, dass dieser Abbau zur Beeintrachtigung
des Lebens, der Gesundheit oder des Existenzminimums junger und

30 Fiir eine wichtige Kritik an Ekardts Position vgl. Ott/Déring 2011, 351-352 sowie
Ott 2006.
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zukiinftiger Menschen fiihrt und Ressourcen somit nicht vollstandig
durch etwas anderes substituierbar sind.

Christian Becker mochte mit seinem Werk Sustainability Ethics
and Sustainability Research (2012) dazu beitragen, die Bedeutung
von Nachhaltigkeit aus philosophischer Perspektive zu verdeutlichen
und die ethische Dimension des Begriffs hervorzuheben.3! Da diese
duflerst komplex ist, argumentiert Becker fiir die Entwicklung einer
Nachhaltigkeitsethik als eigene Bereichsethik. Die Entwicklung einer
solchen ist das Hauptziel seines Werkes.

Aus philosophischer Perspektive benennt Becker drei relevante
Charakteristiken von Nachhaltigkeit, die fiir den Begriff pragend sind.
Diese sind Kontinuitit, Orientierung und Beziehungen. Kontinuitdt
steckt hinter der wortlichen Bedeutung von Nachhaltigkeit im Sinne
von »etwas dauerhaft erhalten«. Laut Becker ist es dieser Aspekt
von Nachhaltigkeit, auf den die Naturwissenschaften fokussieren,
wenn sie zum Beispiel die Fahigkeit von Okosystemen untersuchen,
unter bestimmten Umstédnden weiterzubestehen. Der Orientierungs-
Aspekt bezeugt die inhédrente ethische Dimension von Nachhaltig-
keit. Zum einen gibt Orientierung eine bestimmte Richtung vor,
kann handlungsweisend sein und dazu beitragen, Richtiges von
Falschem zu unterscheiden. Zum anderen gilt es, in der akademi-
schen Auseinandersetzung nicht zu ignorieren, dass Nachhaltigkeit
in der bestehenden Debatte als orientierungsweisend eingesetzt wird,
da sie im breiten Feld (akademisch, politisch, alltagssprachlich) als
etwas Positives aufgefasst wird, als etwas, das wir anstreben sollten.
Diese normativen Komponenten konnen jedoch nur in Bezug auf
den relationalen Aspekt vollstandig begriffen werden. Nachhaltigkeit
behandelt fundamentale Beziehungen (ebd., 12). Becker benennt drei
sogenannte Nachhaltigkeits-Beziehungen:

1. Die Beziehungen zwischen Menschen und anderen gegenwirtig
lebenden Menschen

2. DieBeziehungen zwischen gegenwirtiglebenden Menschen und
zukiinftigen Generationen

3. Die Beziehungen zwischen Menschen und der Natur

31 Becker verwendet durchgingig den Begriff Nachhaltigkeit anstatt von NE zu spre-
chen. Bei der Darstellung seiner Position werde ich daher ebenso diese Bezeichnung
wihlen um nicht Gefahr zu laufen, mit der Verwendung eines anders konnotierten
Begriffs die inhaltliche Darstellung zu verzerren.
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Eine Nachhaltigkeits-Ethik miisse entsprechend auf einer umfassen-
den Analyse aller drei Nachhaltigkeits-Beziehungen aufbauen. Um
der Komplexitdt eines solchen Unterfangens gerecht zu werden,
bedarf es laut Becker eines neuen Ethik-Typs (ebd., 19).

Fiir diesen neuen Ethik-Typ iibernimmt Becker einige Aspekte
der Tugendethik und der Fiirsorgeethik. An der Fiirsorgeethik iiber-
zeugt ihn der starke Fokus auf Beziehungen und die moralische
Bedeutung von Eigenschaften wie Abhdngigkeit, Verletzlichkeit und
Fiirsorglichkeit und an der Tugendethik der Versuch, eine ideale
tugendhafte Person zu beschreiben. Fiir Becker ist das Verstdandnis von
Personen als relationale, interdependente und tugendhafte Personen,
die im Kontext der Nachhaltigkeits-Beziehungen existieren, zentral
fiir die Nachhaltigkeits-Ethik. Eine solche Person bezeichnet er als
nachhaltige Person (ebd., 67). Im Hinblick auf jede der drei Nach-
haltigkeits-Beziehungen stehen andere Tugenden im Vordergrund,
wobei die grundlegenden relationalen Tugenden Achtsamkeit und
Empfanglichkeit fiir alle drei als fundamental angesehen werden
(Becker 2012, 68-78). Beckers Ansatz fokussiert auf die Rolle und
Moral(itit) der Person, nicht auf spezifische ethische Regeln oder
Pflichten. Er postuliert die Notwendigkeit, sich zu einer exzellenten
tugendhaften Person zu entwickeln, gemaf} der relationalen Tugen-
den, die fiir die Nachhaltigkeits-Ethik so zentral sind.

Eine umfassende Analyse der drei Nachhaltigkeits-Beziehungen
und ihrer Verwobenheit stellt fiir Becker nicht die einzige Herausfor-
derung der Nachhaltigkeits-Ethik dar. Ebenso muss sie die Struktu-
ren und Institutionen, die diese Beziehungen maf3geblich pragen,
ethisch evaluieren. Die zugrundeliegenden Strukturen kénnen die
Beziehungen entweder fordern oder behindern. Er bezeichnet diese
Strukturen als Meta-Strukturen und definiert Meta-Struktur als histo-
risch entwickelte Struktur, die aus vier Elementen zusammengesetzt
ist und die gesellschaftliches und individuelles Denken und Handeln
sowie gesellschaftliche und individuelle Beziehungen fundamental
beeinflusst. Die vier Elemente sind 1) grundlegende Annahmen, 2)
grundlegende Evaluationen, 3) Triebfedern und 4) Institutionalisie-
rungen (ebd., 41). Als globale Systeme, die als Meta-Strukturen gelten
konnen und die fiir Nachhaltigkeit von besonderer Relevanz sind,
fiihrt Becker Wissenschaft, Technologie und Okonomie an. Diese drei
formen ein komplexes Netz, welches zu einem spezifischen Verstand-
nis und einer spezifischen Realisierung der Nachhaltigkeits-Bezie-
hungen fiihrt. In der bestehenden Form verhindert jede einzelne der
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drei Nachhaltigkeits-relevanten Meta-Strukturen die Entwicklung
hin zu einer exzellenten nachhaltigen Person. Um dies zu begriinden,
fithrt Becker intensive Kritiken an gegenwirtiger Wissenschaft, Tech-
nologie und Okonomie aus.

Becker ordnet sich selbst nicht in starke, intermedidre oder
schwache Positionen von NE ein. Aus seiner deutlichen Kritik am
bestehenden 6konomischen System und seiner Betonung der Rolle
von Mensch-Natur-Beziehungen geht jedoch hervor, dass er der
starken NE zuzuordnen wire, wenn man ihn diesbeziiglich kategori-
sieren mochte.

Nichtmenschliche Tiere spielen in Beckers Werk keine ausfor-
mulierte Rolle. Er erwdhnt allerdings, dass sein Ansatz kein anthro-
pozentrischer sein muss, da die Exzellenz einer nachhaltigen Person
die Exzellenz der drei Nachhaltigkeits-Beziehungen einbezieht, und
damit die anderen >Partien<. Entsprechend gehort zur Exzellenz (als
moralische Vortrefflichkeit) der nachhaltigen Person die Exzellenz der
Mensch-Natur-Beziehung und damit »nature’s excellence«.

Durch den tugendethischen Fokus auf die nachhaltige Person,
zu der alle Menschen sich entwickeln sollten, um eine nachhaltigere
Gesellschaft moglich zu machen, unterscheidet Beckers Ansatz sich
stark von den meisten anderen ethischen NE-Positionen. Die meisten
Autor_innen, die sich explizit mit der Ethik Nachhaltiger Entwicklung
auseinandersetzen, sehen — aufbauend auf dem Brundtland-Bericht
(WCED 1987) — inter- und intragenerationelle Gerechtigkeit als
Grundlage derselben an. So auch Ott und Doring, deren Theorie im
Folgenden detaillierter ausgefiihrt wird.

2.41 Konrad Ott und Ralf Doring: Theorie und Praxis
starker Nachhaltigkeit

Ott und Déring entwerfen in Theorie und Praxis starker Nachhaltig-
keit (2011) eine philosophisch fundierte Nachhaltigkeits-Theorie,3?
in der sie fiir Nussbaums Fdhigkeiten-Ansatz und Aspekte von
Rawls’ Gerechtigkeitstheorie als ethische Grundlagen von Nachhal-

32 Die beiden Autoren sprechen in ihrem Werk von Nachhaltigkeit, statt von Nach-
haltiger Entwicklung. Um inhaltliche Unstimmigkeiten zu vermeiden, nutze ich bei
der Darstellung ihrer Theorie ebenso diesen Begriff. In Otts und Doérings Werk
deutet jedoch nichts darauf hin, dass sie Nachhaltigkeit als ein erreichbares Stadium
auffassen, anstatt als einen prozesshaften Weg, den es stindig weiter zu gehen gilt. Ich
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tigkeit argumentieren. Sie entwickeln ein Mehr-Ebenen-Modell und
argumentieren, dass jede Ebene inhaltlich bestimmt werden muss,
damit eine Theorie von Nachhaltigkeit vorliegen kann. Als Rahmen
fiir diesen Entwurf dient die Diskursethik: »Wir setzen [...] eine
diskursethische Rahmentheorie mitsamt einigen paradigmatischen
Anwendungen voraus, aus denen sich eine Grundkonzeption von
Moralitat ergibt« (ebd., 46). Ziel ihres Werkes ist es, zu jeder Ebene
eine konsistente und koharente Position auszuarbeiten. Die Ebenen
beziehen sich sowohl auf die ethischen Grundlagen von Nachhaltig-
keit als auch auf die praktische Umsetzung. Im Folgenden ist das
Mehr-Ebenen-Modell nach Ott und Doring vollstandig dargestellt:

1. »ldee: Fihigkeitenansatz, absoluter intragenerationeller und ega-
litarer intergenerationeller Standard, internationales Differenz-
prinzip

2. Konzeption: starke Nachhaltigkeit plus gradueller Sentientis-
mus, Naturkapitalien als kritische Besténde, insbesondere leben-
dige Fonds

3. Regelwerk: CNCR [Constant Natural Capital Rule, LB], Investiti-
onsregel, Managementregeln

4. Leitlinien:

—  Resilienz: Erhalt der Naturkapitalien

—  Suffizienz: Nachhaltiger Konsum plus »voluntary simplicity«

—  Effizienz: Dematerialisierung

5. Handlungsfelder: Landnutzungssysteme, Naturschutz, Gewds-
ser- und Meeresschutz, Klima- und Energiepolitik, Umweltme-
dien (Luft, Boden, Wasser), Mobilitit

6. Zielsysteme:

—  Erhalt des tiberwiegenden Teils des Bestandes an biologi-
scher Vielfalt einschlief}lich der Agrobiodiversitdt, Ausbau
eines Systems der Schutzgebiete, Ausbau der Agrarumwelt-
programme

— >Community-based<-Management im Rahmen sicherer
biologischer Grenzen, Reduktion der Gkologischen Folgen
der Fischerei, dauerhaft hohe Fangmengen

— 450 ppmv CO2-Aquivalente als tolerable Obergrenze an
THG-Konzentrationen, Verlangsamung des Temperaturan-
stiegs auf hochstens 0.2° C pro Dekade, Sicherung der Nah-

gehe daher davon aus, dass ihr Verstindnis von >Nachhaltigkeit< dem entspricht was
hier als NE bezeichnet wird.
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rungsversorgung einschlief}lich der Trinkwasserressourcen
und der Anpassungsfahigkeit Gkologischer Systeme an
den Klimawandel
7. Spezialkonzepte:
— Differenzierte Landnutzung
- Sichere biologische Grenzen
— >Contraction and Convergence<”

(Ott/Doring 2011, 344, Hervorhebungen im Original)

In diesem Modell beziehen sich Ebene 1 und 2 auf die ethisch-
philosophischen Grundlagen ihrer Theorie, weshalb ich mich beim
Uberblick tiber ihren Ansatz auf diese Ebenen beschrinken werde.
Die Ebenen 3 und 4 stellen gewissermafSen »Briicken-Ebenen« dar
zwischen den Begriindungsebenen der Theorie und den Ebenen, die
konkrete(re) Ausarbeitungen zur Umsetzung darstellen (Ebenen 5
bis 7).

Da diese Arbeit eine Argumentationsstruktur fiir den notwen-
digen Einbezug nichtmenschlicher Tiere ausarbeiten mochte, sind
besonders die beiden Begriindungsebenen von Relevanz. Wurde eine
tiberzeugende Begriindung fiir die Inklusion nichtmenschlicher Tiere
in NE-Ansitze erbracht, und bezieht man nichtmenschliche Tiere ent-
sprechend ein, miissen auf der Umsetzungsebene zahlreiche Faktoren
neu iiberdacht und angepasst werden (vgl. Kap. 6.5; 6.6).

Nach Ott und Doring ist zur Entwicklung einer Nachhaltigkeits-
Theorie eine Theorie gerechter Giiter-Verteilung zwischen den Genera-
tionen und zwischen Individuen innerhalb einer Generation notig.
Eine intensive Auseinandersetzung mit Gerechtigkeitstheorien ist
also unumganglich.3® Folgende Definition von Gerechtigkeit legen
sie zugrunde:

»Gerechtigkeitist [ ...] der Inbegriff all der Prinzipien, Regeln und Verfah-
ren, die die Verteilung von Rechten, Pflichten, Chancen, Kompetenzen,
Giitern i.w.S. fiir alle hiervon direkt oder indirekt Betroffenen auf eine

33 Daraus lasst sich folgern, dass Ott und Déring Gerechtigkeit vor allem in Form
einer Giiterlehre begreifen. Dies wird hier als zu kurz gegriffen angesehen, und es
wird auch der inhaltlichen Ausrichtung des Fihigkeitenansatzes von Nussbaum nicht
gerecht, gemidfl dem die Gerechtigkeit verlangt, die Moglichkeit zum Ausleben von
Fihigkeiten gerecht zu verteilen und auf dem Ott und Déring in Teilen sowie diese
Arbeit aufbauen. Fiir das hier vertretene Gerechtigkeitsverstindnis vgl. Kap. 5.1, 5.2
und 5.3.
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diskursrational annehmbare Weise regulieren. Dies ldsst gerechtfertigte
Ungleichheiten durchaus zu.« (ebd., 47)

Regeln und Grundsitze der Gerechtigkeit gehen dabei stets auf
Anspriiche zurtick, die jemand gegeniiber anderen geltend macht und
die von anderen als berechtigt anerkannt werden. Im Zusammenhang
mit Gerechtigkeit stellen diese in der Regel Anspriiche des Zukom-
mens dar (ebd., 60). Die NE-relevante Auseinandersetzung mit einer
gerechten Hinterlassenschaft fiir zukiinftige Generationen beruht auf
Annahmen tiber berechtigte Anspriiche zukiinftiger Generationen an
die gegenwartig Lebenden.3* Philosophische Nachhaltigkeits-Grund-
lagen miissen sich nach Ott und Doring mit distributiver Gerechtig-
keit in Gegenwart und Zukunft auseinandersetzen, wobei diese nicht
immer scharf von der korrektiven Gerechtigkeit zu trennen ist. Es
ist entsprechend davon auszugehen, dass eine Knappheit begehrter
Giiter besteht, da man sich nicht intensiv mit Fragen gerechter Vertei-
lung auseinandersetzen muss, wenn Giiter im Uberfluss existieren.
Ferner muss evaluiert werden, welche Verteilungsmuster gerecht
erscheinen. Sollten alle das gleiche erhalten oder gibt es Griinde
fiir ungleiche Verteilungen? Ott und Doring fassen in Bezug auf
Anspriiche des Zukommens zusammen:

»Anspriiche des Zukommens (Giiter, Dispositionen Wohlfahrt) werden
in Kategorien (politisch, distributiv, korrektiv) mit Zeitbezug (Vergan-

34 Es bestehen tiberzeugende Argumente, dass derartige Anspriichen existieren (vgl.
oben, einfiihrend in Kap. 2). Da Individuen zukiinftiger Generationen ihre Anspriiche
nicht selbst vortragen konnen, benétigen sie advokatorische Fiirsprecher_innen.
Ott und Déring sehen darin eine Art sanften Paternalismus, den sie allerdings fiir
unproblematisch halten. Prinzipiell kann gemafl Ott und Déring davon ausgegangen
werden, dass zukiinftige Menschen in ihrer Individualitdt einzigartig sein werden
und wir ihre konkreten Bediirfnisse (noch) nicht kennen konnen. Sie werden jedoch
nicht vollkommen fremdartig sein und die Wahrscheinlichkeit, dass sich ihre Bedtirf-
nisse grundlegend von denen aller bisher existierenden Menschen unterscheiden, ist
unwahrscheinlich. Ott und Déring fithren zur Veranschaulichung dieses Arguments
die Konzepte von Alteritdt und Alienitit ein: »Im Rahmen des Konzepts von Alteritt
kann die Andersartigkeit und Fremdheit der Anderen durchaus gewtirdigt werden;
aber die Anderen bleiben immer auch unseresgleichen, mit denen wir Grundgegeben-
heiten menschlichen Daseins [...] teilen. Im Rahmen des Konzepts von Alienitat wird
der/die Andere tendenziell unverstindlich, erratisch und opak. Ubertrégt man das
Konzept von Alienitdt in die fernere Zukunft, so scheint man der intergenerationellen
Gerechtigkeit [...] den Boden zu entziehen.« (Ott/Déring 2011, 63—64) Das Konzept
der Alienitdt in Bezug auf zukiinftige Menschen halten Ott und Doring nicht fiir
einleuchtend und ich stimme ihnen zu.
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genheit, Gegenwart, Zukunft) gemdf einem Paradigma (paritdtisch,
proportional, prioritir) mit Bezug auf Verteiler, Empfinger Verpflichtete
geltend gemacht und diskursiv anerkannt oder nicht.« (ebd., 66)

John Rawls in der Theorie von Ott und Doring

Um eine Gerechtigkeitstheorie fiir Nachhaltigkeitsansitze fruchtbar
zu machen, bauen Ott und Déring auf elementaren Annahmen von
John Rawls (1979) auf. So wihlen sie zum Beispiel ein reflexives
Uberlegungsgleichgewicht nach Rawls, um das ihrer Theorie zugrun-
deliegende Regelwerk auf Konsistenz und Kohérenz zu priifen. Auch
Rawls’ fiktive Entscheidungssituation des Urzustandes hinter einem
Schleier des Nichtwissens spielt fiir Ott und Doring eine bedeutende
Rolle. Die Menschen, die sich hinter dem Schleier des Nichtwissens
befinden, kénnen tiber die zukiinftige Gesellschaftsordnung entschei-
den, wissen allerdings nichts iiber ihre eigene Position, die sie in der
Gesellschaft einnehmen werden. Rawls geht davon aus, dass die Men-
schen in diesem »Urzustand« gleich sind und keine aufeinander oder
gegeneinander gerichteten Interessen haben. Auf diese Weise werden
sie sich fiir unverfalschte Gerechtigkeitsprinzipien (vgl. Kap. 5.2) und
einen gerechten Gesellschaftsvertrag entscheiden. Der erste Gerech-
tigkeitsgrundsatz, den die Menschen hinter dem Schleier wéhlen
wiirden, fordert gemafd Rawls fiir alle die gleichen Grundfreiheiten.
Der zweite Gerechtigkeitsgrundsatz verlangt echte Chancengleichheit
und Gleichverteilung von Einkommen und Vermogen (Rawls 1979,
81). Ungleichheiten konnen gerechtfertigt sein, solange sie dazu
dienen, die Situation aller Betroffenen zu verbessern, vor allem der am
wenigsten Beglinstigten, und solange sie mit der gleichen Freiheit fiir
alle und Chancengleichheit vereinbar sind. Das stellt das sogenannte
Differenzprinzip dar.

Ott und Doring modifizieren den Urzustand in einer Weise,
dass die Personen, die sich in ihm befinden, {iber die allgemeine
Bedeutung kollektiver Giiter fiir die langfristige gesellschaftliche
Wohlfahrt informiert sind. Somit gehen sie vom Bestehen eines
allgemeinen Interesses am Erhalt kollektiver Giiter aus, wozu sie
auch Natur- und Umweltschutz zdhlen und woraus sie ein Interesse
der Menschen unter dem Schleier des Nichtwissens am Erhalt der
Biosphire herleiten. Auch erweitern Ott und Doring den Urzustand
so, dass sich in ihm Vertreter_innen aller Generationen befinden und
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die Menschen hinter dem Schleier des Nichtwissens nicht wissen,
welcher Generation sie angehoren werden.

Das Differenzprinzip findet bei Rawls keine internationale
Anwendung, da die Staatenwelt (noch) keine echte Kooperations-
gemeinschaft darstellt. Ott und Doring pladieren dagegen fiir eine
internationale Giiltigkeit dieses Prinzips und fithren dafiir Argumente
von Thomas Pogge und Wilfried Hinsch an, die das Differenzprinzip
international erweitert haben. Nach Hinsch miissen drei Bedingungen
gegeben sein, um es international anzuwenden: 1. Eine Weltwirt-
schaft, 2. externe Effekte dieser Weltwirtschaft sowie 3. die gegen-
seitige Anerkennung der Volker als Kooperationspartner (Hinsch
2001, 69, zitiert nach Ott/Doring 2011, 75). Diese drei Bedingungen
gelten — so Hinsch, dem Ott und Doring zustimmen - als mittler-
weile erfiillt.

Ott und Doring nehmen am Differenzprinzip zudem die plausi-
ble Modifikation vor, dass sie der Unterschiedlichkeit, die im Rahmen
einer gerechten Gesellschaft bestehen kann, >nach obenc< eine Grenze
setzen. Die Differenz kann dann auch unter dem Vorbehalt, dass
sie den gesellschaftlich am schlechtesten Gestellten zu Gute kommt,
nicht unendlich grof sein (Ott/ Doring 2011, 76—77). In seiner
nicht-modifizierten Form fangt das Prinzip nicht die Intuition ein,
dass ein eigener Vorteil, der auf sehr grofSer Ungleichheit zum Nutzen
anderer basiert, nicht als gerecht wahrgenommen wird.

Martha Nussbaum in der Theorie von Ott und Doring

Fiir die NE-relevante Problematik einer gerechten Verteilung zwi-
schen Zeitgenoss_innen und einer gerechten Hinterlassenschaft fiir
zukiinftige Generationen ist die Frage danach zentral, was gutes
menschliches Leben ausmacht. Um argumentieren zu konnen, was
heute lebenden Menschen auf jeden Fall zukommen sollte und was
nachkommenden Generationen unbedingt erhalten bleiben sollte, ist
Wissen dariiber essentiell, was Individuen bendtigen, um ein gutes
Leben zu fiihren.

Um die Vagheit des Begriffs >gutes menschliches Leben< zu mil-
dern, ziehen Ott und Doring die Liste menschlicher Fahigkeiten von
Martha Nussbaum heran. Nussbaum fiihrt in dieser Liste die Fahig-
keiten auf, bei denen die Moglichkeit zur Ausfiihrung gegeben sein
sollte, damit ein menschliches Leben als gut gesehen werden kann
(ausfiihrlicher dazu Kap. 5.3). Die Liste umfasst 1. Leben, 2. Korperli-

61


https://doi.org/10.5771/9783495999868
https://www.nomos-elibrary.de/agb

2. Zur Ethik Nachhaltiger Entwicklung

che Gesundheit, 3. Korperliche Integritit, 4. Sinne, Vorstellungskraft
und Denken, 5. Gefiihle, 6. Praktische Vernunft, 7. Zugehorigkeit, 8.
Interaktion mit anderen Spezies, 9. Spiel und 10. Kontrolle tiber die
eigene Umwelt (Nussbaum 2010, 112-114). Die Fahigkeiten konnen
dabei von verschiedenen Kulturen und Individuen unterschiedlich
realisiert werden und miissen nicht gleich verteilt vorliegen, sondern
es soll allen Menschen (und nach Nussbaums Erweiterung auch
nichtmenschlichen Tieren, vgl. Nussbaum 2010, Kap. VI) gleicherma-
Ren die Austibung der Fahigkeit ermoglicht sein.3®> Ott und Doring
schlagen vor, den fiir die NE-Debatte bedeutenden Begriff der Lebens-
qualitdt anhand Nussbaums Liste zu beurteilen.

Eine zentrale Rolle spielt Nussbaums Fahigkeitenansatz fiir Ott
und Doring auch bei der Frage nach einer gerechten Hinterlassenschaft
und ob hierflir ein absoluter oder komparativer Standard gewahlt
werden sollte.

»Ein absoluter Standard sichert jeder Person und jeder Generation die
Bedingungen eines menschenwiirdigen Lebens. Ein komparativer Stan-
dard bestimmt die Anspriiche des Zukommens anhand von Vergleichen
zwischen Personengruppen (und Generationen), die unterschiedlich mit
Giitern ausgestattet sind. Ein komparativer Standard bestimmt das jedem
Zustehende also wesentlich dariiber, woriiber andere in welchem Ausmapg
verfiigen oder verfiigt haben.« (Ott/Déring 2011, 80)

Die Bedingungen fiir ein menschenwiirdiges Leben lassen sich gemaf3
Ott und Doring nach Rawls als Grundgiiter bestimmen und nach
Nussbaum den elementaren menschlichen Fahigkeiten zuordnen. Ott
und Doring argumentieren dafiir, dass in der Kategorie der distribu-
tiven Gerechtigkeit ein anspruchsvoller »humanitédrer Sockel« (ebd.,
88) eingefiihrt werden sollte, der bestimmt, worauf jeder lebende
und zukiinftige Mensch einen berechtigten Anspruch hat. Dieser

35 Die Ausiibung einzelner Fahigkeiten kann dabei, wenn iiberhaupt, nur in Grenzen
durch andere Fihigkeiten substituiert werden. Eine Gesellschaft, in denen zum
Beispiel Frauen nicht in der Lage sind, gewisse Fahigkeiten auszuiiben, weil ihnen das
Verlassen des Hauses ohne Mann nicht gestattetist, kann entsprechend mit Nussbaum
nicht als Gesellschaft angesehen werden, die allen Gesellschaftsmitgliedern ein gutes
Leben ermdglicht und entsprechend, je nach Auffassung des Zusammenhangs von
Gerechtigkeit und gutem Leben, nicht als eine gerechte Gesellschaft. Unter anderem
solcher Folgerungen wegen wurde Nussbaum ein (zu) westlich-paternalistischer
Blick vorgeworfen. Vertritt man allerdings die Auffassung, dass das Konzept der
Menschenrechte nicht lediglich eine westliche >Erfindung« darstellt (vgl. Hoffe 2015,
71ff), so verliert diese Kritik an Gewicht.
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Sockel kann als absoluter Standard gewertet werden, den die Autoren
durch Nussbaums Fihigkeitenansatz kombiniert mit Rawls’ Liste der
Grundgiiter bestimmen. Daraus ergibt sich ein komplexer absoluter
Standard, der in Gegenwart und Zukunft gilt und den die Autoren fiir
unverzichtbar halten.

Ferner argumentieren Ott und Doring, dass keine Generation
in der Kette der Generationen eine Ausnahme darstellt (kontrar zu
Tremmels Einschdtzung) und somit keine Generation den Anspruch
darauf hat, besser gestellt zu sein als andere bzw. keine es verdient,
schlechter gestellt zu sein. Die Menschen unter dem Schleier des
Nichtwissens, den Ott und Doéring so modifiziert haben, dass sich
Vertreter_innen aller Generationen unter ihm befinden, wahlen daher
einen komparativen Standard. Intergenerationell soll nach Ott und
Déring daher ein komparativer Standard gelten (der einen im Sinne
des Fahigkeitenansatzes interpretierten komplexen absoluten Stan-
dard einschlieft). Diese Wahl begriinden sie wie folgt:

»Die Intuition, dass keine Generation in der Kette der Generationen etwas
Besonderes ist (1), in Verbindung mit dem Verbot primdrer Diskriminie-
rung (V) und der »presumption in favor of equality« (P) diirfte eine
hinreichend starke Pramissenbasis darstellen, um einen intergeneratio-
nellen komparativen Standard (K) (...) zu begriinden. So ergibt sich: 1 &
V & P — K« (ebd., 101, Hervorhebungen im Original)

Diese Ausfiihrungen stellen die theoretische Untermauerung von
Ebene 1 des Mehr-Ebenen-Modells dar. Auf Ebene 2 fiihren Ott und
Doring die Konzeption der starken Nachhaltigkeit®® in Kombination
mit der Position des graduellen Sentientismus ein sowie die Auffas-
sung der »Naturkapitalien als kritische Bestiande«. Letztere verstehen
sie wie folgt:

Ott und Doring betonen, dass es in ihrem Ansatz nicht darum
geht, die minimale »Naturausstattung« zu erhalten, die zum Uberle-
ben einer sehr anpassungsfahigen Spezies wie dem Menschen nicht
unterschritten werden darf. Ziel ist es stattdessen, die jeweils konkret
kritischen Bestdnde unterschiedlicher Elemente von Naturbestinden
(sowie sogenanntem kultiviertem Naturbestand) zu ermitteln, die zur
Erreichung eines Zielsystems starker Nachhaltigkeit notwendig sind,
das den von ihnen entwickelten Prinzipien und Regeln entspricht
(ebd., 184).

36 Einige ihrer Argumente fiir die starke Nachhaltigkeit und die damit einhergehende
Ablehnung schwacher und intermediarer Positionen finden sich in Kap. 2.2.
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Um — wie sie es nennen — »Naturkapital« besser fassen zu kon-
nen, legen Ott und Déring die Theorie der Fonds zugrunde. >Natur«
sollte entsprechend nicht als blofler Bestand aufgefasst werden,
sondern als etwas intrinsisch Produktiv-Lebendiges. Entsprechend
konnen einige Elemente der Natur als Fonds aufgefasst werden, die
Ott und Doring, aufbauend auf Malte Faber und Reiner Manstetten,
als eine Art >Netzwerk< von Diensten ansehen, die Lebewesen fiir
andere Lebewesen ausfiihren (ebd., 219).

»Naturkapital setzt sich zusammen aus all den Komponenten der beleb-
ten oder der unbelebten Natur, darunter besonders den lebendigen Fonds,
die Menschen und héher entwickelten Tieren bei der Ausiibung ihrer
Fahigkeiten zu Gute kommen konnen oder die indirekte funktionale oder
strukturelle Voraussetzungen fiir Nutzungen iw.S. sind.« (Ott/Déring
2011, 227)

Nutzungen im weiteren Sinn werden von den Autoren ebenfalls auf
Grundlage des Fihigkeitenansatzes interpretiert. Neben »lebendigen
Fonds« (zum Beispiel Wildern) besteht »Naturkapital« aus »nicht-
lebendigen Fonds« (zum Beispiel Boden, Wasser) und »Vorriten«
(zum Beispiel fossilen Energietragern).

Um die Constant Natural Capital Rule der Ebene 3 des Mehr-Ebe-
nen-Modells zu spezifizieren, fiihren Ott und Doring ein Szenario ein,
wonach der Gesamtbestand des »Naturkapitals«, der zum Zeitpunkt
X existiert, nicht unterschritten werden darf. Wird allerdings von
einem Fonds etwas aufgebraucht, so kann dies im Sinne der Constant
Natural Capital Rule sein, wenn dafiir ein anderer Fonds entsprechend
aufgestockt wird. Wird ein Vorrat verbraucht, so muss ebenfalls
in entsprechendem Ausmaf in einen Fonds investiert werden. Die
Menge des einzelnen Fonds darf dabei eine gewisse Schwelle nicht
unterschreiten, der sogenannte kritische Bestand muss bestehen blei-
ben und darf nicht durch andere Fonds substituiert werden, ansonsten
ist eine Regeneration des Fonds nicht mehr moglich und er wird
wie ein Vorrat ganzlich aufgebraucht. Dies wire nicht im Sinne der
Constant Natural Capital Rule. Wo die Schwelle der Fonds liegt,
muss fiir jeden Fonds separat bestimmt werden. Ott und Doring
gehen davon aus, dass es niemals moglich sein wird, alle kritischen
Bestande von »Naturkapital« naturwissenschaftlich zweifelsfrei zu
identifizieren. Es sollten in jedem Fall Schwellen festgelegt werden,
bei deren Unterschreitung man mit unakzeptablen Verlusten von
»Naturkapital« rechnen kann, ohne davon auszugehen, dies sei die
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2.4 Ethisch-philosophische Grundlagen

»0kologisch korrekte« kritische Schwelle des entsprechenden »Natur-
kapital«-Elements.

Nichtmenschliche Tiere in der Theorie von Ott und Déring

Auf Ebene 2 fithren Ott und Doring den graduellen Sentientismus
als zur Konzeption ihrer Theorie starker Nachhaltigkeit gehorend
ein.3” Sie erlautern, dass ihre Position einem »Sentientismus plus«
entspricht, wonach die

»vielen Details der Tierethik nicht nur am Phinomen von Schmerz und
Freude zu analysieren [sind], sondern vor allem anhand der Fihigkeiten,
die unterschiedliche Spezies von empfindungsfihigen Tieren in ihren
artspezifischen Umwelten ausiiben kénnen [...] Schmerzfreiheit ist daher
nicht das einzige Ziel einer Tierethik.« (Ott/Déring 2011, 175)38

Auch fithren Ott und Déring aus, dass sie gemiaf3 einer graduellen
Position Menschen in ihrer Bedeutung tiber Kithe und Sprotten stellen
diirfen (ebd., 175). Das ist richtig, dennoch wirken manche Stellen
ihrer Theorie eher anthropozentrisch als graduell-sentientistisch. So
werden Fische als lebendige Ressource bezeichnet (ebd., 180, Fulnote
2),3% ebenso wie Ott und Doring sogenannte Haustierrassen als
kultiviertes »Naturkapital« ansehen (ebd., 206) und »Viehherden« als
lebendige Fonds von kultiviertem »Naturkapital« (ebd., 22). Spricht
man Lebewesen einen moralischen Selbstwert zu und nimmt sie in
die moralische Gemeinschaft auf, so wirkt es kontraintuitiv, diese als
reine Ressource oder Fonds anzusehen.*? Das gilt unabhéngig davon,

37 Zur Erlduterung des graduellen Sentientismus vgl. Kap.4.1.

38 Ich stimme Ott und Déring hier zu. Die Bezeichnung als »Sentientismus plus« ver-
wende ich dennoch nicht, da ich zeigen werde, weshalb der >klassische< Sentientismus
zu kurz greift (Kap. 4.1). Um dieser Kritik gerecht zu werden, reicht der Zusatz »plus«
nicht aus.

39 Man konnte vermuten, dass das nicht aus anthropozentrischer Sichtweise
geschieht, sondern fiir Ott und Doring konsistent mit einer sentientistischen Position
ist, da sie an anderer Stelle schreiben, Fische seien lebendige Fonds, Wale hingegen
nicht (Ott/Déring 2011, 220). Gehen Ott und Doring davon aus, dass Wale empfin-
dungsfahige Lebewesen sind, Fische hingegen nicht, so sprechen neuere wissenschaft-
liche Erkenntnissen gegen diese Annahme, da empirische Untersuchungen ergeben
haben, dass Fische empfindungsfahig sind (vgl. Wild 2012).

40 Zugegebenermaflen trifft dieser Einwand nur dann zu, wenn die Lebewesen
ausschlieflich als verdinglichte Ressource angesehen werden. Dienstleistungen von
moralisch zu berticksichtigenden Individuen in Anspruch zu nehmen, ist nicht per
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ob andere Mitglieder der moralischen Gemeinschaft aus verschiede-
nen Griinden tiber sie gestellt werden oder nicht.

Wenn es tiberzeugende Griinde dafiir geben soll, bestimmte
Individuen als Mitglieder der moralischen Gemeinschaft schlicht bzw.
iiberwiegend als Ressource aufzufassen, andere Individuen (wie Men-
schen) wiederum nicht, so miissen diese Griinde erlautert werden.
Entsprechende Griinde fithren Ott und Déring nicht an. Das blof3e
Argument, wonach Menschen einen héheren moralischen Wert als
nichtmenschliche Tiere und bestimmte nichtmenschliche Tiere einen
hoheren moralischen Wert als andere nichtmenschliche Tiere haben,
ist keine ausreichende Begriindung dafiir, bestimmte Mitglieder der
moralischen Gemeinschaft als bloffe nutzbare Ressource anzusehen.
Ottund Déring fassen Menschen zurecht nicht als (blofe) Ressourcen
auf, bestimmte empfindungsfihige nichtmenschliche Tiere wie Fische
hingegen schon. Soll das mit einer sentientistischen Position konsis-
tent sein, muss es begriindet werden. Der Einbezug nichtmenschlicher
Tiere in die Theorie von Ott und Déring ist entsprechend ein aus tiere-
thischer Perspektive sehr erfreulicher Vorstof, es bestehen jedoch ein
paar offene Fragen, die es zu beantworten gilt, um ihn befriedigender
in die Gesamttheorie einzubetten.*!

Ansitze, die nichtmenschliche Tiere ebenfalls in NE-Perspekti-
ven einbinden, fiihrt Kapitel 3 aus.

se kontraintuitiv, das geschieht in mannigfaltiger Weise auch unter Menschen.
Selbstverstindlich gilt es dabei zu unterscheiden, ob es sich um eine Form von
Dienstleistung handelt, die der Lebensqualitit der_des Dienstleistenden keinen oder
nur geringen Abbruch tut oder ob es dieses Leben stark beeintrdchtigt oder beendet
(vgl. zu Dienstleistungen von nichtmenschlichen Tieren Kap. 7).

4 Deutlich wird Otts sentientistische Position dagegen in anderen Beitragen (Ott
2008 bzw. 2015, 175; Kunde/Ott 2020).
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3. »Klimakiller« oder »gliickliche Weideganger«<?
Nichtmenschliche Tiere in der Debatte um
Nachhaltige Entwicklung

»Um die weitreichende Umweltbelastung der Tierindustrie terminolo-
gisch zu fassen, verwenden Wissenschaftler/-innen in Anlehnung an den
ecological footprint den Begriff des ecological hoofprint (Weis 2013a).
Dieser Problematik iiberwiltigenden Ausmafes steht indes ein fast
nichtiges Interesse am Thema im Rahmen der internationalen Bemiihun-
gen und Mafnahmen gegen den Klimawandel gegeniiber.« (Boscardin
2015b, 4)

Trotz der groflen Prominenz von Nachhaltiger Entwicklung in der
Wissenschaft, der internationalen Politik und den Medien wird die
Debatte ausschliefilich anthropozentrisch gefiihrt (Jamieson 1998,
184,191; Boscardin 2015b). Wie das einfithrende Zitat betont (ebenso
Blattner 2020; Twine 2021), klammert diese anthropozentrische
Debatte die stark negativen Auswirkungen der Tierindustrie weitest-
gehend aus, obwohl auch die lediglich auf Menschen bezogenen
Griinde ausreichen wiirden, um aufgrund ihrer desastrosen Konse-
quenzen eine grofmafRstibliche Anderung dieser Industrie zu for-
dern. Werden die negativen Konsequenzen doch aufgegriffen, so
findet dies im Rahmen einer Sichtweise statt, die bestimmte nicht-
menschliche Tiere — in der Regel Kiihe wegen ihres hohen Ausstofies
an klimaschadlichem Methan (vgl. Hall 2005; Twine 2021, 4)*> —
als »unnachhaltige Produkte« klassifiziert und somit als >Hindernisse«
auf dem Weg zu nachhaltigeren Gesellschaften ansieht, welche es
entsprechend zu modifizieren gilt (vgl. Kap. 1).

42 Dies spiegelt sich in der héufig anzutreffenden Paraphrase >Die Kuh als Klima-
killer«. Die ebenfalls oftmals anzutreffende Perspektive, >Tierprodukte« (vgl. zur
Begrifflichkeit Fuinote 47) seien nachhaltig, sofern sie aus artgerechter Tierhaltung
stammen (die nichtmenschlichen Tiere also »gliickliche Weideginger< sind oder
waren; vgl. z.B. Stockmann 2014) wird von Stanescu (2011) stark kritisiert, vgl. unten
in diesem Kapitel.
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Zum Einbezug nichtmenschlicher Tiere — als Individuen — in die
NE-Debatte gibt es bis heute wenig Beitrdge.*> Von diesen wenigen
Beitragen sind die Theorie starker Nachhaltigkeit von Ottund Doring,
der Beitrag Equity as a paradigm for sustainability: Evolving the process
toward interspecies equity von Gwendellyn Earnshaw bereits aus dem
Jahr 1999 und das Werk Animals as Biotechnology. Ethics, Sustaina-
bility and Critical Animal Studies von Richard Twine (2010a) die
einzigen mir bekannten, die aus explizit ethischer Perspektive fiir den
Einbezug nichtmenschlicher Tiere in NE-Ansdtzen argumentieren.**
Die anderen Beitrdge behandeln spezielle Fragestellungen wie die
angebliche Nachhaltigkeit von regionalem Fleisch aus artgerechter
Tierhaltung (Stanescu 2011), das Zusammenspiel von Religion und
Nachhaltiger Entwicklung bei der Kommodifizierung nichtmenschli-
cher Tiere (Narayanan 2016), das Potential, welches NE fiir eine recht-
liche Verankerung von Tierwohl-Gesetzen auf globaler Ebene bietet
(Verniers 2021; Verniers/Brels 2021; Nagy/Marinova 2019), und die
Notwendigkeit von vegetarisch/veganer Mahlzeiten-Bereitstellung
an Universititen, die einen NE-Pfad einschlagen wollen (Probyn—
Rapsey et al. 2016), oder sie stellen eine soziologische Untersuchung
des »tierindustriellen Komplexes«*> und seiner negativen Auswir-
kungen auf Umwelt und Gesellschaft dar (Boscardin 2017). Auf all

43 Es werden etwas mehr, wenn man die Beitridge miteinbezieht, die Nachhaltige
Entwicklung bzw. Nachhaltigkeit auf Grund der Aktualitdt und Beliebtheit der Begriffe
als Schlagwort nutzen, jedoch inhaltlich diesbeziiglich keine Auseinandersetzung
bieten. Ein Beispiel dafiir findet sich bei Dietz und York (2015), deren Beitrag Animals,
Capital and Sustainability den Begriff zwar im Titel trégt, die Autoren ihn dennoch
lediglich auf der ersten und letzten Seite des Artikels schlagwortartig einwerfen
und die Bezugsherstellung zur NE ansonsten der Interpretationsgabe der Lesenden
iiberlassen bleibt. Ahnlich verhilt es sich bei Bendl et al. (2019), deren Aufsatz
Vegaphobie: Ein Hindernis auf dem Weg zur Nachhaltigkeit einen duflerst gelungenen
wissenschaftlichen Beitrag zur gesellschaftlichen Stigmatisierung und Diskriminie-
rung von Veganer_innen darstellt, Nachhaltigkeit jedoch kaum thematisiert.

4 Auch Iris Bergmann (2019) méchte einen »theoretical framework for interspecies
sustainability« bereitstellen. Bergmann erarbeitet durchaus einen sehr wertvollen
empirischen Beitrag zur Untersuchung der Vollblut-Pferdesport-Industrie und wie
diese mit Bezug zu NE- und Tierwohl-Forderungen gedndert werden sollte. Fiir einen
theoretischen Rahmen fehlt jedoch meines Erachtens die Argumentationsgrundlage.
4 Der »tierindustrielle Komplex« (Noske 2008) fasst die verschiedenen Bereiche
und Dimensionen der Tierindustrie zusammen. Richard Twine (2012, 23) definiert
diesen Komplex als »partly opaque and multiple set of networks and relationships
between the corporate (agricultural) sector, governments, and public and private
science. With economic, cultural, social and affective dimensions it encompasses an
extensive range of practices, technologies, images, identities and markets.«
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diese Beitrdge werde ich im Folgenden eingehen. Beitrdge, die ich
in diesem Kapitel nicht untersuche, sind Beitrage aus nicht-anthropo-
zentrischer Perspektive, die 6kozentrisch argumentieren. Speziell in
der Umweltethik gibt es Ansitze, die die anthropozentrische NE-Aus-
richtung kritisieren und stattdessen fiir Positionen argumentieren,
nach denen Okosysteme und die Funktionsfahigkeit ihrer Prozesse
auf Grund eines moralischen Selbstwertes derselben erhalten werden
sollen (sogenannte Okozentrik). Okozentrische Positionen werden
hier aufgrund ihrer Nicht-Beachtung von Individuen — die Beachtung
dieser ist fiir eine sentientistische Position essentiell (vgl. Kap. 4.1) —
und totalitdren Tendenzen einiger ihrer Vertreter_innen abgelehnt.46

Inwiefern Ott und Doring (2011) nichtmenschliche Tiere anhand
eines graduellen Sentientismus in ihre Theorie einbeziehen, zeigte
Kapitel 2.4. Dort wurde auch begriindet, weshalb diese Inklusion
wiinschenswert ist, aber aus einer tierethischen Position, wie sie hier
vertreten wird, noch einer Uberarbeitung bedarf.

Earnshaws (1999) Beitrag ist ein wichtiger Grundstein fiir die
ethische Begriindung einer Inklusion tierlicher Individuen in die
NE-Debatte. Sie moniert in diesem Artikel einen Zustand, der sich
auch tiber 20 Jahre spater nicht geandert hat: »To date, interspecies
equity has not been adequately addressed in legal instruments and
treatises on sustainabilty.« (Earnshaw 1999, 115) Earnshaw beanstan-
det das, da »interspecies equity« ein Kernkonzept von Nachhaltiger
Entwicklung darstellen sollte.

Das von ihr als »traditionell« bezeichnete NE-Verstandnis befiir-
wortet NE, um nattirliche Ressourcen auch in Zukunft verfligbar zu
haben und von Generation zu Generation weitergeben zu konnen.
Diese Auffassung von NE bezeichnet Earnshaw als »exploitation-
based sustainability« (ebd., 116), welche ausschlieflich das Wohlerge-
hen von Menschen im Blick hat. »Exploitation-based sustainability
regards all living and non-living systems other than human species as
means by which to maximize wealth.« (ebd., 116) Entsprechend wer-
den auch nichtmenschliche Tiere als blofle Ressourcen — d.h. lediglich

46 Zur Erlduterung der Okozentrik und ihrer (schwach ausgearbeiteten) ethischen
Grundlagen, die Individuen keinen moralischen Wert zuschreiben, sowie zu ihren
misanthropen und totalitiren Tendenzen vgl. Dierks 2016a. Fiir eine solche tendenzi-
ell totalitdre Position vgl. Callicott 1980. Callicott hat seine Position auf Grund dieser
Kritik tiberarbeitet, so dass diese Tendenz dem >frithen« Callicott vorgeworfen werden
kann, dem>spiten< dagegen nicht mehr. Fiir Kritik an Positionen, die Ganzheiten einen
moralischen Selbstwert zusprechen, vgl. auch Aitken 2004, 137ff.
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mit instrumentellem Wert versehen — aufgefasst, was Earnshaw fiir
moralisch falsch halt, da auch andere Lebewesen ein Recht auf Leben
haben und sich dieses Recht in der Debatte um NE widerspiegeln
sollte. Sie begriindet dieses Lebensrecht damit, dass nichtmenschliche
Tiere ein Interesse an der Qualitat ihres Lebens haben und fordert
die Etablierung einer »equity-based sustainability«, um den Interessen
und aus ihnen folgenden Rechten anderer Lebewesen gerecht zu wer-
den. Mit Interessen bezieht sie sich auf grundlegende Interessen wie
den Wunsch weiterzuleben, frei zu sein von Schiadigung, Schmerzen
und Gefangenschaft und iiber sich selbst bestimmen zu kénnen. Das
Streben nach equity definiert sie als »doing the utmost possible to
fulfil the needs of different groups in such a way that the highest level
of happiness is sought for each respective group« (ebd., 123).

Um tatsichlich einen Pfad in Richtung einer nachhaltigeren
Gesellschaft einschlagen zu kénnen, miissen sich nach Earnshaw
die gesellschaftliche Haltung zur nichtmenschlichen Natur (zu der
sie nichtmenschliche Tiere ziahlt) und der menschliche Umgang mit
ihr dndern. Um zu untermauern, dass der vorherrschende Umgang
nicht-nachhaltig ist, fiihrt sie die stark negativen Konsequenzen aus,
die die intensive Nutzung nichtmenschlicher Tiere fiir die Umwelt, die
menschliche Gesundheit und die Gesellschaft haben (ebd., 131-143;
vgl. auch Kap. 1).

Earnshaws Beitrag stellt fiir die ethische Argumentation zuguns-
ten einer Einbeziehung nichtmenschlicher Tiere in NE eine Grundlage
dar, die berticksichtigt werden sollte und die umso wichtiger ist, da es
kaum Beitrage dieser Art gibt. Jedoch begriindet sie einige ihrer iiber-
zeugenden Annahmen kaum, so dass mehrere >Argumentec fiir die
vequity-based sustainability« eher Thesen statt Argumente darstel-
len. Zudem weist ihre Begriindungslinie eine undifferenzierte Vermi-
schung tierethischer, biozentrischer und holistischer Argumente auf.
So postuliert sie, der Weg zu einer nachhaltigeren Gesellschaft mache
folgendes notig:

»This requirement [Sustainability] necessitates upholding the welfare
of each individual person in addition to the welfare of the individual’s
culture; of each animal within a species in addition to the animal’s
species; of humans, birds, and reptiles in addition to the animal kingdom;
of forests, oceans, mountains, and animals in addition to the earth.«

(ebd., 124)

Auch wenn es in bestimmten umweltethischen Stromungen wie der
Tiefenokologie tiblich ist, vom Wohlergehen der Erde zu sprechen
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und Holist_innen auch Ganzheiten wie menschlichen Kulturen und
Arten sowie Ozeanen und Bergen einen moralischen Selbstwert
zusprechen (und damit ein Wohlergehen, das aber nicht empfunden
werden muss, sondern in der Existenz selbst besteht), halte ich dies
fiir eine verfehlte Herangehensweise, um fiir eine (moralische wie
politische) Besserstellung nichtmenschlicher Tiere zu argumentieren.
Solche Positionen werden dem Interessenbesitz einzelner Individuen
nicht gerecht und entsprechend auch nicht den tierlichen Interes-
sen (Vgl. Kap. 4.1). Das Anliegen von Earnshaws Beitrag ist die
Inklusion nichtmenschlicher Tiere in ein neu entworfenes Verstandnis
von Nachhaltiger Entwicklung. Fiir diese ist ein Zuriickgreifen auf
tiefenokologische oder holistische Argumente nicht notwendig, bzw.
gegebenenfalls sogar kontraproduktiv, wenn dadurch Individuen mit
Ganzheiten auf eine Stufe gestellt werden. Earnshaws Bemiihung
sowohl tierethischer als auch biozentrischer, holistischer und tiefen-
okologischer Argumente, die zudem mehr fragmentarisch angerissen
werden anstatt in Form eines Arguments ausgearbeitet, wirkt daher
undifferenziert. Zudem liefert Earnshaw keine Begriindung fiir das
Heranziehen der biozentrischen, holistischen und tiefenokologischen
Annahmen fiir ihre tierethische Ausgangsthese.

Eine weitere ethische Auseinandersetzung mit Nachhaltiger Ent-
wicklung, bei der nichtmenschliche Tiere als Individuen mitbedacht
werden, gibt Richard Twine (2010a), der die Rolle nichtmenschlicher
Tiere in der NE-Debatte kritisch reflektiert. Er fokussiert dabei zum
einen auf die Frage, inwiefern Nachhaltigkeits-Begrifflichkeiten der
Tier(zucht)wissenschaft (animal science) als Rahmen dienen. Zum
anderen evaluiert er die Versuche, nichtmenschliche Tiere als eine
Form von Biotechnologie zu ziichten (ebd., 115), so dass ihre »Pro-
dukte” gestinder fiir Menschen sind, wenn sie konsumiert werden,
und die Zucht und Haltung dieser biotechnologisch modifizierten
Tiere okologisch unbedenklich sind, so dass sie im Rahmen einiger
NE-Ansitze als nachhaltig gelten. Diese Versuche bewertet er aus

47 Der Begriff Produkt ist in diesem Zusammenhang kritisch zu hinterfragen. Auf der
einen Seite ergibt es Sinn, ihn zu nutzen, da diese Erzeugnisse als Produkte vermarktet
werden. Auf der anderen Seite verschleiert eine unreflektierte Nutzung dieses Begriffs
die Tatsache, dass es sich bei Milch, Eiern und Fleisch um die von weiblichen Tieren
erzeugten Korpersifte und Fortpflanzungssysteme bzw. um tote Tierkorper handelt,
die zwar kulturell als zu vermarktendes Produkt betrachtet werden, die man aber
ebenso gut als nicht-vermarktbar klassifizieren kann. Die Problematik des Begriffs soll
hier durch die Verwendung der Anfiihrungsstriche gekennzeichnet werden.
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einer tierethischen Perspektive, wobei er seine Position im Posthu-
manismus und intersektionalen Theorien verortet, die die Verwoben-
heit unterschiedlicher Diskriminierungsformen (wie Sexismus, Ras-
sismus, Homophobie oder Diskriminierung aufgrund korperlicher
Beeintrdchtigung) thematisieren (vgl. Kap. 4.4).

Er kritisiert an »der< Tierethik zwei Aspekte. Der erste verweist
auf den innerhalb der Tierethik und Human-Animal Studies vorherr-
schenden Disput, inwieweit man mit humanistischen Argumenten,
also Bezug nehmend auf Argumente, die aussagen, dass alle Men-
schen gleichermaflen moralischen Wert/Wiirde/Rechte besitzen, fiir
eine Tierethik argumentieren kann.*8

Der zweite beanstandet eine bestimmte Richtung der Tierethik,
die man im Deutschen am passendsten als Tierschutzethik bezeich-
nen kann (vgl. Bossert 2014; 2016b). Da innerhalb dieser das Leid
nichtmenschlicher Tiere zwar in Betracht gezogen wird, jedoch stets
mit dem Nutzen fiir Menschen abgewogen wird, versteht Twine eine
solche Ethik als nach wie vor anthropozentrisch. Dieses Verstand-
nis der Tierethik ist laut Twine als einziges in der Politik prisent,
wihrend Argumente der Tierrechts- und Tierbefreiungsethik (ebd.)
ignoriert werden, was Twine (20104, 26) als »domestication of animal
ethics« bezeichnet.

Das fiihrt unter anderem auch dazu, dass in der NE-Debatte die
Ziichtung und Nutzung nichtmenschlicher Tiere nicht grundsatzlich
in Frage gestellt wird. Die negativen Auswirkungen, die diese, wie
Twine ausfiihrlich darstellt (ebd., 127-143), auf die menschliche
Gesundheit und die Umwelt haben, werden zwar erkannt. Eine

4 So wird von jiingeren, oft feministischen, Ansétzen in der Tierethik oder den
Human-Animal Studies haufig proklamiert, dass Tierethiker wie Peter Singer oder
Tom Regan in den Konsequenzen und Forderungen ihrer Theorien zwar post-anthro-
pozentrisch sind, in ihrer Argumentation jedoch auf humanistische Argumente
zuriickgreifen. Dies tun sie beispielsweise dann, wenn sie die Ahnlichkeit nicht-
menschlicher Tiere zum Menschen als Grundlage eines Arguments heranziehen
oder wenn eine Begriindung auf Rationalitdt und dem >klassischen< Subjektbegriff
aufbaut (fiir letzteres vgl. Steiner 2010; 2013). Die Kritiker_innen fordern dagegen
posthumanistische Begriindungsweisen (vgl. Chiew 2014; Wolfe 2003). Im Hinblick
auf die Frage nach der Ahnlichkeit nichtmenschlicher Tiere zum Menschen besteht
in den Human-Animal Studies die Kontroverse, inwiefern eine solche Ahnlichkeit
wichtig sein darf oder ob nicht vielmehr das (oftmals posthumanistisch vorgetragene)
Argument stark gemacht werden sollte, dass Individuen in ihrer grundsitzlichen Ver-
schiedenheit trotzdem als gleichwertig angesehen werden sollten. Fiir eine umwelt-
ethische Auseinandersetzung mit der potentiellen Unvergleichbarkeit verschiedener
Lebensformen vgl. Wienhues 2021.
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Losung dieser Probleme wird allerdings nicht in Reduktion oder
Alternativen gesehen, sondern in Versuchen, die Nutzung umwelt-
freundlicher zu gestalten. Dies wird als nachhaltig gepriesen und ins
NE-Konzept integriert, so dass die Rede von »sustainable livestock
management, »sustainable animal breeding« und »sustainable bree-
ding and reproduction« in der Debatte um NE héufig anzufinden ist
(ebd., 125-126). Laut Twine fasst das vorherrschende Verstindnis
Nachhaltige Entwicklung als eine technische Herausforderung auf,
mittels derer stets effizientere Technologien entwickelt werden sollen.
An diesem Verstindnis kritisiert er stark, dass es davon ablenke,
Wert-Fragen zu stellen und zu beantworten, und gleichzeitig als
Entschuldigung daftir dient, dass diese Fragen auflen vorgelassen
werden. Twine beanstandet ferner, dass, sofern in dieser technophilen
NE-Debatte iiberhaupt Wert-Fragen gestellt werden, diese einen
einseitigen Rahmen fiir molekulare Ziichtungs-Technologien bieten.
Normative Fragen, die diese Ziichtungen und/oder Technologien
kritisch hinterfragen, werden nicht gestellt. »The biopolitical knowl-
edge practices performed around farmed animal bodies have become
part of the contemporary technoscientific answer to the >problem of
sustainability<.« (ebd., 123)

Fiir Twine hat die NE-Debatte damit einen falschen Weg ein-
geschlagen. Anders als andere Autor_innen verweist Twine darauf,
dass nichtmenschliche Tiere innerhalb von NE nicht lediglich als
blofle Ressourcen dargestellt werden, sondern zudem auch entweder
als Gefahr oder als Vehikel fiir NE wahrgenommen werden (ebd.,
145). Als Gefahr aus den bereits genannten Griinden, dass der Kon-
sum ihrer >Produktec sich negativ auf die menschliche Gesundheit
auswirken kann und ihre >Produktion< mit negativen Umweltfolgen
einhergeht. Als Vehikel fiir NE werden sie insofern wahrgenom-
men, als dass ihre Nutzung wichtige Strukturmoglichkeiten fiir den
landlichen Raum bietet und wildlebende Tiere dazu beitragen, die
Qualitit von Okosystemen hoch zu halten. Dem Verstindnis von
nichtmenschlichen Tieren als NE-Vehikel spricht Twine die Moglich-
keit vieler verschiedener Mensch-Tier-Beziehungen zu, auch wenn er
Beziehungen, die auf der Nutzung nichtmenschlicher Tiere aufbauen,
kritisch betrachtet. Um die oben benannte »domestication of animal
ethics« zu tiberwinden, ist es nach Twine notwendig, das Ethische als
etwas Komplexeres anzusehen, als es in den klassischen Ethiktheorien
beschrieben wird. Dies benétigt gemdf Twine eine interdisziplinére
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und intersektionale Analyse sowie politische Anstrengungen, die
Analyseergebnisse umzusetzen (ebd., 32).

Twines Auseinandersetzung mit nichtmenschlichen Tieren in
der NE-Debatte sowie daraus folgende Forderungen sind ethischen
Charakters. Sein Fokus liegt dabei auf der Kritik, dass, sofern Tierethik
in der NE-Debatte tiberhaupt eine Rolle spielt, ausschliefSlich die
Tierschutzethik zum Tragen kommt, die Twine fiir unzureichend halt.
Twines Analyse ist aus der hier vertretenen Tierethik-Position (vgl.
Kap. 4.4) sehr tiberzeugend und sollte breiten Eingang in die NE-
Debatte finden. Sie kann dem Ziel dieser Arbeit mit iiberzeugenden
Argumenten dienen, ersetzt sie jedoch nicht, da Twine die bestehen-
den NE-Ansitze kritisiert, jedoch keine tierethische NE-Theorie ent-
wickelt.

Andere Autor_innen, die nichtmenschliche Tiere in ihren Unter-
suchungen zu NE inkludieren und aus nicht-anthropozentrischer
Perspektive argumentieren, behandeln spezielle Anwendungsfelder
von NE, ohne dabei detailliert auf ethische Begriindungen fiir die
Inklusion einzugehen.

Vasile Stanescu kritisiert in >Green< Eggs and Ham? The Myth
of Sustainable Meat and the Danger of the Local (2011) und zwei
weiteren Beitrdagen (Stanescu 2013; 2014) den im NE-Diskurs haufig
gemachten Vorschlag, tierliche sProdukte« aus artgerechter, kleinbau-
erlicher, regionaler Haltung zu konsumieren. Dies wird als Losung
des Problems propagiert, dass die Herstellung tierlicher sProdukte«
zu grofien Umweltschdden fiihrt und daher als nicht nachhaltig gilt.
Die sogenannte Lokavor-Bewegung mochte negative Umweltauswir-
kungen durch die Erndhrung verringern, indem sie fiir den Verzehr
regionaler Produkte wirbt, die keinen weiten Transportweg hinter
sich haben und somit durch geringe food miles geringe Mengen
des klimaschédlichen Kohlenstoffdioxids ausgestoffen werden. Da in
vielen Regionen zahlreiche Obst- und Gemiisesorten saisonal bedingt
nicht zur Verfligung stehen, nichtmenschliche Tiere dagegen schon,
baut die Bewegung stark auf den Verzehr tierlicher >Produkte< auf.*’

49 Selbstredend gibt es auch vegetarische und vegane Lokavore, aber der Teil der
Bewegung den Stanescu darstellt, steht einer vegetarisch/veganen Lebensweise
kritisch gegeniiber. Inwiefern Stanescu der Gesamtheit der Lokavor-Bewegung damit
gerecht wird und ob es Unterschiede zwischen den Bewegungen in Deutschland
und den USA - auf die Stanescu sich bezieht — gibt, kann an dieser Stelle nicht
beurteilt werden.
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Stanescus Kritik an der Locavor-Bewegung setzt bei deren poten-
tiell sexistischen, nationalistischen und fremdenfeindlichen Annah-
men an, die zwar kein zwingender Bestandteil der Idee sind, aber
sich laut Stdnescu in der Realitit haufig finden. »[...T]he tendency
of many in the [locavore] movement to unfairly and inaccurately
criticize feminists and immigrants as corrupting to an idealized,
romantic state of a local community is both deeply troubling and
potentially quite dangerous.« (Stanescu 2011, 255) Auch bemangelt
er, dass ein angestrebter Konsum von (durch die Lokavoren) als
nachhaltig bezeichnetem Fleisch zu einem Elitismus fiihrt, da nicht
ausreichend Land verfiigbar ist, um dieses in groffem Maf3stab zu
erzeugen, so dass dies nur wenigen, in der Regel wohlhabenden Men-
schen vorenthalten bleibt. Sein Hauptkritikpunkt am >nachhaltigen
Fleisch< ist jedoch die Nutzung und Totung der nichtmenschlichen
Tiere, die in der Lokavor-Bewegung, wie Stanescu sie darstellt, nicht
als problematisch angesehen wird.

»Indeed, it is hard to imagine how a locavore movement ever could
translate into an actual improvement of animals’ lives, since many
of its most famous proponents hold that animals lack souls and
accept »Man's« domination and consumption of them as the very defini-
tion of our humanity.« (ebd., 253)

Zudem fiihrt er an, dass umweltschddliche Auswirkungen der Tier-
haltung auch in den kleinbduerlichen Betrieben, die die Lokavoren
favorisieren, bestehen bleiben. Daher ist es fiir Stanescu unverstand-
lich, dass die Option der Ernahrungsumstellung hin zu einer stiarker
vegetarisch/veganen Erndhrung — die fiir ihn die ethisch vorzugswiir-
digste darstellt — innerhalb der Bewegung eher aulen vorgelassen
wird. Stanescu zeigt beispielsweise auf, dass die Ersetzung von rotem
Fleisch durch Gemdtise an einem Tag in der Woche mehr klimaschad-
liche Treibhausgase reduziert als die gesamte Erndhrungsumstellung
auf lokal produzierte Produkte (ebd., 242). Aufierdem widerspricht er
der Annahme, dass ein Produkt umso umweltschédlicher ist, je weiter
es transportiert wurde. Um die Klimabilanz eines Produktes ziehen
zu kénnen, muss der gesamte Energieaufwand zu dessen Erzeugung
einbezogen werden, nicht lediglich der Transportweg (ebd., 242).
Wie die Kommodifizierung von nichtmenschlichen Tieren durch
sowohl verschiedene Religionen als auch durch die internationale
NE-Politik reproduziert wird, zeigt Yamini Narayanan in Where are
the Animals in Sustainable Development? Religion and the Case for
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Ethical Stewardship in Animal Husbandry (2016). Der Beitrag zeigt
ebenfalls, wie die Verdinglichung empfindungsfahiger nichtmensch-
licher Tiere in der NE-Debatte ignoriert oder sogar gefordert wird,
und dass die NE-Debatte bzw. NE-Politik dabei eine »seemingly unli-
kely but highly productive partnership« (ebd., 173) mit Religionen
bildet. Es wird aufgezeigt, wie nichtmenschliche Tiere in verschie-
denen Religionen einerseits im Namen des Glaubens ausgebeutet
werden, andererseits die Religionen aber auch Grundlagen dafiir
bieten, nichtmenschliche Tiere respektvoll zu behandeln. Die letztere
Perspektive sollte laut der Autorin Eingang in die NE-Forschung und
-Politik finden, um NE nicht lediglich intergenerationell, sondern
auch nach einer Interspezies-Perspektive auszurichten. Narayanans
Beitragbietet durch den Fokus auf Religion und deren Bedeutung auch
fiir Nachhaltige Entwicklung eine interessante Perspektive, wobei sie
NE undifferenziert auf schwache Nachhaltigkeit engfiihrt (ebd., 175).

Die rechtliche Perspektive auf Nachhaltige Entwicklung im
Zusammenhang mit nichtmenschlichen Tieren bzw. einer rechtlichen
Verankerung von Tierwohl erarbeitet Elien Verniers in Bringing ani-
mal welfare under the umbrella of sustainable development: A legal
analyis (2021) und gemeinsam mit Sabine Brels in UNCAHP, One
Health, and the Sustainable Development Goals (2021). Beide Beitrige
verdeutlichen die mangelnde Beriicksichtigung nichtmenschlicher
Tiere im Konzept der Nachhaltigen Entwicklung, sehen die bestehen-
den rechtlichen Instrumente, welche NE implementieren, jedoch als
geeigneten Ausgangspunkt an, um auch das Tierwohl auf globaler
Ebene in Gesetzgebungen aufzunehmen. Dies ist notwendig, da
die Verankerung von Tierschutz-Konventionen oder dhnlichem auf
globaler Ebene noch aussteht und es bislang nicht einmal auf der
Ebene der unverbindlichen Rechtsempfehlungen eine global geltende
Ubereinkunft gibt (Verniers/Brels 2021). Um das moglich zu machen,
muss jedoch — neben verschiedenen gewichtigen rechtlichen und
politischen Herausforderungen (Verniers 2021) — Tierwohl als rele-
vantes Ziel fiir eine Nachhaltige Entwicklung anerkannt werden. Dies
betonen auch Alexis Nagy und Dora Marinova in ihrem Beitrag Leave
No One Behind, Not Even the Animals (2019), die Tierwohl (»Animal
Welfare«) auch tatsachlich als 18. Sustainable Development Goal for-
dern, um folgendem Anspruch an die Nachhaltigkeits-Agenda gerecht
zu werden:

»The sustainability agenda needs to counteract the institutional
speciesism of the legal system which is likely to continue to delay the
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recognition of the status of body ownership or habeas corpus to nonhuman
animals. Without an overarching global agenda to improve the treatment
of nonhuman animals, livestock will continue to remain exactly this —
live stock, that is goods and merchandise for distribution and sale which
are alive [...]. The task of the sustainability agenda is to take on the
role of innovative governance with regards to animal welfare — not as a
commodity traded on domestic and global markets, but as sentient beings
with a purely intrinsiv value.« (ebd., 309-310)

Probyn-Rapsey et al. fordern in A Sustainable Campus: The Sydney
Declaration on Interspecies Sustainability (2016) eine Erweiterung der
Definition von Nachhaltiger Entwicklung um eine Interspezies-Ethik.
Sie halten es fiir notwendig, dass Fragen der sozialen Gerechtigkeit
auch nichtmenschliche Tiere einschlieffen, begriinden diese Forde-
rung jedoch kaum. Der Beitrag fokussiert stattdessen darauf, wie
Universitaten als Institutionen, die NE-Strategien umsetzen sollen,
eine vegetarisch/vegane Lebensweise stark machen und aus NE-
Griinden verstérkt vegetarisch/vegane Mahlzeiten anbieten sollten.
Die Autor_innen kritisieren, dass Universitaten einen Ausbau vege-
tarisch/veganer Praktiken bislang kaum in den Blick nehmen, obwohl
diese einer Nachhaltigen Entwicklung zutraglich sind. Gleichzeitig
beanstanden Probyn-Rapsey et al. die Zuweisung der Erndhrungs-
frage in den privaten Bereich, da Fleischkonsum in den Bereich der
»public justice« fallt (ebd., 125). Auch sie fithren wie Earnshaw, Twine
und Stanescu aus, inwieweit die Erzeugung tierlicher >Produkte«
negative Umweltauswirkungen hat.

Eine Anthropozentrismus-Kritik aus Perspektive der Nachhal-
tigkeits-Wissenschaften (sustainability science) bietet der Beitrag
Hybridizing sustainability: towards a new praxis for the present human
predicament von Benessia et al. (2012).59 Die Autor_innen zeigen
in dem Beitrag auf, was sie als die drei grofen Widerspriiche in der
gegenwartigen NE-Rahmung identifizieren: 1. techno-wissenschaft-
liche Kontrolle (der Zukunft), 2. Macht (NE-relevante Schiaden aus-
gleichen zu konnen) und 3. (Daten-)Evidenzen. Widerspriichlich sind
diese Punkte aus dem Grund, da sie als Losungswege fiir NE angese-
hen werden, aber nach Benessia et al. auf den westlichen, anthropo-
zentrischen Annahmen basieren, die erst in den nicht-nachhaltigen

50 Eine Anthropozentrismus-Kritik am Beispiel der anthropozentrisch konzipierten
Sustainable Development Goals bietet auch Helen Kopnina (2016), welche allerdings
auf »non-human nature« (ebd., 115) allgemein abzielt und damit nichtmenschlichen
Tieren meines Erachtens nicht gerecht wird.
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Zustand gefiihrt haben. Ihre These besagt, dass die westliche Kultur
Schuld tragt an der vorherrschenden Gewalt sowohl unter Menschen
als auch gegeniiber nichtmenschlichen Entitaten. Ein Losungsweg,
um die Widerspriiche aufzuheben, ist laut Benessia et al. der Einbezug
nichtmenschlicher Tiere in die Nachhaltigkeits-Wissenschaften und
die Entwicklung eines Lebensstils, der wieder stirker unseren tierli-
chen Vorfahren dhnelt: »Sustainability can only be attained if humans
emulate and live like animals« (ebd., 87)

Dabei legen die Autor_innen allerdings ein zu romantisierendes
Bild von sowohl indigenen Vélkern als auch von tierlichen Gesell-
schaften zugrunde, wenn sie proklamieren, ein Lebensstil dhnlich dem
indigener Volker oder Tier-Gemeinschaften wiirde zu Gewaltfreiheit
und tibergreifender Harmonie fithren.

Eine sehr umfassende Untersuchung der Negativ-Auswirkun-
gen des »tierindustriellen Komplexes« auf die Umwelt, Okosysteme
und menschliche Gesellschaften sowie des Zusammenhangs des in
einigen NE-Ansitzen beflirworteten Green Growth bzw. Green Capi-
talism und der Tierindustrie bietet das der Soziologie zuzuordnende
Werk Sustainable exploitation. The political ecology of the Livestock
Revolution von Livia Boscardin (2017). Boscardin fiihrt in ihr Werk
ein, indem sie zuerst die Auswirkungen der Tierindustrie auf nicht-
menschliche Tiere aufzeigt und anschlieffend daran die Konsequenzen
derselben fiir die Umwelt und Okosysteme. In Anlehnung an den pro-
minenten Begriff des 6kologischen Fulabdrucks verwendet sie hierfiir
den von Tony Weis (2013) iibernommenen Begriff des »6kologi-
schen Hufabdrucks« (»ecological hoofprint«). Nach dem Aufzeigen der
ebenfalls drastischen Negativfolgen der Tierindustrie auf das gesell-
schaftliche Zusammenleben bringt Boscardin dies in Verbindung mit
bestehenden NE-Ansitzen, die lediglich auf technologische Losungs-
ansitze fiir Probleme nicht-nachhaltiger Lebensweisen fokussieren
und dadurch dazu fiihren, dass NE-Forderungen auf Forderungen
nach Green Growth bzw. Green Capitalism reduziert wurden. Boscar-
din kritisiert ebenso wie Twine und Stanescu die Vermarktung tierli-
cher >Produkte< als nachhaltig und etabliert fiir diese in bestimmten
NE-Perspektiven hochgehaltene Praxis den Begriff der »nachhaltigen
Ausbeutung« (»sustainable exploitation«; Boscardin 2017, 64). Um
ihre Aussagen zu untermauern, fithrt Boscardin eine Diskursanalyse
durch, in der sie die sogenannte Livestock Revolution untersucht,
womit ein globaler Nachfrage-Anstieg tierlicher >Produkte< von 70
Prozent bis 2020 gemeint ist (ebd., 104).
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Boscardin zeigt sehr detailliert den Stand NE-bezogener Politik
in Bezug auf die Tierindustrie auf und verdeutlicht damit gelungen
die anthropozentrische Ausrichtung Nachhaltiger Entwicklung und
die Verortung nichtmenschlicher Tiere darin. Der Fokus liegt (diszi-
plinbedingt) jedoch auf einer soziologischen Untersuchung, ethische
Argumente werden nicht entwickelt.

Die Untersuchung in diesem Kapitel hat gezeigt, dass es fiir die
Inklusion nichtmenschlicher Tiere in Ansatzen Nachhaltiger Entwick-
lung bislang sehr wenige genuin ethische Argumentationen gibt. Die
wenigen, die die Literaturrecherche ergeben hat, fokussieren zudem
auf andere Aspekte als auf eine mafigebende Argumentation, warum
der Einbezug aus ethischer Perspektive unumgénglich ist im Hinblick
auf die ethischen Grundlagen von Nachhaltiger Entwicklung.

Zusammenfassung und Zwischenfazit |

Bereits aus der prominenten Definition Nachhaltiger Entwicklung
des Brundtland-Berichts (WCED 1987) ergeben sich inter- und
intragenerationelle Gerechtigkeit als wichtigste ethische Grundlage
derselben. Um zu bestimmen, was gemaf3 verschiedener NE-Ansitze
intra- und intergenerationell gerecht verteilt werden soll, lIohnt sich
ein Blick auf das unterschiedliche Verstdndnis der Substituierungs-
moglichkeit natiirlicher Bestande, welches in den verschiedenen Posi-
tionen schwacher, (sehr) starker und intermediirer NE vertreten wird.
Schwache NE nimmt eine vollstindige Substituierbarkeit natiirlicher
Bestande in Sachbestande an, so dass theoretisch keinerlei nattirliche
Bestinde erhalten werden miissen, sofern sie auf angemessene Art
und Weise ersetzt werden. Sehr starke NE geht von einer vollstan-
digen Komplementaritit zwischen natiirlichen und Sachbestdnden
aus, so dass alle bestehenden natiirlichen Bestinde erhalten und
hinterlassen werden miissen. Starke und intermediare Positionen ver-
treten diesbeziiglich einen >Mittelweg¢, wobei innerhalb der starken
NE eine weitergehende Komplementaritit angenommen wird als in
intermediaren Positionen (Kap. 2.2). Diese Differenzierungen stellen
theoretische Grundlagentiberlegungen zu NE dar. Fiir die Operatio-
nalisierung relevant(er) sind Leitlinien. Die bedeutendsten Leitlinien
innerhalb der NE-Debatte sind Effizienz, Suffizienz und Resilienz
(Kap.2.3). Da eine Definition alleine nicht ausreicht, um einen Begriff
vor der Begriffsaushohlung zu >bewahreng, ist die Entwicklung einer

79


https://doi.org/10.5771/9783495999868
https://www.nomos-elibrary.de/agb

3. Nichtmenschliche Tiere in der Debatte um NE

NE-Theorie unumginglich, wie sie von verschiedenen Autor_innen,
wie beispielsweise Ott und Doring, Tremmel und Ekardt ausgearbei-
tet wurde (Kap. 2.4). Schultz et al. (2008, 470-471) ist zuzustimmen,
dass eine solche NE-Theorie notwendig ist, um 1. nachhaltigere von
weniger nachhaltigen Zustanden unterscheiden zu konnen, um 2. zu
spezifizieren, was mit NE gemeint ist und was nicht, und um 3. NE fiir
die Praxis operationalisieren zu konnen.

Die vorliegende Arbeit beruht auf der Auffassung, dass nicht-
menschliche Tiere zwingend in eine NE-Theorie einbezogen werden
sollten. Dass ein solches Unterfangen ein Forschungsdesiderat dar-
stellt, zeigt die Untersuchung der (bisher kaum vorangebrachten)
Inklusion nichtmenschlicher Tiere in die NE-Debatte (Kap. 3; zur
eigentlichen tierethischen Grundlegung der Position vgl. Kap. 4).

Der weitgehende Konsens unter NE-Ethiker_innen, dass inter-
und intragenerationelle Gerechtigkeit die ethische Grundlage von
NE darstellen, ist {iberzeugend und alternativlos. Entsprechend greift
Beckers alleinige tugendethische Ausrichtung im Hinblick auf die
ethischen Grundlagen von NE zu kurz bzw. verschiebt den Fokus in
eine weniger plausible Richtung.

Zwischen intra- und intergenerationeller Gerechtigkeit wird
hier ein enger Zusammenhang angenommen. Tremmels Perspek-
tive, wonach inter- und intragenerationelle Gerechtigkeit in syste-
matischer Weise miteinander in Konkurrenz stehen, wird entspre-
chend abgelehnt.

Auf Grund der hier vertretenen Uberzeugung, dass nicht-
menschliche Tiere in eine NE-Theorie einbezogen werden sollten,
besteht eine deutlich grofere Uberschneidung mit Ott und Dorings
Theorie — die mit dem Sentientismus auf konzeptioneller Ebene eine
tierethische Perspektive aufgreifen — als mit der Theorie Ekardts oder
dem HGF-Ansatz, die nichtmenschliche Tiere explizit aus der Debatte
um Nachhaltige Entwicklung ausschlieen.”! Auch Ott und Dérings
Mehr-Ebenen-Modell sowie ihre Konkretisierung von Gerechtigkeit
durch Nussbaums Fihigkeitenansatz und Rawls Differenzprinzip sind
iiberzeugend (ausfiihrlicher zu beiden Kap. 5.2 und 5.3). Um einen
geeigneten Maf3stab daflir zu finden, wie gerechte Gesellschaften
konstituiert sein miissen, benotigt es Wissen dartiber, was Menschen

51 Der HGF-Ansatz stellt abgesehen vom Ausschluss nichtmenschlicher Tiere eine
iiberzeugende Perspektive zur Operationalisierung von NE dar. Ekardts Theorie
ist dagegen auch jenseits dieses Ausschlusses einer Kritik zu unterziehen, vgl. Fufi-
note 30.

80


https://doi.org/10.5771/9783495999868
https://www.nomos-elibrary.de/agb

Zusammenfassung und Zwischenfazit |

(und hier auch nichtmenschliche Tiere) fiir ein wirklich gutes Leben
benotigen. Nussbaums Fihigkeitenansatz bietet einen gelungenen
Ansatz, um diese Frage auszuloten.®?

Auch die Klassifizierung in eine Theorie starker NE bietet dem
Vorhaben dieser Arbeit eine geeignete Grundlage. Schwache und
sehr starke NE-Positionen werden abgelehnt. Die Annahme einer
weitergehenden Komplementaritat von Naturbestanden zu Sachbe-
standen in der starken NE verglichen mit intermedidren Positionen,
ist fiir die Inklusion nichtmenschlicher Tiere folgerichtig. Die meisten
Naturbestande dienen nichtmenschlichen Tieren als Habitat oder auf
andere Weise als Lebensgrundlage. Zieht man tierliche Individuen in
NE—Uberlegungen mit ein, muss dieser Umstand mitbedacht werden.
Die Moglichkeit der Substitution von tierlichem Habitat durch Sach-
bestdnde ist auBerst fragwiirdig.”3

Aus den eben benannten Griinden baut diese Arbeit auf Ott und
Dorings Theorie auf, um eine tierethische NE-Theorie auszuarbeiten.
Da sie trotz ihrer Uberzeugungskraft ein paar Schwachstellen auf-
weist, wird Ott und D6rings Theorie fiir dieses Vorhaben modifiziert.

Bei Ott und Doring kommt beispielsweise Kontexten und Bezie-
hungen fiir die normative Bewertung NE-relevanter Handlungen eine
zu geringe Bedeutung zu. Dadurch, dass in der tierethischen Position,
die dieser Arbeit zugrunde gelegt wird, — wie zu zeigen ist — Kontext-
sensitivitat eine wichtige Rolle spielt (Kap. 4.4), wird dieses Desiderat
behoben und eine stiarker kontextsensitive Perspektive entwickelt.

Auch scheinen Ott und Doring Gerechtigkeit vor allem als
Giiterlehre zu begreifen. Sie gehen davon aus, dass zur Entwicklung
einer Nachhaltigkeits-Theorie eine Theorie gerechter Giiter-Verteilung
zwischen den Generationen und zwischen Individuen innerhalb einer
Generation notig ist. Dies wird hier als zu kurz gegriffen angesehen
und wird der inhaltlichen Ausrichtung von Nussbaums Fihigkeiten-
ansatz nicht gerecht. Im Fahigkeitenansatz verlangt Gerechtigkeit,
die Moglichkeit zum Ausleben von Fihigkeiten gerecht zu vertei-
len. Diese stehen im Fokus,”* nicht nur eine gerechte Verteilung
von Grundgtitern.

52 Die Griinde, weshalb speziell Nussbaums Fahigkeitenansatz als iiberzeugend
gewertet wird, finden sich in Kap. 5.3. Sie werden daher hier nicht gesondert aufge-
fithrt.

53 Moglich wire in diesem Rahmen die Substitution eines Naturbestands durch einen
anderen. Diese Moglichkeit ist in der starken NE nicht ausgeschlossen.
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Ferner wird hier eine umfassende inter- und intragenerationelle
Gerechtigkeit so verstanden, dass diese soziale wie ¢kologische
Aspekte in gleichem MafSe einschliefit und beides als untrennbar mit-
einander verwoben aufgefasst wird. Ein Verstdndnis von >6kologischer
Nachhaltigkeit< und >sozialer Nachhaltigkeit« als etwas, das getrennt
voneinander betrachtet werden kann, wird als falsch angesehen. Auch
das separate Benennen einer >6konomischen Nachhaltigkeit< ist ver-
fehlt, da die Okonomie zum sozialen Bereich gehort und oftmals auf
natlirlichen Ressourcen aufbaut. Ein solches Verstandnis modifiziert
Otts und Dorings Theorie ebenfalls, da die beiden in den Ebenen fiinf
bis sieben (Handlungsfelder, Zielsysteme, Spezialkonzepte) so stark
auf 6kologische Aspekte fokussieren, dass es den Eindruck erweckt, es
handle sich um eine Theorie >6kologischer Nachhaltigkeit< statt um
eine, die soziale und 6kologische Aspekte einer NE-Transformation
gleichermaflen abdeckt® (fiir weitere Modifikationen vgl. Kap. 6).

Ott und Déring geben ihrer Theorie einen diskursethischen
Rahmen, den sie durch Rawls mit vertragstheoretischen Elementen
und durch Nussbaum mit einem neoaristotelisch inspirierten Ansatz
zusammenbringen. Auch in der hier durchgefiihrten Ausarbeitung
einer tierethischen NE-Theorie finden Elemente verschiedener Ethik-
theorien Anwendung (vgl. Kap. 1). Solch ein »Methodenpluralismus«
(Grimm et al. 2016, 85) ist von Vorteil fiir die Entwicklung eines
Ansatzes, der all den realen Problemfeldern, die in der anwendungs-
bezogenen Ethik auftreten, gerecht werden mochte. Die vertretene
Ethiktheorie verbindet entsprechend verschiedene Aspekte philoso-
phischer Traditionen. Es wird jedoch vorrangig ein deontologischer
Ansatz zugrundegelegt, welcher mit relationalen, kontextsensitiven

54 Allerdings im Rahmen einer kontextsensitiv und eudaimonistisch erweiterten
Rechte- und Pflichten-Perspektive (vgl. Kap. 4.4). Allen empfindungsfahigen Indi-
viduen ein moglichst gutes Leben nicht zu verwirken wird als Pflicht moralischer
Akteur_innen angesehen. Dies fiihrt im Rahmen der Tierethik schnell zur Frage, ob
ein Eingreifen in das Leben wildlebender Tiere nétig wird, welche an dieser Stelle
nicht vertiefend behandelt wird, auf die aus Kap. 4 jedoch Antworten hervorgehen.
Detaillierter gehe ich darauf in Bossert 2015a ein.

% Ott und Déring wiirden dem Vorwurf, eine &kologisch ausgerichtete Theorie
entwickelt zu haben, gewiss widersprechen. Der starke Fokus auf 6kologische Aspekte
in ihrer Theorie starker Nachhaltigkeit, die Vorrang vor anderen zu haben scheinen,
ist jedoch nicht von der Hand zu weisen. Eine mégliche Erklarung konnte sein, dass
die naturale Grundlage menschlichen Lebens als conditio sine qua non auf einer
empirischen (nicht systematischen) Ebene den sozialen und 6konomischen Fragen
vorgeordnet zu sein scheint.
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Zusammenfassung und Zwischenfazit |

und eudaimonistischen Elementen zusammengebracht wird. Damit
kann den kontroversen realexistierenden ethischen Problemen diffe-
renziert begegnet werden. Die Auffassung, die verschiedenen >kon-
kurrierenden< Ethiktheorien und damit die moralischen Grundori-
entierungen, die den Charakter moralischer Fragen prigen, seien
unvereinbare Alternativen, ist nicht iiberzeugend. Denn »[glerade
im Bereich der praxisorientierten Ethik zeigt sich [...] deutlich,
dass moralische Orientierung sowohl deontologischer als auch konse-
quentialistischer Elemente bedarf, dass Interessenmaximierung und
Tugenden eine Rolle spielen usw.« (Badura 2002, 202).

Inwiefern verschiedene solcher Elemente in einer iiberzeugen-
den Tierethik-Position zusammenkommen, zeigt Kapitel 4, welches
zudem einen Uberblick iiber die wichtigsten Annahmen und Argu-
mentationslinien dieser facettenreichen Ethik gibt.
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4. Vom tierlichen Selbstwert. Kontextueller
Sentientismus als tierethische Grundlage

»Anspruch und Aufgabe einer Ethik der Mensch-Tier-Beziehung ist es, zu
einer normativen Verstindigung iiber unseren ethisch wiinschbaren und
vertretbaren Umgang mit Tieren beizutragen sowie die Spielrdume und
Grenzen dieses Umgangs néher zu bestimmen.« (Engels 2001a, 68)

Die Tierethik fragt nach dem moralisch richtigen Umgang mit nicht-
menschlichen Tieren. Zum einen dient die Erarbeitung von Antwor-
ten darauf dem wissenschaftlichen Interesse an Erkenntnisgewinn.
Zum anderen kann die gegenwirtige Tierethik aber auch als Reaktion
auf die menschliche Behandlung sogenannter Nutz- und Versuchs-
tiere angesehen werden, da in der Tierindustrie tierliche Individuen
wie Produktionsmittel genutzt werden und sich die Frage danach, wie
solch ein Umgang zu bewerten ist, aufdrangt.

Fir die gegenwirtige Tierethik sind die einflussreichen Werke
Animal Liberation von Peter Singer aus dem Jahr 1975 sowie Tom
Regans The Case For Animal Rights von 1983 nach wie vor zentral. Sin-
ger und Regan gelten als Begriinder der gegenwartigen Tierethik. Mit
ithren Werken setzen sich zahlreiche Autor_innen intensiv auseinan-
der und viele Tierethiker_innen bauen auf ihnen auf. Thre Theorien
werden aber auch stark modifiziert und bedeutende Tierethik-Theo-
rien auf anderer Grundlage entworfen (vgl. Kap. 4.3). Uber die
Fokussierung auf sogenannte Nutz- und Versuchstiere wurde tiber
Jahrzehnte eine (tier)ethische Evaluation des menschlichen Umgangs
mit Wildtieren und sogenannten Kulturfolgern vernachlassigt und
lediglich auf eine verkiirzte Behandlung der Frage, ob Menschen in
die Pradation eingreifen sollten, reduziert (Bossert 2015a, 49). Jiingst
wurde die Diskussion um einen moralisch angebrachten Umgang mit
wildlebenden und kulturfolgenden Tieren verstarkt aufgenommen,
insbesondere in Martha Nussbaums Die Grenzen der Gerechtigkeit
(2010; englische Erstausgabe 2006), Clare Palmers Animal Ethics in
Context (2010) und in Zoopolis (2013; englische Erstausgabe 2011)
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von Sue Donaldson und Will Kymlicka. Diese drei Werke werden auch
hier eine bedeutende Rolle spielen (vgl. Kap. 4.4, 5.3 und 7).

Ebenso fokussierten tierethische Theorien, die sich mit Pflich-
ten gegentiber nichtmenschlichen Tieren auseinandersetzen, stark
auf negative Pflichten. Es wurde (und wird) fiir bestehende Unterlas-
sungspflichten gegeniiber nichtmenschlichen Tieren argumentiert.
Die Frage, obihnen gegeniiber auch positive Pflichten bestehen, wurde
(und wird) dabei hdufig hintenangestellt oder gédnzlich vernachlassigt.
Die Argumentation fiir die Existenz negativer Pflichten in Bezug
auf nichtmenschliche Tiere ist ein zentrales Element der Tierethik,
wenn man eine auf Rechte und Pflichten aufbauende Theorie fiir
sinnvoll hélt>®. Die Bedeutung einer solchen Argumentation ist
nicht zu unterschétzen. Dennoch ist auch die Begriindung positiver
Pflichten nichtmenschlichen Tieren gegeniiber relevant fiir einen
tiberzeugenden Tierethik-Ansatz. Sie ist die Grundlage fiir zahlreiche
Fragen des menschlichen Umgangs mit nichtmenschlichen Tieren.
Fiir eine umfassende Tierethik-Theorie kann es nicht ausreichend
sein, einen Schutz nichtmenschlicher Tiere vor Schadigungen durch
den Menschen zu fordern. Eine solche muss sich ebenso damit aus-
einandersetzen, in welchen Situationen Menschen nichtmenschlichen
Tieren zur Hilfe kommen sollten und ob die Pflicht besteht, diesen zu
einem besseren Leben zu verhelfen, als sie es ohne menschliche Hilfe
hatten (vgl. Petrus 2015). So gehen jiingere Werke inzwischen der
Frage nach positiven Pflichten gegeniiber nichtmenschlichen Tieren
nach, wobei die Arbeiten Palmers (2010) und Nussbaums (2010) an
prominenter Stelle stehen.>’

Vertreter_innen der gegenwartigen Tierethik lassen sich in ver-
schiedene »Generationen« unterteilen (DeGrazia 1996, 2-9). In der
Regel werden drei Generationen beschrieben (vgl. Petrus 2015, 182—

%6 Im umgangssprachlichen Bereich wird die Argumentation fiir eine Besserstellung
nichtmenschlicher Tiere in der Regel mit einem Einsatz fiir (moralische und juridische)
Tierrechte gleichgesetzt. Im Bereich der ethischen Theorien ist es nur der Rechte-
Ansatz, der tatsichlich moralische Rechte fiir nichtmenschliche Tiere fordert (aus
denen juridische Rechte folgen sollten). Ein tierethischer Utilitarismus beispielsweise
argumentiert fiir die gleiche Beriicksichtigung tierlicher Interessen, hélt moralische
Rechte aber fiir »Nonsens auf Stelzen« (Regan 2004, 296, Ubers. LB). Vgl. dazu
Kap. 4.3.

5 Anzumerken ist, dass Nussbaum die Unterscheidung zwischen negativen und
positiven Pflichten nicht fiir sinnvoll halt (Nussbaum 2010, 503ff.). Sie unterscheidet
folglich nicht zwischen diesen Kategorien, behandelt die Art von Pflichten, die in die
Kategorie >positive Pflichten« fallen wiirden, jedoch intensiv.
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183). Die erste Generation der Tierethiker_innen zeichnet sich vor
allem dadurch aus, dass sie fiir eine Besserstellung nichtmenschli-
cher Tiere — zum Beispiel in Form von moralischen Rechten oder
der gleichen Berticksichtigung ihrer Interessen — argumentieren,
wobei sie tiberwiegend intrinsische tierliche Eigenschaften zugrunde
legen um fiir die Besserstellung zu argumentieren. Meist wird als
moralisch relevante Eigenschaft die Empfindungsfihigkeit angenom-
men (vgl. Kap. 4.1). Bei dieser Argumentation beschrank(t)en sich
die Autor_innen iiberwiegend auf negative Rechte bzw. eine Nicht-
schiadigung nichtmenschlicher Tiere. Sie vertreten individualistische
Positionen. Bei diesen liegt der moralische Fokus auf dem Indivi-
duum, welchem als empfindungsfahigem Individuum entweder im
Rechte-Ansatz Rechte zukommen oder das in einer utilitaristischen
Tierethik-Position als jemand gilt, dessen Interessen berticksichtigt
werden miissen. Die wichtigsten Vertreter dieser Generation sind
Tom Regan (2004) und Peter Singer (1996), aber auch Gary Francione
(2000) kommt nennenswerte Bedeutung zu.

Die Tierethiker_innen der zweiten Generation kritisieren die Eng-
fithrung moralischer Fragen auf eine rein rationale Argumentation fiir
universell gelten sollende Normen, in der Emotionen und Beziehun-
gen keine Rolle spielen. Sie fordern die Berticksichtigung von Emo-
tionen und sozialen Beziehungen bei Fragen der Moraltheorie, die
nichtmenschliche Tiere miteinschliefit. Als zentrale Vertreter_innen
dieser Generation sind Josephine Donovan und Carlo Adams (1996),
Mary Midgley (1998) sowie im deutschsprachigen Raum Ursula Wolf
(2004) zu nennen.

Fir die dritte Generation gegenwirtiger Tierethiker_innen ist
bezeichnend, dass die sozialen Beziehungen und Kontexte, die von
Vertreter_innen der zweiten Generation als zentral eingebracht wer-
den, starker in das politische Umfeld und den (politisch wie privaten)
Kontext gestellt werden. Relevant sind hier Clare Palmer (2010) und
das Autor_innen-Duo Sue Donaldson und Will Kymlicka (2013).

Feministisch argumentierende Vertreter_innen der zweiten und
dritten Generation betonen zudem die Relevanz einer intersektiona-
len Perspektive. Diese beleuchtet die Verwobenheit unterschiedlicher
Diskriminierungsformen, um gleichzeitig Kritik an allen Herabset-
zungs-Mechanismen zu iiben. Aus intersektionaler Sichtweise sollten
die verschiedenen Diskriminierungsformen, wie Geschlecht, Ethnie,
Kultur, Alter, Schichtenzugehorigkeit, korperliche Befahigung oder
eben Spezies gleichrangig in den Blick genommen werden. Wichtige

87


https://doi.org/10.5771/9783495999868
https://www.nomos-elibrary.de/agb

4. Kontextueller Sentientismus als tierethische Grundlage

(Pionier-)Arbeiten zur Intersektionalitit in der Tierethik bzw. in den
Human-Animal Studies stammen von Lynda Birke (2012), Andre
Gamerschlag (2011) und Lisa Kemmerer (2011), einschlagig sind
jedoch auch die Arbeiten von Kimberley Costello und Gordon Hodson
(2004), Iselin Gambert und Tobias Linné (2018), Richard Twine
(2010b) sowie von Sunaura Taylor (2017).

Es zeichnet sich also bereits ab, dass es »die< Tierethik als inhalt-
lich homogene nicht gibt. Neben den unterschiedlichen ethischen
Theorien, die fiir eine tierethische Argumentation zugrunde gelegt
werden, muss innerhalb der Tierethik ferner auch zwischen einer
Argumentation fiir 1. Tierschutz, 2. Tierrechte und 3. Tierbefreiung
unterschieden werden. Diese drei >Tierethiken< basieren auf zum Teil
sehr unterschiedlichen ethischen Begriindungsweisen und Folgerun-
gen fiir die Praxis.

Diese Differenzen zwischen Tierschutz-, Tierrechts- und Tierbe-
freiungsethik ebenso wie die Unterscheidung des moralischen Indi-
vidualismus und Relationalismus innerhalb der Tierethik werden
in Kapitel 4.3 dargelegt. Kapitel 4.3 gibt auflerdem einen kurzen
Uberblick iiber die wichtigsten Ethik-Theorien, die in der Tierethik
zur Anwendung kommen. So kann der in dieser Arbeit vertretene
Tierethikansatz besser in die >Gesamtschau< der Tierethik eingeord-
net werden. Davor behandelt Kapitel 4.1 den Sentientismus, also den
Fokus auf die Empfindungsfahigkeit. Dieser findet sich sehr haufig in
der Tierethik. Zahlreiche Tierethik-Positionen beziehen sich tiberwie-
gend oder ausschliefllich auf empfindungsfahige nichtmenschliche
(e.nm.) Tiere, nicht auf alle nichtmenschlichen Tiere.>8 Die Griinde
daflir werden aufgezeigt. Sie sind fiir diese Arbeit zentral, da auch
hier eine sentientistische Tierethik vertreten wird, allerdings eine
ausdifferenzierte. Die hier vertretene Tierethik-Position, die in den
Kapiteln 5 und 6 als Grundlage fiir die Entwicklung einer tierethischen
Theorie Nachhaltiger Entwicklung (NE) dient, wird dann in Kapitel
4.4 hergeleitet und ausgearbeitet.

8 Dain dieser Arbeit vor allem der Umgang mit empfindungsfahigen nichtmensch-
lichen Tieren behandelt wird, dieser lange Begriff bei haufiger Wiederholung den
Lesefluss jedoch stért, kiirze ich ihn im Folgenden des Ofteren ab als >e.nm. Tierec. Ist
dagegen im Folgenden von nichtmenschlichen Tieren die Rede, sind alle Tiere gemeint.
Bei allgemeinen Darstellungen bestimmter Tierethik-Theorien oder -Positionen
verwende ich meist den alle Tiere umfassenden Begriff >nichtmenschliche Tiere,
um Undifferenziertheiten zu vermeiden. Auch wenn die meisten der dargestellten
Positionen sich auf empfindungsfahige nichtmenschliche Tiere beziehen, gibt es stets
Ausnahmen, die auf alle nichtmenschlichen Tiere abzielen.
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4.1 Moralische Relevanz der Empfindungsfahigkeit
4.1.1 sKlassischer« Sentientismus

Klassischerweise wird der Begriff Sentientismus fiir Theorien ange-
wandt, die die Empfindungsfahigkeit (lat. sentire — fithlen) als einzige
Eigenschaft ansehen, die relevant ist fiir den Einbezug in die morali-
sche Gemeinschaft (zur Begriindung vgl. Kap. 4.4). Die moralische
Gemeinschaft ist die Gesamtheit aller Individuen, die um ihrer selbst
willen, also direkt, moralisch zu berticksichtigen sind. Der Umgang
mit diesen ist stets moralisch relevant und Handlungen, die Auswir-
kungen auf Individuen der moralischen Gemeinschaft haben, sind
ethisch zu evaluieren.

Solche Theorien sind eindeutig dem moralischen Individualis-
mus zuzuordnen (vgl. Kap. 4.3). Thnen zufolge ist lediglich das Besit-
zen der Eigenschaft Empfindungsfahigkeit ausschlaggebend, ob ein
Individuum direkt moralisch berticksichtigungswiirdig ist oder nicht.
Andere Eigenschaften oder auch Kontexte spielen hierfiir in dem, wie
ich es nenne, >klassischen< Sentientismus keine Rolle. Zu bedenken
ist, dass die Befdhigung zum Empfinden nicht auf das Fiihlen von
Schmerz reduziert werden darf. Die Empfindungsfahigkeit schlief3t
sowohl das Erleben von Schmerz, das Leiden als auch das Erfahren
von Freude, Lust und anderen positiven Momenten mit ein (vgl.
Nussbaum 2010, 491).

Der hier als >klassischer< Sentientismus bezeichnete Sentientis-
mus ist vielfach kritisiert worden. Ein bedeutender Vorwurf ist der,
dass man mit solch einer Theorie argumentativ nichts gegen das
Ziichten empfindungsloser sogenannter Nutztiere einwenden kann.
Die meisten der vom Menschen in groflem Maf3stab genutzten nicht-
menschlichen Tiere sind empfindungsfihig, so zum Beispiel Kiihe,
Schweine, Schafe, Kaninchen, Mause, Ratten, Hithner, Puten und
Fische®®. Gemaf dem >klassischen< Sentientismus ist nur diese Eigen-
schaft ausschlaggebend dafiir, dass sie direkt moralisch zu berticksich-
tigen sind und ihre Nutzung und/oder das damit einhergehende
Leid sowie Vereiteln von Freude moralisch zu kritisieren ist. Wenn
Individuen dieser Tierarten nun aber so geziichtet werden konnten,

59 Fiir eine philosophische Auseinandersetzung mit der Empfindungsfahigkeit von
Fischen vgl. Wild 2012. Fiir naturwissenschaftliche Nachweise derselben vgl. Sneddon
2004 und Sneddon et al. 2003.
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dass ihnen die Eigenschaft der Empfindungsfahigkeit fehlt, dann
kénne ihre Nutzung und/oder das damit einhergehende Leid sowie
Vereiteln von Freude nicht mehr moralisch zu kritisieren sein. Dieser
Einwand wird in der Tierethik meist als blind hen problem behandelt
(vgl. dazu Sandwe et al. 2014; Schmidt 2008).

So wurde gegen den >klassischen< Sentientismus eingebracht,
dass es aus solch einer Perspektive geradezu geboten sei, blinde statt
sehende Hithner zu ztichten, da die blinden Hithner in der intensivier-
ten Haltung (angeblich)®® ein weniger schmerzvolles Leben fiihren
wiirden, da sie weniger zu Federpicken und Kannibalismus neigen als
sehende Hithner. Dadurch konnte das schmerzvolle Schnabelkiirzen
entfallen und sie wiirden weniger unter Angriffen anderer Hiihner
leiden (Schmidt 2008, 538). Wichtig ist jedoch zu beachten, dass
dieser Vorwurf ausschliefllich sogenannten Tierschutz-Ethik-Posi-
tionen (vgl. Kap. 4.3) gemacht werden kann, innerhalb derer die
Vermeidung unnotigen tierlichen Leids das anzustrebende Ziel ist,
welches es im bestehenden System der Tiernutzung zu erreichen
gilt. Der Vorwurf kann nicht gegen sogenannte Tierrechts- oder
Tierbefreiungs-Ethik-Positionen (vgl. Kap. 4.3) angebracht werden,
nach denen die menschliche Nutzung (je nach Theorie aller oder
nur empfindungsfahiger) nichtmenschlicher Tiere und damit auch
deren Ziichtung fiir menschliche Zwecke grundsatzlich abgelehnt
werden. Bei der Evaluation des blind hen problem wird aus einer
kritischen tierschutzethischen Perspektive argumentiert, warum das
Ziichten blinder Hithner moralisch falsch ist (so bei Schmidt 2008).
Aus tierrechts- bzw. tierbefreiungsethischer Perspektive stellt sich
die Frage in dieser Weise nicht, da das Ziichten und Halten von
Hithnern zur Nutzung durch den Menschen per se als moralisch
falsch angesehen wird. Allerdings verschiebt sich dabei vor allem die
Ebene der Begriindungslast, denn Tierrechts-Ethiker_innen miissen
stichhaltig begriinden konnen, warum (bestimmten oder allen) nicht-
menschlichen Tieren Rechte zuerkannt werden sollen.®!

0 Dafiir, dass diese These nicht ausnahmslos richtig ist und einige Studien das
Gegenteil aufzeigen, vgl. Sandee et al. 2014, Kap. 3.

61 Die von Kirsten Schmidt (2008) in ihrer Argumentation beziiglich des blind
hen problem angefiihrten Kriterien der moralischen Relevanz von subjektivem wie
objektiven Wohlergehen sowie tierlicher Integritit und ein daraus resultierender Selbst-
wert (empﬁndungsféihiger) nichtmenschlicher Tiere konnten ebenso in einer tier-
rechtsethischen Argumentation fiir die Begriindung tierlicher Rechte herangezogen
werden. Schmidt (2008) folgert aus den Kriterien des subjektiven und objektiven
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4.1.2 Kontextueller Sentientismus

Tierethik-Theorien, die nicht den Fokus auf das Kriterium der Emp-
findungsfahigkeit legen und diese Fokussierung sogar kritisieren,
beziehen dennoch oftmals lediglich empfindungsfahige nichtmensch-
liche Tiere in ihre Theorien ein. So wird beispielsweise in der Fiirsor-
geethik die Berufung auf eine spezielle Eigenschaft stark kritisiert
und stattdessen Beziehungen und Kontexte ins Zentrum der Moral
gestellt, weshalb die meisten Fiirsorgeethik-Positionen dem morali-
schen Relationalismus zuzuordnen sind (vgl. Kap. 4.3). Dennoch
stehen auch hier die empfindungsfahigen nichtmenschlichen Tiere im
Blickfeld, da selten die Rede von der Beziehung eines Regenwurms
zum Menschen ist.?2 Je nachdem, was fiir eine Definition von Bezie-
hung zu Grunde gelegt wird, ergibt es auch nur bei empfindungsfa-
higen nichtmenschlichen Tieren Sinn, tatsachlich von Beziehung zu
sprechen. Da folglich auch in solchen Theorien oft ausschliefllich
empfindungsfahige nichtmenschliche Tiere in den Blick genommen
werden, konnen diese Theorien dem Sentientismus zugerechnet
werden, sofern das Verstindnis von Sentientismus liber das des
>klassischen< Sentientismus hinausgeht. Fiir solche Positionen wird
hier der Begriff des kontextuellen Sentientismus eingefiihrt. In dieser
Arbeit wird Sentientismus nicht im Sinne des >klassischen< Sentien-
tismus verstanden. Sentientismus beschreibt keine monolithische
Denkschule. Die Komplexitit und Vielfaltigkeit der Begriindungsan-
sitze, die dem (kontextuellen) Sentientismus zugerechnet werden
konnen, darf nicht tibersehen werden.

Der Begriff kontextueller Sentientismus umfasst also alle Theo-
rien, die auf empfindungsfahige nichtmenschliche Tiere fokussieren,
ohne, dass dabei die Eigenschaft der Empfindungsfihigkeit das ein-
zige relevante Kriterium fiir direkte moralische Berticksichtigung sein
muss. Zudem soll er dazu dienen, eine Abgrenzung zu anthropozen-
trischen und biozentrischen Positionen deutlich zu machen, die nur
Menschen moralischen Selbstwert zusprechen (Anthropozentrismus)

Wohlergehens sowie der tierlichen Integritit, dass auch aus einer tierschutzethischen
Perspektive, wie sie sie implizit vertritt, das Ziichten empfindungsloser Tiere als
moralisch falsch bewertet werden kann. Durch den Einbezug tierlicher Integritit als
Kriterium geht sie allerdings {iber einen >klassischen< Sentientismus hinaus.

62 Fiir eine interessante Ausfithrung zu menschlichen >Beziehungen«< zu Regenwiir-
mern und die Bedeutung dieser nichtmenschlichen Tiere fiir Gesellschaft und Okosys-
teme vgl. Meijer 2019, 92-99.
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oder auch nichtempfindungsfahigen Tieren sowie Pflanzen, Pilzen,
Bakterien und Archaeen (Biozentrik).®> Genau genommen fehltin der
Differenzierung der physiozentrischen Positionen in sentientistisch,
biozentrisch und holistisch, die in der Umweltethik sehr gebrauchlich
ist, eine sogenannte zoozentrische Position. Zwischen einer Position,
die besagt, dass allen empfindungsfahigen Lebewesen moralischer
Selbstwert zukommt und einer, die dies auch Pflanzen zuspricht,
sollte eine Position etabliert werden, die fiir eine direkte moralische
Beriicksichtigung aller Tiere (nicht lediglich der empfindungsféihigen)
argumentiert, Pflanzen jedoch aus der moralischen Gemeinschaft
ausschliefit. Eine Auseinandersetzung zur Zoozentrik bietet Otts
Beitrag A Modest Proposal about How to Proceed in Order to Solve the
Problem of Inherent Moral Value in Nature (2008 bzw. auf deutsch
2015), in dem Ott nach einer Losung fiir das Inklusionsproblem
der Umweltethik sucht und Zoozentrik als eine potentielle Losung
auffiihrt, deren Begriindung es weiter auszuloten gilt. Ein Tierethiker,
der explizit aus zoozentrischer Perspektive argumentiert, ist Bernard
Rollin (2006).64

Das Vertreten einer sentientistischen Position wirft sodann die
duflerst schwierige Frage der Grenzziehung auf, da alle Lebewesen,
die als nichtempfindungsfahig gelten, aus dem Bereich der moralisch
direkt zu berticksichtigenden Lebewesen exkludiert werden.®® Es stellt

63 Wobei damit nicht ausgedriickt werden soll, dass es aus moralischer Perspektive
regalc sei, wie mit diesen umgegangen wird, vgl. Fufinote 65.

64 Schmidt (2008, 542) fasst den Zoozentrismus als die Position auf, die empfin-
dungsfihigen Lebewesen einen direkten moralischen Selbstwert zuschreibt. Eine
solche Einordung des Zoozentrismus ist sowohl inhaltlich als auch terminologisch
verfehlt. Schmidt ist nicht die einzige, die den Begriff so einordnet (vgl. Verhoog 2001,
zitiert in Schmidt 2008, 546), besonders héufig findet er sich in dieser Verwendung
jedoch nicht innerhalb der tierethischen Literatur.

5 Sehr wichtig ist hierbei, dass dies nicht gleichbedeutend ist mit einer moralischen
Ignoranz gegeniiber nichtempfindungsfahigen Tieren, Pflanzen und anderen Lebewe-
sen. Die meisten mir bekannten Tierethiker_innen unterstreichen die Annahme, dass
der Umgang mit Lebewesen moralisch anders zu gewichten und zu beurteilen ist, als
der mit Dingen oder Ganzheiten. Auch der Umgang mit nichtempfindungsfahigen
Lebewesen ist von moralischer Bedeutung, die Begriindung hierfiir riihrt in einer
sentientistischen Position allerdings nicht aus der Zugehorigkeit zur moralischen
Gemeinschaft, sondern baut auf anderen Begriindungsmustern auf. Empfindungs-
unfihige Tiere, Pflanzen, Pilze, Bakterien und Archaeen sind moralisch indirekt
zu berlicksichtigen, anstatt direkt. In der Praxis kann dies dennoch zu einem sehr
weitreichenden Schutz fithren. Die Schutzwiirdigkeit kann in manchen Fillen so hoch
eingestuft werden, wie wenn sie einen moralischen Selbstwert hatten, die zugrunde
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sich die Frage, welche nichtmenschlichen Tiere als empfindungsfahig
angesehen werden und welche nicht.

»We do not know at what point on the phylogenetic scale, or evolutionary
tree, sentience disappears, being replaced by more primitive, non-con-
scious neural mechanisms. But [...] there is strong evidence that at least
vertebrate animals are sentient and little or no evidence that the most
primitive invertebrates are sentient.« (DeGrazia 2002, 18-19)

Wie David DeGrazia beschreibt, ist es sinnvoll, von einer starren
Grenzziehung abzusehen. In Anbetracht sich schnell andernder
naturwissenschaftlicher Erkenntnisstinde ist es ohnehin schwer
moglich, pauschal und genau festzulegen, welche Lebewesen als
empfindungsfahig gelten konnen und welche nicht. Es muss bei den
jeweiligen Arten gepriift werden, ob man davon ausgehen kann, dass
sie empfindungsfahig sind oder nicht oder ob man es nicht weifs.
Wichtig ist, letzteres auch einzugestehen, sollten Unsicherheiten
vorliegen. Es gibt Arten, bei denen sicher davon ausgegangen werden
kann, dass sie empfindungsfahig sind (vgl. Kap. 4.2). Dazu gehoren
die Vertebraten (Wirbeltiere). Innerhalb dieses, taxonomisch gesehen,
Unterstamms spielen die Saugetiere, Hithnervogel und auch Fische
eine besondere Rolle in der Tierethik, da Arten dieser Klassen in
groflem Mafistab vom Menschen genutzt werden. Es ist zudem iiber-
wiegend die Klasse der Sdugetiere, von denen angenommen werden
kann, dass sie empathisch sind (Bekoff/Pierce 2009, 85-109), dass
sie in gewisser Weise ihre Lebensrealitaten mitgestalten konnen (vgl.
Kap. 4.4), und dass manche von ihnen gréfere kognitive Fahigkei-
ten aufweisen, als manche Menschen. So beispielsweise erwachsene
Schimpansen verglichen mit Kleinstkindern, dementen oder kognitiv
beeintrichtigten Menschen. Bei anderen Arten kann sicher davon
ausgegangen werden, dass sie nicht empfindungsfahig sind, da es
ihnen an den dafiir benotigten Kriterien (vgl. Kap. 4.2) vollkommen
mangelt. Dies gilt fiir zum Beispiel Porifera (Schwamme), Mollus-
ken wie Bivalven (Muscheln) und Gastropoden (Schnecken)®® oder

gelegte Argumentation dafiir ist jedoch eine andere. Diese Begriindungsmuster in
Bezug auf Koharenz und Konsistenz zu evaluieren und unterschiedliche Argumente
auf ihre jeweilige Uberzeugungskraft hin zu untersuchen, ist nicht Teil dieser Arbeit
und wird daher an dieser Stelle ausgeklammert.

66 Die ebenfalls zu den Mollusken zdhlenden Cephalopoden (Kopfﬁjﬂer) bilden
eine Ausnahme hinsichtlich ihrer kognitiven Fahigkeiten. Die kognitiven Fihigkeiten
der Mollusken sind generell als gering einzustufen, Kopffiifler dagegen sind zu
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Cnidarien wie Medusen (Quallen). Im Hinblick auf Invertebraten
gehen Wissenschaftler_innen von Unsicherheiten hinsichtlich ihrer
Empfindungsfahigkeit aus, einige argumentieren jedoch dafiir, dass
sie besteht. Zur Frage, ob beispielsweise Insekten empfindungsfahig
sind oder nicht gibt es wenig Literatur, sowohl eine vertiefende
empirische als auch ethische Evaluation steht aus (vgl. aber die viel-
faltigen Beitrdge der Ausgabe 29/2020 des Online-Journals Animal
Sentience®” ). Im Fall von Unsicherheit argumentieren zahlreiche Tie-
rethiker_innen dafir, vorteilhaft fiir das Individuum zu handeln, also
entsprechend als wire das betroffene Individuum empfindungsfahig
(Singer 1996, 282).

Um keine neuen Ungerechtigkeiten zu produzieren, muss die
festgelegte Gemeinschaft folglich hinsichtlich ihrer Mitgliedschaft
verhandelbar bleiben. Weisen neue empirische Erkenntnisse darauf
hin, dass Individuen empfindungsfihig sind, die bisher als nichtemp-
findungsfahig galten, so miissen diese in die Gemeinschaft mitauf-
genommen werden. Eine vollkommene Offenheit der moralischen
Gemeinschaft und Kritik an jeder Konkretisierung derselben, die
die Exklusion bestimmter Lebewesen mit sich bringt (so beispiels-
weise Derrida 2010), halte ich dagegen nicht fiir iiberzeugend. Ich
teile die Kritik Gary Steiners, dass solche Positionen sich schwer-
tun, handlungsorientierende Prinzipien fiir den Umgang mit nicht-
menschlichen Tieren formulieren zu konnen, weshalb Kriterien fiir
die Inklusion (bestimmter) nichtmenschlicher Tiere in die moral com-
munity erarbeitet werden sollten (vgl. Steiner 2010, 9-10). Anders
als Derrida argumentiert Steiner nicht posthumanistisch, da er den
humanistischen Subjektbegriff nicht grundsétzlich in Frage stellt (vgl.
auch Fufinote 48) und in einem auf empfindungsfahige nichtmensch-
liche Tiere erweiterten Humanismus das grofite Potential fiir einen
geanderten Umgang mit diesen sieht.

Der eben dargestellte und begrifflich eingefiihrte kontextuelle
Sentienismus wird in dieser Arbeit vertreten (vgl. zur Begriindung
Kap. 4.4).

vergleichsweise aulerordentlichen kognitiven Leistungen fahig (vgl. Gotting 1996,
310; Semme 2005, 31).

7 Online verfiigbar unter: https://www.wellbeingintlstudiesrepository.org/anims
ent/vol5/iss29/ (zuletzt gepriift am 01.03.2022).
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41 Moralische Relevanz der Empfindungsfahigkeit
4.1.3 Gradueller und egalitarer Sentientismus

Der Sentientismus ist eine Form der Antwort auf die in der umwelt-
ethischen Literatur als Inklusionsproblem bezeichnete Frage, welche
Individuen oder Entitaten Teil der moralischen Gemeinschaft sind.
Nach Schmidt (2008, 541) entspricht dies der Begriindungsebene
der Tierethik (weiter zu fassen auch der Umweltethik). Die auf die
Begriindungsebene folgende Ebene ldsst sich als Spezifizierungsebene
bezeichnen (ebd., 541). Auf dieser Ebene wird der moralische Status
spezifiziert, es wird gefragt, ob er graduell oder egalitar zwischen allen
Individuen bzw. Entitdten der moralischen Gemeinschaft vorliegt.
Differenziert wird folglich zwischen graduellem und egalitirem Senti-
entismus (und auch allen anderen Positionen zum Inklusionsproblem
in der Umweltethik).

Vertreter_innen des egalitdren Sentientismus gehen davon aus,
dass alle Individuen, die moralisch direkt zu berticksichtigen sind,
dies in gleichem Mafe sind. Moralische Berticksichtigungswiirdigkeit
kann ihnen zufolge nicht auf Grund bestimmter Eigenschaften in
unterschiedlichem Maf vorliegen. Eine Gleichbehandlung aller Indi-
viduen ist dieser Sichtweise dennoch nicht implizit. Aus einer solchen
Perspektive kann folgen, dass alle Individuen, denen ein moralischer
Selbstwert zukommt, das Anrecht auf die gleiche Berticksichtigung
ihrer Interessen haben bzw. — je nach Ansatz — die gleichen Rechte
besitzen. Die Interessen der Individuen unterschiedlicher Spezies sind
allerdings verschieden, eine Ratte verfolgt andere Interessen als ein
Mensch und ebenso verhilt es sich mit Rechten. Ratte und Mensch
teilenim Rechte-Ansatz ein Recht auf Freiheit von Schiddigung, jedoch
nicht das Recht auf Religionsfreiheit. Es folgt entsprechend keine
egalitire Behandlung aller Individuen bei der Auffassung, dass ein
Individuum entweder direkt moralisch berticksichtigungswiirdig ist
oder nicht, und dass direkte moralische Berticksichtigungswiirdigkeit
nicht in Abstufungen vorliegen kann.

Im graduellen Sentientismus dagegen werden Abstufungen vor-
ausgesetzt, mit denen manchen empfindungsfahigen nichtmenschli-
chen Tieren ein hoherer moralischer Selbstwert zugesprochen wird
als anderen. Dies wird etwa tiber kognitive, emotionale und soziale
Fahigkeiten und Komplexititen begriindet. Die Abnahme des mora-
lischen Selbstwerts geht einher mit der Abnahme der Komplexitat
der Organismen, so dass der moralische Selbstwert von Saugetieren
hoher angesehen wird als der von Fischen.
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Eine solche graduelle Position wird hier abgelehnt und eine
egalitdre Position vertreten. Mit DeGrazia (2002, 37) gehe ich davon
aus, dass die angebrachten Griinde fiir solche Abstufungen nicht iiber-
zeugend sind. Eine Graduierung im moralischen Selbstwert hat zur
Folge, dass beispielsweise die Leidzufiigung bei Individuen, die einen
hoheren moralischen Selbstwert haben sollen, schlimmer angesehen
wird als bei solchen mit angeblich geringerem moralischen Selbst-
wert. Verspiirt ein Lebewesen Schmerz, ist dieser Schmerz jedoch
nicht als weniger schlimm einzustufen als vergleichbarer Schmerz
eines anderen Lebewesens, weil dieses Lebewesen zum Beispiel zu
geringeren kognitiven Leistungen fahig ist. Ansonsten miisste auch
der Schmerz kognitiv eingeschrankter(er) Menschen als geringer
zahlen als der von kognitiv hoher befahigten Menschen.®

Dasselbe gilt fiir Begriindungsversuche, die auf emotionalen
oder sozialen Fahigkeiten aufbauen. Ursula Wolf (2008, 189) kriti-
siert an gradualistischen Tierethik-Positionen, dass e.nm. Tiere nicht
wirklich als Objekte der Moral betrachtet werden, wenn ihr Leiden
graduell abgestuft und als nichtiger betrachtet wird. Die von Wolf
beschriebene formale und motivationale Dimension der Moral sieht
eine solche Unterscheidung nicht vor. Zudem ist Martin Gorke (2010,
153) zuzustimmen, der darauf aufmerksam macht, dass es im Hinblick
auf viele Fahigkeiten sehr schwierig ist zu sagen, welche Spezies
hoher einzustufen ist. So haben Bienen hohere Komplexititsgrade
sozialer Ordnungals Tintenfische, Tintenfische sind Bienen allerdings
beziiglich der Lern- und Gedéchtnisfahigkeit tiberlegen (ebd., 153).
In der tierlichen Evolution fand bzw. findet nicht eine lineare Entwick-
lung von »schlechter< zu sbesser« statt, sondern Arten haben sich an
bestimmte Umweltbedingungen und 6kologische Nischen angepasst
(bzw. passen sich nach wie vor an) und diese Anpassungen zum Teil
perfektioniert (vgl. auch Engels 2015, 71 und Sommer 2015b, 374,
der aus diesem Grund den Begriff >Stammbaum des Lebens« kritisiert
und den Begriff >Netz< bevorzugt, vgl. Sommer 2012). Bestimmte
Fahigkeiten als moralisch wertvoller als andere zu deklarieren, wenn
die meisten davon in irgendeiner Art und Weise der Anpassung an

68 Im Gegenteil kann eine geringere kognitive Befdhigung dazu fiihren, dass der
Schmerz als deutlich schlimmer wahrgenommen wird, da das leidende Individuum
nicht weif, dass er bald endet oder einen sinnvollen Grund hat (vgl. Singer 1994,
88-89). Da hier aber dafiir argumentiert wird, dass vergleichbarer Schmerz bei allen
empfindungsfihigen Lebewesen gleich zu bewerten ist, spielt das an dieser Stelle
keine Rolle.

96


https://doi.org/10.5771/9783495999868
https://www.nomos-elibrary.de/agb

4.2 Zoologische Fundierung des Sentientismus

eine spezielle Umgebung dienen, erscheint daher ohne tiberzeugende
Argumentationsgrundlage beliebig.

Diese Argumente gegen den graduellen Sentientismus halte
ich fiir sehr gewichtig, so dass lediglich eine egalitare Position iiber-
zeugt.69 Es ist dabei von zentraler Bedeutung, zwischen zwei Ebenen
zu unterscheiden. Zum einen gibt es die Ebene der grundstzlichen
direkten moralischen Beriicksichtigungswiirdigkeit, die keine Abstu-
fungen zulésst, sondern einem >entweder — oder<-Prinzip entspricht,
um die Bedeutung von Moral nicht auszuhohlen. Zum anderen
besteht die Ebene der Moglichkeit zu Hierarchisierungen in Konflikt-
fallen, die Abstufungen nicht nur zulésst, sondern notwendig werden
lasst (Vgl. Kap. 6.4). Solche Abstufungen miissen auch im mensch-
lichen Fall vorgenommen werden, wenn ein Konfliktfall vorliegt,
in dem ein Individuum geschadigt werden muss. Wann die Rede
von >miissen< berechtigt ist und wann nicht, ist abhangig von der
Definition von Konfliktfall.

Das hier vertretene Verstiandnis von Konfliktfall sieht als Grund-
lage fiir einen solchen an, dass 1. die Interessen von Individuen
der moralischen Gemeinschaft betroffen sind und dass 2. die Inter-
essen vergleichbar sein miissen. So ist beispielsweise das (luxusori-
entierte) Interesse eines Menschen, bestimmte Kosmetikprodukte
zu verwenden nicht vergleichbar mit dem (basalen) Interesse eines
empfindungsfahigen nichtmenschlichen Tieres, keine Schmerzen zu
erfahren, denen es zum Beispiel bei einem Draize-Test ausgesetzt
wire, der ein typisch angewandter Versuch am e.nm. Tier fiir die
Kosmetikindustrie darstellt(e).

4.2 Zoologische Fundierung des Sentientismus

»The nature of science is that it never (well, hardly never) yields answers
that are complete and unequivocal, but the consensus among scientists is

9 Es sei an dieser Stelle auf die Differenzierung von Kenneth Goodpaster (1978) zwi-
schen moralischer Beriicksichtigungswiirdigkeit (»moral considerability«) und morali-
scher Signifikanz (»moral significance«) hingewiesen. Auch wenn alle Individuen der
moralischen Gemeinsaft in gleicher Weise direkt moralisch berticksichtigungswiirdig
sind, so kann argumentativ dargelegt werden, dass sie sich in ihrer moralischen Signi-
fikanz unterscheiden. Meines Erachtens sollte jedoch auch die moralische Signifikanz
aller Mitglieder der Moralgemeinschaft erst einmal als gleich gelten und lediglich
im Falle von Konfliktfdllen unterschieden werden, wenn eine solche Unterscheidung
tatsidchlich notwendig wird — wie im verbleibenden Kap. 4.1 aufgezeigt wird.
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that most, if not all the animals that we use for own purposes, whether for
food, for fun or for scientific procedures, are sentient.« (Webster 2006, 1)

Ziel des folgenden Unterkapitels ist es, den von Webster postulierten
Konsens mit empirischen Nachweisen zu untermauern. Dies ist in
einer Arbeit der anwendungsbezogenen Ethik wie der vorliegenden
notwendig, da sie in bestimmten Bereichen interdisziplinar aufgeklart
argumentieren muss. So ist fiir viele tierethische Argumentationsli-
nien die Einbeziehung empirischer zoologischer Forschungsstiande
notwendig, um ein kohérentes Argument entwickeln zu kénnen und
keine fragwiirdigen Annahmen vorauszusetzen.’? Das fiihrt zwangs-
laufig zur Frage nach dem Zusammenspiel normativer Wertungen
und Empirie in den Wissenschaften.

4.2.1 Zusammenhang normativer Bewertungen und
empirischer Forschungsergebnisse

Haufig wird angenommen — und oftmals auch als Ideal gefordert
- dass zoologische Forschungsergebnisse auf >neutralec Weise gene-
riert werden sollen und dann im Nachhinein ethisch bewertet wer-
den (konnen). Diese dualistische Aufteilung in Generierung von
naturwissenschaftlichen Forschungsergebnissen und ihrer ethischen

70 Zum Beispiel wird Regan hiufig vorgeworfen, dass er Annahmen iiber die kogni-
tiven Fahigkeiten nichtmenschlicher Tiere zugrunde legt, die, wenn iiberhaupt, nur
wenige Sdugetiere erfiillen und entsprechend weniger e.nm. Tiere in seine Theorie
einbeziehen wiirden, als Regan annimmt (VgL Kap. 4.3). An Regans Konzept von
animal minds kritisiert zum Beispiel Palmer (2010, 33), dass dieses nicht ausreichend
empirisch verifiziert und duflerst voraussetzungsreich sei. So geht Regan davon aus,
dass alle Sdugetiere zu introspektiver Wahrnehmungen fihig sind. Hierfiir fehlen
ausreichende empirische Belege. Auch Nussbaum geht in Grenzen der Gerechtigkeit
(2010) teilweise von empirischen Annahmen aus, die auf mangelnde Kenntnisse tiber
dieselben hindeuten. So evaluiert sie beispielsweise im Hinblick auf die Anwendung
des Fahigkeitenansatzes auf nichtmenschliche Tiere die Fahigkeit eines Pradators,
»kleinere Tiere« zu toten (ebd., 501). Entweder Nussbaum bewertet es unterschiedlich,
ob ein Pridator ein kleineres oder ein grofieres Tier totet. Dies wire aus moralphi-
losophischer Perspektive zu hinterfragen und ist im Kontext ihrer Argumentation
unwahrscheinlich. Wahrscheinlicher ist, dass Nussbaum davon ausgeht, dass Prada-
toren in der Regel nichtmenschliche Tiere erbeuten, die kleiner sind als sie selbst.
Diese Annahme ist nicht richtig, da es in sogenannten Riuber-Beute-Beziehungen
sehr hiufig vorkommt, dass nichtmenschliche Tiere im Rudel grofiere Tiere erlegen.
Beispiele sind Lowinnen, die Elefanten reiffen, Komodowarane, die Wasserbiiffel
erlegen, oder Hyénen, die auf Zebras Jagd machen.
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oder politischen Bewertung findet sich so jedoch in den meisten
Fallen nicht. Naturwissenschaftliche Forschungsergebnisse enthalten
oftmals implizite normative Grundannahmen.

So argumentiert zum Beispiel Thomas Potthast (2015a), dass
normative Wertungen und Empirie nicht auf eine Art und Weise
strikt trennbar sind, wie es in der Wissenschaftstheorie haufig
angenommen und gefordert wird. Er zeigt auf, dass in normativen
Wertungen empirische Annahmen und in der Empirie normative
Bewertungen versteckt sind. Diese in empirischen Forschungsergeb-
nissen impliziten Normen sind nach Potthast weder natur-, noch kul-
turwissenschaftlich auflosbar, sondern allein durch normative Ethik.
Entsprechend kann eine absolute Trennung der Forschungsergebnisse
verschiedener Disziplinen wie etwa der normativen Ethik als philo-
sophischer Disziplin und der Zoologie als naturwissenschaftlicher
Disziplin nicht sinnvoll sein. Fiir Potthast (2015b) stellt sich die
Frage nach einer angemessenen Verbindung von Werten und Fakten
und wie angemessene von unangemessenen Verbindungen unter-
schieden werden konnen. Unangemessene Verbindungen stellen zum
Beispiel naturalistische Fehlschliisse oder Sein-Sollen-Fehlschliisse
dar (vgl. dazu Engels 2008; Potthast 2015a; Potthast/Ott 2016).
Angemessene Verbindungen sind fiir die anwendungsbezogene Ethik
von Relevanz, »weil diese ausdriicklich die ethische Reflexion in den
Horizont bestimmter Sachlagen stellen und letztlich deskriptive und
evaluative/normative Elemente in Form »gemischter Urteile« zusam-
menfiihren muss« (Potthast 2015b, 405). Solche gemischten Urteile
kénnen nach Potthast in Form sogenannter epistemisch-moralischer
Hybride vorliegen. Diese beschreibt er als Zwischenposition zwischen
den »Extrempositionenc, dass Werte und Fakten untrennbar sind und
nicht auseinandergehalten werden konnen auf der einen Seite und
der postulierten Moglichkeit einer absolut strikten Trennbarkeit auch
in der Praxis auf der anderen Seite. Epistemisch-moralische Hybride
erlauben es, »die wechselseitige Bedingtheit bereits in den diszipli-
ndren Perspektiven zu erkennen und eine Diskussion jenseits der
Extremposition zu ermoglichen« (ebd., 409, Hervorhebung im Origi-
nal).

»Wissenschaftliche Konzepte und Forschungsfelder, in denen beschrei-
bende und bewertende Aspekte eng miteinander verwoben sind, konnen
als epistemisch-moralische Hybride bezeichnet werden. [...] Sie sind
hochkomplex, bestehen aber aus deskriptiven und normativen Elementen,
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die sich im Prinzip identifizieren und auseinanderhalten lassen.« (Pott-
hast/Ott 2016, 58)

Da in der Tierethik beschreibende und bewertende Aspekte durchaus
eng miteinander verwoben sind, kann diese bzw. konnen viele inner-
halb dieser getatigten Urteile als solche epistemisch-moralischen
Hybride angesehen werden.”!

4.2.2 Empirische Grundlagen der Schmerzempfindlichkeit

Im Folgenden werden naturwissenschaftliche Forschungsergebnisse
zur Schmerzempfindlichkeit bei nichtmenschlichen Tieren vorge-
stellt. Dabei, sowie in der gesamten Arbeit, wird das eben ausgefiihrte
Verstandnis zum Verhaltnis von Empirie und normativen Wertungen
stets mitgedacht. Die dargelegten empirischen Ergebnisse werden von
mir weiterer Bewertungen unterzogen, sie sind jedoch von vornerein
nicht >wert-neutral<.”> Das macht sie nicht zu geringwertigeren empi-
rischen Ergebnissen, da alle empirischen Forschungsergebnisse in
irgendeiner Art und Weise wert-geladen sind (vgl. Potthast 2015a).
Wichtig ist es, sich impliziter Wertungen bewusst zu werden, sie
moglichst explizit zu machen und der Frage nachzugehen, ob die
Verbindung als angemessen gelten kann oder nicht. Liegen oben
genannte Fehlschliisse vor, miissen diese kritisch evaluiert werden.

Ziel der meisten sentientistischen Argumente, wonach empfin-
dungsfahige Lebewesen Teil der moralischen Gemeinschaft sein sol-
len, ist es, diese fiir die Praxis umsetzungsfahig zu machen, unter
anderem indem deutlich wird, welche nichtmenschlichen Tiere dabei
auf jeden Fall gemeint sind, da sie empfindungsfahig sind. Dafiir
ist es notwendig, anhand zoologischer Ergebnisse aufzuzeigen, wel-
che Lebewesen als empfindungsfahig gelten und woran dies festge-
macht wird.

Um ein Verstdndnis von Empfindungsfahigkeit bekommen zu
konnen, muss man nach Marian Dawkins (2006) diesen Begriff ins

7L Fiir detailliertere Ausfithrungen zu epistemisch-moralischen Hybriden vgl. Pott-
hast 2015a. Fiir zusammenfassende Kriterien der epistemisch-moralischen Hybride,
die auf die Tierethik ebenfalls zutreffen, vgl. ebd., 144.

72 Vgl. zum Beispiel Grimm/Aigner 2016 zu impliziten Wertannahmen, welche in
naturwissenschaftlichen Ergebnissen verborgen sind, die von Vertreter_innen eines
sentientistischen moralischen Indivdiualismus zugrunde gelegt werden.
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Verhiltnis zum Begriff des Bewusstseins setzen, da beide miteinander
zusammenhangen. Bewusstsein wird in unserem Sprachgebrauch in
einem teilweise sehr weiten Sinn verwendet, wobei er sowohl Pha-
nomene wie basale Beriihrungswahrnehmungen bis hin zu Zukunfts-
angsten umfasst. Dawkins fiihrt in Anlehnung an Ned Block die
Unterscheidung phianomenales Bewusstsein und Zugangs-Bewusst-
sein (»access consciousness«) ein. Phdnomenales Bewusstsein definiert
sie dabei als »the basic experiences of seeing, hearing, feeling pain,
etc., sometimes called qualia or >raw feels<. Qualia are the basic units
of experience — the hurt of a pain or the seeing of redness« (ebd.,
5, Hervorhebung LB). Unter Zugangs-Bewusstsein versteht sie kom-
plexere Befahigungen, wie die zum Nachzudenken oder um mentale
Zustinde anderer und sich selbst zu verstehen, sowohl gegenwartig
als auch in der Vergangenheit in Form von Erinnerungen.

Empfindungsfihigkeit ist fiir Dawkins (ebd., 5) die Befdhigung,
Qualia bzw. »raw feels« erleben zu konnen. Sie bezieht Empfindungs-
fahigkeit also auf das Besitzen eines phanomenalen Bewusstseins,
nicht eines Zugangs-Bewusstseins. Dieses Verstidndnis von Empfin-
dungsfahigkeit ist sehr tiberzeugend, da es die Empfindungsfahigkeit
von zum Beispiel komplexeren kognitiven Befdhigungen entkoppelt.
Wie John Webster in dem dieses Unterkapitel einfiihrenden Zitat
gehen auch Robert Elwood et al. (2009, 129) davon aus, dass die
Empfindungsfahigkeit von Sdugetieren allgemein akzeptiert ist und
in Bezug auf alle Wirbeltier-Taxa die Akzeptanz dieser Annahme
stetig wachst. Dawkins (2006) dagegen fiihrt auf, dass nach wie
vor etliche Wissenschaftler_innen die Empfindungsfahigkeit vieler
nichtmenschlicher Tiere anzweifeln. Sie selbst bezweifelt diese nicht,
mochte aber die Griinde fiir die Zweifel aufzeigen.

Der vermutlich wichtigste Grund fiir diese Skepsis liegt darin,
dass bis heute nicht gekldrt ist, wie Nervenzellen zu subjektiven
Empfindungen fithren. Dawkins (ebd., 6) bezeichnet das als »Liicke
zwischen Gehirn und Empfindungsfihigkeit« und ebendiese Liicke
als schwierigstes Problem der (Neuro—)Biologie. Es ist nach wie vor
nicht geklart, wie Empfindungsfahigkeit aus Gehirnzellen entsteht
und ob Gehirne empfindungsfahiger Lebewesen anders funktionieren
als Gehirne nichtempfindungsfahiger Lebewesen. Entsprechend ist
unklar, wonach in anderen Spezies zu suchen ist, um tierliche Empfin-
dungsfahigkeit nachzuweisen. Weiterfithrend konnen nach Dawkins
die Untersuchungen tierlicher Kognition und tierlicher Emotionen
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sein. Beide spielen auch fiir die Belegfiihrung tierlichen Schmerzemp-
findens eine Rolle. Dieses werde ich nun vertiefend behandeln.

Die gegenwirtige Tierethik ist vor allem als Reaktion auf den
Umgang mit nichtmenschlichen Tieren im sogenannten tierindustri-
ellen Komplex (vgl. Noske 2008; vgl. Fufinote 45) iiberwiegend
westlicher Industrieldndern entstanden. Da dieser Umgang meist
qualvoll war und ist und angenommen wurde und wird, dass er e.nm.
Tieren ein erhebliches Mafl an Schmerzen zufiligt, war es speziell
die Fahigkeit zum Schmerzempfinden, die in den letzten Jahrzehnten
intensiv beforscht wurde. Schmerzempfinden bei e.nm. Tieren ist
folglich deutlich intensiver erforscht als das Empfinden positiver
Zustande und Gliicksmomente (vgl. Duncan 2006), sowohl in der
Philosophie als auch in naturwissenschaftlichen Disziplinen wie der
Zoologie, Verhaltensbiologie oder den Animal Welfare Science. Die
folgende Fokussierung auf Schmerzempfindung ist diesem Umstand
geschuldet und nicht der Annahme, Schmerzreduzierungsolle (allein)
im Fokus einer Tierethik stehen.

Der Besitz bestimmter Nervenfasern, sogenannter Nozizepto-
ren, stellt in der Regel eine notwendige Bedingung fiir Schmerz-
empfinden dar, jedoch keine hinreichende.”> Auch wenn sie zusam-
menhangen, gilt es, Schmerz von Nozizeption zu unterscheiden.
Als Nozizeption wird die Fahigkeit bezeichnet, schadliche Reize zu
lokalisieren (Aaltola 2016), wobei dies im Gegenteil zu bewusst
empfundenem Schmerz in der Regel unbewusst geschieht. Die Inter-
national Association for the Scientific Study of Pain definiert Schmerz
als »unangenehme sensorische und emotionale Empfindung, die
mit tatsdchlichen oder moglichen Gewebeverletzungen assoziiert ist
oder mit entsprechenden Begrifflichkeiten beschrieben wird« (IASP
1979 zitiert nach Elwood 2011, Ubersetzung LB). Nozizeption ist
zentral fiir Konzepte von Schmerz, allein allerdings nicht ausreichend,
da eine nozizeptionelle Reaktion auch lediglich einen Reflex darstel-
len kann, um dem Ausléser der Gewebe-Schiddigung zu entgehen
(Elwood 2011, 175). Wie Elwood (ebd.) und Elisa Aaltola (2016)
betonen, fiihrt erst die emotionale Komponente zu etwas anderem
als einem Reflex. Im Unterschied zu Nozizeption besitzt Schmerz
also »eine sowohl sensorische als auch affektive Dimension. Erstere

73 Anzumerken ist, dass Nozizeption in bestimmten Ausnahmefillen auch keine not-
wendige Bedingung ist, da zum Beispiel manch chronische Schmerzen bei Menschen
auch ohne noxische Reize ausgelost werden konnen.
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bestimmt die Schwere und Herkunft der physischen Verletzung, Letz-
tere die Bedeutung, die das Subjekt der Verletzung beimisst« (Aaltola
2016, 312). Zusammenfassend konnen zwei Kernkomponenten von
Schmerz aufgefiihrt werden:

a) Nozizeption als Fahigkeit, schadliche Stimuli zu erkennen und
sich bzw. den beschadigten Korperteil in Folge dessen mit
reflexmafiigem Reagieren von der Schiadigungsquelle wegzube-
wegen und

b) eine emotionale Interpretation dieser Erfahrung, die zentral ist,
um »Schmerz< von alleiniger Nozizeption zu differenzieren.

Nozizeptoren konnen laut Lynne Sneddon (2004) in allen Tier-Taxa
gefunden werden und sind entsprechend schon friih in der Evolution
entstanden. Wissenschaftliche Studien zur Frage, welche Tierarten
tiber Nozizeptoren verfiigen, gibt es zahlreiche (vgl. ebd.). Um
dartiber hinaus von Schmerzempfindungsfahigkeit ausgehen zu kon-
nen, werden der Besitz bzw. das Ausfiihren folgender Kriterien ange-
fithrt:

1. Ein zentrales Nervensystem und entsprechende Rezeptoren,

2. Entwicklung von Vermeidungsstrategien,

3. Protektive Reaktionen, wie beispielsweise die reduzierte Nut-
zung betroffener Stellen, Reiben oder Autotomie,

4. Physiologische Anderungen,

5. Trade-offs zwischen Stimulus-Vermeidung und anderen motiva-
tionalen Bediirfnissen,

6. Opioid Rezeptoren und Nachweise fiir reduziertes Schmerzemp-
finden bei Anwendung von andsthetischen oder analgetischen
Mitteln und

7. Hohe kognitive Fahigkeiten

(Elwood et al. 2009, 129; shnlich auch bei Elwood 2011; Sned-
don 2004)

Saugetiere gelten als die im Hinblick auf diese Kriterien am
besten erforschte Klasse, bei der davon ausgegangen wird, dass sie
die aufgefiihrten >Schmerz-Bedingungenc« erfiillt (vgl. Bateson 1991).
Auch zu Vogeln, Reptilien und Amphibien gibt es zahlreiche Studien,
die das Vorkommen der Kriterien in diesen Klassen belegen (vgl.
Machin 2001; Machin 1999; Gentle 1992). Sneddon (2004) zeigt
auf, dass die Kriterien auch von Fischen erfiillt werden. Teleostier
(Echte Knochenfische) erfiillen alle sieben Kriterien, bei den Elas-
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mobranchiern (die Teilgruppe der Knorpelfische, zu der Haie und
Rochen gehéren) sind manche rudimentdrer angelegt. Die Frage,
inwieweit neben all diesen Vertebraten auch Invertebraten empfin-
dungsfahig sein konnen, ist noch weitgehend unbeantwortet, findet
jedoch immer mehr Aufmerksamkeit in den Wissenschaften. Ausfiih-
rungen zu bestehenden Studien zu Insekten finden sich bei Lauritz
Semme (2005).7¢ Elwood et al. (2009) fiihren aus, dass die oben
genannten sieben Kriterien bei Crustaceen (Krebstiere) erfiillt sind.
Die Autor_innen argumentieren entsprechend, dass auch Crustaceen
Schmerz empfinden konnen.

Als Herausforderung fiir die Erforschung von Schmerzempfin-
den bleibt bestehen, dass es keine unmittelbaren Beweise fiir nega-
tives Erleben bei einem anderen Lebewesen gibt. Forscher_innen
konnen nur versuchen, aus verschiedenen Quellen mittelbare Beweise
dafiir zu sammeln, dass ein e.nm. Tier leidet. Dawkins (1986, 52)
nennt drei Hauptquellen fiir solche Beweise: 1. die physische Gesund-
heit eines e.nm. Tieres, 2. die physiologischen Symptome wie zum
Beispiel der Ammoniakgehalt der Muskeln oder der Hormonspiegel
und 3. das Verhalten des e.nm. Tieres. Die Anzeichen fiir intensiven
Schmerz sind gemafl Dawkins bei vielen nichtmenschlichen Tieren
unverkennbar (Winseln, Sich-Winden, Zuckungen usw.). Um innere
Zustande bei e.nm. Tieren auszuloten, wird haufig das Argument der
Analogie angewendet. Dieses besagt in Bezug auf Schmerz, dass wenn
ein e.nm. Tier auf einen schidlichen Stimulus in einer Art und Weise
reagiert, wie es auch als menschliche Reaktion auf solch einen Stimu-
lus zu erwarten wire, mit guten Griinden davon ausgegangen werden
kann, dass das e.nm. Tier eine analoge (schmerzhafte) Situation erlebt
hat, wie es ein Mensch in derselben Situation getan hatte (Elwood

2011, 176).

74 Wissenschaftler_innen gehen davon aus, dass bestimmte Insektenarten beispiels-
weise lernfahig sind und entsprechend situationsabhdngige Handlungen ausfiihren,
nicht lediglich ein reflexgesteuertes Verhalten besitzen. Als Beispiele werden Grab-
wespen der Gattung Philanthus genannt, die Orientierungsfliige unternehmen, um
sich die Umgebung ihres Nestes zu merken, bestimmte Schmetterlings-Arten, die
erlernen konnen, welche Bliiten tiber hoheren Nektargehalt verfiigen und als pro-
minentestes Beispiel die Honigbiene Apis mellifera. Honigbienen lernen Nahrungs-
quellen durch Farbe oder Geruch zu lokalisieren, sie konnen trainiert werden, ihr
Nahrungssuchverhalten zu dndern, konnen Formen und Muster erlernen und verfii-
gen tber ein langwirkendes Gedichtnis, so dass sie nach drei Besuchen bei einer
Zuckerquelle den Ort derselben bestindig erinnern (Semme 2005).
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Dabei gilt es zu hinterfragen, ob von einer Analogie durch Homo-
logie oder Konvergenz ausgegangen wird und es sollte im Hinterkopf
behalten werden, dass auch letzteres moglich ist. Konvergenz bezeich-
net die Entstehung analoger Merkmale bei nicht naher verwandten
Arten. Entsprechend kann ein gemeinsames Merkmal vorgefunden
werden, ohne dass die Strukturen (wie zum Beispiel der Aufbau des
Gehirns) gleich sein miissen, wie es bei Homologien haufig der Fall
ist. Homologien weisen darauf hin, dass gemeinsame Merkmale von
einem gemeinsamen evolutionsbiologischen Vorfahren stammen.
Elwood (2011) macht auf solche Konvergenzen aufmerksam und
argumentiert, dass bei Lebewesen, die dem Menschen sehr uniahnlich
sind, nicht gefolgert werden sollte, dass diese zwangslaufig keinen
Schmerz empfinden konnen.

Beispielsweise empfinden Menschen Schmerz im zerebralen
Cortex. Folgt daraus, dass nichtmenschliche Tiere, die einen solchen
nicht besitzen, keinen Schmerz empfinden konnen? Elwood argumen-
tiert dagegen, indem er aufzeigt, dass Invertebraten (wie Crustaceen),
die tiber keinen zerebralen Cortex verfiigen, dennoch die sieben
oben genannten Kriterien erfiillen und man entsprechend von ihrer
Schmerzempfindung ausgehen sollte. Ferner betont er, dass Men-
schen beispielsweise auch andere visuelle Systeme als Crustaceen
haben und dennoch nicht daraus folgt, dass Krebstiere blind sind.
Dieselbe Funktion kann in verschiedenen Taxa durch unterschiedliche
morphologische Strukturen entstanden sein. Als Beispiel fiir eine
Entstehung durch Konvergenz kann das hochentwickelte Cephalopo-
den-Gehirn genannt werden. Dieses wird als analog zum zerebralen
Cortex >hoherer< Vertebraten angesehen, obwohl die Wirbeltiere und
die Kopffiifier evolutionsgeschichtlich ungefahr 500 Millionen Jahre
trennen (Elwood et al. 2009, 129). Diese hochentwickelten Gehirne
sind folglich nicht auf einen gemeinsamen Vorfahren mit Gehirn
zurlickzufiihren, sondern konvergent zueinander entstanden.

Die Ausfiihrungen dieses Unterkapitels haben gezeigt, dass
etliche Studien inzwischen die Schmerzempfindungsfahigkeit von
Invertebraten untersuchen, wiahrend sehr viele Forscher_innen die
(Schmerz)Empfindungsféhigkeit von Vertebraten trotz der Schwie-
rigkeiten, die Dawkins benennt, als gesichert ansehen. Eine sentien-
tistische Tierethik kann sich — zumindest fiir einen grofien Teil von
Tiergruppen — entsprechend auf solide Forschungsergebnisse beru-
fen.
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4.3 Ansatze der gegenwartigen Tierethik

4.3.1 Moralischer Individualismus und
moralischer Relationalismus

Die Tierethik stellt eine ausdifferenzierte und facettenreiche Bereichs-
ethik dar. Der Facettenreichtum dieser Ethik soll nun tiberblicksartig
moglichst umfassend dargestellt werden, unter anderem um die
Ausarbeitung der hier vertretenen tierethischen Position besser ein-
ordnen und die verschiedenen Aspekte einer Zusammenfiithrung
von NE- und Tierethik besser ausloten zu konnen. In dieses Unter-
kapitel einfithrend wird die Differenzierung zwischen moralischem
Individualismus und moralischem Relationalismus aufgezeigt.”® Diese
Positionen entsprechen zwei verschiedenen Typen von Griinden, die
herangezogen werden, um fiir direkte moralische Berticksichtigungs-
wiirdigkeit nichtmenschlicher Tiere zu argumentieren.

Die Kernidee des moralischen Individualismus sagt aus, dass die
Frage, wie ein Individuum behandelt werden sollte, »sich nicht iiber
die Zugehorigkeit zu einer Gruppe (zum Beispiel einer biologischen
Art) bestimmen [ldsst], sondern nur {iber die individuellen Fahigkei-
ten und Eigenschaften« (Grimm et al. 2016, 84). Ausschlaggebend fiir
die moralische Berticksichtigung von Individuen sollte lediglich eine
den Individuen intrinsische Eigenschaft sein, deren Wahl tiberzeu-
gend zu begriinden versucht wird und fiir Vertreter_innen des mora-
lischen Individualismus als weniger beliebig gilt als beispielsweise
Gruppenzugehorigkeiten. Letztere werden von einigen moralischen
Individualist_innen als fiir die Moral ganzlich irrelevant angesehen
(zum Beispiel von Peter Singer). Als Grund fiir den Einbezug in
die moralische Gemeinschaft wird der Besitz einer entsprechenden
Eigenschaft aufgefiihrt. Innerhalb tierethischer Argumentationen gilt
als moralisch relevante Eigenschaft in aller Regel die Empfindungsfa-
higkeit.”® Eine Ausnahme stellt Bernard Rollin (2006) dar, der seine

75 Fiir detailliertere Uberblicksartikel zur Differenzierung zwischen moralischem
Individualismus und moralischem Relationalismus in der Tierethik vgl. Grimm/
Aigner 2016 und May 2014.

76 Selbstverstiandlich konnte man auch argumentieren, dass der Besitz der Eigen-
schaft Empfindungsfahigkeit die Grundlage einer Gruppenzugehorigkeit ist, der
Gruppe der empfindungsfahigen Lebewesen. Diesem Einwand entgegnet Jeff McMa-
han mit Verweis auf den moralischen Individualisten James Rachels: »Intrinsic
properties are, of course, bases of group membership. For example, the capacity for
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zoozentrische Position auf einem allen Individuen innewohnenden
Telos aufbaut.””

Der zweite Typus begriindet die moralische Berticksichtigungs-
wiirdigkeit nichtmenschlicher Tiere durch bestimmte Beziehungen,
Néhe- und Abhingigkeitsverhaltnisse und zum Teil, wie Cora Dia-
mond (2004), mit der realexistierenden Praxis. Todd May (2014, 155)
definiert den moralischen Relationalismus als »the view that the moral
status of a living being is determined not by solely its particular char-
acteristics but more importantly by the relations it has with human
beings«. Er unterscheidet zwischen, wie er es nennt, Wittgensteinian
relationalism und assistance relationism. Wittgensteinian relationalism
benennt die Position, dass moralische Beziehungen zu nichtmensch-
lichen Tieren sich aus den moralischen Beziehungen zu anderen
Menschen ableiten. Diese Position wird prominent von Diamond
und Alice Crary (2011) vertreten. Assistance relationalism dagegen
ist ndher am moralischen Individualismus und geht davon aus, dass
Beziehungen nichtmenschlicher Tiere zum Menschen nur im Hinblick
auf assistance (Hilfestellungen) von moralischer Bedeutung sind,
nicht im Hinblick auf ein Lebensrecht oder Unterlassungspflichten.
Dies entspricht der Position Clare Palmers (2010) sowie der von
Elisabeth Anderson (2004).

Auch wenn May (2014, 156) die Nahe des assistance relatio-
nalism zu Argumenten des moralischen Individualismus betont,
mochte ich argumentieren, dass eine Einordnung Palmers zum
moralischen Relationalismus nicht tiberzeugend ist. Palmers Posi-
tion entspricht eher einem erweiterten moralischen Individualismus,
da Beziehungen nur beziiglich positiver Pflichten eine moralische

sentience is an intrinsic property but is also necessary and sufficient for membership
in the group of sentient beings. Rachels would say that it is the intrinsic property of
sentience that is morally significant and that membership in the group of possessors
of the property is morally epiphenomenal.« (McMahan 2005, 354).

77 In der Umweltethik wird in der Regel ein Teleologie-Verstindnis vorausgesetzt,
wie Eve-Marie Engels (1982, 205) es beschreibt: »Dabei wird ein Verstindnis von
Teleologie vorausgesetzt, das sich nicht mehr am Paradigma einer [...] intentionalen
Subjektivitat orientiert, sondern Finalitdt vielmehr als objektive Struktureigenschaft
von Systemen bzw. Prozessen definiert, die nicht an bestimmte Trdger gebunden ist.
Finalitdt ist dieser Auffassung zufolge sowohl ein Merkmal bewuf3ten menschlichen
Handelns als auch eine Eigenschaft lebendiger und maschineller Systeme, d.h. sie
ist weder von bestimmten materiellen noch von bestimmten bewuf8tseinsmafligen
Voraussetzungen abhingig. Auf dieser Grundlage soll die Legitimitit teleologischer
Erklarungen in der Biologie fundiert werden.«
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Rolle spielen und Palmer die moralische Berticksichtigungswiirdigkeit
nichtmenschlicher Tiere sowie sich daraus ergebende Unterlassungs-
pflichten an die Eigenschaft der Empfindungsfahigkeit kniipft. In
dieser Arbeit wird Palmers Ansatz daher als Hybridposition des mora-
lischen Individualismus und Relationalismus bezeichnet (so auch
Grimm et al. 2016).

Hybridpositionen bzw. Positionen, die tendenziell eher einer der
beiden Grundpositionen zuzuordnen sind, aber auch Elemente der
anderen beinhalten, sind héufig, und starre Abgrenzungen oftmals
schwierig. Jeff McMahan (2005) beispielsweise vertritt einen mora-
lischen Individualismus, rdumt speziellen Beziehungen wie denen
zwischen Eltern und ihrem Kind aber dennoch moralische Bedeutung
ein. Um dieser Mixtur gerecht zu werden, pladiert May (2014) dafiir,
die Unterscheidung zwischen »eigenschaftsbasierten Griinden« und
»beziehungsbasierten Griinden« zu etablieren. Diese ist gemaf} May
klarer als die Differenzierung zwischen moralischem Individualismus
und Relationalismus, da einige Autor_innen sich auf beide Arten
von Griinden beziehen. Ich stimme May zu, denke aber, dass eine
Kategorisierung in Hybridpositionen dem ebenso gerecht wird.

4.3.2 Verschiedene Ethiktheorien als Grundlagen
tierethischer Positionen

Wie in jeder Bereichsethik bauen auch in der Tierethik verschiedene
Ethiker_innen auf unterschiedlichen Ethik-Theorien auf oder kombi-
nieren Elemente verschiedener Theorieschulen. In der gegenwirtigen
Tierethik prominent vertretene Ethik-Theorien sind der Utilitaris-
mus, der Rechte-und Pflichten-Ansatz und die Mitleidsethik. Jiingst
gewinnen die Fiirsorgeethik sowie die Ethik der Mensch-Tier-Bezie-
hungen an Bedeutung. Auch eudaimonistische Tierethik-Positionen
wurden ausgearbeitet und diskutiert. Uber all diese Ansitze bietet
das folgende Unterkapitel einen Uberblick. Da es auch innerhalb der
einzelnen Theorien divergierende Positionen gibt und einige wichtige
Tierethik-Ansidtze Elemente verschiedener Ethik-Theorien vereinen
(wie zum Beispiel Palmer), kann eine iiberblicksartige Darstellung
schwerlich vollstindig sein. Es erfolgt eine Beschrankung auf die
>klassischen< Positionen der Tierethik, denen jeweils eine Fiille an
weiter ausdifferenzierten und zum Teil kontroversen Ansétzen gefolgt
ist. Dabei werden die Positionen, denen im weiteren Verlauf der
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Arbeit eine gewichtige Relevanz zukommt, detaillierter dargestellt
als die anderen. Das sind der kontextsensitive Ansatz Palmers (der
einen Rechte- und Pflichtenansatz erweitert) und Martha Nussbaums
Erweiterung ihres Fahigkeitenansatzes auf empfindungsfahige nicht-
menschliche Tiere.

Utilitarismus

Der Utilitarismus hat als eine der wenigen Theorien nichtmenschliche
Tiere schon friih in seine Fragestellungen einbezogen. Gemeinsam
mit der Mitleidsethik gilt er als diejenige klassische Ethiktheorie, die
empfindungsfahige nichtmenschliche Tiere unmittelbar einbeziehen
kann, da es zentral um die Eigenschaft der Leidensfihigkeit geht. Ent-
sprechend sind utilitaristische Tierethik-Ansédtze dem moralischen
Individualismus zuzuordnen. Bereits der Begriinder des Klassischen
Utilitarismus, Jeremy Bentham, sprach sich fiir ein Umdenken im
menschlichen Umgang mit e.nm. Tieren aus. Die Frage, ob Lebewesen
moralisch zu beachten sein sollten oder nicht, ist laut Benthams
beriithmtem Zitat”8 nicht abhangig davon, ob sie denken oder sprechen
kénnen, sondern ob sie leiden konnen, sprich empfindungsfahig sind.

Allgemein gilt im Utilitarismus die Handlung als moralisch
richtig, die den grofitmoglichen Nutzen und das kleinstmogliche
Leiden fiir alle von der Handlung Betroffenen erzeugt. Dabei gibt es
verschiedene Auslegungsméglichkeiten von Nutzen: Dieser kann als
Maximierung der Bilanz positiver minus negativer Empfindungen, als
Befriedigung von Wiinschen oder als Befriedigung von Préferenzen
aufgefasst werden. Gemaf} der ersten Interpretation von Nutzen
kann als moralisch richtige Handlung die gesehen werden, die das
Leiden aller von der Handlung Betroffenen am meisten minimiert.
Da e.nm. Tiere leiden konnen, werden ihre Leiden in die Kalkulation

78 »The day may come when the rest of the animal creation may acquire those rights
which never could have been witholden from them but by the hand of tyranny. The
French have already discovered that the blackness of the skin is no reason a human
being should be abandoned without redress to the caprice of a tormentor. [...] What
else is it that should trace the insuperable line? Is it the faculty of reason or perhaps
the faculty of discourse? But a full-grown horse or dog, is beyond comparison a more
rational, as well as a more conversable animal, than an infant of a day or a week or even
amonth, old. But suppose the case were otherwise, what would it avail? The question is
not, Can they reason? nor, Can they talk? but Can they suffer?« (zitiert nach Nussbaum
2011, 235).
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einbezogen. Geht man davon aus, dass e.nm. Tiere auch Wiinsche
und Préferenzen besitzen, werden sie auch in priferenzutilitaristische
Uberlegungen einbezogen. So beim bekanntesten utilitaristischen
Tierethiker Peter Singer, der mit seinem Prinzip der gleichen Interes-
sensberiicksichtigung ein klassisches utilitaristisches Argument fiir die

Tierethik entwickelt hat (Singer 1996, Kap. 1; Singer 1994, Kap.3)

Rechte- und Pflichtenansatze

Tierrechts-Ansdtze gehen davon aus, dass (mindestens empfin-
dungsfahigen) nichtmenschlichen Tieren moralische Individualrechte
zukommen, aus denen juridische Rechte folgen sollten, wie auch
Menschen Triager_innen von moralischen Rechten sind, die im jeweils
nationalen Recht (teilweise) verankert sind.”® Im Folgenden werden
moralische Rechte diskutiert, wobei dabei bedacht werden muss, dass
alle Tierrechts-Vertreter_innen fordern, dass die moralischen Rechte
mittels juridischer Rechte verankert und umgesetzt werden.

Der bekannteste und meist diskutierte Vertreter von Rechten fiir
e.nm. Tiere ist Tom Regan. Weitere bekannte Vertreter_innen von
ethischen Tierrechts-Positionen sind unter anderem Gary Francione
und Evelyn Pluhar, die beide, wie Regan, eine starke Auffassung von
Tierrechten vertreten. Als starke Auffassung wird hier die Position
bezeichnet, dass den Rechte-Trager_innen der Besitz ihrer Rechte als
sogenannter Trumpf tiber Nutzenkalkiile dient. So darf das Recht
eines Individuums nicht untergraben werden, weil dadurch fiir eine
groRere Menge an Individuen Nutzen entstehen wiirde. Des Ofteren
wird der Begriff Tierrechte auch von Positionen vereinnahmt, die dar-
unter lediglich den Besitz von moralischem Selbstwert ansehen oder
die gleiche Berticksichtigungswiirdigkeit von Interessen, wie es einem
utilitaristischen Argument entspricht (vgl. DeGrazia 2002). Wenn in
dieser Arbeit von Tierrechten bzw. dem Tierrechts-Ansatz die Rede
ist, wird darunter stets ein starkes Verstandnis verstanden. Nur dieses
Verstandnis, wonach ein Recht einen Vorrang vor Nutzenkalkiilen
darstellt, entspricht einem sinnvollen Verstdndnis von Rechten.

Als Beispiel fiir eine Argumentationsstruktur fiir Tierrechte
sei die von Regan (2004) zusammengefasst. Rechte kommen allen

79" Die Forderung nach Tierrechten ist dabei nicht analog zu Menschenrechten. Ver-
schiedene Vertreter_innen fordern verschiedenes. So sehen viele in Tierrechten etwas
Anderes als in Menschenrechten, da es bei Letzteren vor allem um Selbstbestimmung
gehe, bei Tierrechten dagegen vor allem um Schutz (vgl. Benton 2014, 494).
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Individuen zu, die inhérenten Wert besitzen, den er als analog
zur selbstzweckhaften Existenz in Immanuel Kants Theorie ansieht.
Rechte generieren sich nach Regan aus berechtigten Anspriichen.
Alle Individuen, die inharenten Wert besitzen, haben ihm zuzfolge
einen berechtigten Anspruch auf respektvolle Behandlung. Das nennt
Regan Respekts-Prinzip (ebd., 248), welches sich fiir ihn aus dem
Gerechtigkeitsprinzip ergibt. Das Gerechtigkeitsprinzip erfordert, dass
jedem Individuum das gegeben wird, was ihm zusteht. Allen Indi-
viduen, die inharenten Wert besitzen, kommt also ein Recht auf
respektvolle Behandlung zu. Ein weiteres Recht, das diesen Indi-
viduen zukommt, ist das prima facie Recht, nicht geschidigt zu
werden. Dieses Recht ergibt sich wiederum aus dem sogenannten
Schidigungs-Prinzip (harm principle), welches in Regans Sinn ein
Derivat des Respekt-Prinzips ist und bei Bestehen guter Griinden
verletzt werden kann (ebd., 264; 328).

Unter dem Begriff des inharenten Werts versteht Regan einen
Wert, der von allen anderen Werten, die einem Individuum zukom-
men konnen, zu unterscheiden ist, zum Beispiel vom intrinsischen
Wert. Letzterer bezieht sich laut Regan auf die Erfahrungen von Indi-
viduen, die >gut an sich« sind. Ein Leben, welches mehr Erfahrungen,
die >gut an sich<sind, mit sich bringt als ein anderes, kann eine hchere
Qualitdt haben. Jedoch hat das Individuum, das dieses Leben fiihrt,
keinen hoheren inharenten Wert als jedes andere Individuum, das
solch einen Wert besitzt. Inharenter Wert ist fiir Regan nicht gradu-
ierbar. In seiner Theorie kommt inhédrenter Wert allen sogenannten
Subjekten eines Lebens zu. Subjekt eines Lebens definiert er wie folgt:

»Individuals are subjects-of-a-life if they have beliefs and desires; percep-
tion, memory, and a sense of the future, including their own future; an
emotional life together with feelings of pleasure and pain; preference - and
welfare — interests; the ability to initiate action in pursuit of their desires
and goals; a psychophysical identity over time; and an individual welfare
in the sense that their experiential life fares well or ill for them, logically
independently of their utility for others and logically independently of
their being the object of anyone else’s interests.« (ebd., 243)

Diese Definition ist so voraussetzungsreich, dass sie — wie eine
hiufige Kritik an Regan moniert — nicht alle empfindungsfahigen
nichtmenschlichen Tiere einschliefit. Regan kann dennoch aufgrund
seiner Argumentationen im Hinblick auf die menschliche Praxis im
Umgang mit e.nm. Tieren dem Sentientismus zugeordnet werden.
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Fir die praktische Anwendung seiner Theorie sind zwei wei-
tere Prinzipien wichtig, das sogenannte minimize overriding principle
(miniride principle) und das sogenannte worse-off-principle. Beide
Prinzipien sind nur im Konfliktfall anzuwenden. Aus dem miniride
principle geht hervor, dass die Anzahl der Betroffenen in gewissen
Fillen zu berticksichtigen ist, wenn die Schiden, die den Betroffenen
zugefiigt werden, gleich bzw. vergleichbar sind. Dem worse-off-prin-
ciple zufolge darf die Anzahl der Betroffenen dann nicht zdhlen, wenn
die Schéiden, die der kleineren Anzahl zugefiigt werden, schlimmer
sind, als die, die der grofleren Anzahl dadurch erspart bliebe. In so
einem Fall sollte der groferen Anzahl das kleinere Ubel zugefiigt
werden. Beide Prinzipien relativiert Regan mit dem Zusatz »special
considerations aside«. Durch diesen Zusatz bietet Regan die Mog-
lichkeit, in seiner deontologischen Theorie auch Beziehungen und
Kontexten eine gewisse moralische Bedeutung einzuraumen.

Mitleidsethiks?

Die Mitleidsethik zdhlt, neben dem Utilitarismus, zu den Ethiktheo-
rien, die e.nm. Tiere unmittelbar miteinbeziehen (konnen), da in
beiden Ansitzen die Leidensfahigkeit eine zentrale Rolle spielt. Dies
galt dem bedeutendsten deutschsprachigen >Mitleidsphilosophenx
Arthur Schopenhauer als ein grofler Vorteil seiner Theorie gegentiber
anderen Theorien: »Die von mir aufgestellte moralische Triebfeder
bewahrt sich als die echte ferner dadurch, daff sie auch die Tiere in
ihrem Schutz nimmt, fiir welche in den anderen européischen Moral-
systemen so unverantwortlich schlecht gesorgt ist« (Schopenhauer
1977,169, Hervorhebung im Original). Vertreter_innen der Mitleids-
ethik gehen davon aus, dass das moralische Bewusstsein im Gefiihl
wurzelt. Dabei spielt das Mitleid in den verschiedenen Theorien in
unterschiedlichen Bereichen der Moral eine Rolle. Es lassen sich der
inhaltliche Standpunkt der Moral, eine formelle Moraldefinition und
eine motivationale Komponente der Moral differenzieren (Vgl. Wolf
2012, 15). Dem Mitleid kann dabei auf jeder dieser drei Ebenen
eine zentrale Bedeutung zukommen. So kann es entweder als berech-
tigte Grundlage fiir geltende Normen gesehen werden (inhaltlicher
Standpunkt)/ als addquate Form, wie dieser Inhalt vertreten werden

80 Fiir eine ausfiihrlichere Darstellung der Genese und Bedeutung der Mitleidsethik
in der Tierethik vgl. Bossert 2018a.
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soll oder als das, was Menschen zu moralischem Handeln motiviert.
Unabhéngig davon, auf welcher Ebene sie dem Mitleid Bedeutung
zusprechen, eint alle Philosoph_innen, die der Mitleidsethik zugeord-
net werden, die These, dass die Vernunft nicht das einzige ist, das fiir
moralisches Handeln relevant ist.

Fiirsorgeethik®!

Die Fiirsorgeethik (auch care-Ethik) stellt, anders als utilitaristische
und deontologische Ethiktheorien, keine Individualethik dar, sondern
sieht Individuen als in Kontexte und Relationen eingebundene Enti-
taten an. Entsprechend sollten auch moralische Urteile nicht auf
das Handeln einzelner Individuen fokussiert werden, sondern auf
Sozialgefiige, denen — gemaf einer tierethischen Flirsorgeethik — auch
nichtmenschliche Tiere zuzurechnen sind. Grundlegend fiir die Inte-
gration nichtmenschlicher Tiere in die Fiirsorgeethik sind die Posi-
tionen von Carol Adams, Josephine Donovan und Marti Kheel, die
mafigeblich an der Entwicklung und Verteidigung einer tierethischen
care-Ethik beteiligt waren und sind (Donovan/Adams 1996; Kheel
2007). Aus fiirsorgeethischer Sicht wird kritisiert, dass Ethiktheo-
rien, die nach rational begriindeten allgemeingtiltigen Normen und
Prinzipien suchen, den Verstand und abstrakte Regeln in den Fokus
stellen. Dabei wiirden Emotionen, Kontexte und Beziehungen aus der
Sphidre der Moral ausgeklammert. Vernunft und Abstraktionsfahig-
keit wiirden ferner als typisch mannliche Eigenschaften angesehen
und Frauen teilweise sowie nichtmenschlichen Tieren zur Géinze
abgesprochen. Emotionen hingegen wiirden der weiblichen Sphare
zugerechnet und auch einigen empfindungsfiahigen nichtmenschli-
chen Tieren zugestanden. Sie werden dabei hierarchisch unterhalb der
Rationalitdt angesiedelt. In der care-Ethik sollen nicht im Umkehr-
schluss Gefiihle tiber den Verstand gesetzt werden.®? Es wird vielmehr
die Auffassung vertreten, dass Emotionen und Ratio zusammenwir-

81 Der folgende Abschnitt wurde dhnlich in Bossert 2018b verdffentlicht.

82 In der bekannten >Kohlberg — Gilligan-Kontroverses, die zwei unterschiedliche
Modelle zur Entwicklung der Moral beim Menschen aufzeigt, wird dies von Carol
Gilligan fiir >weibliche Moral< gewisserweise getan. Sie kritisiert das Modell von
Lawrence Kohlberg, der in seine Studie nur wohlhabende Ménner einbezog und zum
Schluss kam, dass die hochste Stufe der Moralentwicklung die sei, in der der Mensch
Entscheidungen aufgrund von universellen, rationalen und abstrakten Prinzipien
trifft. Gilligan entwarf dagegen ein Modell fiir die Moralentwicklung bei Frauen,
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ken, auch in der Moral und somit der Ethik (Adams 1996, 173;
Donovan 2008; Luke 2014, 410). Der Versuch, Gefiihle aus der
theoretischen Ethik auszuklammern, wird als selbstwiderspriichlich
und artifiziell angesehen. Anstatt abstrakte Normen zu entwickeln
und zu befolgen, soll die Fahigkeit zur Fiirsorge ausgebaut werden.
Statt um allgemeingiiltige Aussagen tiber Gerechtigkeit soll es um
Aufmerksamkeit anderen gegentiber gehen.®3 Dieses Konzept von
Anderen schlie8t nichtmenschliche Tiere mit ein. Zur Entkriftigung
einer haufig angebrachten Kritik an der Fiirsorgeethik (aber auch an
der Mitleidsethik) argumentiert Donovan (2008), dass das Mitgefiihl
kein rein subjektiver Affekt und nicht irrational und unberechenbar
ist. Es benotigt kognitive Komponenten, um fremdes Leiden zu
erkennen. Mitfiihlen ist somit ein komplexer intellektueller, aber auch
emotionaler Akt.

Beziehungen zwischen Menschen und nichtmenschlichen Tie-
ren sind in der tierethischen Fiirsorgeethik von grofler Bedeutung.
Die sogenannte Ethik der Mensch-Tier-Beziehung wird im Folgen-
den jedoch separat verhandelt. Grund dafiir ist, dass diese relativ
neuen Ansitze dezidiert die Beziehungen zwischen Menschen und
nichtmenschlichen Tieren in den Blick nehmen und genuin tierethi-
sche Positionen darstellen. Eine Fiirsorgeethik dagegen kann wie
Utilitarismus, Deontologie, Mitleidsethik und Tugendethik vertreten
werden, ohne nichtmenschliche Tiere zu inkludieren®* und wurde
urspriinglich entwickelt, ohne nichtmenschliche Tiere in die Theorie

wonach Frauen Entscheidungen aufgrund »weiblicher Charakteristiken« wie Fiirsorge,
Verantwortung und Liebe treffen (Gilligan 1988). Dieser Dualismus von ménnlicher
und weiblicher Moral(entwicklung) wird in gegenwirtigen feministischen Diskursen
verworfen, Gilligans Aufzeigen >anderer< Moralititen in der Fiirsorgeethik jedoch
weiter ausgebaut (vgl. Bossert 2018b, 117).

83 Manche Fiirsorgeethiker_innen verstehen Gerechtigkeit und Fiirsorge als zwei
distinkte Bereiche (Gilligan 1988; Luke 1996, 77), andere sehen sie als miteinander
verwoben an. So argumentiert Donovan in Aufmerksambkeit fiir das Leiden (2008,
111), dass das Mitgefiihl der Gerechtigkeit logisch vorausgehe und es iiberhaupt erst
Gerechtigkeitsforderungen geben konne, wenn Mitgefiihl empfunden werden wiirde.
8¢ Zwar haben Utilitarismus und Mitleidsethik e.nm. Tiere schon friih in ihre Theo-
rien miteinbezogen, dennoch gibt es Utilitarist_innen und Mitleidsethiker_innen, die
diese in ihren Theorien nicht mitdenken, wie zum Beispiel David Hume (2002) und
Adam Smith (1994). Hume und Smith gelten als Begriinder der sogenannten Gefiihls-
ethik (vgl. Bossert 2018a). Diese ist nicht gleichzusetzen mit einer Mitleidsethik, da
dort das Mitleid nicht das einzige moralisch relevante Gefiihl ist. Dennoch spielt das
Mitleid auch bei ihnen eine bedeutende Rolle.
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zu integrieren. Es wire daher unpassend, die Fiirsorgeethik unter der
nun folgenden Theorie-Klassifizierung zu subsumieren.

Ethik der Mensch-Tier-Beziehung

In der Ethik der Mensch-Tier-Beziehung spielen Beziehungen zwi-
schen Menschen und nichtmenschlichen Tieren sowie Kontexte eine
zentrale Rolle. Eine explizit so benannte >Ethik der Mensch-Tier-
Beziehung« findet sich nicht hiufig in der Fachliteratur. Der Begriff ist
jedoch sprechend und nimmt das zunehmende Interesse an solchen
Beziehungen innerhalb der Tierethik auf. Daher tibernehme ich diese
Bezeichnung von Wolf (2012), die ihre neue tierethische Position so
tituliert und damit ihren zuvor vertretenen mitleidsethischen Ansatz
revidiert. [ch verwende diese Bezeichnung fiir (Tier-)Ethiktheorien, in
denen Beziehungen eine moralisch relevante Rolle zukommt. Dabei
spielen sie allerdings lediglich eine moralisch relevante Rolle neben
anderen Faktoren. Mir ist keine tierethische Position bekannt, die
ausschliefflich auf der Basis von bestehenden Beziehungen zwischen
Menschen und nichtmenschlichen Tieren fiir die direkte moralische
Berticksichtigung nichtmenschlicher Tiere argumentiert.

Die meines Erachtens iiberzeugendste Tierethik-Position, die
Beziehungen als moralisch relevant einbezieht, ist der Ansatz Pal-
mers. Daher wird in der folgenden Darstellung auf Palmer fokus-
siert.8> Palmer legt fir ihren kontextsensitiven Ansatz Regans
Rechte-Ansatz zu Grunde und entwickelt eine ausdifferenzierte tie-
rethische Pflichtenethik. Die Einordnung ihrer Position unter >Ethik
der Mensch-Tier-Beziehung« mag daher etwas unpassend scheinen.
Sie unter Rechte- und Pflichtenansitzen aufzufiihren wire jedoch
zu kurz gegriffen, weil Kontexten und Beziehungen in ihr eine zen-
trale Rolle zukommen. Da ihre Position Annahmen unterschiedlicher
Ethiktheorien vereint, ist eine eindeutige Zuordnung schwierig. Die
Fokussierung auf Kontexte und Beziehungen ist sehr zentral fiir ihren
Ansatz und unterscheidet diesen in besonderem Mafle von ande-
ren Rechte- und Pflichten-Ansatzen, weshalb sie hier unter >Ethik
der Mensch-Tier-Beziehung« aufgefiihrt wird, anstatt beispielsweise
unter >erweiterte Pflichtenethik«.

85 Die Position Wolfs habe ich an anderer Stelle ausfiihrlicher dargestellt (vgl. Bossert
2015a, 42-47).
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Clare Palmers kontextsensitiver Pflichtenansatz

Palmer baut ihren Ansatz auf einer Pflichtenethik auf, die sie im Hin-
blick auf positive Pflichten um kontextsensitive, relationale Elemente
erweitert. Die zentrale These in Palmers Animal Ethics in Context
(2010) ist die, dass unterschiedliche positive Pflichten gegeniiber
nichtmenschlichen Tieren bestehen, abhidngig vom Kontext, in dem
sich die nichtmenschlichen Tiere befinden. Negative Pflichten beste-
hen geméfl Palmer gegentiber allen Individuen, die zur moralischen
Gemeinschaft gehoren, gleich. Zur moralischen Gemeinschaft zahlen
alle empfindungsfahigen Individuen. Entsprechend kniipft Palmer
das Bestehen negativer Pflichten an eine Eigenschaft®, die Empfin-
dungsfahigkeit. Positive Pflichten werden dagegen durch Beziehun-
gen und moralisch relevante Kontexte generiert. Hieraus ergibt sich
die Kategorisierung ihres Ansatzes in eine Hybridposition zwischen
moralischem Individualismus und moralischem Relationalismus. Die
Empfindungsfahigkeit wihlt sie, da Individuen, die Schmerz emp-
finden kénnen sowie andere aversive und positive mental states,
ein Wohlergehen haben und »that having a well-being is sufficient
for moral considerability« (ebd., 11). Schmerzempfinden und das
Empfinden aversiver Zusténde tritt nach Palmer bei allen Sdugetier-
und Vogelarten auf, auf die sie ihren Ansatz in erster Linie bezieht.
Dabei mochte sie die anderen Wirbeltierklassen nicht ausschliefien,
sie halt das Vorkommen dieser Eigenschaften bei ihnen fiir plausibel,
jedoch fiir nicht so gesichert wie bei Mammalia und Aves.

Negative Pflichten bestehen gemafd Palmer allen empfindungs-
fahigen nichtmenschlichen Tieren gegentiber gleich. Eine solche Posi-
tion wurde in der Tierrechtsethik schon von diversen Autor_innen
ausgearbeitet (Vgl. Regan 2004; Francione 2000; Rollin 2006; Plu-
har 1995). Palmers Ansatz unterscheidet sich von anderen durch die
intensive Auseinandersetzung mit den Fragestellungen, ob gegeniiber
allen e.nm. Tieren, gegentiiber denen Pflichten bestehen, die gleichen
Pflichten bestehen oder ob es gerechtfertigt sein kann, unterschiedli-
che Pflichten anzunehmen ohne eine Art Diskriminierung innerhalb
der moralischen Gemeinschaft vorzunehmen. Palmer geht nur bei
positiven Pflichten davon aus, dass diese nicht allen e.nm. Tieren
gegeniiber gleich bestehen. Daher fokussiert sie in ihrem Werk auf

86 Palmer unterscheidet zwischen Eigenschaft und Fahigkeit, wobei Eigenschalft fiir
sie etwas eher Passives darstellt und Fahigkeit etwas eher Aktives (Palmer 2010, 168).
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positive Pflichten und daher stehen diese auch in der folgenden Aus-
fihrung im Mittelpunkt.8” Unter negativen Pflichten versteht Palmer
Unterlassungspflichten, also Pflichten, aus denen hervorgeht, dass
bestimmte Handlungen unterlassen werden sollten. Positive Pflichten
dagegen sind Pflichten, aus denen hervorgeht, in einer bestimmten
Art und Weise handeln zu sollen, in der Regel, um anderen zu helfen
(Palmer 2010, 67). Positive Pflichten werden daher auch héufig als
Hilfspflichten bezeichnet. Da »die gewisse Art und Weise, in der
gehandelt werden soll« jedoch auch Wiedergutmachung einschlieflen
kann, ist diese Bezeichnung zu kurz gegriffen. Ich werde im Folgenden
entsprechend entweder bei der Terminologie negative und positive
Pflichten bleiben oder von Unterlassungspflichten und Hilfs- und
Wiedergutmachungspflichten sprechen.®8

Die Gruppen von e.nm. Tieren, die Palmer im Hinblick auf das
Bestehen von positiven Pflichten unterscheidet, sind domestizierte
Tiere, Tiere in der Kontaktzone und Wildtiere.8 Unter Tieren in
der Kontaktzone versteht Palmer Hemerophile wie zum Beispiel
Haussperlinge, Haus- und Wanderratten, Amseln, Rabenkrahen oder
Stadttauben, also nichtmenschliche Tiere, die von anthropogenen
Landschaftseinfliissen profitieren und daher in oder nahe bei mensch-

87 Anders als zum Beispiel Nussbaum (2010, 503) halt Palmer die Unterscheidung
zwischen negativen und positiven Pflichten fiir plausibel und pladiert fiir eine Auf-
rechterhaltung dieser Differenz. »In harming, we change someone’s situation for the
worse. In failing to aid, we just do not change it for the better.« (Palmer 2010, 75).
88 Wiedergutmachungspflichten implizieren, anders als Hilfspflichten, stets eine
retrospektive Komponente. Vgl. zu Wiedergutmachungspflichten in Bezug auf ver-
gangene Umweltschadigungen Caney 2006; dazu, dass unser gegenwartiger Umgang
mit e.nm. Tieren in Zukunft Grund fiir Wiedergutmachungsforderungen sein konnte
Von Platz/Reidy 2006, 370; und dazu, wie schwierig es ist, Opfer und Schuldige fiir
Reparationen auszumachen Kukathas 2006.

89 Eine dhnliche Unterscheidung nehmen Sue Donaldson und Will Kymlicka in ihrem
Werk Zoopolis (2013) vor. Sie entwickeln eine Theorie, nach der domestizierte Tiere
wie Staatsbiirger_innen behandelt werden sollen, wildlebende Tiere wie Biirger_innen
eines souverinen anderen Staates und enm. Tiere im Schwellenbereich (welcher
Palmers Kontaktzone entspricht) wie Einwohner_innen des eigenen Staates ohne
Staatsbiirgerschaft. Zoopolis stellt ein fiir die Tierethik und Human-Animal Studies
sehr wichtiges Werk dar, da es eines der ersten ist, in dem neben einer Kritik des
vorherrschenden Umgangs mit e.nm. Tieren auch ein Szenario entworfen wird, wie es
stattdessen sein konnte — etwas, das in der Tierethik und den Human-Animal Studies
bisher zu kurz kommt (vgl. Kap. 7). Der Ansatz von Donaldson und Kymlicka weist
einige Ahnlichkeiten zu dem Palmers dar. Dennoch begrenze ich mich hier darauf, die
Position Palmers darzustellen, da ich ihren Ansatz fiir ethisch in seiner Argumentation
ausgereifter halte.
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lichen Siedlungen leben. Um deutlich zu machen, was sie unter
Wildtieren versteht, legt sie ein ausdifferenziertes Verstandnis von
Wildheit (wildness) zu Grunde. So sieht sie Wildheit nicht als Teil
eines wildness — culture-Dualismus an, sondern als Ende eines Spek-
trums, wonach Individuen mehr oder weniger wild sein konnen.
Palmer differenziert drei Auffassungen von Wildheit (ebd., 64):

—  Konstitutive Wildheit: Wild wird hier als Teil eines >domestiziert
— wild<- Spektrums verstanden. Beispielsweise ist ein Przewal-
ski-Pferd wilder als ein Shetland Pony, da es weniger stark
domestiziert ist.

—  Standortbedingte Wildheit: Wild wird hier als Teil eines >ent-
wickelt — wild¢, bzw. >urbanisiert — wild<-Spektrums angesehen.
Es geht hier entsprechend um Lokalitit. Am wildesten Ende
dieses Spektrums befinden sich nichtmenschliche Tiere, die in
von Menschen méglichst unbeeinflussten Umwelten leben, wie
Eisbaren oder Kaiserpinguine. Nichtdomestizierte Tiere, die in
menschlichen Siedlungen leben wie Haussperlinge oder Stadt-
Eichhornchen, gelten nach diesem Verstdndnis nicht als wild.

—  Dispositionelle Wildheit: Wild gilt hier als Teil eines >zahm —
wild<- Spektrums. Ein zahmes Tier zeigt wenig Furcht vor und/
oder Aggressivitat gegeniiber Menschen (interpretiert anhand
des Fluchtverhaltens). Wilde Tiere dagegen reagieren mit Furcht
und/oder Aggression auf Begegnungen mit Menschen. Solch ein
Verstandnis von Wildheit ist gemafl Palmer problematisch. So
konnen beispielsweise Kampfhunde grofie Aggressivitit gegen-
iiber Menschen aufzeigen und dispositionell als wild gelten,
obwohl sie im konstitutiven und standortbedingten Verstandnis
am >nicht wilden< Ende des Spektrums stehen. Dieses dritte
Verstandnis von Wildheit wird aus diesem Grund von Palmer,
und auch hier im Folgenden, vernachléssigt.

Als Wildtiere gelten bei Palmer, und hier im Folgenden, nichtmensch-
liche Tiere, die im konstitutiven und standortbedingten Sinne als wild
angesehen werden konnen.?0

90 Eine klare Abgrenzung zu hemerophilen Tieren, bei Palmer e.nm. Tieren in der
Kontaktzone, ist hierbei nicht moglich. Die Ubergéinge sind auch hier flieffend und eine
Zuordnung teilweise schwierig, wie zum Beispiel bei Eichhérnchen, die in einem Wald
nahe einer menschlichen Siedlung leben und in den Gérten dieser Siedlung gerne nach
Nahrung suchen.
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Positive Pflichten werden nach Palmers Theorie durch spezielle
Kontexte generiert. Kontexte, die Hilfs- und Wiedergutmachungs-
pflichten erzeugen, miissen moralisch relevant sein. Als solche iden-
tifiziert Palmer folgende Kontexte:

1. Das Erzeugen von Dependenz und Vulnerabilitat.

2. Das Zufligen von Schiadigungen, sowohl in der Gegenwart als
auch in der Vergangenheit.

3. Das Existieren einer irgendwie gearteten Beziehung. Eine Art
von Beziehung kann auch existieren, wenn eine Partei nicht
explizit darin einwilligt bzw. sie nicht als solche wahrnimmt.

4. Das Nutznieflen an der Schadigung e.nm. Tiere und Teilhaben an
Gesinnungen, die Schaden verursachen.

Den fiir ihren Ansatz sehr relevanten Begriff der Schadigung definiert
Palmer dabei A. als eine Tat, die von einem_r moralischen Akteur_in
ausgefiihrt wurde und somit unterschieden wird von Ungliick, B. als
etwas, das die Interessen der Betroffenen verletzt und C. als (nur)
dann auftretend, wenn die Betroffenen durch die Handlung schlechter
gestellt werden als wenn die Handlung nicht ausgefiihrt worden wire
(ebd., 23).

Aus 1. folgert Palmer, dass allen domestizierten Tieren gegen-
tiber Hilfs- und Wiedergutmachungspflichten bestehen. Domesti-
zierte Tiere sind in zahlreichen Faktoren wie Haltungsbedingungen,
Lebensdauer, Sozialkontakt oder auch der blofen Existenz von Men-
schen abhidngig. Zudem sind Menschen auf Grund ziichterischer
Aktivitaten fiir zentrale Facetten des Wesens domestizierter Tiere
verantwortlich. Domestizierte Tiere sind auf Grund dieses >Ausgelie-
fertseins< vulnerabel und angewiesen zugleich. Auf die Kontexte 2.
bis 4. werde ich im Laufe der weiteren Ausfiihrungen zurtickkommen.

Liegt keiner der genannten Kontexte vor, wie es (lediglich) bei
Wildtieren denkbarist, die moglichst unbeeinflusst von menschlichen
Einfliissen leben, gilt die von Palmer so benannte Laissez-faire Intui-
tion (LFI). Gemaf der LFI sollten Menschen e.nm. Tiere sich selbst
uiberlassen, ohne sich in deren Leben einzumischen. Palmer unter-
scheidet drei verschiedene Formen der LFI, die potentiell vertreten
werden konnten:

—  Die Starke LFI: Menschen sollten Wildtiere prima facie weder
schadigen noch ihnen beistehen; sie sollten gar nichtin das Leben
wildlebender Tiere eingreifen.
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—  Die Schwache LFI: Menschen sollten Wildtiere prima facie nicht
schadigen und ihnen kommt keine Pflicht zu, wildlebenden
Tieren beizustehen. Es ist allerdings (manchmal oder immer)
erlaubt, ihnen beizustehen.

—  Die Kein-Kontakt LFI: Menschen sollten Wildtiere prima facie
nicht schadigen und es besteht keine Pflicht ihnen beizustehen,
es sei denn, es treten bestimmte Umstande auf, die eine solche
Pflicht generieren (vgl. im Fortfolgenden). Beistand ist (manch-
mal oder immer) erlaubt.

Palmer zufolge ist lediglich die Kein-Kontakt-LFI iiberzeugend.91 Thre
Griinde dafiir habe ich an anderer Stelle ausgefiihrt (vgl. Bossert
2015a, 82-102). Kurz zusammengefasst wire das einzige Argument
fiir die Starke LFI ein den Wert von Individuen tibertrumpfender
moralischer Selbstwert von Okosystemen bzw. >der Wildnis¢, den
Palmer als sentientistische Tierethikerin allerdings nicht akzeptiert.
Palmers Argument gegen die Schwache LFI baut darauf auf, die
Griinde dafiir stark zu machen, weshalb in bestimmten Fillen die
Pflicht zur Hilfe gegeniiber Wildtieren besteht, so dass diese nicht
lediglich eine supererogatorische Handlung darstellt, wie sie es gemaf3
der Schwachen LFI wire.

Zur Begriindung, dass positive Pflichten bestehen, setzt sich
Palmer mit Gegenargumenten auseinander und versucht sie zu wider-
legen.92 Begriindungsversuche, weshalb keine positiven Pflichten
gegeniiber Wildtieren bestehen sollten, sind nach Palmer nicht tiber-
zeugend und diese Ansicht wird hier geteilt. Hierbei werden in der
Regel Argumente angefiihrt, die nicht das Wohl einzelner Individuen
im Blick haben, sondern das >Gedeihen< von Arten, wenn beispiels-
weise postuliert wird, Hilfeleistungen fiir Wildtiere wiirden dazu fiih-
ren, dass die schwachen Individuen einer Spezies iiberleben und sich
reproduzieren. Solche Argumente sind lediglich aus einer Position
zu vertreten, die Ganzheiten wie Arten einen moralischen Selbstwert
zuspricht oder aus einer anthropozentrischen Position, wenn die
Spezies fiir den Menschen erhalten werden soll. Positionen, die Ganz-

91 Anzumerken ist, dass Wildtiere, die in irgendeiner Form in >Kontakt< mit Men-
schen kommen, wie es dem Sinn der Kein-Kontakt LFI entspricht, nicht gleichzusetzen
sind mit e.nm. Tieren in der Kontaktzone. Zwar ist Palmers Verwendung des Begriffs
Kontakt teilweise verwirrend, was unter anderem daran liegen mag, dass ihr Konzept
der Kontaktzone noch weiterer Ausarbeitung bedarf (vgl. unten), dennoch gilt es diese
Differenz zu bedenken.

92 Der folgende Abschnitt entspricht teilweise einem Ausschnitt aus Bossert 2015b.
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heiten einen moralischen Selbstwert zuschreiben, werden bei Palmer
wie auch im Rahmen der hier vertretenen sentientistischen Position
abgelehnt,”® anthropozentrische Argumente zwar eingeschlossen,
aber je nach Abwagung nicht als vordergriindig angesehen.?*

Eine andere Begriindung wurde von Jennifer Everett (2001)
entwickelt und findet sich, wie Palmer anmerkt, in dhnlicher Form
hiufiger in der Literatur. Everett argumentiert, dass Wildtiere andere
Instinkte als domestizierte haben und dass es ein wesentlicher Punkt
fiir das tierliche Gedeihen ist, dass sie diesen nachkommen kon-
nen. Auf Grund dieser anderen Instinkte spricht fiir Everett das
Zu-Hilfe-Kommen gegen >den Charakter< wildlebender Tiere. Ein
solches Argument ist nach Palmer problematisch, da es nicht immer
zutrifft, dass menschliche Eingriffe zu einem Nicht-Gedeihen-Kon-
nen fihren. Kurzfristig und langfristig konnen menschliche Hilfeleis-
tungen einem wildlebenden tierlichen Individuum mehr schaden
als helfen oder aber auch mehr helfen als schaden. Es lasst sich
kein allgemein giiltiges Prinzip erstellen beziiglich des Verhinderns
eines wesensgeméflen Gedeihens wildlebender Tiere durch mensch-
lichen Beistand. Daraus kann Palmer nicht zwangslaufig folgern,
dass positive Pflichten gegentiber Wildtieren bestehen, sie mochte
damit jedoch zeigen, dass auch dieses Argument gegen Hilfs- und
Wiedergutmachungspflichten ihnen gegentiber fehlschlagt. Zudem
geht Palmer davon aus, dass sich aus vergangenen schadhaften
Handlungen moralische Verantwortung ergibt (vgl. Palmer 2010,
96-106). Pflichten, die sich aus einer Schadigung in der Vergangen-
heit ergeben, sind Wiedergutmachungspflichten. Diese bestehen fiir
Palmer entsprechend nicht nur gegeniiber Menschen, sondern auch
gegeniiber e.nm. Tieren. Zur Veranschaulichung dieser Forderung
sei ein Beispiel gegeben: Als Wiedergutmachung fiir die Zerstorung

93 Positionen, die Ganzheiten moralischen Selbstwert zuschreiben sind Okozentrik
und Holismus. Das Vertreten einer sentientistischen Position schlie8t das Einnehmen
einer okozentrischen Position automatisch aus, da in der Okozentrik Individuen
keinen moralischen Selbstwert besitzen (vgl. Dierks 2016a). Eine holistische Position
spricht zwar auch Individuen moralischen Selbstwert zu, wird hier jedoch nicht als
iiberzeugend angesehen, hier im Anschluss an die Kritik am Holismus bei Muraca
2011, 380; Ott 2007 und Dierks 2016b, 181.

94 Anthropozentrische Argumente fiir den Artenschutz werden in der hier vertrete-
nen sentientistischen Position als durchaus berechtigt angesehen. Sie gelten dabei
jedoch nicht als vordergriindige Argumente, wenn das Uberleben bzw. Sterben von
Individuen verhandelt wird, da basale Interessen als wichtiger gesehen werden als
weniger basale Interessen.
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tierlichen Habitats fiir menschlichen Siedlungsbau kann die Erleichte-
rung der Lebensumsténde betroffener nichtmenschlicher Tiere gelten,
zum Beispiel in Form des Tolerierens statt Tétens und der Bemiithung
darum, Lebensgefahren zu reduzieren. So wirkt die Forderung nach
Wiedergutmachungspflichten gegeniiber nichtmenschlichen Tieren
weniger folgenintensiv, als wenn man bei der Wiedergutmachung fiir
die Zerstorung tierlichen Habitats ausschliefllich an Renaturierung
der Siedlung denkt.

Bei Wildtieren ist in etlichen, Hilfeleistung erfordernden Situa-
tionen davon auszugehen, dass in der Vergangenheit Interaktionen
stattgefunden haben, die zu der Situation gefiihrt haben, dass das
wildlebende Tier Hilfe benétigt. So fiihrt beispielsweise erst der Bau
einer Strafle durch den Lebensraum e.nm. Tiere zu Begegnungen mit
angefahrenen Igeln und Rehen. Oder es wird eine gewisse Vulnerabi-
litdt geschaffen, wenn eine Wildkaninchen-Population im Stadtpark
nur iiberleben kann, solange dieser Park bestehen bleibt. (Hier stellt
sich jedoch die Frage, ob diese Kaninchen noch als wildlebende Tiere
anzusehen sind.) In vielen Situationen, in denen ein wildlebendes
Tier Hilfe benotigt, geht Palmer davon aus, dass kausale Verstrickun-
gen und Rahmenbedingungen vorherrschen, bei denen potentielle
Helfer_innen profitieren von den Umstdnden, die die Schadigung her-
beiftihren. Diese Profitierung kann auf direkte oder indirekte Weise
hervorgerufen werden, letzteres zum Beispiel durch das Bewohnen
einer Siedlung, die ehemals tierlicher Lebensraum war oder durch
Vorteile resultierend aus der Existenz des Mobilitats-Systems Per-
sonenkraftwagen (Pkw). Positive Pflichten bestehen entsprechend
gemafl Palmer fiir diejenigen, die durch ihre Handlungen direkt fiir
die Schiadigung verantwortlich sind, wie auch fiir diejenigen, die davon
profitieren. Dies spiegelt sich wider im 4. Punkt ihrer Aufzidhlung der
moralisch relevanten Kontexte (Vgl. oben). So profitieren die meisten
Menschen indirekt von dem Transportsystem Pkw, auch wenn sie
selbst keinen besitzen. Um der (zumindest schwachen) Pflicht zu ent-
gehen, einem angefahrenen Reh helfen zu miissen, miisste man laut
Palmer daher vehemente_r Pkw-Nutzungs-Gegner_in sein. Hinzu
kommt jedoch die Annahme, dass die direkte Begegnung mit einem
leidenden Individuum einen speziellen Kontext darstellt, der zwar
keine positiven Pflichten generiert, aber Hilfe wiinschenswert macht,
wobei Palmer hier (ausnahmsweise) tugendethisch argumentiert.

»So, even though no wrong would be done by walking on by [an injured
and suffering squirell, LB], nonetheless we could, without contradiction,
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think that assisting an encountered suffering wild animal, if the assistance

flowed from compassion or sympathy, was a sign of morally admirable
character. This could provide, at least, a weak reason for approving of
assistance in such a case.« (Palmer 2010,150)

Die eben angefiihrten Argumente zeigen gemdfl Palmer auf,
dass bestimmte Umstande Hilfs- und Wiedergutmachungspflichten
gegentiber Wildtieren generieren und daher die Kein-Kontakt LFI die
tiberzeugendste Form der LFI ist. Dabei sind etliche Annahmen, die
Palmer dann argumentativ ausfiihrt, moralphilosophisch kontrovers.
Dies betrifft die Thesen, dass i) aus dem Profitieren von Handlungen,
die andere ausgefiihrt haben, eine direkte Pflicht folgt, dass sich ii)
Pflichten aus Gesinnungen ergeben und dass iii) direkte Begegnungen
moralisch anders zu bewerten sind als dhnliche Fille, in denen man
sich nicht begegnet. Palmer fiihrt fiir jede dieser Kontroversen Gegen-
argumente an, um ihre Sichtweise zu stiitzen, deren Darstellung den
vorliegenden Rahmen sprengen wiirde (vgl. ebd., 106-114;148-152).
Die vier Kontexte, die Palmer als moralisch relevant definiert,
konnen in Bezug auf Wildtiere alle auftreten, auch wenn die allermeis-
ten Beispiele fiir Punkt 3 (»Das Existieren einer irgendwie gearteten
Beziehung«) eher in den Bereich von e.nm. Tieren in der Kontaktzone
fallen. Hierfiir seien zur Verdeutlichung einige Beispiele genannt, die
nicht auf Palmer zuriickgehen: Wildlebende Tiere konnen in einem
von Abhiangigkeit gepragten Verhiltnis zu Menschen stehen, wenn
zum Beispiel Kroten ihren Laichplatz nicht mehr ohne menschliche
Hilfe lebend erreichen kénnen und von Krétenzaunen vom Uber-
queren einer Strafle abgehalten, von helfenden Menschen am Zaun
eingesammelt und in Eimern iiber die Strafle gebracht werden. Ein
klassisches Beispiel fiir in der Vergangenheit liegende Schadigungen
von wildlebenden Tieren ist die Zerstorung ihrer Habitate. Wie bereits
ausgefiihrt, stellt eine »Teilhabe an einer Gesinnung, die Schaden
verursacht« in Bezug auf wildlebende Tiere eine Geisteshaltung dar,
gemafd der Pkws zwingend notwendig sind, da — neben zahlreichen
menschlichen Todesopfern — unzéhlige Wildtiere an den Verletzun-
gen durch Verkehrsunfalle sterben (Benitez-Lopez et al. 2010).%
Die vier Kontexte treffen alle ebenso auf e.nm. Tiere in der
Kontaktzone zu. So sind zum Beispiel Fiichse vom Menschen abhan-

9 Vgl. zur Thematik der »road kills« und Uberlegungen dazu, wie durch KI-Tech-
nologien gesteuerte, autonom fahrende Autos diese Situation verbessern konnten,
Singer/Tse (im Erscheinen).
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gig, wenn sie eine stadtische Griinflache als Habitat beleben, da
sie darauf angewiesen sind, dass diese Griinfliche unbebaut bleibt.
Auch hemerophilen Tieren wird haufig der Lebensraum zerstort,
wodurch sich nach Palmer Wiedergutmachungspflichten generieren.
Eine Beziehung, die positive Pflichten hervorruft, besteht nach Pal-
mer beispielsweise, wenn ein Vogel am Haus menschlicher Bewoh-
ner_innen briitet und dieses Haus daher ebenso als Lebensraum nutzt.
Haus- und Wanderratten und Hausmause werden haufig Opfer der
weitverbreiteten Einstellung, dass sie unhygienische Krankheitstiber-
trager darstellen. Teilt man diese Auffassung, ergeben sich daraus
Hilfs- und Wiedergutmachungspflichten, da es eine »Teilhabe an
einer Gesinnung, die Schaden verursacht« darstellt.

Zentraler Kritikpunkt an Palmers relationalem Ansatz

Palmers Einfithrung der Kontaktzone als dritte Kategorie zwischen
domestizierten und wildlebenden Tieren ist ein tierethisch bedeuten-
der Schritt, unter anderem um Uberschneidungsﬂéchen zu markie-
ren, aber gleichzeitig auch zur Verdeutlichung, dass eine dichotome
Aufteilung lediglich in domestizierte Tiere auf der einen Seite und
Wildtiere auf der anderen Seite zu unterkomplex und realitatsfern ist.
Dennoch sehe ich im Hinblick auf Palmers Kategorie der Kontaktzone
folgendes Desiderat:

Obwohl Palmer alle anderen von ihr verwendeten potentiell
strittigen Terminologien definiert, fehlt eine Begriffsbestimmung
der Kontaktzone. Palmer verweist auf Uberlappungen zu Donna
Haraways Begriff natureculture (Palmer 2010, 66, Fuinote 7) und
bezeichnet e.nm. Tiere in der Kontaktzone als weder vollstandig wild
noch domestiziert. Diese Einordnung ist unbefriedigend. Palmers
eigener Auffassung nach fallen auch Wildtiere hiufig nicht in die
Kategorie »vollstandig wild<. Die Abgrenzung von e.nm. Tieren in
der Kontaktzone zu domestizierten Tieren ist in den meisten Fal-
len eindeutig, auch wenn hier ebenso Grenzfille denkbar sind. Die
Abgrenzung von e.nm. Tieren in der Kontaktzone zu Wildtieren ist
dagegen deutlich schwieriger. Es stellt sich die Frage, ab wann sich
ein Wildtier in der Kontaktzone befindet. Befinden sich wildlebende
Tiere in der Kontaktzone, die nur tempordr in menschliche Néhe
geriickt und somit temporar nicht mehr standortbedingt wild sind,
wie Braunbaren, die in ein Siedlungsgebiet wandern, um sich dort
Abfille als Nahrungsquelle zu erschlieflen? Gelten e.nm. Tiere, die
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sich einmal in der Kontaktzone befunden haben, als permanent in
dieser oder konnen sie die Kontaktzone wieder verlassen? Palmers
Verstandnis von domestiziert, in der Kontaktzone und wildlebend ist
ein relationales. Diese Zuschreibungen sind stets im Verhaltnis zum
Menschen zu denken, nicht als ins Wesen der nichtmenschlichen Tiere
festgeschriebene Eigenschaft. Ein >Verlassen-Kénnen< der Kontakt-
zone ist gemaf3 Palmers Verstindnis daher naheliegend. Die soeben
aufgeworfenen Fragen werden von Palmer (noch) nicht beantwortet
— ihr Konzept von Kontaktzone ist (noch) unausgereift und bedarf
der Spezifizierung.

Da fiir das Anliegen dieser Arbeit ein weiteres Verstiandnis
von Kontaktzone als dritte Kategorie zwischen domestizierten und
wildlebenden Tieren ausreicht, arbeite ich mit solch einem Verstand-
nis, wortiber die bendtigte Ausarbeitung und Weiterentwicklung des
Begriffs jedoch nicht in Vergessenheit gerit.

Dieses Unterkapitel gab einen Uberblick iiber einen der beiden
tierethischen Ansatze, der fiir diese Arbeit eine wichtige Rolle spielt.
Palmers Ansatz wird als weitestgehend tiberzeugende Tierethik-Posi-
tion aufgefasst und hier in einer modifizierten Form zugrunde gelegt
(die Modifikation ergibt sich aus Kap. 4.4). Ebenfalls fiir diese Arbeit
zentral ist Nussbaums Fihigkeitenansatz, der auch fiir die NE-Ethik
bedeutend ist (vgl. Kap. 2.4 und 5.3). Dieser wird in seiner tierethi-
schen Ausrichtung im folgenden Abschnitt unter eudaimonistischen
Tierethik-Ansédtzen dargestellt, da Nussbaums Fihigkeitenansatz
eudaimonistisch-inspiriert ist und sich zentral mit Fragen des Guten
Lebens auseinandersetzt, obwohl er dartiber hinaus eine Theorie der
Gerechtigkeit darstellt (vgl. unten).

Eudaimonistischer Ansatz: Tugendethik

Der Begriff Eudaimonie (altgriech. eudaimonia) wird in der Regel
mit Gliick, Gliickseligkeit oder Wohlergehen {iibersetzt, wobei zu
beachten ist, dass der Begriff nicht auf einen momentanen, rein
subjektiven Zustand zu beziehen ist, sondern objektiv betrachtet
auf ein gesamtes Leben. Er spielt vor allem in der antiken Philoso-
phie eine zentrale Rolle. Eudaimonistische Theorien befassen sich
mit der Suche nach einem objektiv (oder zumindest intersubjektiv)
guten, gliickseligen menschlichen Leben (Hiibenthal 2011, 82). In der
Debatte um Nachhaltige Entwicklung ist die Frage zentral, welche
Mengen welcher Bestinde fiir zukiinftige Generationen erhalten
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werden sollen und gleichzeitig, welche heutigen Generationen zuste-
hen sollten, damit von globaler Gerechtigkeit die Rede sein kann
(vgl. Kap. 2). Um Antworten auf diese Frage zu finden, miissen
Komponenten definiert werden, die ein Mensch benétigt, um ein (aus
objektiver Perspektive gesehen) gutes Leben fiithren zu konnen. Somit
spielen eudaimonistische Theorien in der ethischen Untermauerung
Nachhaltiger Entwicklung eine bedeutende Rolle und damit auch fiir
die Inklusion e.nm. Tiere in diese. Eudaimonistische Theorien, die
in der Tierethik von Relevanz sind, sind tugendethische Theorien
sowie der neoaristotelisch inspirierte Ansatz Nussbaums, der jedoch
auch unmittelbar Gerechtigkeitsfragen diskutiert. Beide werden im
Folgenden aufeinander folgend kurz umrissen.

Grundlage der Tugendethik ist die antike Ethik. Als >klassische’
Tugendethik wird die Ethik Aristoteles’ angesehen. Zentral in ihr
ist die Frage nach dem guten (menschlichen) Leben (Hoffe 2006,
215), weshalb sie hiufig als Paradebeispiel einer eudaimonistischen
Ethik angesehen wird. Die Tugendethik unterscheidet sich deutlich
von deontologischen und utilitaristischen Ethiktheorien, indem sie
fiir die moralische Evaluation einer Handlung nicht nach Rechten und
Pflichten der Handelnden oder Konsequenzen der Handlung fragt,
sondern die zugrundeliegende Motivation der Handelnden ins Visier
nimmt (vgl. Borchers 2018, 107). Moralisch richtiges Handeln zeigt
sich im Ausfiihren tugendhafter Handlungen und dem Unterlassen
lasterhafter Handlungen. Der tugendethische Ansatz von Rosalind
Hursthouse (2008; 2011) ist die am intensivsten ausgearbeitete
tierethische Tugendethik. Vor ihr argumentierte bereits Mary Midg-
ley (1998 [1983]) von einem Standpunkt, der sich der Tugendethik
zuordnen lasst, fiir eine Inklusion nichtmenschlicher Tiere in Fragen
der Moral. Midgleys Position blieb dabei in ihren Konsequenzen
jedoch unscharf und vage (Wolf 2012, 65).

Um die Tugendethik als tierethische Theorie argumentativ stark
zumachen, zeigt Hursthouse den grofien Vorteil einer solchen gegen-
iiber utilitaristischen und deontologischen Theorien auf: Anders
als diese benoétigt die Tugendethik das Konzept des moralischen
Selbstwerts nicht. Die Tugendethik orientiert sich stattdessen an
den sogenannten v-rules (virtue and vice-rules). Nach diesen ist
die richtige Handlung die, die ein tugendhafter Charakter in den
gegebenen Umstidnden ausfiihren wiirde, lasterhafte Charakterziige
gilt es zu vermeiden.?® Um zu entscheiden, wem gegentiber solche
Handlungen begangen werden sollen, ist es gemaft Hursthouse
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unnotig, im Voraus eine bestimmte Gruppe festzulegen. Nicht die
Gruppe gehort es zu definieren, sondern die korrekte Anwendung
der v-Regeln. Erkennen wir die grausamen Leiden, die Menschen
nichtmenschlichen Tieren zuftigen, hat dies nach Hursthouse Einfluss
auf unser Verstindnis von Tugend und Laster. Die Begriffe von
Tugenden wie Barmherzigkeit oder Lastern wie Grausamkeit werden
erweitert, so dass nicht nur menschliches Wohlergehen dabei im
Fokus steht, sondern auch das nichtmenschlicher Tiere. Da sich dieses
Verstindnis der Tugend-Begriffe in den Handlungen niederschlagt,
die ein tugend