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Klimakrisen fremkalder begreber som klimasorg og klimaangst og hos mange
en fornemmelse af, at vi lever i de sidste tider. Klima- og biodiversitetskrisens
omfattende karakter fremkalder afmagt, men ogsa en lzengsel efter et sprog, der
ikke kun indeholder apokalyptiske billeder, men billeder af hab og handlemulig-
heder. Den afdgde amerikanske teolog Sallie McFague udgav kort fgr sin dgd en
bog om teologiens mulighed for at abne for et sprog og en forstaelse af menne-
skets forbundethed med naturen. Og dermed skabe mulighed for at handle mo-
dentogansvarligtidet, hun betegner som en korsformet guddommeligggrelse. |
Filipperbrevet finder hun det teologiske begreb, der rummer et nyt og troveerdigt
blik pa Gud og menneske i lyset af klimakrisen.

Vi troede, mennesket var den maegtigste, mest fantastiske og
mest uundveerlige skabning pa planeten. Det har vist sig, at vi
faktisk er planetens veerste flende (McFague 2024, 28).

Kan syndefaldet dateres? Teologisk set vil svaret vaere nej, men nar det geel-
der den accelererende klima- og biodiversitetskrise, mgder man alligevel
af og til konkrete bud p4, hvornar den grundleggende skade indtraf. En
oplagt kandidat er Watts patentering af dampmaskinen i april 1784. Det
var det forste og afgerende skridt, der indledte den industrielle revolution
og dermed den aflejring af kulstof, som siden har resulteret i klimaforan-
dringer i en skala, som leder frem til forstaelsen af vores tidsalder som den

antropocane.
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Der er ingen tvivl om, at den industrielle revolution er et afgorende skee-
ringspunkt i den udvikling, der har fort os frem til de klimaforandringer og
-udfordringer, verden stdr over for i dag. Men teologisk set er syndefaldet
ikke datérbart, men beskrives netop i mytens form. Syndefaldet indfinder
sig pa uforklarlig vis og har sin rod i menneskets manglende lyst til at lade
sig begreense. ‘Har Gud virkelig sagt?’ sperger slangen indsmigrende Adam
og Eva og vaekker dermed umeerkeligt en trang i mennesket til at bryde ud
af sin gudgivne plads i skaberverket (1 Mos 3,1). Da de to spiser af kund-
skabens tre, overskrides greensen. De indtraeder i en ny livsform praeget af
hérdt arbejde og kamp for livets fortseettelse.

Da mennesket griber ud efter frugten pa Kundskabens Tree, er det et op-
ror mod den begreensning, Gud har sat for menneskets livsudfoldelse. Da
syndefaldet er indtruffet, har mennesket tilsyneladende frigjort sig. Men
det forholder sig omvendt. Mennesket er nu udsat, det skal beskyttes -
hvad Gud ogsé ger, da han sender dem ud af Paradisets Have ifert skindtej.
Skindtejet er pa samme tid en henvisning til menneskets sarbarhed (dede-
ligheden) og et tegn pa den nye virkelighed, hvor der er opstdet en frem-
medhed mellem mennesket og det ovrige skabervaerk. En anden skabning
har mattet lade livet, for at mennesket kunne fa skindtej pd. Mennesket og
dyrene er fra begyndelsen forbundet, formet af den samme jord og af den
samme hénd, og da Gud vil give mennesket en hjxlper, skaber han forst
dyrene for at se, om Adam kan finde sig en hjelper blandt dem. Men med
syndefaldet indfinder der sig en fremmedhed, som er dodbringende for for-
bundetheden. Isolation af skaberveerkets enkeltdele forrykker alle skabnin-
ger fra deres rette relationelle plads.

Myten vil fastholde eviggyldige vilkar. Syndefaldet er netop ikke datér-
bart, men gentager sig. Menneskets trang til at vriste sig fri af begransnin-
ger og laegge beslag pa livet eller gore sig til herre over det forer ikke til liv,
men til dod. Sadan er det stadig.

Syndefaldets fugl

Vi befinder os i det, videnskabsfolk betegner som den sjette masseuddeen.
Arter og livsformer forsvinder fra kloden i et omfang, der ikke er set siden
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dinosaurerne forsvandt. Og den sjette masseuddeen er vel at meerke et resul-
tat af menneskets dominans pa andre livsformers bekostning. Journalisten
Emil Beiter har i Weekendavisen skrevet en fremragende artikel om gejrfug-
lens endeligt (Beiter 2026), “Syndefaldets fugl”. I artiklen treekker Emil Bei-
ter pa en internationalt berommet monografi af islandske Gisli Pélsson, The
Last of Its Kind: The Search for the Great Auk and the Discovery of Extinction
fra 2024. I bogen fortaeller Gisli Palsson, der er professor i antropologi, om
udryddelsen af gejrfuglen, som i arhundreder levede i enorme flokke i Nord-
atlanten, men blev totaludryddet i midten af 1800-tallet. Gejrfuglen var en
tung fugl pa land og derfor nem at fange for jeegere, der var ude efter dens fjer
og fedt. Palsson rekonstruerer den dramatiske historie og mener at kunne
datere de allersidste to gejrfugles endeligt til sommeren 1844, hvor islandske
fangere kvalte de sidste to eksemplarer pa gen Eldey. Gejrfuglen var langt fra
den forste art, der blev udryddet af mennesker. Men det var, skriver Beiter,
gejrfuglen, der gjorde os bevidste om, at vi var i stand til det.

“Syndefaldets” fugl repraesenterer den bitre frugt af menneskets mang-
lende evne til selvbegrensning og repreesenterer den distancering fra den
natur, mennesket selv er en del af. De mekanismer, der gjorde en ende pa
gejrfuglen, har gjort ende pa mange andre arter for og siden. Den kortsigte-
de udsigt til gevinst kombineret med stadig mere intensive fangst-, avls- og
driftsformer forer ikke til liv, men til ded. I staldene, pa havet, i himlen og
pa jorden. Et par eksempler: Nar man rydder regnskov for at dyrke sojaben-
ner, gdelaegges et af de mest komplekse gkosystemer, og nar man fisker med
bundtrawl, er det sd effektivt, at man ikke kun fanger fisk, men reducerer
eller odeleegger bestande og levesteder og dermed mulighed for at fiske i
fremtiden.

Syndefaldets former

Néar mennesket ikke kender og anerkender greenser for sin livsudfoldelse,
forer det for eller siden til kollaps i de okologiske systemer. Artsrigdommen
reduceres, arter udder. Den gammeltestamentlige etik, som vi fx kender den
fra 3 Mos 19,9-10, handler netop om at seette greenser for det greenselose be-
geer:

29



Peter Birch

Nar I hoster kornet i jeres land, mé du ikke heste helt ud til kanten af din
mark, og hvad der ligger tilbage, nir du har hestet, ma du ikke samle ind.
Din vingard mé du ikke plukke ren, og nedfaldne druer i din vingard ma du
ikke samle op; dem skal du efterlade til den traeengende og den fremmede.
Jeg er Herren jeres Gud!

Men ligesom syndefaldet ikke kan dateres, kan det heller ikke lokaliseres
endsige personificeres. Etikken i ovennaevnte eksempel tager udgangspunkt
i en landbrugskultur, men det betyder ikke, at der er en serlig etik for land-
mend. Ligesom vi gor os det for nemt, hvis vi ger piloter, trawlfiskere eller
kodspisere til de store syndere. Etikken skal tjene livet ved at fastholde en
greense over for en livsudfoldelse, der alene ser kortsigtet pa egne behov og
dermed reducerer livet til omverden. Det gor vi os alle skyldige og medskyl-
dige i. For ikke leenge siden skulle jeg rydde en grund for bevoksning. Med
en motorsav og en grenhakker pulveriserede jeg og en medhjelp i lobet af
en times tid vegetation, der har veret ar om at blive til det, det var. Effek-
tiviteten er fascinerende og skremmende. Men det mest skremmende er
maske, at vi i hele vores levemade i praksis veelger effektiviteten.

Lengslen efter et nyt sprog

I et debatindlaeg i Politiken skriver forfatteren Kristina Stoltz (Stoltz 2026), at
hun leenges efter ‘at finde sprog for, hvad det vil sige at leve i en tid, hvor ver-
den ifelge flere forskere og eksperter allerede er géet under’. Fra den britiske
okofilosof Timothy Morton henter hun begrebet hyperobjekt, der betegner
‘mikroskopiske plastikpartikler i verdenshavene, radioaktivt affald, klima-
forandringer som et feenomen, vi ikke kan se, men som ikke desto mindre er
til stede overalt omkring os, for eksempel som den stikkende sol i nakken.
‘Hyperobjekterne’ er sa massive i tid og rum, at de overstiger vores fatteevne,
og de fordrsager feenomener, som er uden for vores kontrol.” Kristina Stoltz
saetter her ord pa en oplevelse af afmagt, som deles af mange og har givet os
nye ord som klimasorg og klimaangst i sproget.

Kristina Stoltz taler ogsa pd manges vegne, nar hun giver udtryk for en
leengsel efter et sprog og en tro, der kan beere habet for det menneske, der
lever ‘midt i den accelererende odeleggelse’. Hyperobjekterne kalder i al
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deres abstrakte usynlighed apokalyptiske billeder frem i vores sind. Findes
der et sprog, der kan fore os andre steder hen?

Frem til oplysningstiden var det almindeligt at personificere den ydre
verden. Bare fordi treer, sten og dyr ikke var mennesker, betod det ikke,
at de ikke var personer. Vi taler om den slags som animisme og ren fikti-
on - men hvad nu hvis sagen er, at vi siden oplysningstiden ganske enkelt
har veennet os af med at aktivere denne evne, fordi vi er overbeviste om, at
der findes en objektiv verden og dermed har afskaret os selv fra at opfatte
veaesener eller genstande som ikke-menneskelige personer, og i stedet kun
opfatter dem som ressourcer? Her findes maske en kilde til den fremmed-
gorelse, som gor vores verden tom og abstrakt, og som vi derfor ikke foler
os hjemme i og forbundet med. Og som vi nu, stillet over for ‘verdens ende’,
merker som en lengsel efter et nyt sprog eller en laengsel efter et sprog, vi
har mistet kontakten med.

Kenotisk kristendom

En af dem, der har forsegt at give bud pa et sprog og en forstaelse af skaber-
veerkets forbundethed, er den afdede amerikanske teolog Sallie McFague. I
bogen Hengivelsens teologi. Kenosis, klimakrise og menneskets forbundethed
med naturen, der er skrevet ferdig et ar for hendes ded i 2019 og oversat
til dansk i 2024, argumenterer McFague for et opger med en teologi, der
er ude af trit med den virkelighed, der meder os i klimakrisens tidsalder.
“Vi har brug for en ny grundmodel for forholdet mellem Gud og verden, et
helt nyt paradigme. Blandt de fleste protestanter er grundmodellen pa nu-
veerende tidspunkt ikke en model, der siger noget om forholdet mellem Gud
og verden, men om forholdet mellem Gud og mennesket, nermere bestemt
manden” (22-23). Kun en teologi, der er pa omgangshgjde med sin tid, er tro-
veerdig, skriver McFague, der argumenterer for, at der er brug for andre me-
taforer, ‘der er mindre individualistiske og antropocentriske og langt mere
sociale, relationelle og immanente’ (32).

Sallie McFague finder den helt centrale og brugbare metafor i den keno-
tiske fortelling om Jesus (og Gud). Kenosis er et begreb, der er hentet fra
Filipperbrevets hymne i kap. 2 med dens bekendelse til Kristus som den, der
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ikke regnede det for et rov at vaere lige med Gud, men gav afkald (2,7) pa
det og tradte frem i en tjeners skikkelse og var lydig indtil deden pa korset.
Kenosis har i teologihistorien givet anledning til mange spekulationer og
stridigheder, men forstds almindeligvis som et udtryk for selvudtommelse
(selvudlevering?) og selvhengivelse. Den danske udgave af Sallie McFagues
bog hedder derfor ogsa Hengivelsens teologi. McFagues udgangspunkt er
abenbaringsteologisk — den kenotiske historie begynder ikke i et abstrakt
gudsbegreb, men i Kristus-abenbaringen. “Faktisk giver den kenotiske hi-
storie om Jesus os hovedudsagnet”, siger McFague og citerer med tilslutning
Lucien J. Richard: “Kenosis er ikke et selvopofrende afkald i form af en fra-
sigelse af Guds natur, men det er et selvopofrende afkald, som er selve Guds
natur.”

McFague forstar derfor ogsa kenosis som et begreb, der bade beskriver,
hvem Gud er (i Kristus), og tegner billedet af, hvad det vil sige at vere kri-
sten. Kenosis skal forstas i sin mest vidtreekkende betydning som en frel-
sesmodel og et monster for kristne: “I denne model gor Jesus ikke ‘det hele’
ved at lide pa korset i vores sted og dermed betale prisen for vores synder.
Modellen viser os snarere, at vores frelse har ssmme meonster som Jesu liv og
handlinger” (32). McFague tager her afstand fra det, hun betragter som en
(protestantisk) tradition, der har haft et ensidigt fokus pa frelse som et an-
liggende mellem Gud og menneske og i forleengelse heraf har set frelsen som
et magtspil mellem Gud og menneske. Problemet er, at det ikke leengere er
troveerdigt at betragte Gud og menneske i magtkategorier. Det gudsbillede,
der ser Gud som en almeegtig overnaturlig Gud, virker ikke leengere troveer-
digt (25) - og vi tror heller ikke leengere pé os selv som magtfulde individer
(ibid.). I stedet vil McFague tale om, at virkeligheden bliver omfattet af en
korsformet guddommeliggorelse. Korset er det centrale udtryk for Guds
forbundethed med verden. Gud inkarnerer sig ind i menneskeheden for at
inddrage mennesket og skaberveerket i sin guddomsfylde. Dermed er den
kenotiske teologi altsé i McFagues forstaelse bade en beskrivelse af verden
(ontologi) og en livsform (etos): I Guds selvhengivelse forbinder Gud sig
med verden for at frelse verden ved at forbinde sig med den og ofre sig selv
for den. I Guds handlen tegnes det menster, som er kendetegnet ved at give
og modtage, der igen peger pa en radikal relationalitet og forbundethed,
som McFague bade finder i Gud som den treenige (triniteten) og i evolutio-
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nen. Det har konsekvenser for natursynet. Naturen er ikke omgivelse, men
ophav - ikke noget, mennesket star (beherskende) over for, men selv er en
del af.

Som sagt er McFagues teologiske udkast dikteret af et enske om at kom-
me teologisk pd omgangshejde med det postmoderne menneske. Hendes
ambition er at teenke teologien, sa den kan hjalpe os med at reagere kon-
struktivt pa det vendepunkt, som klimakrisen er (17).

I forleengelse af den kenotiske fortelling peger hun derfor pa venskabet
som model for forholdet mellem Gud og verden (100). At mennesket er
Guds ven, kan vaekke en frygt for en lidt for kammeratlig omgang med Gud,
som den kendes fra dele af de kirkelige vaekkelser og fra fx Den Danske Sal-
mebog, hvor Jesus er én, vi giver vores handslag (DDS 484)! McFague er selv
opmerksom pa faren ved venskabsmodellen; hun skriver, at ‘det er en sé
god metafor for Gud, at den nemt kan misforstds som en beskrivelse!’ (100).

McFagues idé om venskabet skal netop forstas som en metaforisk model
for Guds vaesen og forhold til verden. Gud er ikke en evig ‘substans’, men
selv en dynamisk relationalitet, en konstant aktivitet af given og modtagen
(102) - “Treenigheden abenbarer, at det at vaere og at veere i relation er det
samme, og saledes er der ingen Gud uden for Treenigheden og Treenighe-
dens karakter er hele tiden at give og modtage i kaerlighed” (ibid.). I den ny-
testamentlige tekst henviser McFague til beskrivelsen af Jesus som ven med
toldere og syndere (Matt 11,19) og ikke mindst det johannziske motiv, hvor
Jesus taler om, at ingen keerlighed er storre end den at seette sit liv til for sine
venner (Joh 15,12-15). Venskabsmodellen indeholder to karakteristika, der
egner sig til at indfri ambitionen om at reagere konstruktivt pa klimakrisen:

1. Venskabets mest kendetegnende ritual er maltidsfellesskabet, hvor man
deler mad og liv - i det kenotiske give-og-modtage-monster. Nadveren,
der i traditionel teologi er blevet opfattet som forsoningsmaltid, er for
McFague forst og fremmest et feellesskabsmaltid. “Venskabets solida-
ritet, dets rummelighed og geestfrihed udtrykkes i en kenotisk tilgang
til korset og opstandelsen. Nadveren er ‘nok det mest alvorlige kald til
handling, som vi er stillet over for’” (103).

2. Det andet karakteristikum ved venskabet er den ansvarlige modenhed;
venskabsmodellen tilkender mennesket evne og muligheder for at tage

33



Peter Birch

ansvar og bidrage til planetens trivsel ved at beslutte sig for fx at dele
(103).

Salmedigteren Hans Anker Jorgensen udtrykker det samme i salmen Usyn-
lige:

Her husker jeg, vi skabtes i din lighed
med skaberevner, dommekraft og frihed.
I rummet folger alting faste baner.

Kun vi kan standse op

med vilje sige stop

og @endre vaner.

(Hojskolesangbogen 65, vers 5)

Det er ikke til at vide, om Sallie McFagues teologiske udkast giver svar pa
den leengsel, Kristina Stoltz giver udtryk for i sit debatindleeg. Men i den
kenotiske tilgang til klimakrisen er det ikke undergangsstemningen og uaf-
vendeligheden, der er fortegnet, men forbundetheden. I Kristus har Gud
hengivet sig fuldt og helt til verden og vist korsets vej som en vej til nyt liv.
McFague ville udtrykke det pd den made, at vi ikke leengere holdes fast i
et gudsbillede, der reducerer os til ‘born’, der star i taknemmelighedsgaeld
til den almegtige Gud - og derfor heller ikke er i stand til at bidrage til
klodens trivsel. I stedet tilskynder venskabsmodellen os til at se os selv som
modne, ansvarlige og delagtige i den kenotiske vej.

I Guds hengivelse inddrages vi som venner med mulighed for at leve i en
korsformet virkelighed. Mennesket star ikke alene, ansigt til ansigt med
sin selvforskyldte undergang, men tilkendes en plads i et altomfattende
okosystem, hvor vi som gudskabte har mulighed for at handle - og handle
anderledes.
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