Het einde van het klimaat

Wie steeds op de wind let, zal niet zaaien; en wie steeds naar de wolken ziet, zal niet maaien. (Pred. 11:4)
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1. Het klimaat als nieuws

Het weer komt en gaat, het klimaat blijft. In Nederland, waar regen wordt afgewisseld met motregen, en plenzen boompje verwisselt met druilen, hebben we geleerd dat er boven al die verschillende wolkenformaties, boven de vele vormen van neerslag en geringe uren van zonneschijn, een constante heerst, het "klimaat". De gebruikte termen geven het verschil al enigszins aan: "Weer" is een afhankelijke van de tijd, weertypen zijn een logische opvolging van tijd. In het Frans is dat nog duidelijker: "temps" is tijd en weer. Het Griekse klima betekent "hoek" , inclinatie van de zon, breedtegraad dus eigenlijk. Tot voor kort konden we denken dat dit klimaat inderdaad constant was, maar meteorologen hebben ons die illusie ontnomen. Zijn het in de tachtiger jaren nog neutrale titels als "Changes in Global Climate"
 en "Climate History and the Modern World"
, al spoedig worden de titels dreigender: "Our Threatened Climate"
, "Abrupt Climatic Change"
, "Climate our Future"
, terwijl in Nederland zelfs een literaire inslag blijkt: "Klimaat, vriend of vijand"
 en "In de ban van de broeikas"
. Anders dan met veel andere wetenschappelijke discussies, is dit snel opgepakt door het publiek en zeer serieus genomen. In 1991 verschijnt een notitie "klimaatverandering" in de Tweede Kamer
, resulterend in veel maatregelen gericht op klimaatsbehoud; recent startte de "National Geographic" een serie artikelen over klimaat en verandering: "the Climate Puzzle"
. Op het Internet zijn er over de 100 sites over klimaat. Kranten, tijdschriften zijn er in gesprongen: het klimaat is nieuws! Bijna een contradictio in terminis. Wereldwijd is een enorm klimaatdiscours
 ontstaan, in allerlei media, ook - en vooral - niet-wetenschappelijke
. Een "discours", een begrip van Foucault, omvat  het geheel aan discussies, conversaties, opmerkingen en debatten over een bepaald onderwerp, inclusief religieuze ideeën en wetenschappelijk onderzoek. Een "discours" - het Nederlandse woord is "vertoog" - heeft een eigen dynamiek en logica, die wat los staat van empirische waarnemingen en wetenschappelijke theorievorming. In dit essay probeer ik iets van die eigen dynamiek van deze publieke klimaatsdiscussie te achterhalen. 

Vanwaar die obsessie met klimaat? Hoe zijn wij zo snel "in de ban van de broeikas" geraakt? Opvallend is de negatieve teneur van het discussies: het klimaat is "bedreigd", het verandert "abrupt", het "verslechtert". Waarom ontbreekt een vertoog over de "verbetering" van het klimaat? Waar zijn bijvoorbeeld de "nieuwe kansen voor de mensheid door klimaatsverandering"?  Nee, elke verandering in het klimaat is een bedreiging  of het nu El Niño is, of recent La Niña
, het broeikaseffect of het gat in de ozonlaag is. Waarom overheerst het doemdenken wanneer we het over klimaat hebben? Natuurlijk vinden klimatologen dit een terechte aandacht voor een serieus probleem. Maar het publiek heeft haar eigen agenda om al dan niet aandacht te geven aan wetenschappelijke vondsten. Andere problemen hebben lang niet dezelfde aandacht getrokken, spreken kennelijk minder tot de verbeelding
. Uit de wetenschappelijke publicaties blijkt trouwens ook veel meer voorbehoud, discussie en onzekerheid, dan in de populaire weergave ervan. Mijn stelling in dit essay is dat er iets anders aan de hand is dan alleen het feit dat de klimatologie aan de bel heeft getrokken De fascinatie van het klimaat voor het grotere publiek heeft een eigen dynamiek. Welke is dat en welke meta-boodschap ligt verscholen in de wijze waarop wij ons zorgen maken over het klimaat?

Voor een antwoord bezien we onze eigen wijze van spreken over het klimaat als een cultureel fenomeen, een wijze van spreken en denken die hoort bij een samenleving. We vergelijken ons klimaatsdiscours met vertogen in andere culturen: hoe denken zij over weer en klimaat? In de vergelijking komen twee essentiële punten naar voren. Ten eerste een sterke identificatie tussen maatschappij en klimaat. Het klimaat is deel van een groepsidentiteit: het klimaat "dat zijn wij zelf". Zo blijkt praten over het klimaat tevens een commentaar op de eigen samenleving
. Dit betekent, als tweede punt, dat wie zich zorgen maakt over klimaatsverandering twijfels heeft over de toekomst van de samenleving. Het huidige klimaatsdiscours is analyseerbaar als een speciale vorm van een eindtijdverwachting. 

2. Klimaat en identiteit

Nederlanders spreken veel over het weer: het is gespreksonderwerp nummer één.. De Nepalese antropoloog Pradhan, die onderzoek verrichte naar bejaardenzorg in Nederland, was keer en opnieuw verrast hoe vaak in Nederland het weer ter sprake komt. Meer dan enig ander onderwerp, vaak als "pour parler", als neutrale ingang voor of vermijding van een echt gesprek, vormt het weer een obsessie voor de Nederlander. Volgens Pradhan
 is het weer zo ongeveer het enige dat in Nederland niet geregeld, onder controle of van mensenmakelij is. Op het landschap rust zichtbaar de hand van de mens, de klok regelt het sociale leven (in Nederland is iemand die te vroeg komt voor een afspraak, merkte hij met grote verrassing, niet echt welkom) en het politieke leven kenmerkt zich door een blijvende en stabiele compromis-koers. In die ordelijke wereld is het grillige weer een indringer, een vreemde, die niet past en waarover controle onmogelijk is.

De Nederlandse gespreksopening maakt nadrukkelijk onderscheid tussen weer en klimaat Hoe grillig en onvoorspelbaar ook, het hele gamma aan irritante weersverschijnselen is  voor de Nederlander het klimaat waarmee "ons landje" is "gezegend". Natuurlijk zal geen Nederlander zeggen dat wij een plezierig klimaat hebben, kankeren erop is een nationale sport. Toch zou men een verandering van dat klimaat niet toejuichen. Veel van het weer kunnen we missen als kiespijn, maar ons klimaat behoort bij ons, en is een wezenlijk deel van Nederland. Het weer is een prima gespreksopener, maar het klimaat is een deel van de identiteit van Nederland. Wij zouden ons onze samenleving niet kunnen voorstellen zonder de afwisseling van seizoenen, zonder de opluchting van een zonnige dag na regen, zonder de beslotenheid van de mist, de felle frisheid van de eerste vorst. Ruim twintig jaar zonder elfstedentocht was een aanslag op Nederland, niet alleen op Friesland. Nederlanders zijn niet van "suiker", en kunnen dus tegen de regen, en slecht weer  maakt een mens "flink". Antropologen en geografen weten al lang dat het klimaat  geen directe invloed heeft op de cultuur van een samenleving, maar in de volkswijsheid is het idee dat wij minder "zonnig" zijn dan de Italianen, dat de Engelsen "mistiger" zijn dan wij, onuitroeibaar.
 Wij zijn ons klimaat, niet omdat ons klimaat ons heeft gevormd, maar omdat wij ons klimaat als deel van onze collectieve identiteit zien. 

Dit is overigens niets bijzonders, ieder volk identificeert zich met het klimaat, als deel van het thuisland. In de tweede wereldoorlog werkten blanke Australische soldaten samen met Aborigines in Noord Centraal Australië, voortdurend in de wind, met overal stof. Eén van de soldaten zei meelevend: "wat een winderige stofplek is dit toch". Een diep verontwaardigde Aborigine repliceerde: " Wat wind? Wat stof? Dit is mijn land!"
 . 

Die culturele kant van het klimaat blijkt bijvoorbeeld uit seizoensindelingen. Iedere samenleving heeft haar eigen indeling; de bovengenoemde Aborigine deelde het jaar in zes seizoenen in, elders in Australië in vijf. Elke seizoensindeling is een cultureel gegeven en hoeft  de meteorologische gegevens niet te volgen. Zo definiëren de Kapsiki in Kameroen hun regentijd als negen maanden durend, terwijl in de laatste helft ervan absoluut geen druppel valt. Regentijd is de tijd voor "werk" en de droge tijd is voor de  rituele cyclus. De Dogon van Mali kennen een bepaald seizoen dat maar één maand duurt: voor de jaarrituelen
. Maar een klimaatsdiscours gaat verder dan een seizoensindeling. Hoe denken andere culturen over weer, klimaat en stabiliteit?

In de meeste samenlevingen buiten de gematigde zones maakt men nauwelijks onderscheid tussen weer en klimaat. Het Azteekse cahuitl, b.v. is tijd en weer tegelijk
 (net als het Franse "temps") maar de betekenis strekt zich uit tot het klimaat. In de tropische klimaattypes verschilt het weer van morgen weinig met dan van vandaag. De wisseling van seizoenen is echter wél gespreksonderwerp, vooral als b.v. de regens niet op tijd komen. Weer en klimaat worden daar minder onderscheiden, soms alleen met noties van tijd ("maand"), regen en temperatuur
.

Veel culturen gebruiken tegenstellingen in het klimaat als een idioom om over de mens en de samenleving te spreken. Zo deelt men in Zuid Oost Azië, Afrika en Amerika de wereld in via het idioom van droog versus nat (of vochtig) en heet (of warm) versus koel (of koud). De associaties bij deze termen kunnen verschillen: heet - koel geeft de oppositie een andere wending dan warm - koud, maar steeds vullen beide elkaar aan. Zo heeft een huis een hete en een koele zijde, zijn mannen en vrouwen geassocieerd met heet of juist koel, en worden in de rituelen de groepen en voorwerpen of warm gemaakt of afgekoeld. De windrichtingen, links en rechts, hoog en laag terrein, alle zijn ze heet, koel, warm of koud. Soms heeft dit weinig te maken met de feitelijke temperatuur: in de Sun Dance ritueel, moesten de indianen zich in het zweet dansen, om "koel" te worden.

Deze opposities onderstrepen tegelijk het onderscheid binnen de maatschappij, en de onderlinge samenhang. De scheidslijnen tussen de sexen, tussen de ouderen en jongeren, tussen de standen en tussen afstammingsgroepen, kunnen alle in termen van "temperatuur" worden gevat. "Koud" heeft echter "warm" nodig, en "heet" kan niet zonder "koel". Er is wel een hiërarchie. Koel en droog, in een nat tropisch klimaat, genieten een zekere voorkeur, en vormen vaak de associatie met de hogere stand, met de man, met de ouderen, of met rituele hoogtepunten. Zo vormt het klimaat een handzaam idioom om maatschappelijke verhoudingen te typeren: ongelijk, maar in een harmonieuze balans van logische opposities. 

3. Drie typen klimaatsdiscours: macht, catastrofe en oordeel

Klimaat is niet alleen een idioom om de maatschappij in te delen. Juist de verstoringen, afwijkingen en bijzondere elementen geven kleur aan de beschouwingen van het klimaat binnen verschillende culturen. Wij zullen hier bezien hoe drie verschillende culturen hun klimaat bezien: het klimaat als macht, het klimaat als catastrofale verandering, en het klimaat als gevolg van oordeel.

Het eerste vinden we in de benadering van de regen in Afrika. Regen is de obsessie van Afrika: genoeg regen, niet te weinig maar ook niet teveel, en vooral op tijd. De meeste Afrikanen wonen in gebieden met een heel duidelijke afwisseling in droge tijd en regentijd, en daar zijn bijna overal regenmakers actief. Zij gebruiken daarvoor zeer uiteenlopende technieken, van offers op een voorouderlijke kruik tot een rituele jacht (Kapsiki), van het voeren van een kaaiman tot een maskerdans (Dogon), van het koken van een krachtig brouwsel tot het sprenkelen van water in een pot (Bukusu
). Vaak is het ritueel technisch van aard, soms is trance essentieel (Bushmen). De bron van de regen varieert: soms het hoogste wezen, soms een aparte god, soms de voorouders, soms speciale dieren, zoals bij de Bushmen een "regenslang"
. Wel ziet men over het algemeen de wind als tegenstander van de regen: de wind bederft de regen. De regenjacht van de Kapsiki beoogt alle rotsspleten te dichten waar de wind uit geboren kan worden (zie foto); voor de Bukusu in Kenya komt de wind ver in het oosten uit een gat in de grond. Regenmakers zijn windstillers.

Regen maken heeft altijd met macht te maken. Of de regenval nu grillig is, zoals bij de Kapsiki in Noord-Kameroen, of regelmatig zoals in West-Kenya
, regenmakers zijn deel van een politiek systeem. Soms zijn het de vorstenfamilies die de rituelen moeten uitvoeren, zoals bij de Manyika Shona in Zimbabwe. Bij ernstige droogte gaan de prinsen en prinsessen de voorouderlijke berg op, om te drinken, dansen en scabreuze liedjes te zingen: de sexueel geprikkelde voorouders laten dan de regen als semen of andere lichaamsafscheiding (zie illustratie) vallen
. De machtsrelatie hoeft niet altijd zo direct te zijn. De Kapsiki regenmakers stammen af van de eerste bewoners van het gebied;  hun lineage is de bron van autoriteit. Vaak verwijst het regenritueel naar de stichter van het dorp, een figuur van grote faam en allure die het dorp heeft vorm gegeven, de zg. culture hero
. 

Dit behelst niet alleen de traditionele situatie. Ook in de onafhankelijkheidsstrijd van Zimbabwe speelden regen en voorouders een grote rol. De vrijheidsstrijd van 1966-1980 verenigde guerilla's, geestenmedia, zionistische kerken en  regenmakers. Volgens de strijders zelf was de steun van regenmakers cruciaal in de uitkomst van het conflict. Niet alleen speelden de elementen mee in de strijd zelf, maar ook zorgde de autoriteit van regenmakers en geestenmedia voor een unanieme steun van alle lokale groepen. Voor de traditioneel verdeelde groepen, overbrugde de zeggenschap over de regen de vroegere scheidslijnen, mede omdat de komst van regen werd gezien als steun door de voorouders
. Zolang de regenmakers vereend waren, was Zimbabwe vereend. 

De Lovedu in het Noorden van Zuid Afrika kennen al sinds generaties een "regen koningin"
, die in de wijde regio respect geniet. Zo wijd, dat Nelson Mandela haar driemaal bezocht heeft om haar instemming en zegen te krijgen: toen hij, net bevrijd van Robbeneiland zich als presidentskandidaat profileerde, toen hij inderdaad als president was gekozen, en tenslotte op 23/2/1999, toen hij uit de politiek terug trad
.

In Islamitisch Afrika, zoals in Djenné, Mali, hebben de marabouts (Koran-leraren), het regenritueel in handen. Bij droogte, zoals die van 1983, maken zij tabellen met "de grootste naam van God" om hun heilige berekeningen op uit te voeren. Verder vraagt men collectief om regen door recitaties van de Dalâ"il al-Khairât, een lang gedicht over de Profeet Mohammed., en trekken vrouwen, jongens en meisjes de stad door langs de heiligengraven, waaronder de plaats waar volgens de legende een maagd bij de stichting van de stad levend is ingemetseld
. Tijdens de zwaarste droogte uit Afrikaanse mensenheugenis, 1913-1914, gingen vrouwen op de graven liggen en riepen "grote marabout, geef ons regen; moge Allah ons voorspoed geven op uw voorspraak"
.

In Afrika is de regen een zaak van de machthebbers, en wordt de macht onderstreept door de feitelijke komst van de regen. Het ritueel dient enig effect te sorteren. Vaak is dat ook het geval. De Kapsiki regenmaker die ik eens assisteerde scoorde een prima bui, maar toen na de regenjacht in een ander dorp een paar weken later men droog thuis kwam, gaf dat problemen. Ook het effect van de rituelen in Djenné in 1983 was gemêleerd: de collectieve rituelen leverden weinig op, maar recitatie bijeenkomsten die een oude leerbewerker op eigen initiatief hield, werden met regen gezegend. Op een dergelijk moment past dan wel een dank aan de regen. Wie macht heeft, draagt ook verantwoordelijkheid, zowel naar de mensen als naar de regen. Voor goede regen moet dus gedankt worden, zoals op de foto aan het begin van dit essay is afgebeeld: daar dankt de Dogon oudste Meninyu voor een goed regenseizoen.

Verhalen van succes zijn talrijker dan van falen. Verklaring van falen is overigens, zoals bij de meeste magie, eenvoudig. Wie regen kan maken, kan hem ook tegenhouden. Bij de Kapsiki ontstonden er na het "falen" van een regenjacht intense discussies: wie had de regen "bedorven"? Opvallend genoeg wierp een aantal mensen zich op als schuldige: zij hadden het gedaan, en zouden het weer doen tenzij men hen beloonde. Droogte als chantagemiddel! In Djenné was politieke onenigheid oorzaak van de mislukking: politieke tegenstanders van de chef de ville hadden baat bij onenigheid en gezichtsverlies van de net benoemde functionaris. 

Spreken over regen in Afrika is dus spreken over mensen, over de eigen samenleving.  De vaste patronen van het klimaat zijn terug te vinden in de vaste patronen van de macht, de zekerheid van de afstamming, de duidelijkheid van de vestigingsvolgorde. Herstel van de regelmaat van het klimaat is de regeneratie van de eigen saamhorigheid.  Bij de lange droogte in Zimbabwe rond 1993 vond een zich Christelijk definiërend volk opnieuw haar wortels in de traditie: de voorouders waren veronachtzaamd, en men diende hen opnieuw de aandacht te geven die zij kregen toen het klimaat - en dus de maatschappij - nog stabiel waren.

Het tweede specifieke discours richt zich op periodieke catastrofes. In Centraal Amerika is de visie op klimaat gevat binnen een ingewikkelde en pessimistische kosmologie. De klassieke, dus pre-Columbiaanse Azteekse en de Maya culturen zijn daar de duidelijkste exponenten van, maar ook bij de contemporaine vertegenwoordigers van deze tradities, zoals de diverse huidige Maya-groepen, de Mixtec, Guarani, Mbya en Warao
 is dit herkenbaar. Verrassend, bij de "klassieken", is de lange tijdschaal. Naast een kalendercyclus van 20, 52 en 256 jaar
, zien de Azteken de wereldgeschiedenis opgebouwd uit vijf lange periodes, ieder met hun eigen aard (o.a. eigen voedselgewas) en een specifiek, telkens verschillend, catastrofaal einde: de ene periode eindigt in kou, de andere door overstroming. De huidige periode, de vijfde en laatste, zal in aardbevingen en vuur ten onder gaan
. Vooral de wervelstorm fungeert als hoofdpersoon in tal van Azteekse verhalen. Na iedere catastrofe is de aarde anders: het klimaat is omgedraaid qua natte en droge tijden, er zijn andere seizoenen, andere mensen en  andere voedselgewassen.

Het ritueel beoogt enige continuïteit te behouden: de zon is de voornaamste focus ervan. Destijds hebben de goden zichzelf geofferd om de zon in beweging te zetten; de mens dient nu het zijne te offeren (in principe krijgsgevangenen) om de beweging gaande te houden. Het grote gevaar is dat de zon vermoeid raakt, het kleine risico vormen de regengoden die tijdig van de randen van de vulkanen naar beneden moeten komen. Voor dat alles is ritueel, zelfs dubbel ritueel absoluut nodig: dubbeltempels voor zon en regen, en voor andere dubbelgoden. Die gigantische rituele inspanning betekent echter niet meer dan een uitstel van het einde, van de huidige periode en van alle periodes. 

De huidige culturen in dit gebied houden zich ook intensief met het weer bezig. Zo kennen verschillende Maya groepen zelfs weersvoorspellingen, wat ongewoon is. Nog steeds leeft de verwachting van een uiteindelijke droogte als resultaat van degeneratie. De regengoden hebben in dit gebied een heel eigen karakter, daar men wel veel regen maar nauwelijks oppervlaktewater kent. Sjamanen zorgen voor de regenrituelen, waarin de bliksem en de vrouwelijke regenboog worden aangesproken. Bij andere groepen in de regio, zoals de Mixtec, komt dit op wat minder gewelddadige manier tot uiting. Daar is het weer, en vooral de regen dus, het resulttaat van een verbond tussen aarde en hemel, dat alleen door zeer speciale mensen met bovennatuurlijke kracht, tee nuvi, gesloten kan worden
. Hoezeer de klassieke Aztec traditie hierin herkenbaar is, blijkt uit het beeld van de voornaamste Mixtec regenbrenger, de vliegende slang (zie tekening). Al met al blijven stormen, verandering en gevaar domineren. Het huidige El Niño discours, ook aanwezig onder de hedendaagse Maya, sluit goed aan bij de traditionele verhalen over cycli, de rol van maan en stand van de aarde, de rol van de Pleiaden. Net als bij de Azteken zijn ook de stormen belangrijke actoren in het spel van het weer. Uiteindelijk eindigt het huidige klimaat, en daarmee de huidige samenleving in droogte: de hoeken van de aarde verschuiven, de wind keert niet langer naar de zon terug, en de menselijke rituelen zijn niet langer in staat de degeneratie tegen te gaan. Zo er al sprake is van een hervatting van de langschalige cyclus, is deze heel ver weg
. 

Het derde specifieke discours is het klimaat als uiting van een morele relatie tussen een samenleving en haar bovennatuur: de elementen zijn dan middel in God's handen om te zegenen en te straffen, te helpen en te strijden: het klimaat als oordeel, positief zowel als negatief. Het Oude Testament is  het duidelijkste voorbeeld: de Heer van Israël communiceert via het weer met zijn volk. Daarbij is er een algemeen en een specifiek discours; het algemene duidt op harmonie tussen bovennatuur, volk, land en klimaat, met een garantie van stabiliteit:

Voortaan zullen, zolang de aarde bestaat, zaaiing en oogst, oude en hitte, zomer en winter, dag en nacht, niet ophouden (Gen 8:22
)

Vooral de regen is, zoals altijd in droge klimaten, een zegen, een idioom van barmhartigheid en wordt vergeleken met de instructies en geboden die de Heer aan het volk geeft::

Mijn leer druipe als regen, mijn reden druppele als dauw, als regenbuien op het jonge groen, en als regenstromen op het kruid (Deu 32:2
)

Ook de almacht van de Heer vindt zijn uitdrukking in het weer:

Zijt gij doorgedrongen tot de schatkamers van de sneeuw? En hebt gij de schatkamers van de hagel gezien? (Job 38:22) 

Het specifieke discours verbindt de Heer heel direct met het gedrag van zijn volk. Waar Israël rechtvaardig is en verlossing behoeft strijdt de Heer voor zijn volk met hagelstenen: 

En Mozes ging van Farao heen, de stad uit, en hij breidde zijn handen uit tot de Here; toen hielden de donderslagen en de hagel op en de regen stroomde niet meer op de aarde neer. (Ex 9:33) 

Mocht Israël zelf gezondigd hebben - wat nogal eens voorkwam -  dan kon de toorn des Heren in het weer worden uitgedrukt:

Toen riep Samuel tot de Here, en de Here gaf op die dag donderslagen en regen, zodat het gehele volk zeer bevreesd werd voor de Here en voor Samuel (1 Sa 12:18)

Vaak verschijnt de Heer als weersverschijnsel, maar dan juist in de contrasten: zo kan de stortbui en hitte als bedreiging des Heren worden opgevat (Jes 25:4), de donder als de stem des Heren
. Mochten de mensen Hem zoeken in wind en aardbeving, dan verschijnt Hij in een suizend briesje (1 Kon 3:17). In het Nieuwe Testament is deze traditie voortgezet: Jezus is heer van wind en water (Mt 26:8-10), zijn wederkomst wordt voorafgegaan worden door bliksem, hagel, vuur en bloed
. 

Net als in het Afrikaanse discours is de wind vooral grillig en onvoorspelbaar: allerlei wind van leer - andere doctrines - (Efese 4: 14), tegelijkertijd een straf (Jer. 51:
), en door haar ongrijpbaarheid een idioom voor ijdelheid en dood:

Geen mens heeft macht over de wind om hem tegen te houden; en niemand heeft macht over de dag des doods… Pred. 8:8

Voor Israël is het klimaat dus een dubbele identiteit: regen en vruchtbaarheid horen bij het beloofde land, en de specifieke weersverschijnselen vormen het bewijs van hun speciale relatie met God: niet alleen een gezegend land (die mening wordt overigens door alle volken gedeeld), maar ook het verbondsvolk van de Heer. Vruchtbaar weer volgt op getrouwheid, slecht weer is eigen schuld. Tussen de grillige bovennatuur en het wispelturige verbondsvolk, schommelt de barometer van hun relatie van dauw tot donder, van briesje  tot bliksem. Het weer is ter lering van Israël.

4. Klimaat en de verwachting van het einde

Hoe verandert nu, in deze drie voorbeelden, het klimaat? Naar wat voor einde leidt de dynamiek van macht, catastrofes en oordeel? Twee soorten eindtijdverwachtingen komen naar voren: een geleidelijke teloorgang en een catastrofaal einde. Eerst de teloorgang. Duidelijk in het Afrikaanse machtsdiscours, maar ook in het  Azteekse materiaal, is de notie dat de wereld langzaam afloopt. Expliciete toekomstverwachtingen mogen schaars zijn, uit verhalen over het verleden blijkt de neergang des te duidelijker. Het heden  is maar een zwakke afspiegeling van het verleden. De mythen, verhalen en rituelen grijpen voortdurend terug op de geschiedenis, in een poging de krachten en de wijsheid van toen te herstellen. Ook de regenmakers waren vroeger veel doeltreffender. Men beziet het verleden en de toekomst vanuit een idee van teloorgang: vermindering van kracht, afname van kennis en wijsheid: de grote helden waren meedogenlozer, de magie van vroeger effectiever, na een bezoek aan de regenmakers van weleer kwam men niet droog thuis. Het verleden was sterker, effectiever en is voorgoed voorbij. "Vroeger vlogen de mensen nog" zeggen mijn informanten in Afrika: de voorzaten van de Dogon vlogen naar de hooggelegen grotten, de stichters van de Kapsiki dorpen vlogen na hun dood naar hun graf . Elders in de wereld melden de Trobrianders, dat vroeger de kano's niet voeren maar vlogen
. 

Die notie van teloorgang heeft enerzijds te maken met de dynamiek van de oraliteit; orale overlevering impliceert bijna onontkoombaar een notie van verlies: de ouden die zoveel wisten, zijn gestorven, en wie van de jongeren kan hen werkelijk doen vergeten? "Chaque fois en Afrique un veillard meurt, un bibliothèque se brûle" verwoordde de bekende historicus Hampata Ba dit gevoel. Verder wordt de teloorgang vaak ethisch geïnterpreteerd: men houdt zich niet meer aan de normen, en daarom gaat de wereld achteruit. 

 Mogelijk verwoordt dit gevoel van achteruitgang ook een daadwerkelijke teruggang: in regenval, in fertiliteit, in landbouw en andere productie. Ontbossing en verdroging zijn ervaringsfeiten binnen mensenheugenis en geven mede kleur aan de orale overleveringen. Verhalen over de stabiliteit van de regen vroeger, en de grilligheid van tegenwoordig zijn overal te vinden. Daadwerkelijke klimaatveranderingen en achteruitgang van bodemvruchtbaarheid kunnen hiervoor een oorzaak zijn. Echter, dit is niet meer dan een deelverklaring. Deze verhalen spelen namelijk ook in die streken waar van degradatie nauwelijks sprake is. Antropologen hebben geleerd dergelijke verhalen over het verleden te lezen als commentaren op het heden: "History is present politics "
. Onzekerheid over eigen bestaan, over eigen politieke en culturele autonomie, de spanningen tussen groepen binnen de maatschappij, zij alle geven kleur aan de wijze waarop men over het verleden spreekt. Waar de geschiedenis een afspiegeling van het heden is, dan geldt dat a forteriori voor de "projected futures" van een samenleving.

Het twee type eindverwachting, de catastrofe, is een verheviging van de teloorgang: de geleidelijke achteruitgang culmineert in een gewelddadige uitbarsting van natuurgeweld, vooral in de vorm van klimaatrampen. Nu kan men twee typen toekomstverwachting onderscheiden: het einde als begin van een nieuwe cyclus of als het ultieme einde. Van het eerste zijn het Boeddhisme, het Hindoeïsme en de tradities uit het Midden-Amerikaanse cultuurgebied duidelijke voorbeelden. Het Christendom en de Islam verwachten een ultiem wereldeinde. In de praktijk is het verschil niet zo groot. In veel cyclische tradities bevinden we ons aan het einde van een tijdperk, of aan het einde van het laatste tijdperk. Volgens de Boeddhisten zitten wij in Kali Juba, het laatste en slechtste deel van de tijd. De geschiedenis zal zich ooit omdraaien en een nieuw tijdperk genereren, maar de tijdschaal is te groot om voor onmiddellijke toekomstverwachting relevant te zijn. In het Hindoeïsme belichaamt de figuur van Kalkin, de 10e incarnatie van Vishnu, deze traditie. Wanneer hij komt aan het einde van het huidige tijdsgewricht op zijn witte paard en gaat dansen, eindigt deze aarde in vuur en water. Daarna zal er op een nieuwe aarde rust heersen
. Vaak is de uiteindelijke eindtijd inderdaad heel positief: vrede, de leeuw verkeert met het lam, en de boer zit onder zijn olijfboom en wordt niet verstoord
. Maar die nieuwe aarde kent geen klimaat meer.


Apocalyptische en messianistische bewegingen hebben de antropologie al lang gefascineerd. Ze komen en kwamen in tal van vormen voor. De kernvraag van de antropologen is waarom zij op een bepaald moment in die sociaal-historische context bloeien. Duidelijk is dat dergelijke bewegingen opkomen in tijden van nood, van onderdrukking, van plotselinge verandering en van verlies van autonomie. "Religions of the oppressed" noemt Lanternari ze
, de toon zettend voor vele publicaties na hem. Sterk apocalyptische noties, zoals die van Maya en Azteken, reflecteren grote sociaal-politieke veranderingen. Weinig volken hebben ook zo te lijden gehad onder de kolonisatie als de indianen, en juist hun "projected futures" zitten vol catastrofes. In het Judaïsme leidde de Babylonische ballingschap (Daniël, Ezechiël), en het verzet tegen het Romeinse rijk (Openbaringen) tot apocalyptiek. De meest catastrofale eindtijdverwachting in de Europese traditie, die van de Edda liederen, is geschreven in een periode van gewelddadige kerstening van IJsland
. Ook gewelddadige eindtijden zijn te lezen als commentaren op de actualiteit.

5. Klimaat en de "ondergang van het Westen"

De aangestipte klimaatsvertogen hebben een aantal functies. Wellicht vormen verhalen over het  klimaat in diverse culturen een soort cultureel archief. Uiteindelijk heeft Homo sapiens andere klimaten gekend, en iets van de collectieve herinnering kan in de overleveringen bewaard zijn. Mythen kunnen een culturele herinnering zijn aan tijden van nood
. De boodschap van die mythen en verhalen zou dan zijn dat de mensheid in tal van klimaten en klimaatwisselingen stand heeft weten te houden.  


Belangrijker echter is de synchrone verklaring. Wie over het klimaat spreekt, spreekt over eigen samenleving: het klimaat, dat is men zelf. Dat kernpunt is belicht in de macht van de Afrikaanse regen, het apocalyptische Midden Amerika en vooral in Israël's fascinatie met weersverschijnselen. Terug nu naar onze eigen klimaatsdiscussie. In Nederland stoelt onze diepgaande fascinatie met weer op onze behoefte aan beheersing van onze omgeving, vandaar onze eeuwige pourparlers over regen en incidentele zonneschijn. Maar klagen over het weer is, zoals gesteld, niet hetzelfde als klagen over het klimaat. Want dat mag nu juist niet veranderen. Het inzicht dat wijzelf ons eigen klimaat zijn, geeft een eerste sleutel. De weerstand tegen maatschappelijke verandering en het streven naar sociale continuïteit van elke maatschappij kleuren de klimaatsdiscussies. Geen maatschappij kan zichzelf slecht vinden, geen samenleving kan haar eigen klimaat veroordelen. Aantasting van dat klimaat is aantasting van de maatschappij. Dat is één bron van afwijzing van verandering. Er is echter meer.  

Het publieke en politieke klimaatdiscours bestaat bij gratie van simplificatie, net als de weerbeelden van Afrikanen en Azteken. Maar in ons geval impliceert die vereenvoudiging een keuze. Het eigenlijke klimaatdebat binnen de meteorologie is, zoals altijd met wetenschappelijke debatten, veel ingewikkelder, veel minder eenduidig en veel minder geneigd tot snelle en aansprekende conclusies dan de populaire versie ervan. Juist de verschijnselen zoals El Niño, de kleine interglaciaals (zoals de kleine ijstijd van de zeventiende eeuw), op grote schaal de rol van het diepe oceaanwater, het plantenleven in de oceaan en van de oceaanstromen in de CO2 balans en het temperatuurregiem, op kleine schaal de invloed van ontwatering van de venen en "wetlands"
 zij vergen nog veel studie en modelbouw. Het populaire discours negeert de meeste nuances, en negeert totaal positieve effecten. Bijvoorbeeld, het simpele empirische gegeven dat CO2 verhoging ook plantengroei stimuleert of de mogelijkheid dat een hogere luchttemperatuur ook meer neerslag kan betekenen. De woestijnen waren vroeger aanzienlijk  kleiner. Maar wij zien een onbewoonbare Sahara niet als een verlies. Zonder enig broeikaseffect zou het leven op aarde zich nooit hebben kunnen ontwikkelen. Het publieke - en politieke oordeel is ééndimensionaal: achteruitgang, ramp en gedeeltelijke onomkeerbaarheid.

In ons publieke klimaatsdiscours zijn de Azteken en Afrika terug te vinden: een fascinatie met catastrofes en een blijvend pessimisme. De Israëlische notie van het weer als peilstok van een relatie en als leermiddel voor van een weerspannig volk, heeft in het Protestantse West Europa de Calvinistische inhoud gekregen van oordeel, van existentiële schuld: de verbondsrelatie is vertaald in termen van zonde en genade. Maar eerst de catastrofes, het Azteekse model. Niet één catastrofe, maar een reeks. Vanaf de jaren '50 heeft een aantal doemscenario's hun opwachting gemaakt, het éne na het andere. Na de Tweede Wereldoorlog was het eerste de nucleaire holocaust, simpelweg "de Bom" genoemd. De dreiging van de A- en later H-bom riep het beeld op van een vernietigde, verschroeide aarde, vergiftigd door fall-out en straling. Daarna volgde het concept van de beperkte grondstoffen, het "Rome-syndroom". Het rapport van de Club van Rome bood een doemscenario: uitputting van hulpbronnen en van grondstoffen; wij konden niet langer zo blijven produceren Het concept "spaceship Earth", al bekend vanuit de science fiction, werd werkelijkheid. Latere publicaties zouden verklaren waarom de voorspellingen niet uitkwamen. Inmiddels had het eerste rapport een omslag van een nucleair oorlogsscenario bewerkstelligd naar een ecologische terminologie, met  aandacht voor de eindigheid en onderlinge afhankelijkheid van de wereld. Eén effect was in de jaren '70 de vertaling van de nucleaire dreiging in klimaattermen: de nucleaire winter. Ook dit alarmisme, dat ook grote institutionele gevolgen had
 bleek uiteindelijk overdreven. In de jaren '80 kwam, na een kort intermezzo waarin zonnevlekken ineens tot de verbeelding spraken
 en men zich zorgen maakte over zure regen, de confrontatie met de ozonlaag
,  en met de CO2 balans; deze discussies zijn nog volop aanwezig, al schijnt de ozonlaag wat verdrongen te zijn door El Niño, en heeft de opwarming van de aarde het definitief gewonnen van het koude-scenario.

Kortom, praktisch het hele Azteekse vertoog is de revue gepasseerd: vuur, kou, hitte en nu de overstroming via de "biological meltdown". Rest nog de vijfde, die van massaal vuur en aardbevingen, maar wellicht kan een botsing met een flinke asteroïde ons aan die definitieve Apocalyps helpen. De film is al gemaakt! De enorme fascinatie met de dinosaurussen en hun einde wijst ook in die richting. Net als in de Christelijke, Boeddhistische en Azteekse apocalyptiek ontbreken klimaatsverschillen na de catastrofe. De nucleaire winter zou overal winter zijn, van pool tot evenaar. In welk scenario dan ook, koude, warmte, het is uiterst onwaarschijnlijk dat de grote complexiteit en heterogeniteit van het aardse klimaatsysteem nu kenmerkt, geheel verloren zou gaan. Maar daar wordt nauwelijks over gesproken. Na de Apocalyps is er eenheidsellende, het einde van het klimaat.

Het tweede karakteristiek is het duidelijkste, het pessimisme. Het "teloorgang"-denken is ons echt niet vreemd. Alle verandering van het klimaat is gevaarlijk, bedreigend, ronduit slecht.. ook al is een ander klimaat niet per se een slechter klimaat, de notie van een productiever, adaptiever of zelfs regelbaarder klimaat schijnt onbespreekbaar: knoeien met het klimaat is knoeien aan de mensheid. Daarom overschat het populaire verwarmingsscenario de lineaire neergang en veronachtzaamt zij de notie van cyclische verandering, zowel lange als korte cycli. Geen aandacht is er voor opwarming tussen 1900 en 1950 met daarna de verkoeling tussen 1950 en 1970
, de geleidelijke verwarming na de "kleine ijstijd" van 1570-1730
, de lange Milankovitch-cycli van de verschuiving van de aardas
 of de kortere cycli waarop Corbyn zijn langschalige weersvoorspellingen baseert
. Op zich zouden die prima bij een Azteeks of een Hindoeïstisch discours passen, maar wij hebben een lineair tijdsbegrip, en zijn niet gewend in lange cycli te denken, überhaupt niet in cycli
. Uiteindelijk zullen alle inspanningen er hooguit toe kunnen leiden dat het klimaat "niet slechter" wordt, dat de ecologische balans niet verstoord wordt, dat Homo sapiens door Gaia wordt getolereerd. Waar de nucleaire explosie deed denken aan het einde zoals de Azteken dat zagen, schijnt de beste optie een leven in een voorzichtige balans, met als uiteindelijke limiet de vermoeide zon, de aanstaande rode reus of nova, die vanuit de astronomie al te berekenen is. 

6. Het einde als eigen schuld

En dan, tenslotte, het op Israël geënte discours, het klimaat als oordeel over onszelf, en als schuld. Wat zegt ons klimaatsdiscours over ons zelfoordeel? Vanwaar de gretigheid waarmee het publieke discours elementen uit de klimaatkunde heeft opgepikt? Welnu, het consequente pessimisme over het klimaat is zowel een cultuurkritiek als een eindtijdverwachting. Het eerste is het duidelijkste. Na de kritiek op de oorlog, op de zinloosheid van de vernietiging, gevat in het beeld van de nucleaire holocaust en later die van de nucleaire winter, gaf de economische groei alle aanleiding tot een kritiek op de productie- en consumptiemaatschappij. Eerst op de ongebreidelde productie, door te wijzen op de limieten van "spaceship Earth", daarna op de effecten van consumptie. De bevolkingsgroei (ook in een fraai doembeeld gevat: de bevolkingsexplosie) leidde tot de notie van fragiliteit van de omgeving: de geleidelijke klimaatveranderingen. De direct gevoelde bedreiging is die van de andere mens, niet van het klimaat. De ander produceert teveel, consumeert teveel of er zijn teveel anderen: het scenario reflecteert de dreiging van de ander en is daarmee een politiek discours, overeenkomstig het Afrikaanse regenvertoog. Opvallend is dat de discussie voornamelijk gevoerd wordt op initiatief van die landen die al veel produceren, veel consumeren en een lage bevolkingsgroei combineren met een hoge bevolkingsdruk; derde wereld landen hebben de neiging dit te interpreteren als een strategie van uitsluiting door de eerste wereld. Tijdens de discussies in Rio, op de Earth summit, waren ook ecologische argumenten ondergeschikt aan politieke. In Kyoto 1997 en de recente bijeenkomst in Buenos Aires vertaalde de politieke consensus over de klimaatdreiging zich in discussies over remming van bevolkingsgroei versus matiging van consumptie, en in verhandelbaarheid van uitstoot quota
. Door velen wordt dat betreurd, maar het ligt wel voor de hand: het klimaatdiscours is nu eenmaal een politieke zaak, en zal dat in de komende jaren steeds sterker worden.

Het tweede element is het interessantste. De klimaatscenario's verwachten in feite de teloorgang van de wereld zoals wij die nu kennen. Daarmee is het klimaatdiscours een eindtijdverwachting, een manier niet alleen om te denken over onszelf, maar over het einde van onszelf, het einde van de tijd. Onze westerse wereld heeft lang geleefd met eindtijdverwachtingen; tot de eerste helft van deze eeuw waren deze christelijk ingekleurd: de wederkomst van Christus voorafgegaan door oorlogen en geruchten van oorlogen, ziekten en natuurrampen
. Van  Armageddon tot de redding van Zion, van de strijd binnen de gezinnen tot de zeven vrouwen die met één man huwen, de Bijbelse apocalyptiek verschafte een rijk arsenaal aan beelden over een catastrofale eindtijd. De vier ruiters van de Apocalyps, de kosmische rampen als het waggelen van de aarde, een bloedrode maan, de zeven zegels, het monster en de vier dieren van glorie: beelden te over.

Twee ontwikkelingen hebben de bodem onder dit type verwachtingen uitgehaald. Ten eerste de secularisatie, als kind van de 20e eeuw. Religieuze toekomstverwachtingen hebben na WOII veel van hun krediet verloren. Was in de "mainline" christelijke kerken dit apocalyptische discours al afgezwakt aan het begin van de eeuw, denominaties die zich nog wel op apocalyptiek  toelegden, moesten water bij de wijn doen, zoals de Jehova's Getuigen, Mormonen en Adventisten. De Jehova's Getuigen zijn daar het duidelijkste voorbeeld van; immers, zij hebben consequent geprobeerd het einde uit te rekenen. Na hun eerste voorspelling (1914) en latere - minder expliciete - verwachting (1975) begint zelfs bij de Jehova's Getuigen het aftellen af te nemen. De snel wisselende wereldpolitiek maakt een vast vijandbeeld onmogelijk en constante aanpassingen zijn nodig: zo is de holocaust van de waterstofbom vervangen door terrorisme
. Adventisten
 en Mormonen
 geven, elk op hun eigen wijze, een overeenkomstig beeld van de erosie van de onmiddellijke eindverwachting
. Eind 20e eeuw lijkt het boek Openbaringen iets van zijn aantrekkingskracht verloren te hebben. Waar men een opvlammen van deze apocalyptiek had verwacht tegen het nieuwe millennium, blijkt dat nauwelijks het geval
. Eigenlijk bloeit op dit moment vooral in de New Age een apocalyptisch discours; de violente vormen ervan, de drama's van de Orde van de Zonnetempel, de People's Temple, de Branch Davidians en de Heaven's Gate zijn breed bekende voorbeelden
. Ook binnen de z.g. "deep ecology" tiert de Apocalyps welig. "Earth First!", een verzetsbeweging in de USA tegen afbraak van wildernis, ontwikkelde een "environmental apocalyps" die aan cultuurkritiek noch activisme onderdeed voor religieuze bewegingen
. 

De tweede ontwikkeling is het einde van de grote ideologieën, het einde van de utopie. In zijn monumentale studie geeft Krishan Umar de loop van het utopisch denken weer in de laatste twee eeuwen
. Hij schetst daarin de gang van het utopisch literair genre, Utopia en "anti-utopia". Hij merkt daarin op dat in de negentiende eeuw dit bloeiende genre nauwelijks productief was. De 19e eeuw was nl. de eeuw van de utopische experimenten, de realisering van de "revolution of desire". De Utopia's van Wells, Bellamy, de Parijse commune, van Eeden (iets later), de religieuze utopia's van Amana, Oneida, de mormoonse United Order, de Amish en de Hutterites,  gingen vooraf aan het grootste utopische experiment ooit, het communisme van de 20e eeuw. Pas deze eeuw zag het bijna definitieve failliet van dit soort utopia - en daarmee van praktisch alle utopieën. Met de laatste utopie stierven ook de grote ideologieën, en daarmee de idealen van de maakbare samenleving, de notie dat een geleidelijke utopie bereikbaar was. Daarmee wordt tevens een stuk vooruitgangsgeloof ingeleverd. Waren de techniek en de ratio nog de motoren ten goede in de 19e eeuw en het begin van de 20e, na WOII is het heil der technologie veel moeilijker vol te houden: massavernietiging is ook een technologisch fenomeen. De tweede helft van deze eeuw herbergde niet alleen de secularisatie van de religie, maar ook de secularisatie van techniek en wetenschap. Een vorm van eclectisch-praktisch hedonisme kwam ervoor in de plaats, ingekleurd door verlies aan idealen, het "coccooning" van deze 90-er jaren; een hedonisme dat daardoor openstaat voor noties van beperktheid, van het gevaar van expansie, met een ondertoon van schuld. Schuldeloos genieten van overvloed is niet meer mogelijk voor de minderheid die op die overvloed kan bogen.

Deze motieven voeren de boventoon in het klimaatdiscours. Wij leven in een nieuwe tijd, en daarbij past een nieuw einde. In deze tijd biedt het klimaat een nieuwe taal om over de eindtijd te spreken. Het klimaatsdiscours is de geseculariseerde eindtijdverwachting van het einde van de 20e eeuw. Geseculariseerd, want niet langer het gevolg van de toorn des Heren, "slechts" van de daden van de mens. Eindtijd, want onze maatschappij ruïneert haar eigen bestaansbasis. Motieven uit de Christelijke apocalyptiek zijn daarin vertaald - en hier komt tenslotte het discours van Israël boven water - het oordeel. De eindtijd wordt veroorzaakt - of versneld - door de  schuld van de mens, vooral door zijn zelfzucht, zijn hang naar rijkdom en zijn negeren van de schepping. De Christelijke Apocalyps is wel God's werk, maar wordt bespoedigd door het ongeloof en de zonden der mensen; evenzo geven wij in het klimaatdiscours een oordeel over onszelf: wij zijn schuldig aan onze eigen ondergang. Zelfs het slechte weer in de Amerikaanse weekeinden is inmiddels ook al "eigen schuld" gebleken, gevolg van veel rijden op zaterdag en zondag
. Slechts El Niño stond nog niet op onze debet zijde, totdat duidelijk werd hoe dit periodieke verschijnsel wordt beïnvloed door de "global warming". De hele optocht van catastrofes torst de last van het oordeel. Door - achtereenvolgens - kernexplosie, vervuiling, aerosols en verbroeikassing maakt de mensheid zijn eigen voortbestaan op aarde onmogelijk; voor een deel gaat dat rechtstreeks (de nucleaire winter), voor  een groot deel zet hij processen op de gang die hij niet kan beheersen (de "biological meltdown").  Het klimaatsysteem is immers niet te beheersen, wij kunnen ons er hooguit aan ondergeschikt maken. En dat is nu het enige dat wij als technologische samenleving slecht kunnen. Zo heeft de klimaat eindtijdverwachting een duidelijk moreel christelijk trekje: wij dienen onze levensstijl te wijzigen, onze technologie aan te passen, onze onderlinge verhoudingen te hergroeperen, en onze begeertes te beteugelen willen wij overleven. Kortom, wij moeten ons bekeren. Zo wordt de heilige koe van de economische groei tot het grote monster uit het boek Job of de draak uit Openbaringen
. En bekeren wij ons, dan kunnen wij een balans hervinden met de natuur en onze rechtmatige plaats innemen. Dan zij wij "schipper naast God" in het voortbrengen van ons eigen heil, dat tevens het heil van de globe inhoudt, inclusief de dieren. Om zover te komen, moeten we de lessen uit het heden en verleden ter harte nemen, en als technologische samenleving een voorbeeld zetten voor de rest van de wereld, wij dienen onze "uitverkiezing waar te maken". Wij vormen het grootste gevaar, maar zijn geroepen als redders om de wereld te vrijwaren van de doem der Azteken: van de kou, de hitte, de stormen en het stijgende water.

7. Van discours naar beleid

Het klimaatscenario resoneert dus met de wijze waarin onze samenleving "vatbaar" is voor eindtijdverwachtingen. Wat betekent dit nu voor klimaatonderzoek en milieubeleid? Uiteraard heeft een benadering in termen van vertoog en discours een relativerend effect: het lijkt de problematiek minder urgent te maken. Dat is waar voorzover het om catastrofisme gaat. Het bovenstaande impliceert een waarschuwing om niet te alarmistisch te zijn, niet omdat dit niet aanslaat bij het publiek, maar juist omdat het dat wel doet. Immers, dat succes kan een valkuil zijn. Beleid dient langschaliger te zijn dan de korte spanningsboog van de publieke aandacht. Een optocht van catastrofen houdt de aandacht wel gevangen, maar vereist telkens nieuwe rampen om de focus op het klimaat te houden
. En juist de CO2 problematiek, die grotendeels gradueel en mondiaal is, vergt een gestage, continue en niet aflatende aandacht. Het catastrofisme van het klimaatdiscours, kortom, kan de geloofwaardigheid van de wetenschappelijke klimaatsdiscussie schaden. Zo kan de recente constatering dat het ijs van Antarctica minder snel afsmelt dan verwacht, voor het publiek vraagtekens zetten bij de hele klimaatsdiscussie.


Een tweede conclusie laat zich trekken op internationaal gebied. In ons West Europa mag de klimaatsproblematiek goed aansluiten bij wat in feite Christelijke waarden zijn, in andere landen is dat waarschijnlijk veel minder het geval. De bovenstaande analyse doet vermoeden dat in landen met een heel andere traditie en toekomstverwachting, zoals b.v. vanuit Hindoeïsme en Boeddhisme gegeven zijn, de resonantie van klimaatsdiscours en maatschappelijke waarden veel minder zal zijn. Zo heeft bijvoorbeeld het Boeddhisme een totaal andere houding tegenover weer, klimaat en milieu; ook Japanse culturele en religieuze waarden vertonen deze "fit" niet. Het ligt voor de hand dat klimaatsproblematiek daar een andere (of geen) culturele snaar aanroert, en klimaatsdiscussies zullen in dergelijke landen met een andere inzet, andere prioriteit en andere termen gevoerd worden, gevoed door een ander toekomstscenario.

Hoe urgent kan de klimaatsdiscussie blijven binnen onze eigen samenleving? Eindtijdverwachtingen zijn, behalve misschien rond het jaar 1000, in West Europa nooit dominant geweest. Zij vormden en vormen een cultuurkritiek, niet de "mainstream" van de cultuur. Uit de identificatie tussen maatschappij en klimaat volgt dat een stabiele (of stabiel geachte) maatschappij zich niet leent tot acute en massale eindtijdverwachtingen. En dat is ook precies wat er aan de hand is. Men verwacht geen einde, maar men speelt met het idee van het einde. Een doemscenario is leuker om te "denken" dan om naar te handelen. Wij speculeren over het klimaat, terwijl we aan boord van ons volgende vliegtuig stappen. Dergelijke inconsequenties zijn normaal in het menselijk bestaan. De urgentie voor actie zal daarom relatief laag blijven. De sleutel tot eventuele verandering ligt daarom niet zozeer in de omgeving, niet in de wisselingen van het weer, of uitkomsten van onderzoek, maar in de zelfdefinitie van de samenleving, en daarmee van individuen. Ons klimaat, dat zijn wij zelf. Zijn wij mensen die het klimaat passief aanvaarden, of zijn wij een samenleving die het klimaat beschermt? De keuze is niet voor of tegen klimaatverandering, maar voor of tegen een bepaald zelfbeeld, als samenleving en als individu.
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