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Wstep

Ochrona ekosysteméw lesnych stanowi wielkie wyzwanie, przed ja-
kim staje dzi$§ $wiat. Krucho$¢ tych ekosystemow, szybkie tempo ich
zanikania oraz czas potrzebny na ich odbudowe sg przyczynami, dla
ktérych nalezy otoczy¢ je szczegdlng opieka. Niezbedne jest tez budo-
wanie mozliwie najszerszej koalicji i wykorzystanie wszelkich $rodkow
celem ochrony laséw. O powadze problemu $wiadczy fakt, ze ONZ
oglosita rok 2011 Miedzynarodowym Rokiem Laséw. Wéréd najwaz-
niejszych powodow, ktore sktonity ONZ do podjecia takiej decyzji, na-
lezy wyliczy¢ nastepujace (Web-09): lasy pokrywaja 31% powierzchni
ladéw; lasy pierwotne obejmuja 36% wszystkich terenéw zalesionych;
lasy s3 domem dla 80% gatunkéw zwierzat ladowych; w lasach za-
mieszkuje ok. 300 milionéw ludzi; $rodki utrzymania 1,6 miliarda lu-
dzi sg uzaleznione od gospodarki lesnej; 30% powierzchni laséw jest
wykorzystywane do pozyskiwania drewna i innych produktéw; $wiato-
wy handel produktami pochodzacymi z laséw szacowano w roku 2004
na ok. 327 miliardéw dolaréw.

Publikacje na temat skuteczno$ci dziatan ekologicznych wskazuja,
jak waznym czynnikiem wplywajacym na te skutecznos¢ jest uzgod-
nienie zaréwno tzw. big conservation, jak i little conservation. Skuteczne
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i dlugotrwate efekty ekologiczne mozna osiggna¢ jedynie przy wyko-
rzystaniu zasobéw ekonomicznych i technologii, jakie s3 w posiadaniu
big consevation, oraz zaangazowaniu i wiedzy pokolen, ktore s3 atuta-
mi little conservation (Boucher 2011). Harmonijne polaczenie obu tych
sposobdw ochrony przyrody musi prowadzi¢ do przemyslenia staw-
nego sloganu rozwoju zréwnowazonego — ,,mysl globalnie, dziataj lo-
kalnie”. Nie da si¢ bowiem dziala¢ lokalnie, nie bedac w stanie mysle¢
lokalnie. Inicjatorzy duzych projektéw ekologicznych, ktorzy mysla
globalnie, a ktérych Raymon Dasmann okreslil jako biosphere people,
muszg zrozumie¢, ze powodzenie ich projektéw ekologicznych jest
uzaleznione od ecosystem people. Ci ostatni s3 bowiem gwarantem sku-
tecznosci dzialan ekologicznych na swoim terenie. Oni sg pierwszymi
zainteresowanymi dobrym stanem $rodowiska, w ktérym Zyja i pra-
cuja, w ktorym wychowujg si¢ ich dzieci. Przewaga ecosystem people
polega na tym, Ze znajg swoja ziemie i ich byt jest od tej ziemi uzalez-
niony. Ich tozsamos¢ i tradycja jest czescig krajobrazu tej ziemi. Ludzie
ci szukaja swej tozsamosci w relacjach do swej ziemi i jej historii
(Alcorn 1995: 13-14).

Do istotnych elementéw tozsamosci lokalnych spotecznosci nale-
zy ich religijno$¢ oraz jej lokalne przejawy i tradycje z niej wynikaja-
ce. Odwotanie si¢ do religijnej motywacji w budowaniu poparcia dla
projektow ekologicznych, a przez to szerszy i bardziej zaangazowany
udzial lokalnych spofecznosci na rzecz ochrony przyrody, znacznie
zwieksza szanse powodzenia wielu ekologicznych inicjatyw.

W niniejszym artykule zostanie przedstawiony potencjal religii na
polu ochrony laséw w oparciu o sakralny wymiar $wigtych gajow, wska-
zanie moralnego wymiaru odniesien czlowieka do przyrody, a tak-
ze wystapienia lideréw religijnych i lobbing ekologiczny. Wlasciwym
wydaje si¢ trend budowania mozliwie najszerszego gremium zwolen-
nikéw walki z kryzysem ekologicznym, nie wylaczajac z tego grona re-
ligii. Obecnie nie dziwi juz nikogo fakt, Ze w debacie nad kryzysem
ekologicznym biorg dzi$ udzial nie tylko naukowcy i politycy, ale tak-
ze wazng role pelnig w niej prywatne fundacje, organizacje pozarza-
dowe, ludzie biznesu, instytuty badawcze oraz ... organizacje religijne
(McElroy 2001: 55; Rolston III 2006).
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1. Wplyw przekonan religijnych na codzienne zycie wiernych

Na przestrzeni ostatnich dwudziestu lat zauwaza si¢ ze strony
wszystkich najwigkszych tradycji religijnych stale rosnace zaangazo-
wanie na rzecz ochrony przyrody. Zaangazowanie to przyczynito si¢
do znaczacego wzrostu liczby wystapien lideréw religijnych na temat
ochrony przyrody, czemu towarzyszy ciagle rosnaca liczba organizacji
ekologicznych o religijnej proweniencji i ich aktywno$¢ na rzecz kon-
kretnych dziatan ekologicznych. Przyczynia si¢ to takze do pogtebienia
$wiadomosci wérdd politykoéw, uczonych i przedstawicieli réznych or-
ganizacji miedzynarodowych na temat roli, jaka moga odegrac religie
w walce z kryzysem ekologicznym.

Wspolpraca naukowcoéw i liderow religijnych na rzecz $rodowi-
ska jest dzi$ juz czym$ oczywistym (Gore 2006: 252-254; Sagan 1990;
JARSE 1996; Tucker 2003: 43-44). Religie sa obecnie powszechnie po-
strzegane jako wazny sprzymierzeniec w walce z kryzysem ekologicz-
nym. Raport o Stanie Swiata z roku 2003 wskazuje na pie¢ atutéw,
jakie posiadaja liderzy i instytucje religijne w kontekscie ekologicznym
(Gardner 2003: 154):

— zdolnos¢ ksztaltowania kosmologicznych obrazéw $wiata;
— autorytet moralny;

— wielka liczba wyznawcow;

— znaczgce zasoby ekonomiczne;

— potencjal wspdlnototwdrczy.

Ekologiczne atuty religii s tym wigksze, im wiekszg role odgrywaja
religie w zyciu swych wyznawcéw. Badania Instytutu Gallupa przepro-
wadzone w latach 2006-2008 w 143 krajach potwierdzaja, ze religia ma
istotny wplyw na codzienne zycie duzej czeéci ludzkosci. Wyniki dla
calej przebadanej proby we wszystkich krajach wskazuja, ze srednio az
82% respondentdw stwierdzilo, ze religia jest wazna w ich codziennym
zyciu. W poszczegélnych krajach wyniki przedstawiajg si¢ réznie. Na
pytanie: czy religia jest waznym elementem twojego codziennego zycia?
- az 100% respondentéw z Egiptu odpowiedzialo twierdzaco. Podobne
odpowiedzi odnotowano w takich krajach, jak Bangladesz, Sri Lanka,
Indonezja, Kongo i Zjednoczone Emiraty Arabskie. Niemal we wszyst-
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kich krajach Afryki wyniki sondazu ksztaltowaly si¢ w przedziale 80-
95%. W krajach Ameryki Potudniowej, z wyjatkiem Argentyny, wyniki
badan byly zblizone do wynikéw z Afryki. Natomiast wyniki sondazu
w Stanach Zjednoczonych ksztaltujg si¢ na poziomie 65%.

Wazno$¢ religii: (Web-01)

Z przeprowadzonych badan wynika, Ze w najmniejszym stopniu re-
ligia wplywa na codzienne zycie Europejczykéw. Wérdd jedenastu kra-
jow, w ktorych wyniki badan okazaly sie najnizsze, az siedem to kraje
europejskie: Estonia — 14%, Szwecja — 17%, Dania — 18%, Norwegia —
20%, Czechy - 20%, Francja - 25% i Biatorus - 27% (Web-01).

Religion
il 2 3

How important would you say religion is in your own life -- very important,
Sfairly important, or not very important?
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Wazno$¢ religii: stabilno$¢ pogladow (Web-03)
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Waznos¢ religii dla mieszkancoéw poszczegdlnych krajow jest dos¢
stabilna. Poréwnujac bowiem badania przeprowadzone przez Instytut
Gallupa w latach 2006-2008 w 143 krajach, z podobnymi badania-
mi przeprowadzonymi w 44 krajach w roku 2002 przez inny insty-
tut badawczy w ramach Pew Global Attitudes Project dostrzegamy,
ze dla znacznej czedci mieszkanicow naszej planety religia niezmien-
nie odgrywa wazng role i ma wptyw na ich codzienne zycie (Web-02).
Badania Instytutu Gallupa z roku 2010 w USA pokazuja, ze dla 54%
Amerykandw religia jest ,bardzo wazna’, dla 26% ,dos¢ wazna’, dla
20% ,nie jest wazna’, a 1% nie ma w tej sprawie zdania. Rezultaty po-
dobnych badan w USA w latach 1992-2011 wykazujg duzg stabilizacje
opinii obywateli USA w tej kwestii (Web-03).

Ponadto, badania wskazuja, ze ludzie religijni czesciej angazujg sie
w pomoc na rzecz potrzebujacych niz ludzie niereligijni. Jest to kolej-
ny atut religii w zachecaniu swoich wyznawcéw do angazowania si¢ na
rzeczy ochrony przyrody.

Have you done any of the following in the past month?
Donated money to a charity
Percentage of less religions and highly religious people reporting that they donated money

to u charity in the past month

B Less religious Highly religious
1
39 &
28 28 26
23
15
Europe Americas Africa Asia
NOTE: Highly religious people are defined as those wha report that religion is important to
their daily lives und who also report having attended o religious service in the week prior o
being surveyed. All others are categorized as less religious
GALLUP

Wazno$¢ religii i che¢ pomocy: (Web-04)
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Z badan przeprowadzonych przez Instytut Gallupa w latach 2006-
2008 w 143 krajach wynika, ze ludzie, dla ktorych religia jest wazna,
znacznie cze$ciej angazujg si¢ w pomoc innym, niz ludzie niereligijni.
Badania te byly prowadzone na szeroka skale, najmniejsze proby ba-
dawcze w poszczegolnych krajach wynosily 2 tys. respondentow, naj-
czesciej jednak grupy badawcze byly znacznie wigksze. W wielu krajach
wynosily one ok. 40 tys. pelnoletnich oséb. Ankieterzy zadawali w tym
kontekscie 3 pytania. Odpowiedzi na te pytania jednoznacznie wska-
zuja, ze globalnie ludzie wierzacy sg bardziej aktywni i otwarci na bez-
interesowng pomoc (Web-04).

Czy w ciggu ostatniego miesigca przekazales pienigdze na dobro-
czynnos$¢? Europa: wierzacy - 43%, niewierzacy - 28%; Ameryka
Péinocna i Poludniowa: wierzacy - 39%, niewierzacy 28%; Afryka:
wierzacy - 23%, niewierzacy — 15%; Azja: wierzacy — 41%, niewierza-
cy 26%.

Czy w ciagu ostatniego miesigca po$wigciles swdj czas jako wolonta-
riusz? Europa: wierzacy — 24%, niewierzacy — 17%; Ameryka Pélnocna
i Poludniowa: wierzacy — 29%, niewierzacy 18%; Afryka: wierzacy —
27%, niewierzacy - 17%; Azja: wierzacy — 24%, niewierzacy 19%.

Czy w ciggu ostatniego miesigca pomogles komus nieznajome-
mu, ktéry potrzebowal wsparcia? Europa: wierzacy — 42%, niewie-
rzacy - 36%; Ameryka Pélnocna i Poludniowa: wierzacy - 56%,
niewierzacy 49%; Afryka: wierzacy — 52%, niewierzacy - 43%; Azja:
wierzacy — 46%, niewierzacy 37%.

Podane powyzej wyniki badan przeprowadzonych przez szanowane
instytucje badawcze w wielu krajach na duzych probach pozwalaja wy-
ciggac przynajmniej ogélne wnioski na temat ekologicznego potencja-
tu religii. Badania na temat znacznego wplywu przekonan religijnych
na codzienne wybory wiernych (82%) oraz badania wskazujace na
wieksza aktywnos¢ ludzi religijnych w pomaganiu potrzebujacym i an-
gazowanie si¢ w wolontariat, a takze znaczny odsetek ludzi religijnych,
pozwalaja przypuszczaé, ze odwotywanie si¢ do motywacji religijnych
w kontekscie walki z kryzysem ekologicznym moze by¢ waznym czyn-
nikiem motywujacym znaczng cze$¢ ludzkiej populacji do zmiany
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stylu zycia i podejmowania konkretnych dzialan zmierzajacych do po-
lepszenia stanu ziemskiego ekosystemu.

2. Swiete gaje jako ,religijne rezerwaty przyrody”

Jednym ze sposobéw ochrony ekosystemoéw lesnych jest odwota-
nie si¢ do instytucji $wietych drzew i $wietych gajow, ktore do dzis sg
obecne w niektérych tradycjach religijnych. Swiete gaje petnig wie-
le funkcji, ich obecnos¢ ma duze znacznie dla lokalnych spolecznosci
w wymiarze religijnym, $wieckim, politycznym, kulturalnym, zdro-
wotnym i psychologicznym. Posiadajg takze liczne walory ekologiczne.
Czesto $wigte gaje sa przykladem dobrze rozwinigtych ekosystemow
lesnych, w ktoérych obserwuje sie¢ duze bogactwo gatunkéw fauny
i flory, i cechuja si¢ bogata bior6znorodnoscia. Sg schronieniem dla ga-
tunkéw endemicznych i zagrozonych, stanowig zaplecze zi6l leczni-
czych i rzadkich roslin, ktére zabezpieczaja bogactwo réznorodnosci
przyrody ozywionej. W wielu $wietych gajach znajduja sie zbiorniki
wodne z rozlicznymi formami Zycia. Rosnace w $wietych gajach drze-
wa podtrzymuja plodnos$¢ gleby, zapobiegaja erozji i absorbujg wigk-
szo$¢ opadow, zabezpieczajac w ten sposob wode na okresy suche
(Jonathan 2008: 4).

Religijne motywacje ochrony $wietych gajow stanowia ,kulturowe
zabezpieczenie” majace na celu ochrone przed pochopng eksploata-
cja znajdujacych sie¢ w nich zasobéw. To ,kulturowe zabezpieczenie”
zapewnia ochrone habitatu dla licznych gatunkéw. Odwotanie si¢ do
religijnej motywacji oraz instytucji $wietych gajow czyni ochrone lo-
kalnych obszaréw nie tylko skuteczniejszg, ale i znacznie tanszg — znosi
konieczno$¢ utrzymywania duzej ilosci straznikéw dla egzekwowa-
nia prawa oraz rozbudowanych instytucji nadzoru. Liczne publikacje
dowodzg, ze uznanie jakiego$ lasu za $wiety poprawia jego bezpie-
czenstwo, szczegdlnie jesli chodzi o ochrone zagrozonych gatunkéw
(Virtanen 2002). Duza bowiem czes$¢ oficjalnie chronionych obszardow,
ktore stanowig gwarancje¢ zachowania bioréznorodnosci, znajduje sie
na terenach o niskiej gestosci zaludnienia, cz¢sto sg to gory i tereny
nienadajace si¢ pod uprawy. W konsekwencji wiele gatunkéw zyjacych
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na terenach nizinnych, o duzej gestosci zaludnienia, jest znacznie bar-
dziej zagrozonych wyginieciem. Ekologiczny atut §wietych gajow pole-
ga na tym, ze przewazajaca ich cze$¢ znajduje sie wlasnie na nizinnych,
fatwo dostepnych terenach sasiadujacych z ludzkimi aglomeracja-
mi. Dzieki takiej lokalizacji §wigtych gajow bardziej zagrozone nizin-
ne gatunki otrzymuja dodatkowe, ,kulturowe zabezpieczenie”, co tym
bardziej podnosi walor ekologiczny terenéw chronionych z motywow
religijnych (Bhagwat, Rutte 2006).

Wspolczesnemu Europejczykowi fatwiej zrozumie¢ aktualny eko-
logiczny potencjal azjatyckich $wigtych gajow, gdy siegnie do boga-
tej literatury na temat swietych gajow ze swojego kregu kulturowego.
Zrdznicowanie religijnej narracji towarzyszacej Swietym gajom Azji
i starozytnej Europy ma bowiem niewielki wplyw na ich ekologiczny
walor. Bogata literatura historyczna dotyczace tego zjawiska kulturo-
wego na naszym kontynencie rzuca $wiatlo na wspolczesne $wigte gaje
Azji i Afryki. Wydaje sie bowiem, ze pomimo réznych tradycji religij-
nych, wszedzie zauwaza si¢ podobna dbatos¢ i troske o bezpieczenstwo
tych wyjatkowych miejsc.

Kult $wietych gajow jest znany wszystkim ludom indoeuropejskim.
Istnieja liczne badania moéwigce o $wigtych gajach w starozytnym
Rzymie, Grecji, Germanii, Skandynawii oraz wsrdéd Celtéw, Baltow
i Stowian. Najstawniejszym $wietym gajem w kulturze rzymskiej byt
gaj pod Arycja, w ktérym oddawano czes¢ Dianie — bogini fowdw,
przyrody i plodnosci. W antycznej Grecji znaczng role odgrywat debo-
wy gaj Dodony - najstarsza wyrocznia w $wiecie hellenskim, w ktérym
oddawano cze$¢ Zeusowi. Gaj ten znajdowal si¢ w poinocno-zachod-
niej czedci Grecji. Natomiast w poblizu Aten znajdowal sie Swiety gaj
oliwny nazywany gajem Akademosa (Folkard 1892). Rzymski historyk
Tacyt stwierdzil, ze wéréd Germanéw panowalto przekonanie, iz lasy
s najbardziej wlasciwymi miejscami do oddawania czci bogom, a do
$wietych gajow odnosili si¢ z niezwyklym szacunkiem i czcig (Tacyt: 9).

Dysponujemy bogata bibliografig na temat $wigtych gajow u Baltow,
ktérzy uwazali zaréwno okreslone obszary lasow, jak i dzikie zwierzeta
i ptaki tam zyjace za $wiete. Najprawdopodobniej $w. Wojciech, patron
Polski, zginal §miercia meczenska w jednym z takich swietych gajow
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Pruséw, zlozony w ofierze przez poganskiego kaptana za wtargniecie
do $wigtego gaju. O czci dla $wietych gajow wsrod Stowian wiemy sto-
sunkowo niewiele, nie ma jednak watpliwosci co do istnienia takich
kultéw wsrdd ludéw stowianskich (Stupecki 1994: 159-161).

Takze Celtowie oddawali czes¢ swoim bdstwom w $wietych ga-
jach. Na przyklfadzie tych ostatnich wida¢, jak chroniono tereny lesne,
uznawane za $wiete. Prawa obowigzujace w $wietych gajach Celtow
byly podobne do praw, jakie obowigzywaly w wielu innych kultu-
rach. Na terenie laséw uznanych za $wigte nie wolno bylo wycina¢
i niszczy¢ drzew, ani nawet zbiera¢ chrustu. Zabronione byto zrywa-
nie jagdd, orzechéw i owocéw. Wolno natomiast byto spozywac to, co
spadlo na ziemi¢. W §wietym gaju nie wolno bylo walczy¢ ani polowac.
Zabronione bylo takze fowienie ryb w potokach na terenie $wietych
gajow oraz jakiekolwiek zanieczyszczanie ich wod. Na ich obszarze
nie wolno tez bylo pali¢ ognisk, a nawet fajki. Karg za zlamanie obo-
wigzujacych praw, zaleznie od motywdw i zniszczen, mogta by¢ nawet
$mier¢ (Pulver 1994: 10).

Wraz z chrystianizacja Europy $wiete gaje zniknety niemal zupel-
nie z obszaru tego kontynentu. Ze wzgledu na zanik tradycyjnych re-
ligii europejskich odwolywanie si¢ do ochrony ekosysteméw lesnych
w Europie w oparciu o tradycje $wietych gajow byloby anachroni-
zmem. Wspdlczes$nie ciagle istnieje jednak bardzo wiele terendéw
lesnych, ktére lokalna ludno$¢ uwaza za $wiete. Najwiecej takich ob-
szaréw znajduje sie w Azji i Afryce, a szczeg6lnie w Indiach, Chinach,
Tajlandii, Indonezji i Japonii oraz Nigerii, Ghanie i Kenii.

Opracowany w roku 2005 przez WWF oraz Aliance of Religion and
Conservation raport zatytulowany Beyond Belief: Linking faiths and
protected areas to support biodiversity conservation wylicza sto §wigtych
miejsc bedacych pod ochrona, sposréd ktérych siedem to tereny le-
$ne. Do ochrony tych miejsc przyczynilo si¢ to, ze wedtug lokalnych
wierzen w calosci lub czgsci byly one $wietymi gajami. Miejsca te sg
zlokalizowane na terenie takich panstw jak Chiny, Ghana, Nigeria,
Indonezja, Japonia i Tajlandia. Ponadto, raport wymienia siedem
$wietych miejsc, ktdre nie sg objete ochrong prawna, z czego trzy to
$wiete gaje na terenie Ghany, Madagaskaru i Etiopii, a czwarta loka-

19



Ryszard F. Sadowski

lizacja dotyczy $wietych drzew w miejscowosci Vorumaa w Estonii
(Dudley et al. 2005).

Przykladowo w Japonii $wiete gaje sg Scisle powigzane ze $wiatynia-
mi szintoistycznymi, cze¢sto sg to jedyne pozostatosci obszaréw natu-
ralnej przyrody w obrebie lub poblizu terenéw zurbanizowanych. Na
przykltadzie $wietego gaju okalajacego Kashima Shrine wida¢, jak te-
ren chroniony ze wzgledu na tradycje religijng z czasem zyskal sta-
tus terenu chronionego prawem panstwowym. W roku 1956 Swiety
Las Kashima (Sacred Forest of Kashima) wraz z otaczajacym go ,,zwy-
ktym” lasem o Iacznej powierzchni 1,5 tys. ha zostal uznany za obszar
chroniony. W lesie tym rosnie dzi§ ponad 800 gatunkoéw drzew i ce-
chuje sie on wyjatkowym bogactwem awifauny. Swiete gaje sa obec-
ne takze w kulturze buddyjskiej. Wérdéd ludu Dai zamieszkujacego
w chinskiej prowincji Xishuangbanna istnieje zywa tradycja swietych
gajow, ktore — wg wierzen tubylcow — chronig opiekujace si¢ nimi wio-
ski. Szacuje sie, ze tylko w tej prowingji chronionych jest w ten sposob
ponad 100 tys. ha laséw (Dudley et al. 2005: 43-46).

Najwiecej swietych gajow znajduje si¢ bez watpienia w Indiach, co
ma swoje odzwierciedlenie w licznych publikacjach (Web-06). Opubli-
kowane w 2001 roku wyniki badan przeprowadzonych przez Indian
National Science Academy i Indian Statistical Institute podaja, ze w ra-
mach ankiety zgltoszono ponad 50 tys. $wietych gajow. Z tej ogromne;j
liczby przebadano jedynie 13 720. Ze wzgledu na zakres badan trudno
jest $cidle okresli¢ liczbe swietych gajow na obszarze Indii, szacuje sig,
ze jest ich ok. 100-150 tys. (Malhotra 2001). Natomiast badania opubli-
kowane w roku 1998 objely jedynie 4 415 $wietych gajow o tacznej po-
wierzchni 42 tys. ha (Gokhale et al. 1998).

Ze wzgledu na powszechnos¢ zjawiska i ogromny obszar Indii nie
ma jak dotad badan, ktdére precyzyjnie podalyby liczbe swietych ga-
jow oraz powierzchnig, jaka zajmuja. Na podstawie dostepnych danych
mozna jedynie prognozowacé, ze powierzchnia ta jest ogromna, moze
siega¢ milionéw hektaréw.

Z powodu wielkiej iloéci i réznorodnosci swietych gajow dokonano
w Indiach ich klasyfikacji, dzielac je na (Web-06):
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— tradycyjne $wigte gaje — miejsca przebywania bostwa danej wsi sym-
bolicznie obecnego w postaci jakiego$ znaku;

— gaje $wiatynne - gaje zasadzone wokot swigtyn;

— gaje cmentarne - gaje otaczajace cmentarzyska i miejsca rozsypywa-
nia prochéw zmartych.

Obecnie $wiete gaje staja jednak przed duzymi wyzwaniami.
Najwazniejsze z nich to zmiany spoleczne i ekonomiczne oraz zmia-
ny religijnodci i szacunku dla wartosci religijnych. Wsrod zagrozen
spoleczno-ekonomicznych, przed ktérymi staje dzis wiele czesci §wia-
ta, jest spadek optacalnosci produkeji rolniczej powodujacy zubozenie
ludnosci wiejskiej. W polaczeniu ze wzrostem populacji i rosnacg mi-
gracja postepujace zubozenie sktania do poszukiwania kolejnych te-
ren6w rolniczych kosztem $wietych gajow. Innym zagrozeniem dla
$wietych gajow jest presja na zagospodarowanie terendw ze strony spo-
tecznosci lokalnych dla osiagniecia réznego rodzaju form postepu oraz
presja z zewnatrz, w tym klusownictwo, legalny i nielegalny wyrab
drzew, gérnictwo i zanieczyszczenia. Kolejnym zagrozeniem dla $wie-
tych gajow jest naptyw ludnosci, ktéra nie zna lokalnych zwyczajow,
a czesto wyznaje nawet inne religie i nie czuje si¢ w zaden sposob zwig-
zana z lokalnymi béstwami, ktére tym gajom patronuja.

Wirdd zmian religijnych duzym wyzwaniem jest ekspansja nowych
religii. Tradycja $wietych gajow wywodzi si¢ najprawdopodobniej
z wierzen spolecznosci zbieracko-fowieckich i ich religii animistycz-
nych. Przykladem zaniku religii kultywujacych swiete gaje jest Europa,
gdzie w IV-V wieku wraz z chrystianizacja niemal wszystkie swiete
gaje zostaly zniszczone. Podobny proces zachodzi obecnie w Indiach,
gdzie ludowe wierzenia byly i wciaz sa zastepowane przez béstwa hin-
duistyczne - proces ten nazwano sanskrytyzacja (sanskritization).
W wielu krajach zachodzi tez zjawisko okreslane jako westernalizacja
(westernalization), ktére prowokuje konsumpcyjny styl zycia i ostabia
tradycyjne wierzenia wazne dla kontynuacji tradycji swietych gajow
(Bhagwat, Rutte 2006: 522).
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3. Akcentowanie moralnego wymiaru dzialan wzgledem przyrody

Wiréd trudnych poszukiwan sposobu rozwigzania kwestii eko-
logicznej coraz wyrazniej dostrzegamy koniecznos$¢ ksztaltowania
nowej mentalnosci wrazliwej na sprawy ochrony przyrody oraz wska-
zanie aksjologicznego wymiaru relacji cztowieka do srodowiska przy-
rodniczego. Ignacy Fiut stwierdza wprost: ,najbardziej sensownym
i odpowiedzialnym staly sie pomysly, by dokona¢ najpierw zmia-
ny w sferze mentalnej i aksjologicznej cztowieka — szczegélnie w sfe-
rze jego przekonan etyczno-moralnych, a nastepnie zarysowac jaki$
zwiezly i jednolity system myslenia, ktéry zabezpieczat by interesy nie
tylko cztowieka, ale i innych istot zywych wraz z ich srodowiskiem zy-
cia” (Fiut 2003: 17). O ile wypracowanie jednolitego systemu myslenia
wydaje sie niemozliwe do zrealizowania, o tyle mozliwo$¢ stworzenia
takich systemow w ramach poszczegdlnych religii wydaje si¢ by¢ za-
daniem mozliwym do zrealizowania. Wykorzystanie wielowiekowych
doswiadczen réznych tradycji religijnych w ksztaltowaniu mentalno-
$ci wiernych poprzez ukazywanie moralno-etycznego wymiaru ludz-
kich postaw wydaje si¢ by¢ waznym sprzymierzencem w doglebnym
przeobrazaniu mentalnosci oséb religijnych i uswiadamianiu im mo-
ralnych implikacji ich odniesien do przyrody.

Jedna z pierwszych préb ukazania moralnego wymiaru relacji czlo-
wieka do srodowiska przyrodniczego byl opublikowany przez Waltera
Lowdermilka, jeszcze w roku 1940, artykul The Eleventh Command-
ment. W artykule tym autor proponuje wprowadzenie do Dekalogu
jedenastego przykazania o nastepujacej tresci: ,Jedenaste: oddziedzi-
czysz $wieta ziemig jako wierny wlodarz, ochraniajac jej zasoby i ptod-
nos¢ z pokolenia na pokolenie. Bedziesz ochraniat pola od erozji gleby,
bedziesz ochranial ptynace wody od wyschnigcia, bedziesz ochra-
nial lasy od dewastacji i bedziesz ochranial wzgoérza od nadmiernego
wypasania przez trzody, tak by twoi potomkowie cieszyli si¢ obfito-
$cig. Jedli ktérekolwiek «bedziesz» odrzucisz w swoim wlodarzowaniu
ziemia, wowczas zyzne pola stang si¢ bezplodng kamienistg gleba,
a rzeki stang sie korytami $ciekéw, liczba twoich potomkéw zmniej-
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szy sie, beda zy¢ w nedzy lub zupelnie znikng z powierzchni ziemi”
(Lowdermilk 2003: 12).

Inng probg wskazania etyczno-moralnego wymiaru kwestii ekolo-
gicznej bylo uzycie terminu ,,sumienie ekologiczne”, ktéry niesie w so-
bie wyraznie religijno-etyczne konotacje. Najprawdopodobniej jako
pierwszy terminu tego uzyt Aldo Leopold, a p6zniej spopularyzowat je
Robert Disch. Na gruncie polskim sumieniem ekologicznym zajmowat
sie Julian Aleksandrowicz, ktory okreslat je jako ,cenzora moralnego
czlowieka” pomocnego w podejmowaniu decyzji w kategoriach dobra
i zta moralnego w kontekscie ochrony lub degradacji srodowiska spo-
tecznego i przyrodniczego (Fiut 2003: 23-25).

Od etyczno-moralnego pojecia sumienia tylko krok do typowo re-
ligijnego pojecia grzechu i nawrdcenia. Oba te pojecia funkcjonujg
w ramach réznych religii w kontekscie ekologicznym. We wspolczesnej
literaturze coraz czesciej spotykamy sie z terminem ,,grzech ekologicz-
ny” i ,ekologiczne nawrdcenie”.

Patriarcha Konstantynopola Bartlomiej I, powszechnie znany ze
swej dzialalnosci na rzecz ochrony przyrody, podczas sympozjum gro-
madzacego ponad 800 uczestnikéw w Santa Barbara na poczatku li-
stopada 1997 r. stwierdzil wprost: ,wyrzadzanie krzywdy srodowisku
naturalnemu jest grzechem” Wypowiedz ta obiegla caly $wiat, przyta-
czaly ja liczne $rodki masowego przekazu, podkresdlajac ekologiczne
zaangazowanie patriarchy reprezentujacego 300 milionéw chrzescijan
- czlonkéw Kosciola prawostawnego na swiecie (Stammer 1997).

Religijne pojecie grzechu tak bardzo zadomowilo si¢ juz w po-
wszechnej $wiadomosci w kontekscie ekologicznym, ze w roku 2010
polskie Ministerstwo Srodowiska zapoczatkowalo kampanie ekolo-
giczna ,,Nie zadmiecaj swojego sumienia’, ktdra wprost apelowata do
sumien Polakéw, odwolujac sie do religijnej kategorii grzechu. W ra-
mach kampanii przygotowano 3 spoty edukacyjne, w ktérych sym-
patyczny ksigdz nawolywal do niezasmiecania swojego sumienia.
Kampania ta skupila si¢ wokot trzech zasadniczych kwestii: palenia
odpadéw w domowych piecach, wywozenia $mieci do lasu oraz unika-
nia segregacji odpadow. Spoty byly emitowane w telewizji przez 2 mie-
sigce. Kampania zostala bardzo dobrze przyjeta, dlatego doczekala sie

23



Ryszard F. Sadowski

kontynuacji. Kolejnym jej etapem byta akcja eko-aniotdw, ktdre ruszy-
ly w teren, by instruowa¢ dzieci i mlodziez jak unika¢ grzechéw eko-
logicznych. W ramach anielskich odwiedzin przeprowadzono ponad
400 rEKOlekcji w wielu miasteczkach i wioskach na terenie calej Polski
(Web-05).

Jednym z najbardziej dono$nym gltoséw w sprawie ochrony przy-
rody odwolujacych si¢ do religijnych motywacji byla wypowiedz
Jana Pawla II podczas audiencji generalnej w Rzymie w dniu 17 stycz-
nia 2001 r., w ktorej wezwal do ,.ekologicznego nawrdcenia” Papiez
stwierdzil wowczas ,Trzeba wigc pobudza¢ i popiera¢ «nawrdcenie
ekologiczne», ktore w ostatnich dziesiecioleciach sprawilo, ze ludz-
kos¢ stala si¢ bardziej wrazliwa na niebezpieczenstwo katastrofy, do ja-
kiej zmierzalismy. Czlowiek, ktéry zamiast by¢ «stuga» Stworcy, stal sie
niezaleznym despota, zaczyna rozumie¢, ze musi si¢ zatrzymac w obli-
czu otchlani” (Web-07).

Pojecie eko-nawrdcenia jest stosowane juz od dawna i udoku-
mentowanie w literaturze. Pastor Margaret Bullitt-Jonas z Kosciola
episkopalnego w USA uwaza, ze eko-konwersja zaklada trzy etapy: stwo-
rzenie, ukrzyzowanie i zmartwychwstanie. Pierwszy etap rozpoczyna sie
w momencie, gdy zakochujemy si¢ w pigknie boskiego stworzenia,
doswiadczamy zadziwienia, wdziecznosci, cudownosci stworzenia
i szacunku dla niego. Odkrywamy jak bardzo jesteSmy kochani jako
stworzeni na obraz Boga i zjednoczeni przez oddech, cialo i krew z ca-
lym boskim stworzeniem. Etap ukrzyzowania jest nie do unikniegcia.
Im bardziej doswiadczamy w stworzeniu milo$¢ Boga, tym bardziej
doswiadczamy cierpienia, widzac degradacje $wiata przyrody. Kiedy
chrzescijanin staje pod krzyzem, doswiadcza nie tylko zalu, ale tak-
ze poczucia winy, a jako uczciwy wobec samego siebie wyznaje grzechy,
dzieki ktérym odnosit korzysci kosztem niszczenia przyrody. Na trze-
cim etapie eko-konwersji chrzescijanin doswiadcza stopniowego udzialu
w zmartwychwstaniu Chrystusa. Nawracajacy si¢ ekologicznie chrze-
$cijanin jest wypetniony miloscig promieniujacg z piekna stworzonego
$wiata, jest tez umocniony krzyzem, na ktérym dokonalo si¢ zwycie-
stwo nad cierpieniem i grzechem i dochodzi do etapu, gdy moze przy-
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najmniej dawa¢ $wiadectwo troski o przyrode, a ostatecznie angazuje sie
czynnie w troske o dzieto stworzenia (Cohen-Kiener 2009: 129-137).

Z pojeciami ,grzechu ekologicznego” i ,ekologicznego nawréce-
nia” laczy sie takze ,.ekologiczna odpowiedzialnos¢”. Grzech rozumia-
ny teologicznie jest pojeciem obecnym przede wszystkim w religiach
oddajacych czes¢ osobowemu bostwu. Pojecie to pojawia sie wigc
w doktrynie moralnej judaizmu, chrzescijanstwa i islamu. W tradycji
religii monoteistycznych grzech jest przekroczeniem prawa Bozego.
Bog religii abrahamicznych dyscyplinuje grzesznika, ale ostatecznie
zawsze zalezy mu na zmianie zlych postaw czlowieka i powrocie do
przyjazni ze sobg. Caly ten proces ma zawsze charakter wychowaw-
czy, dlatego wypracowanie nowej proekologicznej postawy czlowieka
ma u swych podstaw odpowiednie wychowanie. Jan Pawet II okreslit
ten proces jako ,wychowanie do odpowiedzialnosci ekologicznej’, kto-
ra ma swdj wyraz w odpowiedzialno$ci wobec siebie samych, odpo-
wiedzialnosci wobec innych i odpowiedzialnos$ci wobec srodowiska
(Jan Pawet IT 1989: 13). Wychowanie chrzescijanskie ma wiele wymia-
réw i form, jedna z nich jest udziat w katechezie, wystuchiwanie kazan
i homilii oraz takie praktyki poboznosci jak rachunek sumienia oraz
sakrament pojednania. W ostatnich dekadach coraz czgsciej pojawiaja
sie tematy zwigzane z poszanowaniem $rodowiska przyrodniczego we
wszystkich formach nauczania Kosciota. Coraz czesciej w przygotowy-
wanych dla wiernych pomocach do rachunku sumienia obecne s3 py-
tania o relacje do $wiata przyrody.

Takze w islamie obecne jest pojecie grzechu, ktéry coraz powszech-
niej obejmuje takze wymiar relacji czlowieka do przyrody. Widac to
wyraznie na przykladzie muzulmanskich fatw, czyli oficjalnych naka-
z6w jurydycznych wydanych przez uprawnionego islamskiego uczo-
nego celem zaprzestania lamania prawa wynikajacego z Koranu.
W ostatnich latach mozna zaobserwowa¢ wydawanie ekologicznych
fatw, ktére jednoznacznie wskazuja, ze czyny oblozone fatwg sg sprze-
czne z wyznawang przez muzulmanéw religia. Pierwsza w historii
ekologiczng fatwa bylo rozporzadzenie Abdula Wahid Qosimy, lidera
wspolnoty muzulmanskiej Majelis Ulama Indonesia w indonezyjskiej
cze$ci Borneo, ktory 19 czerwca 2007 roku wydal fatwe zakazujaca
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bezprawnego wyrebu i wypalania laséw. W uzasadnieniu swojej de-
cyzji stwierdzil, ze wypalanie laséw jest grzechem, poniewaz niszcze-
nie lasow niesie zgubne skutki dla spoleczenstwa, gospodarki i zdrowia
(Web-08; Mangunjaya 2008: 4-5).

Innym przykladem odwotania si¢ do zakazu religijnego w kontek-
$cie srodowiskowym jest nalozenie fatwy na rolnikéw wypalajacych
stome ryzowa w Egipcie. Dzialanie to powoduje, ze w pazdzierniku i li-
stopadzie Kair jest spowity czarng chmurg toksycznego dymu pocho-
dzacego z wypalanych pdl ryzowych (Web-09).

Judaizm w swoim nauczaniu moralnym takze zacheca do poszano-
wania drzew. Nauczanie to bazuje na starotestamentalnym nakazie Bal
Tashchit (nie niszcz, nie marnotraw). Nakaz ten wywodzi si¢ z Ksiegi
Powtoérzonego Prawa 20,19-20 i zakazuje wycinania drzew owocowych
nawet podczas dtugotrwalych oblezen. Szerzej, we wspétczesnym kon-
tekscie ekologicznym, zagadnienie to opisal Ari Elon w ksigzce pt. Tree
Earth and Torah: A Tu Bshvat Anthology (1999: 115-117).

Pojeciem grzechu w kontekscie ekologicznym postuzyl sie takze
Konrad Lorenz, ktory w swojej ksigzce Civilized Man’s Eight Deadly Sins
(Osiem grzechow $miertelnych cywilizowanego cztowieka) jako trzeci
grzech $miertelny wymienia: spustoszenie naturalnej przestrzeni zycia,
co w konsekwencji prowadzi do zaniku wrazliwosci estetycznej na piek-
no i harmonie przyrody, a co ostatecznie skutkuje zanikiem wrazliwosci
etycznej. Uzycie przez Lorenza terminu ,,grzech” nie miato jednak cha-
rakteru religijnego, cho¢ konotacje z famaniem prawa Bozego w relacji
do $rodowiska przyrodniczego sa tu jak najbardziej usprawiedliwione.

W tradycji hinduistycznej mamy takze pewne elementy nawigzu-
jace do grzechéw ekologicznych. W nauczaniu Mahatmy Gandhiego
jedynym lekarstwem na siedem $miertelnych grzechdéw, ktére maja
swoje zrodto w wymiarze spoteczno-politycznym, jest jednoznaczny
zewnetrzny standard, ktory opiera si¢ na prawie natury, a nie na war-
tosciach spotecznych. Do siedmiu $miertelnych grzechéw Gandhi zali-
cza wartosci, ktore pozbawione umiaru i madrosci obracaja sie przeciw
czlowiekowi: bogactwo bez pracy; przyjemnos¢ bez sumienia; wiedze
bez charakteru; biznes bez moralnosci; nauke bez humanitaryzmus; re-
ligie bez ofiary; polityke bez zasad (Covey 1992: 87-93).
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4. Religijne oredzia i lobbing na rzecz ochrony
ekosystemow lesnych

Kolejnym waznym polem, na ktérym religie i organizacje ekolo-
giczne o religijnej proweniencji przyczyniaja si¢ do ochrony lasow, sa
dzialania zmierzajace do zmniejszenia ilosci odpaddéw, a szczegélnie
emisji CO,, co przyczynia si¢ do poprawy stanu gleb, wod i powietrza.
Ogdlny stan ziemskiej biosfery ma wplyw na stan laséw i odwrotnie,
stan lasow ma wptyw na ogélny stan biosfery, bowiem lasy stanowia
wazny jej element. Stad wszelkiego rodzaju dziatania na rzecz ochro-
ny przyrody przyczyniajg sie takze — mniej lub bardziej bezposrednio
- do ochrony laséw. Religie maja wplyw na poprawe stanu ekosyste-
mow lesnych takze poprzez angazowanie si¢ w ochrone przyrody na
wszystkich mozliwych polach, m.in. przez apele lideréw religijnych do
politykéw, ludzi biznesu i swoich wiernych o wigkszg troske o srodowi-
sko przyrodnicze. Ponadto, religie maja wielowiekowe doswiadczenie
w ksztaltowaniu stylu Zycia swoich wiernych, co moze stanowi¢ istotng
pomoc w ksztaltowaniu ekologicznego stylu zycia calych spoleczenstw.

Zauwaza si¢ duze zaangazowanie przywdodcow religijnych na polu
budowania ekologicznej $wiadomosci swoich wiernych, ukazywania
moralnego wymiaru ich codziennych wyboréw i ich ekologicznych
konsekwencji. Obecnie religie sa juz stalym partnerem w walce z kry-
zysem ekologicznym. Do najbardziej spektakularnych wystapien lide-
réw religijnych na rzecz ochrony przyrody nalezy zaliczy¢:

— Jan Pawel II, Encyklika Solicitudo rei socialis (rozdz. IV), Rzym

30.12.1987;

— Oredzie Bartlomieja I, Ekumenicznego Patriarchy Konstantynopola

ustanawiajace Dzienn Ochrony Stworzenia, Fanar 1.09.1989;

— Oredzie Barttomieja I wygloszone podczas sympozjum na temat

srodowiska naturalnego, Santa Barbara 8.11.1997;

— Wspolna deklaracja papieza Jana Pawla II i patriarchy Bartlomieja I,

Wenecja 10.06.2002;

— Oredzie Benedykta XVI na XL Swiatowy Dzien Pokoju (nr 8-10),

Rzym 1.01.2007;
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— Benedykt XVI, Encyklika Caritas in veritate (nr 48-51), Rzym
29.06.2009.

Sposrdéd wielu apeli lideréw religijnych do politykéw i ludzi biznesu
warto przywolac:

— List skierowany do prezesow: Ford Motor Company, General Motors
Corporation i Chrysler Corporation. List dotyczyl wptywu samo-
chodéw na srodowisko i wynikajacej stad odpowiedzialnosci produ-
centow (Web-10);

— List Konferencji Katolickich Biskupéw USA z roku 2004 skierowany
do amerykanskich senatoréw, a zachecajacy ich do podjecia natych-
miastowych dziatan na rzecz ochrony klimatu (Pettenger 2007: 110);

— Deklaracja reprezentantéw amerykanskich chrzescijan, zydéw i mu-
zulmanoéw skierowana do administracji i Kongresu USA, wskazujaca
na moralng odpowiedzialno$¢ przywddcoéw USA za globalne ocie-
plenie - Waszyngton 22.05.2007 (Web-11);

— List otwarty Narodowej Rady Koscioléw Chrystusa USA do
Prezydenta Obamy w sprawie podjecia niezbednych dziatan w kwe-
stii klimatycznej — 8.10.2008 (Web-12);

— List Konferencji Biskupéw Katolickich Panstw nalezacych do
Grupy G8 na temat zmian klimatycznych do szeféw rzadéw panstw
Grupy G8 - 22.06.2009 (Web-13).

Zakonczenie

Coraz lepiej zdajemy sobie sprawe, ze sukces inicjatyw ekologicz-
nych zalezy nie tylko od osiggnie¢ nauki i wynalazkéw technicznych,
ale takze od stanu ludzkich umystéw, ktére sg pod silnym wpltywem
bardzo réznych czynnikéw: obrazéw, relacji, metafor, uczu¢, informa-
¢ji, danych statystycznych, osobistych doswiadczen itp. (Posas 2007: 40;
Leiserowitz 2006). Religie wywieraja istotny i bezposredni wplyw na
wiele sposrdd tych czynnikow. Stad obecnos¢ religii w ochronie lasow
wydaje si¢ wazna, a nawet konieczna. Ujecie ochrony ekosystemow le-
$nych w perspektywie religijnej i moralnej moze znaczaco poszerzy¢
debate nad tym zagadnieniem i przyczynic si¢ do wiekszej troski o $ro-
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dowisko ze strony zwyklych obywateli. Moralny autorytet religii oraz
ich obecno$¢ w zyciu spotecznym stanowi takze wazny element naci-
sku na gremia decyzyjne w przypadku kontrowersyjnych decyzji o wy-
rebie laséw lub braku determinacji w ich ochronie.

Bez watpienia rézne tradycje posiadaja rézne walory w ochronie la-
sow. Wydaje sie, ze najwiekszy potencjal na tym polu posiadaja reli-
gie Azji, ktére — bazujac na tradycji $wietych gajow oraz dziataniach
licznych ekologicznych organizacji religijnych - chronig juz istniejg-
ce lasy i prowadza liczne projekty zalesiania. Radykalnie inna jest sy-
tuacja takich religii jak chrzescijanstwo, islam i judaizm, ktére — bedac
religiami monoteistycznymi — nie odwotuja si¢ do béstw zamieszkuja-
cych lasy i nie deifikuja drzew. Liczebnos¢ chrzescijan i muzulmandéw
oraz znaczacy wplyw religii na codzienne Zzycie duzej czesci wyznaw-
cow tych religii stanowi wazny czynnik ochrony lesnych ekosystemdw.
Oredzia takich lideréw religijnych, jak kolejni papieze, ekumeniczny
patriarcha Konstantynopola oraz Swiatowa Rada Ko$ciotow sg glosem,
z ktérym liczg sie niemal wszyscy chrzescijanie. Wskazywanie moral-
nego wymiaru codziennych wyboréw i ukazywanie ich ekologicznych
konsekwencji stanowi niezwykle wazne narzedzie w ksztaltowaniu
ekologicznego stylu zycia wsréd muzutmandw, chrzescijan i zydow.

Niezwykle cenne wydaja si¢ takze zmiany, jakie dokonuja si¢ w jezy-
ku oraz edukacji. Wprowadzenie do codziennego jezyka takich pojec,
jak ,sumienie ekologiczne’, ,grzech ekologiczny”, ,ekologiczne na-
wrocenie’, ,fatwa ekologiczna” w przypadku religii monoteistycznych
jest waznym czynnikiem wplywajacym na ludzkie wybory. Waznym
elementem ksztaltujagcym sposob myslenia i styl Zycia jest edukacja
religijna dzieci i mlodziezy. Obecnos$¢ zagadnien ekologicznych w re-
ligijnych programach edukacyjnych jest szczegdlnie obiecujaca, ksztal-
tuje bowiem ekologiczny styl zycia kolejnych pokolen.

Dzi$ juz coraz lepiej rozumiemy, ze skutecznos¢ projektow ekolo-
gicznych zalezy od znajomosci lokalnych uwarunkowan spotecznych,
kulturowych i religijnych. Proby laczenia big i little conservation bez
uwzglednienia religii i wykorzystania pozytywnego potencjatu, jakie-
go one dostarczaja, wydaje si¢ by¢ czym$ znacznie powazniejszym, niz
tylko zaniedbanie. Jezeli zalezy nam na lepszej ochronie ekosystemow
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lesnych, to odwolywanie si¢ do religijnych motywacji, ukazywanie mo-
ralnego wymiaru odniesien do przyrody oraz wspolpraca z przywod-
cami religijnymi i religijnymi organizacjami ekologicznymi musi sta¢
sie standardem.
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Religious Potential in the protection of Forest Ecosystems

SUMMARY

The shrinking area of forests calls for the intensification of efforts to
restore damaged forest ecosystems and protect existing ones. Religions
may become an important ally in this process. Their ecological poten-
tial remains under-exploited. Owing to their ,ecological advantages’,
i.e. their capacity to shape cosmologies (worldviews), their moral au-
thority and broad base of adherents, significant material resources and
community-building capacity, religions can help shape ecological life-
styles. All major religious traditions have a lot to offer. Evoking religio-
us motivations of a substantial part of humanity can greatly improve
the condition of forests, increase the effectiveness of their protection
and encourage broad sections of societies to get involved in this task.
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