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»,Daher fordert Misereor, dass Unternehmen Menschenrechte und Sozid-
standards einhalten und menschenwtirdige Arbeitsbedingungen bieten. Wir
setzen uns im Dialog mit Unternehmen und in der Lobbyarbeit ein fir die
Umsetzung von Verhaltenskodices und international verbindliche Rahmen-
regelungen zur Unternehmensverantwortung.“’ Dieses Statement auf der
Internetseite des Bischoflichen Hilfswerks Misereor zeigt anschaulich, dass
sich auch religiose Akteure, in diesem Fall das Werk zur Entwicklungs-
zusammenarbeit der Katholischen Kirche, mit dem Themenfeld Sozial - und
Umweltstandards beschaftigen. Misereor tut dies engagiert seit vielen Jah-
ren. Durch Bildungsinitiativen, Kampagnen oder Lobbyarbeit wird dieses
Thema politisch bearbeitet. Ein dhnliches Engagement findet sich beim
EED oder Brot fur die Welt auf evangelischer Seite. Auch hier spielt das
Thema Sozial- und Umweltstandards seit vielen Jahren eine wichtige Rolle.

In unterschiedlichen Formen gibt es auch eine intensive Zusammenarbeit
der kirchlichen Organisationen, die darauf abzielt, bestimmte Standards in
Teilbereichen des Welthandels fest zu etablieren. Das wohl bekannteste
Beispiel ist das Engagement der Kirchen fir einen Fairen Handel. In der
Gepa haben sich viele wichtige kirchliche Entwicklungsorganisationen
zusammengeschlossen (u.a. das Bischofliche Hilfswerk der Katholischen
Kirche Misereor e.V., der Evangelische Entwicklungsdienst der Evangeli-
schen Kirche in Deutschland EED, das Kindermissionswerk ,Die Sternsin-
ger’ oder Brot fur die Welt), um institutionell bestimmte Standards im
Bereich des Welthandels mit ausgewéhlten Produkten (z.B. Kaffee) zu
fordern. Es geht dartber hinaus um den Aufbau partnerschaftlicher und
langfristiger Handelsbeziehungen, bei denen faire Preise gezahlt werden,
welche die Einhaltung bestimmter Standards ermdglichen.

! http://www.mi sereor.de/themen/frieden/projekte/deutschland-verantwortung-von-un

ternehmen-foerdern.html (Ref. 15.1.2008).
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Ein anderes Beispidl ist die Kampagne Fair spielt, die vom Bischoflichen
Hilfswerk Misereor, der Katholischen Arbeitnehmer-Bewegung Deutsch-
lands, der Katholischen Frauengemeinschaft Deutschlands, dem Nurnber-
ger Blndnis ,Fair Toys und der Werkstatt Okonomie getragen wird. Das
Ziel dieser Kampagne wird folgendermal3en umschrieben: ,, Gemeinsam mit
Partnerorganisationen in Europa und in Asien setzt sich die Aktion fair
spielt fur die Beachtung der Menschenrechte und grundlegender Arbeits
normen in der Spielzeugindustrie ein. In diesem Sinne will die Aktion fair
spielt Spielzeughersteller und Handel in Deutschland veranlassen, mit
entschiedenen Mal3nahmen zur Verbesserung der Arbeitsbedingungen vor
dlem bei ihren asiatischen Lieferanten beizutragen.“? Auch hier finden sich
also Forderungen nach Sozia- und Umweltstandards, die von kirchlichen
Organisationen vorgetragen werden.

Schon diese beiden Beispiele machen deutlich, dass das Thema Sozial- und
Umweltstandards fir die christlichen Kirchen in Deutschland ein wichtiges
Thema ist. Damit mischen sich Kirchen in Fragen der politischen Gesta-
tung des 6konomischen Lebens ein, erheben Forderungen und versuchen
diese durch Lobby-, Bildungs- oder Kampagnenarbeit durchzusetzen. Da
mit werden diese kirchlichen Organisationen zu gesellschaftlichen Akteu-
ren und formulieren politische Forderungen vor dem Hintergrund ihres
el genen weltanschaulichen Hintergrundes.

Dass solches politisches Engagement von kirchlichen Organisationen in der
Offentlichkeit gehort und anerkannt wird, ist allerdings nicht selbstver-
standlich. Lange Zeit wurde in den 70er und 80er Jahren die These vertre-
ten, dass im Zuge einer immer weiter voranschreitenden Modernisierung
und Individualisierung Religionen in sékularen Gesellschaften an Bedeu-
tung verlieren wirden. Viele liberale Wissenschaftler wie Politiker unter-
strichen diese prognostizierte Entwicklung mit der Forderung, dass dies
auch sinnvoll sein. Religionen dirften im Privaten eine Bedeutung spielen,
aber keine politischen Forderungen in den offentlichen Diskurs einbringen.
Das sdkulare Leben sai welthbildfrei zu gestalten — so die implizite An-
nahme.

Diese S&kularisierungsthese hat sich empirisch nicht bewahrheitet. Religio-
nen werden heute mehr und mehr Thema wissenschaftlicher wie auch
Offentlicher Auseinandersetzungen. Nicht erst seit dem 11. September ist

2 http://www.fair-spielt.de/ (Ref. 15.1.2008).
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dies zu beobachten. Die ,, Wiederkehr der Gotter? ist zu einem Schlagwort
geworden; das damit beschriebene Phanomen wird von unterschiedlichen
Seiten aus intensiv analysiert und diskutiert.

Zu fragen ist nicht nur, ob dieses 6ffentliche Engagement der Kirchen eine
empirische Tatsache ist, sondern mit welchen gesellschaftstheoretischen
und ethischen Argumenten sich dieses auch begriinden I&sst. Welche Grin-
de sprechen aso Uberhaupt dafiir, das Eintreten kirchlicher Organisationen
fur Sozial- und Umweltstandards ernst zu nehmen? Oder sollte dieser Dis-
kurs nur von weltanschaulich neutralen Akteure bestritten werden — wie
man von einem starken Sakul arisierungsparadigma aus fordern konnte?

Einer der bedeutendsten deutschen Denker — Jirgen Habermas — der sich
noch in den 80er Jahren mit Max Weber as , religios unmusikalisch* be-
zeichnet hat, hat sich in den vergangenen zehn Jahren nicht nur immer
mehr dieser Frage gewidmet, sondern auch Griinde fur die Beachtung der
Religion in der Offentlichkeit geliefert. In der Analyse seines Gedanken-
gangs kann aufgezeigt werden, wieso die Sakularisierungsthese sich selbst
Uberholt hat und weshalb Religionsgemel nschaften sehr wohl sinnvolle und
wichtige Beitrage zu politischen Fragen liefern konnen. Mit seinen Uberle-
gungen kann damit eine Grundlage daftr geschaffen werden, wieso kirch-
liches Engagement in der Diskusson um Sozial- und Umweltstandards
Uberhaupt ernst zu nehmen ist.

Habermas und die Wiederentdeckung der Religion

Die Beschaftigung mit Religion nimmt in den Uberlegungen von Habermas
in den vergangenen zehn Jahren einen immer groReren Stellenwert ein.’
Sprach er vor noch nicht allzu langer Zeit noch davon, ,religids unmusi-
kaisch* zu sein, thematisiert er heute Religion nicht mehr nur aus einer kri-
tischen Distanz heraus, sondern setzt sie in einer konstruktiven Weise in
Beziehung zu seinen gesell schaftstheoretischen und ethischen Grundannah-
men.

% Friedrich Wilhelm Graf, Die Wiederkehr der Gétter. Religion in der modernen Kul-
tur, Minchen 2004.

Vgl. Jirgen Habermas, Zwischen Naturalismus und Religion. Philosophische Aufsét-
ze, Frankfurt/M. 2005.
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Ausgangspunkt der Verortung der Religion ist die Theorie kommunikati-
ven Handelns Kerngedanke dieser Theorie ist, dass sich kommunikativ
handelnde Menschen rational Uber ihre normativen Anspriche verstandi-
gen. Im Alltagshandeln ist dem Menschen dieses kommunikative Handeln
gewissermalden intuitiv zuganglich. Gleichzetig ist dies auch der Kern der
Diskursethik. Normative Fragen konnen nur dann ethisch legitimiert wer-
den, wenn sich alle Beteiligten unter Kenntnis aller moglichen Konsequen-
zen und unter Beachtung der Diskursregeln einigen. Habermas hélt fest,
»dass nur die Normen Geltung beanspruchen dirfen, die die Zustimmung
aller Betroffenen as Teillnehmer eines praktischen Diskurses finden (oder
finden kénnen).“®

Der Burger ist nach der Theorie kommunikativen Handelns also immer
schon in Kommunikation verstrickt. Die deliberative Demokratie zielt des-
halb darauf ab, Meinungs- und Willensbildungsprozess zu institutionalisie-
ren, durch die moglichst ale Betroffenen einer Gesellschaft an den Diskur-
sen Uber kritische Fragen des Zusammenlebens beteiligt werden kénnen.
Das Ziel solcher Verfahren ist ein kommunikativ ausgehandelter verntinfti-
ger Konsens. Damit verandert sich auch das Verstandnis von Staatsblrger-
schaft: Ziel der staatsbtirgerlichen Deliberation (abgeleitet vom lateinischen
Begriff fur,diskutieren’) ist es, moglichst alle Menschen zu politisch akti-
ven Bilrgern zu machen. Der oOffentliche Raum Ubernimmt dabel eine
Scharnierfunktion zwischen Lebenswelt und Systemen und ermdglicht eine
wichtige Form der Partizipation der Birger an politischen Fragen. Diese
hervorgehobene Bedeutung der Offentlichkeit spiegelt sich in der Konzep-
tion der deliberativen Demokratie wider,” die auf die Partizipation der Bur-
ger setzt und hierzu Verfahren bereitstellen will.

Die gesdllschaftliche Bedeutung der Religion wird in frihen Werken von
Habermas oft so gedeutet, dass sie kommunikatives Handeln blockiere,
weil sie den glaubigen Diskursteilnenmer nicht in den vorurteilsfreien
Raum rationaler Verstandigung entlasse, sondern klare Zielvorgaben fur
den Diskurs mit auf den Weg gebe. Ein religios begriindetes Engagement
fur Sozial- und Umweltstandards wiirde aus einer solchen Perspektive na-
turlich eher skeptisch beurtellt werden.

® Jurgen Habermas, Theorie des kommunikativen Handelns (2 Bande), Frankfurt/M.

1981.

Jirgen Habermas, Moralbewusstsein und kommunikatives Handeln, Frankfurt/M.
1983, 103.

Jurgen Habermas, Drei normative Modelle der Demokratie, in: Munkler, H. (Hrsg.),
Die Chancen der Freiheit, Miinchen 1992, 11-24.
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Habermas hat seine Position in den vergangenen Jahren alerdings ver-
andert. Religionen dirfen sich heute seiner Ansicht nach sehr wohl in 6f-
fentliche Diskurse einbringen. Ja noch mehr: Ihre Meinung ist sogar eigens
erwunscht. Religiose Burger, die politisch aktiv sind, werden von ihm
dabe immer weniger in den genannten Beschrankungen hinsichtlich der
Betelligung an offentlichen Diskursen wahrgenommen, sondern in ihren
positiven Potenzialen fir gesellschaftliche Diskurse.2 Habermas erkennt die
Bedeutung der Religion und damit der glaubigen Diskursteilnehmer an und
sieht mehr und mehr die Notwendigkeit eines offenen, wechselseitigen Dis
kurses von religidsen und sékularen Blrgern in der postsékularen Gesell-
schaft. Religion zeigt sich ihm inzwischen als eine wichtige moralische
Ressource fur die Gesellschaft, well religidsen Birgern in besonderer Wie-
se ein Begrindungspotenzial fur moralische Argumente zur Verfligung
steht. In dieser Perspektive folgt Habermas dem Durkheimschen Diktum,
dass Religion as moralische Tatsache gesell schaftliche Bedeutung erlangt.
Religionen liefern in ihrer Sinnstiftungsfunktion eine moralische Basis fur
den offentlichen Diskurs und tbernehmen insofern eine wichtige Funktion
im Offentlichen Raum. Jenseits des politischen Systems, aber auch jenseits
der Lebenswelt formulieren religiose Blrger politische Meinungen und
bringen diese in die offentlichen Aushandlungsprozesse ein. Damit werden
sie zu zivilgesdlschaftlichen Akteuren.®

Religiose Birger dirfen in dieser Perspektive nicht einfach aufgefordert
werden, von ihren religiésen Argumenten zu abstrahieren und diese in die
sdkulare Sprache des liberalen Rechtsstaates zu Ubersetzen. Einerseits darf
ihnen aus normativen Uberlegungen heraus nicht diese ,Birde’ auferlegt
werden, andererseits hat auch die Pluralitét der Meinungen selbst eine pos-
tive Funktion fur die deliberative Demokratie (v.a. durch ihr Sinnstiftungs-
potenzial). Zusammenfassend l&sst sich deshalb festhalten, dass der liberale
Staat ,,die Glaubigen und die Religionsgemeinschaften nicht entmutigen
[darf], sich als solche auch politisch zu @ullern, well er nicht wissen kann,
ob sich die sakulare Gesellschaft sonst von wichtigen Ressourcen der
Sinnstiftung abschneidet.“*

8 Jirgen Habermas, Zwischen Naturalismus und Religion. Philosophische Aufsétze,

Frankfurt/M. 2005, 119-154.

9 Hermann-Josef GroRe Kracht, Kirche in ziviler Gesellschaft. Studien zur Konflikt-
geschichte von katholischer Kirche und demokratischer Offentlichkeit, Paderborn
1997.

1% Jirgen Habermas, Zwischen Naturalismus und Religion. Philosophische Aufsétze,
Frankfurt/M. 2005, 137.
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Gleichzeitig sind aber auch die sékularen Burger herausgefordert, ihre
Ansichten selbstkritisch zu hinterfragen. Wenn sakulare Burger beispiels-
weise wissenschaftsglaubig werden, dann verfallen sie einfachen Setzun-
gen, die eigenes reflexiv eingeholt missen. Religitse und sdkulare Birger
sehen sich deshalb beide vor der Herausforderung einer Reflexion und ei-
nes wechselseitigen Ubersetzungsprozesses ihrer Argumente. ,Das demo-
kratische Staatsbirgerethos (...) [kann] nur dann gleichméaldig allen Buir-
gern zugemutet werden, wenn die religitésen und sakularen Burger komple-
mentére L ernprozesse durchlaufen.”*

Die Religion bietet die Chance, angesichts komplexer gesellschaftlicher
Aushandlungsprozesse und der Kontingenz eines rein rational geftihrten
Diskurses, moralische Ressourcen und Sinnstiftung fir die Birger zu er-
schlief3en und diese in den 6ffentlichen Diskurs einzuspeisen. Damit erfahrt
sowohl inhaltlich wie formal die deliberative Demokratie eine Starkung —
allerdings nur unter der Bedingung, dass die religidsen Argumente nicht die
Grundlagen derselben in Frage stellen.

Unternehmensethik und Religion

Das aufgezeigte Verstandnis von Religion im offentlichen Raum kann als
Grundlage zur Deutung und Begriindung der AuRerungen zu Sozial- und
Umweltstandards von kirchlichen Organisationen herangezogen werden.
Um diese Begriindungen argumentativ noch weiter zu unterfittern, kann
das aufgezeigte Verstandnis von Religion noch aus einer unternehmens-
ethischen Perspektive ausbuchstabiert werden.

Unternehmensethische Ansdtze haben in unterschiedlicher Weise die
diskursethischen Uberlegungen von Habermas aufgenommen und ange-
wendet. Herausragende Beispiele im deutschsprachigen Diskurs sind hier-
bei Peter Ulrich oder der Ansatz von Horst Steinmann/Albert Lohr (, NUrn-
berger Unternehmensethik”). Ulrich argumentiert mit einer an Habermas
angelehnten Ethik fir eine kommunikative Verstandigung der Beteiligten
in 6konomischen Prozessen. Dabel zielt er auf eine ,, methodische Versoh-

! Jirgen Habermas, Zwischen Naturalismus und Religion. Philosophische Aufsétze,
Frankfurt/M. 2005, 146.
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nung von okonomischer Rationalitdt und ethischer Vernunft“!? in dem
Sinne, dass 6konomisches Handeln kommunikativ e ngeholt werden muss.
Die Betroffenen sind aso in die Diskurse Uber die normativen Implikatio-
nen 6konomischen Handelns mit elnzubeziehen; normative Entschei dungen
im 6konomischen Handlungsfeld kdnnen nur dann als ethisch legitimiert
gelten, wenn die Aushandlung der Geltungsanspriiche nach den Diskursre-
geln gefuhrt wurde. Hierzu sind geeignete Verfahren und Institutionen zu
schaffen. Der Ansatz von Steinmann und Lohr zielt in eine dhnliche Rich-
tung, fasst Unternehmensethik allerdings noch stérker als eine Dialogethik,
die ds eine Orientierung fur die Aushandlung von Normen im 6konomi-
schen Feld verstanden wird.

FUr die Diskursethik lasst sich der Zusammenhang von Religion und Unter-
nehmensethik nun leicht erkennen: Well Menschen im 6konomischen
Handlungsfeld herausgefordert sind, moralische Fragen entsprechend der
Diskursregeln auszuhandeln und Habermas den religidsen Birgern zuge-
steht, ihre Argumente mit in den Diskurs einzubringen, kénnen die religio-
sen Burger, ihre (religiésen) Argumente in den unternehmensethischen Dis-
kurs e nbringen.

ReligiGse Birger oder wie in den eingangs erwadhnten Beispielen kirchliche
Organisationen stellen also auch fiir den Bereich der Okonomie eine wich-
tige moralische Ressource zur Verfligung. Vor dem Hintergrund einer
religiés begrindeten Ethik kdnnen religitse Akteure auch sinnvollerweise
fur Sozial- und Umweltstandards eintreten. Mit dem Verstandnis von Men-
schenwtrde, Solidaritét und Schopfung kann eine zusétzliche Begrin-
dungsebene fur derartige Standards im offentlichen Diskurs erschlossen
werden. Dareligiose Begriindungen fir die Mitglieder meist ein hohes Mo-
tivationspotenzial besitzen, kénnen solche religiésen Begrindungen auch
in diesem Feld einen positiven Schub fir die Beteiligung und den Einsatz
fur Sozial- und Umweltstandards liefern.

Habermas warnt selbst immer wieder vor einer zu starken Okonomisierung
in heutiger Gesellschaft. Er mahnt an, dass die 6konomische Logik eine so
hohe Eigendynamik habe, dass grundlegende kommunikativ begriindete
Normen in der Gefahr stehen, verloren zu gehen. Religidse Blrger nehmen
in 6konomischen Prozessen eine wichtige Stellvertreterrolle fir den Einsatz
dieser Normen ein. Weil sie ihre Argumente nicht an einer ausschliefdlich

12 Peter Ulrich, Die Weiterentwickl ung der 6konomischen Rationadlitdt. Zur Grundle-
gung der Ethik der Unternehmung, in: Bievert, B./Held, M. (Hrsg.), Okonomische
Theorie und Ethik, Frankfurt/M. 1987, 125.
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okonomischen Rationalitét ausrichten, sondern unter Bezugnahme auf ein
Absolutes auf die Kontingenz solcher Prozesse und die Notwendigkeit ihrer
Gestaltung aufmerksam machen, werden sie zu Anwadlten, die in unterneh-
mensethischen Diskursen gegen eine Verabsolutierung der konomischen
Logik argumentieren. Durch den Verweis auf religitse Argumente kdnnen
Moral und Okonomie — zumindest teilweise — miteinander versohnt werden
und der Einsatz fur Sozial- und Umweltstandards von dieser Seite aus be-
lebt werden.

Schlussfolgerungen

Mit einer an Habermas angelehnten Deutung von Gesellschaft und Unter-
nehmensethik lassen sich nun leicht die kirchlichen Forderungen nach
Sozial- und Umweltstandards erkldren und auch begriinden: Religionsge-
meinschaften haben eine eigene Wirklichkeitsdeutung im Hintergrund. Im
Beispiel der christlichen Kirchen ist dies ein bestimmtes Verstandnis der
Menschenwirde - jedem Menschen kommt aufgrund der Gottesebenbild-
lichkeit die gleiche Wirde zu- oder eine bestimmte Schdpfungstheologie.
Diese theologisch begriindeten Annahmen Uber den Menschen und sein
Verhéltnis zu anderen Menschen und der Umwelt sind das Fundament fur
eine christliche Soziaethik, die fir eine gerechte Gestaltung der Wirt-
schaftsbeziehungen eintritt. Beispielsweise findet sich in vielen Doku-
menten der Katholischen Soziallehre eine Friihform von Forderungen nach
Sozial- und Umweltstandards wieder: Die Forderung nach menschenwdir-
diger Arbeit (inkl. eines gerechten Lohnes), nach Vereinigungsfretheit oder
nach dem Schutz der Schopfung.

Mit den Uberlegungen von Habermas kénnen nun auch aus einer , neutral-
sakularisierten* Perspektive die Religionsgemeinschaften in diesem ihrem
politischen Engagement fUr Sozial- und Umweltstandards angemessen ge-
waurdigt und anerkannt werden. Religionen werden dabel nicht nur as for-
male Akteure gesellschaftlicher Diskurse wahrgenommen, sondern die Ar-
gumente der religitsen Birger werden auch inhaltlich beachtet. Religionen
werden nicht mehr nur als iberkommene Anhangsel postmoderner Gesell-
schaften gesehen, sondern as wichtige Akteure in den Diskursen aner-
kannt. Noch mehr: Das Verhdtnis von religiésen und nicht-religitésen Bur-
gern wird als symmetrisch bezeichnet. Religiose wie sakulare Burger dir-
fen ihre Argumente vortragen und sind zu einem wechselseitigen Uber-
setzungsprozess herausgefordert. Diese Schlussfolgerung ist eine sinnvolle
und notwendige Konsequenz der Kritik eines tiberzogenen Vernunftideals
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und der Anerkennung der Pluralitét der Meinungen und Weltbilder. Reli-
0i6s begrindeter Einsatz fir Sozia- und Umweltstandards ist ein wichtiger
Teil offentlicher Diskurse, v.a. auch deshalb, weil damit noch einmal eine
weitere Begriindungsebene hierfiir erschlossen wird.

Religionen sind in vielen Teilen weltweit wichtiger Bestandteil kulturellen
Lebens. Wenn die Annahme zutrifft, dass eine Uberzeugende Ethik der
Globalisierung immer auch auf solche kulturellen Tréger angewiesen
bleibt, dann ist auch bei solchen Diskussion wie bel der um Sozial- und
Umweltstandards auf kulturelle und religitése Aspekte zu achten. Freilich
waére es sinnvoll und wichtig gerade angesichts der globalen Bedeutung des
Themas, nach Begriindungen fir Sozial- und Umweltstandards auch in an-
deren Religionsgemeinschaften zu fragen. Damit konnte die kulturelle
Rickbindung dieses Diskurses und damit seine Ausbreitung noch einmal
deutlich verstarkt werden.



