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ENTWICKLUNGSARBEIT ALS ANWENDUNG KATHOLISCHER SOZIALLEHRE?

Zur Logik kirchlicher Soziallehre als Reflexion politischer
Glaubenspraxis

Matthias M&hring-Hesse

Ernsthafte Entwicklungsarbeit betreibt die bundesdeutsche
Kirche seit Ende der 50er Jahre -~ etwa mit der Griindung ihres
Hilfswerkes Misereor (1958). Uber caritative und pastorale
Orientierungen hinaus diente seitdem die Katholische Sozial~-
lehre als normative Grundlegung und Legitimation dieser Ent-
wicklungsarbeit, die wiederum die kirchliche Sozialverkiindi-
gung zur stdrkeren Berilicksichtigung entwicklungspolitischer
Themen provozierte.1 Im BewuBtsein der engagierten Christ-
Innen wie in deren &ffentlicher Wahrnehmung galt daher die
Katholische Soziallehre als die Theorie kirchlicher Entwick-
lungsarbeit, d.h. sowohl als deren Begrindung, wie auch als
deren Interpretation. Und tatsdchlich: Das immer auch poli-
tische Selbstverstidndnis kirchlicher Entwicklungsarbeit mit
ihrer anspruchsvollen Zieltrias von Entwicklung, Frieden und
Gerechtigkeit findet in der Katholischen Soziallehre ebenso
eine Begriindung, wie die Forderung nach einer politischen Re-
organisation der internationalen Beziehungen, die Leitidee
ganzheitlicher Entwicklung oder die entwicklungspolitische
Orientierung auf "Hilfe zur Selbsthilfe".

Die Bindung kirchlicher Entwicklungsarbeit an Katholische So-
ziallehre hat sich aber seit den 70er Jahren zunehmend aufge-
16st. In den seither angestrerigten Debatten um eine theolo-
gische und normative Begrindung von kirchlicher Entwicklungs-
arbeit wurde n&mlich manifest, daB die Katholische Sozial-
lehre gegentiber der sozialwissenschaftlichen Forschung zu
"Unterentwicklung" und Entwicklungspolitik ebenso defizitir
bleibt, wie auch gegeniiber der theologischen Forschung seit
dem II. Vaticanum. Aber nicht nur wegen dieser Theoriedefizi-
te der Katholischen Soziallehre, stdrker noch aus politischer
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und kirchlicher Opposition zu deren traditionellen Orientie-
rungen suchen engagierte ChristInnen und deren Xkirchliche
Organisationen ihre Entwicklungsarbeit zunehmend durch theo-~
logische, sozialwissenschaftliche und gesellschaftsethische
Theorien jenseits der Katholischen Soziallehre zu orientieren
und 2zu begriinden. Weitgehend parallel dazu haben auch die
Oortskirchen in den "Entwicklungsléndern", also die geborenen
Partnerinnen kirchlicher Entwicklungsarbeit in der Bundesre-
publik, eigene Theologien entwickelt, die sich - wie etwa die
lateinamerikanische Theologie der Befreiung - mehr oder weni-
ger ausdricklich von der Katholischen Soziallehre distanzie-
ren, sich aber auf keinen Fall in deren liberkommenen Orien-
tierungen ausdricken (kénnen). Ohne also die Verdienste der
Katholischen Soziallehre fur die Begrindung kirchlicher Ent-
wicklungsarbeit bestreiten 2zu wollen, ist deren gegenwdrtige
Relevanz in der kirchlichen Reflexion von Entwicklungsarbeit
als eher gering zu veranschlagen.

Der Bedeutungsverlust der Katholischen Soziallehre fiir die
Reflexion kirchlicher Entwicklungsarbeit ist ein kaum be-
streitbares, weil offenkundiges Faktum. Dessen Bewertung aber
setzt eine genauere Analyse der Katholischen Soziallehre und
méglicher Alternativen kirchlicher Sozialreflexion voraus,
die ich im folgenden vorzulegén versuche. Dabei suche ich die
These plausibel zu machen, daB die Katholische Soziallehre
kein adiquates Modell der Kkirchlichen Reflexion von politi-
scher Glaubenspraxis und damit auch von kirchlicher Entwick-
lungsarbeit bietet. Deshalb suche ich ein alternatives Ver-
stdndnis von kirchlicher Soziallehre auszuzeichnen, das das
positive Anliegen der Katholischen Soziallehre bewahren, zu-
gleich aber deren Defizite vermeiden kann. Dazu werde ich
zundchst (1.) die Katholische Soziallehre als ein Modell
kirchlicher Soziallehre sowie (2.) deren Anliegen als Gesell-
schaftsethik in politischer Absicht und theologischem Zusam-
menhang vorstellen. Aus der kritischen Diskussion der Kafhp-
lischen Soziallehre als Naturrechtsethik und kirchenamtlich
verblirgter "Orthodoxie" (3.) suche ich schlieBlich (4.) ein
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alternatives Konzept der kirchlichen Reflexion von politji-
scher Glaubenspraxis bzw. von kirchlicher Entwicklungsarbeit

zu skizzieren.

i

I. KATHOLISCHE SOZIALLEHRE ALS EIN MODELL KIRCHLICHER SO-
ZIALLEHRE

Eine kirchliche Soziallehre macht uberhaupt nur deshalb einen
Sinn, weil der christliche Glauben etwas mit politischem En-
gagement fiir soziale Gerechtigkeit zu tun hat. Eine derartige
Verh&ltnisbestimmung von Glauben und Politik ist in der ka-
tholischen Kirche im Prinzip unbestritten. So erinnert etwa
die rémische Bischofssynode 1971 in ihrem Dokument "Gerech-
tigkeit in der Welt”: "Die christliche Botschaft setzt das
Verh3ltnis des Menschen zu Gott in unldsbare Einheit mit sei-
nem Verhalten zu seinen Mitmenschen. Seine Antwort auf die
Liebe Gottes, der uns in Christus das Heil schenkt, findet in
der Liebe zum Nichsten und in dem Dienst an ihm ihren Aus-
druck durch die Tat. Christliche N&chstenliebe und Gerechtig-
keit sind untrennbar." (Nr. 35) Theologisch etwas vorsichti-
ger zeigt die Pastoralkonstitution des II. vVatikanischen Kon-
zils "Gaudium et Spes" den politischen Charakter der christ-
lichen Heilshoffnung an: "Obschon ‘der irdische Fortschritt
eindeutig vom Wachstum des Reiches Christi zu unterscheiden
ist, so hat er doch eine groSe Bedeutung fir das Reich Got-

tes, insofern er zu einer besseren Ordnung der menschlichen

Gesellschaft beitragen kann"™ (Nr. 39.2).

Insofern sich ChristInnen als ChristInnen filr soziale Gerech-
tigkeit und damit politisch engagieren, reflektieren sie ihre
Politik aus dem Glauben auch im Kontext ihres gemeinsamen
Gottesbekenntnisses. Diese Reflexion von politischer Glau-
benspraxis wird traditionell "Soziallehre der Kirche" ge-
nannt. Wurde darunter zwar urspriinglich vor allem der Inhalt
einer weitgehend auf das Lehramt und auf Theologen beschrink-
ten Reflexion verstanden, kann der Begriff primir auch den
ProzeB der Reflexion bezeichnen, der von politisch engagier-
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ten ChristInnen in den Zusammenh&ngen ihrer Kirche getragen
wird. Dieser Reflexionsprozef hat drei verschiedene Subjekte,
die im gegenseitigen Austausch und in gemeinsamer Kooperation
die kirchliche Soziallehre betreiben: Die politisch engagier-
ten ChristInnen, die ihre Politik aus dem Glauben in kirchli-
chen Zusammenhéngen reflektieren und dabei durch die Sozial-
verkindigung von kirchlichen (nicht nur lehramtlichen) Insti-
tutionen sowie durch die theologische Gesellschaftsethik un-
terstiitzt werden.?2

Die Soziallehre der Kirche wird hdufig als "katholische So-
ziallehre" bezeichnet. Unter diesem Namen sind etwa die
papstlichen Sozialrundschreiben auch weit iiber die katholi~-
sche Kirche hinaus bekannt. Bereits Oswald von Nell-Breuning,
der immerhin als "Nestor der katholischen Soziallehre" gilt,
hat diesen Begriff als einen "Unbegriff"3 zuriickgewiesen.
Eine Soziallehre kann n&dmlich zwar richtig oder falsch, ex-
plikativ oder normativ sein, aber: "katholisch oder evange-
lisch, christlich oder buddhistisch und dergleichen mehr, das
sind Unterscheidungsmerkmale, die sich auf eine Soziallehre
schlechterdings nicht anwenden lassen."? Wihrend "katholisch"
einen bestimmten Gehalt der kirchlichen Reflexion von Politik
aus dem Glauben unterstellt, verweist dagegen der Begriff
"Soziallehre der (katholischen) Kirche" nur auf den gesell-
schaftlichen Ort dieser Reflexion bzw. auf die Herkunft sei-
ner inhaltlichen Resultate, ohne jedoch schon ‘spezifische
Inhalte anzuzeigen.3

Trifft der Begriff "Katholische Soziallehre" zwar nicht die
kirchliche Reflexion von Politik aus dem Glauben, kann er je-
doch gut ein bestimmtes Modell der kirchlichen Séziallehre
fassen, das lber lange Zeit diesen kirchlichen Reflexionspro-
zeB dominieren konnte. Dieses Modell konzentriert sich auf
eine lehramtlich verbiirgte "Orthodoxie" von der den Menschen
wesenhaft aufgegebeneh Ordnung des Gesellschaftlichen, die
den Glaubenden zur Anwendung in konkreter Politik verbindlich
aufgegeben ist. Dazu argumentiert es naturrechtsethisch, d.h.
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sucht gesellschaftliche Ordnungsvorstellungen als eine der
politischen Praxis vorgegebene Sittlichkeit darzustellen und
zur Anleitung von konkreter Politik ("Orthopraxie®) aufzube- -
reiten. In diesem Sinne definiert etwa Joseph H6ffner die Ka-
tholische Soziallehre als das "Gesamt der sozialphilosophisch
(aus der wesenhaft sozial veranlagten Menschennatur) und so-
zialtheologisch (aus der christlichen Heilsordnung} gewonnen
Erkenntnisse iiber Wesen und Ordnung der menschlichen Gesell-
schaft und Uber die sich daraus ergebenden und auf die jewei-
ligen geschichtlichen Verhdltnisse anzuwendenden Normen und
Ordnungsaufgaben".6 Diese "Lehre" einer wesensméfig wohlge-
ordneten Gesellschaft, die etwa iiber die Sozialprinzipien:
Personalitdt, Subsidiaritdt und Solidaritdt skizziert wird,
wird zwar als prinzipiell fir alle Menschen erkennbar und
verbindlich behauptet, dennoch trifft sie der Begriff “Katho-
lische Soziallehre": Die naturrechtsethisch begrindete So-
ziallehre wird némlich'zugleich als verbindliche Sozialdok-
trin des kirchlichen Lehramtes ausgegeben, die die katholi-
schen ChristInnen zu deren Anwendung in Konkreter Politik
verpflichtet. Uber substantielle Politikvorgaben leitet diese
Sozialdoktrin so die katholischen ChristInnen zu spezifisch

"katholischer Politik” an.

II. DAS POSITIVE ANLIEGEN DER KATHOLISCHEN SOZIALLEHRE

Gerade in den kirchlich-theologischen Kontroversen um die la-
teinamerikanische Befreiungstheologie gelang es noch einmal,
die Katholische Soziallehre als das "orthodoxe" Modell kirch-
licher Soziallehre in Erinnerung zu rufen. Je offensiver aber
die theologische Beriicksichtigung und die praktische Anwen-
dung "der" Katholischen Soziallehre eingeklagt wurde, desto
weniger war geklart, was denn udberhaupt "die" Katholische so-
ziallehre ist. Der folgende Versqch, deren Anliegen zu be-
stimmen, verl&Bt sich daher auch auf kein systematisch ent-
wickeltes Konzept von Katholischer Soziallehre, sondern be-
zieht sich vielmehr auf deren Entstehungsgeschichte und na-

turrechtsethische Grundlegung.
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1. Politik aus dem Glauben in der modernen Gesellschaft

-Als sich Ende des 19. Jahrhunderts auch in Deutschland die
birgerliche Gesellschaft und mit ihr die industriekapitali-
stische Produktionsweise durchzusetzen begann, geriet die
feudale Gesellschaftsordnung endgiltig ins Wanken, deren Le-
gitimit&t die katholische Kirche bis dahin mit "letzten Griin-
den" bezeugt hatte. In weitgehend defensiver Reaktion ver-
klarte die kirchliche Lehre nun die Vergangenheit eirer wohl-
geordneten Gesellschaft, in der noch alles beim "alten" und
an seinem gebiihrlichen Platze gewesen war. Die katholische
Kirche igelte ‘sich in ein "anti-modernistisches" Ghetto ein
und suchte sich am Rande - wenn schon nicht auBerhalb - der
modernen Gesellschaft einzurichten.

Doch nicht nur die alte Ordnung der wohlgeordneten Gesell-
schaft war’gefallen, zugleich hatte die Kirche auch ihr Mono-
pol auf politische Legitimitit verloren. Mit Enstehen einer
politischen Offentlichkeit wurden n&mlich die Legitimations-
grundlagen politischer Praxis und Herrschaft s#dkularisiert
und dem christlichen Glauben entzogen, der iiber Jahrhunderte
hinweg als einzige Quelle fur politische'Kritik erschienen
war. In der birgerlichen Gesellschaft wurden nun gesell-~
schaftliche Verh#dltnisse und politische Praxis ohne Verweis
auf christliche Glaubenslehre iegitimiert und Glaubensaus-
sagen als sinnvolle Argumente in den politischen Auseinander-
setzungen nicht l&nger akzeptiert. Durch diese Profanisierung
der Politik waren auch die katholischen ChristInnen und ihre
Kirche gezwungen, die Beziehung zwischen christlichem Glauben
und gesellschaftlicher Politik neu 2zu. orientieren. Politik
aus dem Glauben bedurfte einer profanen Begriindung, um inner-
halb der gesellschaftlichen Auseinandersetzungen Anerkennung
finden zu kénnen. Innerhalb der kirchenamtlichen Verkiindigung
bildete sich daher - mit "Rerum Novarum" (1891) als erstem
pidpstlichen Dokument - eine spezifische Sozialverkindigung
und innerhalb der Theologie - mit dem‘ersten Lehrstuhl fir
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"Christliche Gesellschaftslehre" in Miinster (1893) - das Fach
christliche Gesellschaftsethik aus.

Die blirgerliche Gesellschaft "verweigerte" sich der ethischen
Autoritat der kirchlichen Hierarchie: Politische Orientierun-
gen galten nicht mehr deshalb schon als gerecht, weil sie vom
kirchlichen Lehramt als gerecht behauptet wurden. Um den ge-
sellschaftlichen Autoritdtsverlust zu kompensieren, entdeckte
das kirchliche Lehramt die "Laien" als Medien kirchlicher Po-
litik und protegierte den "politischen Katholizismus”. Die
katholischen ChristInnen wurden dazu angehalten, im Interesse
der Kirche und mit kirchlich definierten Zielvorgaben profane
Politik zu betreiben. Eigene Interessen wurden zwar deshalb
von den ChristInnen Keineswegs ilbersehen, aber in das primire
Politikziel der Verteidigung ihrer Kirche gegeniiber der mo-
dernen Welt eingebunden. Ein derart "politischer Katholizis-
mus” fand in der Katholischen Soziallehre seine, an das
kirchliche Lehramt gebundene, Gesellschaftsethik. Thematisch
konzentriert auf die sozialen Verwerfungen der industriekapi-
talistischen Produktionsweise ("soziale Frage") sollte die
Katholische Soziallehre und deren "Operationalisierung" eine
spezifische Politik katholischer ChristInnen anleiten.?

Zwar ging es der Katholischen Soziallehre um eine an kir-
chenantliche Vorgaben gebundene und dabei weitgehend konser-
vative Politik - aber es ging ihr um Politik und um gesell~
schaftliche Ver&nderungen. Denn politisches Engagement‘wurde
als keineswegs beliebiger, sondern notwendiger Ausdruck des
kirchlich verfaBten Glaubens behaupet. Auf ihre Weise macht
also bereits die Katholische Soziallehre bewuBt, daf zwischen
christlichem Glauben und politischer Praxis ein theologisch
notwendiger Zusammenhang besteht, der jedoch in den modernen
Kontexten profanenr Politik der spezifisch ethischen Begriin-
dung bedarf. Genau mit dieser ethischen Begriindung von Poli-
tik aus dem Glauben sah sich die Katholische Soziallehre be-

auftragt.
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Griff sie dazu inhaltlich auf Eraditionale, den modernen Ver-
haltnissen nur angepafte Vorstellungen von einer wohlgeordne-
ten und hierarchisch strukturierten Gesellschaft zurick,
suchte man entsprechende Politikorientierungen nach dem Vor-
bild des scholastischen Naturrechtsdenken 2zu begriinden. Im
Naturrechtsdenken werden grundsdtzlich - bei groBen Unter-
séhieden in den verschiedenen Ansitzen - soziale Normen aus
einer der Praxis der Menschen vorgegebenen Wirklichkeit er-
schlossen und begrindet: Die "Natur" ist das der menschlichen
Kreativitdt und Spontaneitéit "Vorgegebeﬁe“, das zugleich dem
menschlichen Handeln als normative Verbindlicheit "aufgege-
‘ben" ist. Substanielle Verbindlichkeiten 1liegen also der
praktischen Vernunft immer schon voraus und werden durch
wyerninftige Erkenntnis" nur erkannt. Die spanische Schola-
stik des 16./17. Jahrhunderts gab dem christlichen Natur-
rechtsdenken eine essentialistische Wendung, d.h._sie grin-
dete normative Verbindlichkeiten menschlichen Handelns im in-
neren Wesen der ijeweils intendierten Handlungsgegensténde{
Weil durch die'gesetzgebende Autoritdt des Schépfergottes als
"aufgegebenes Vorgegebenes" legitimiert, folgern normative
Verbindlichkeiten menschlichen Handelns aus der "Natur der
Sache'". Indem das "Wesen" der Handlungsgegensténde aber auch
dem menschlichen Willen und Erkennen Gottes vorgeordnet und
den Menschen als iliber ihre praktische‘Vernunft zugénglich be-
hauptet wurde, stellte die scholastische Naturrechtslehre
eine profane Begriindung menschlichen Handelns ohne Verweis
auf das.- - nur theologisch aussagbare - "ewige Gesetz" Gottes
in Aussicht.

Um Politik aus dem Glauben im Kontext profaner Politik 2zu be-
grinden, orientierte sich die Katholische Soziallehre im
19./20. Jahrhundert an der scholastischen Naturrechtslehre:
Mit Vefweis auf die "Natur" der politisch jeweils relevanten
sachverhalte suchte sie eine profane Begriindung von Politik
gegenilber "allen Menschen guten Willens" (so die Vorrede
papstlicher Sozialrundschreiben seit "Pacem in ~térris",
1963). Ihre profane Begriindung von Politik band die Katho-
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lische Soziallehre damit nicht nur an eine substantiell
eingeschrénkte ethische Vernunft. Zugleich verwies sie auch
die profane Politikbegriindung an die sittliche Autoritét der,
Kirche und d.h. die Autoritdt des Lehramtes, das ethisch Ver-~
ninftige mit einmaliger Sicherheit erkennen und verbindlich
verkiinden zu konnen. Mit Verweis auf die ethische Kompetenz
kirchlicher Lehre behauptete sie eine der kirchlichen Sozial~
doktrin folgende Politik als unbedingte Verpflichtung des
christlichen Glaubens, suchte aber als Naturrechtsethik zu-
gleich diese Politik aus dem Glauben im Kontext profaner

Politik als Durchsetzung allgemeingiiltiger Normen und‘Werte

zu rechtfertigen. Indem sich die Katholische Soziallehre da-

mit als verbindliche Vorgabe ("Orthodoxie") fir das poli-
tische Engagement der katholischen "Laien" ("Orthopraxie")
présentierte, implizierte ihre ethische Begriindung von Poli~
tik ~ je nach politischem Kontext mehr oder weniger eingé-

standen - aber immer auch eine autoritative Anweisung von

Politik.

Gerade als lehramtlich verbiirgte und spezifisch katholische
Soziallehre haben deren Politikorientierungen das politische
Engagement der katholischen ChristInnen seit dem Ende des

19. Jahrhunderts bis weit in die politis¢hen Auseinanderset-
zungen "der Bundesrepublik hinein pr&gen kénnen. Jedoch hat
die Katholische Soziallehre deren Politik auch nur deshalb so
lange orientieren kénnen, weil diese immer auch eigene Inter-~
essen in der Katholischen Soziallehre aufgehoben sahen. So
bot die neuscholastische Soziallehre zwar nur eine lehramt-~
lich gebundene Theorie gerechter Politik und begrenzte damit
die Legitimiti#t eigeninteressierter Politik der "Laien". Bei
der Umsetzung oberster Prinzipien in. konkrete Politikorien~-
tierungen lieB sich aber der‘"laikale" Freiraum fir Enqaqe-
ment im eigenen Interesse ausdehnen, und zugleich die "laika~
le" Pblitik mit dem Siegel ihrer Kirchlichkeit auszeichnen.
Zudem gewannen die engagierten ChristInnen mit der Sozial-
lehre auch die Mdglichkeit, sich innerhalb der Kirche gegen-
Uber einem unpolitischen ChristInnentum wie auch in den ge~

/
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sellschaftlichen Auseinandersetzungen .gegeniber politischen
Anfeindungen mit lehramtlicher Autoritédt zu legitimieren.

2. Gesellschaftsethik im theologischen Zusammenhang

Mit den bisher gesammelten Informationen zﬁr geschichtlichen
Situation und zur naturrechtsethischen Grundlegung der Katho-
lischen Soziallehre l4Bt sich deren positives Anliegen syste-
matisch rekonstruieren:

a) Politik aus dem Glauben: Fir die Katholische Soziallehre
ist die Annahme konstitutiv, daf 2zwischen christlichem Glau-
ben und politischem Handeln ein theologisch notwendiger 2Zu-
sammenhang besteht, der nach der Profanisierung von Politik
in den modernen Gesellschaften nur durch spezifisch ethische
Begrindung aufgeklé&rt und verantwortet werden kann. Als diese
ethische Begriindung von Politik aus dem Glauben versteht sich
die Katholische Soziallehre. Weil sie sich auf eine Politik
bezieht, die sich in Beziehung zum christlichen und kirchlich
verfaBten Glauben weif, verortet sie sich innerhalb der Theo-
logie dieses Glaubens. Dennoch zielt sie auf eine normative
Begriindung von Politik mit Geltung tiiber die Glaubénsgemein-
schaft und ‘deren Theologie hinaus. ’

b) "“Praktische Wissenschaft" in politischer Absicht: Indem
sich die Katholische Soziallehre als normative Begriindung von
Politik aus dem Glauben bestimmt, ist sie eine "praktische
Wissenschaft" in politischer Absicht. Die Katholische Sozial-
lehre zielt namlich nicht auf die Vermehrung von Wissen, son-
dern auf die Ver#nderung von gesellschaftlichen Verhéltnissen‘
durch "Zust&ndereform"” und d.h. durch politische Praxis. In
Reaktion auf die &konomischen und politischen Verwerfungen
der industriekapitalistischen Gesellschaften und im Interesse
ihrer politischen Verdnderung analysiert sie in kritischer
Absicht die bestehenden Verhiltnisse, gegen die sie poli-
tische Alternativen normativ auszuzeichnen sucht.
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¢c) Normative Gesellschaftstheorie: Obwohl "praktische wWig-~
senschaft" in politischer Absicht versteht sich die Katho-
lische Soziallehre weniger als Sozialethik, sond_ern Primir
als "Sozial-Metaphysik". Darin druckt sich auf naturrecht-
sethische Weise das Anliegen aus, Politik aus dem Glauben
nicht aus moralischen Prinzipien, sondern aus einer komplexen
Theorie der Gesellschaft zu begriinden. Soziale Konflikte und
Prozesse im "Detail” sollen im Zusammenhang mit allgemeinen
Annahmen iiber die Konstitution und Entwicklung des Gesell-
schaftlichen analysiert werden, um der Komplexit&t politi-
scher Konflikte Rechnung tragen zu kénnen. Als "normative Ge-~
sellschaftswissenschaft"8® bezieht sich die Katholische Sso-
ziallehre auf "“gesellschaftliche Tatsachen und Vorgénge",
will dabei aber "mehr als nur beschreiben und erkléiren, was
ist oder was vor sich geht; sie will dariiber »belehren«, was
richtig oder falsch ist, was sein und was nicht sein s011%9,

d) Rationale Ethik im theologischen Zusammenhang: Aals
ethische Begriindung von Politik beansprucht die Katholische
Soziallehre allgemeine Geltung ihrer Gesellschaftsethik, die
sich also "nicht letztlich"l? dQurch kirchenamtliche oder bib-
lische Autorit&t, sondern durch die Kraft verniinftiger Be-
grindung gegeniber allen Menschen, d.h. auch gegeniiber den
Nicht-¢laubenden als "richtig" erweisen kénnen muBR. Erkennt
die Katholische Soziallehre damit einerseits die profane Le-
gitimation gerechter Politik an, beharrt sie anderevrseits
auch auf deren Zusammenhang zum christlichen Glauben, indem
sie n&mlich das "Naturrecht" als Ausdruck des Heilswillen
Gottes ("ius aeternum") versteht. In dieser theologischen
Deutung der Naturrechtsethik wird der Zusammenhang von ge-
rechter Politik und christlichem Glauben ausgesagt, daf nam-~-
lich ChristInnen in dem, was sie als moralische Subjekte als
gerecht bzw. ungerecht begrinden kénnen; als Glaubende - wenn
auch mit theologischen Vorbehalten - den Willen Gottes sehen

sollen.1l
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‘ Zusammenfassend 148t sich das Anliegen der Katholischen So-
ziallehre als Gesellschaftsethik in politischer Absicht und
in theologischem Zusammenhang bestimmen. Da sich christlicher
Glauben notwendig in politischer Praxis ausdrickt und als Po-
litik in modernen Gesellschaften einer profanen Begrindung
bedarf, erweist sich dieses Anliegen als grundlegende Bestim-
mung Kkirchlicher Soziallehre gut begriindet. Die kirchliche
Reflexion politischer Glaubenspraxis innerhalb der Theologie,
also kirchliche Soziallehre, ist statt von Naturrechtsdenken
und. konservativen Politikentwiirfen der Katholischen Sozial-
lehre definiert durch deren Anliegen als Gesellschaftsethik.
Diese ist offen fiur eine Alternative "jenseits Katholischer
Soziallehre", wie sie abschlieBend (4.) voréestellt und be-
griindet wird.

III. ORTHODOXIE UND "ORTHOPRAXIE"™

Da die christliche Hoffnung auf das eschatologische Heil Got-
tes ohne dessen praktische Antizipation nicht bekannt werden
kann, ist politisches Engagement filr soziale Gerechtigkeit
notwendiées und inneres Moment des christlichen Glaubens. Das
Anliegen der Katholischen Soziallehre als Gesellschaftsethik
in politischer Absicht und theologischem Zusammenhang resul-
tiert aus diesem praktischen Zusammenhang von Glauben und Po-
litik: ChristInnen, die in ihrem politischen Engagement die
geschichtliche Pridsenz von Gottes eschatologischem Heil "be-
haupten", mussen né&mlich nicht nur die Wahrheit ihres Be-
kenntnisses, sondern auch die Richtigkeit ihres Engagements
begriinden. Daher sind sie angehalten, ihre Politik aus dem
Glauben gesellschaftsethisch zu rechtfertigen - dies. aber .
auch im  Kontext dér Theologie, die das praktisch bezeugte
Gottesbekenntnis auszulegen und zu rechtfertigen sucht. Inso-
fern ist mit politisch dimensioniertem Glauben nicht nur im-
mer schon ein Minimun an Theologie, sondern auch bereits ein
Minimum an Xkirchlicher Soziallehre, also geselischaftsethi-
scher Reflexion gegeben. Kritisiert wird daher an der Katho-
lischen Soziallehre auch nicht ihr Anliegen, sondern vielmehr
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die Art und Weise, dieses anliegen zu realisieren (3.2): Die
Katholische Soziallehre prasentiert sich als lehramtlich ;er-
blirgte und naturrechtsethich begriindete Orthodoxie sittlicher
Politik und sucht so katholische ChristInnen mit habituell
konservativer Sozialtheorie auf "katholische Politik" zu ver-
pflichten (3.1). :

Al

1. Naturrechtslehre und kirchliche Autoritét

Die Katholische Soziallehre teilt mit der iber Thomas von
Aquin bis zum antiken Philosophen Aristoteles zurtickreichen-
den Ethiktradition deren Handlungsmodell: Richtige Praxis
wird nicht als Verwirklichung von bisher nur als gesollt Ge-
dachtem und Gefordeftem begriffen, sondern als einfiigendes
Handeln innerhalb einer immer schon bestehenden Sittlichkeit,
ob eingespieltes Ethos oder vorgegebene "Natur". In diesem
Sinne verweist auch die Katholische Soziallehre mit ihrer
essentialistischen Naturrechtslehre auf das "Wesen" der Ge-
sellschaft und auf deren "wesensgeméfe” Ordnung als eine denm
Handeln der Menschen vorgegebene Sittlichkeit, die ihnen zu-

gleich im Handeln aufgegeben ist.

Das "Wesen" der Gesellschaft kann - so die Katholische So-
ziallehre - prinzipiell von allen Menschen durch "natirliche
Vernunft", némlich durch Abstraktion ihrer alltdglichen Er-
fahrungen erkannt werden. Allerdings behindern eigenniitzige
Interessen, weltanschauliche Irrtimer etc. die dazu notwen-
dige, n#mlich vorurteilsfreie Sicht der Wirklichkeit und ver-
zerren damit die Erkenntnis des naturrechtlich Gebotenen. Die
Kirche, bzw. genauer: deren Lehramt, weif sich aber den Geist
Gottes in besonderer Weise zugesprochen, so daB sie fiir ihre
naturrechtsethischen Aussagen einmalige Sicherheit und ver-
bindlichkeit beansprucht - allerdings nur fiir allgemeine und
oberste Prinzipien. Das kirchliche Lehramt definiert alsc den
Rahmen fiir die Erkenntnis naturrechtlicher Verbindlichkeiten
und damit auch den Rahmen filr gerechte Politik: Nur bei Uber-
einstimmung mit der kirchlich verbiirgten Gesellschaftsethik

‘
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kann die Richtigkeit von politischem Engagement behauptet
werden. Gerechte Politik erscheint der Katholischen Sozial-
lehre daher nicht nur als Anwendung einer vorgegebenen Sitt-
lichkeit, sondern stérker noch: als "Orthopraxie", d.h. als
Anwendung einer kirchlich vorgegebenen Orthodoxie iliber Poli-
tik.12

Einen Geltungsanspruch erhebt die Katholische Soziallehre fiur
die kirchliche Sozialdoktrin gegeniilber "allen Menschen guten
Willens" - und fiihrt mégliche Ablehnung oder Einwénde bereits
vorgéngig auf fehlenden "guten Willen" zuriick. Autoritéire
Verbindlichkeit ihrer Orthodoxie kann sie dabei aber nur
gegeniiber den katholischen ChristInnen einklagen, die - so
das Glaubensverstindnis der Katholischen Soziallehre - als
Glaubende =zum Fir-wahr-halten Kkirchlicher Lehre angehalten
sind. "Fir die Katholiken ist der Weg, den sie bei der L&sung
der sozialen Frage zu befolgen haben, klar von der Lehre der
Kirche vorgezeichnet, und der Segen Gottes wird auf Eurer Ar-
beit ruhen, wenn Ihr Euch keinen Schritt von diesem Weg ent-
fernt", faBt Papst Pius XII. diesen Anspruch Katholischer So-
ziallehre.l3 Aus diesem doktrinalen Modell kirchlicher So-
ziallehre ergibt sich auch die spezifische Arbeitsteilung,
die die Katholische Soziallehre fiir den kirchlichen Reflexi-
onsprozef Uber Politik aus dem Glauben vorsieht: W&hrend das
kirchliche Lehramt eine verbindliche "Soziallehre" entwickelt
und verkiindet, die im theologischen Fach Gesellschaftsethik
ausgelegt und fir konkrete Politik aufgearbeitet wird, sind
die sogenannten "Laien" angehalten, diese kirchlichen Vorga-
ben zu studieren - und im politischen Engagement anzuwenden.

Im Modell der Katholischen Soziallehre wird also das Anliegen
einer Gesellschaftsethik im theologischen Zusammenhang durch
eine naturrechtsethisch legitimierte und lehramtlich verbiirg-
te Orthodoxie angegangen. Diese Vorgehensweise bestimmt auch
das inhaltliche Profil der Katholischen Soziallehre und der
ihr folgenden "katholischen Politik", indem sie n#mlich so-
wohl auf (a) habituell konservative Politikorientierungen,
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wie auch auf (b) einen kirchen-zentrierten Politiktyp fest-

legt.

a) Von vielen Kritikern wie Befiirwortern ist der Konservatis-
mus der Katholischen Soziallehre oftmals notiert worden. Tat-
séichlich profilieren sich deren Vertreter vor allem mnit
(nicht nur) politisch konservativen Positionen, auch wenn sie
inzwischen weitgehend ihren Frieden mit der "liberalen Wirt-
schaftsordnung" gemacht haben. Ihr Konservatismus hat in der
naturrechtsethischen Grundlegung der Katholischen Soziallehre
zumindest einen Grund: Deren Ansatz gesellschaftsethischer
Reflexion impliziert unausweichlich ein "normatives Diktat
des Faktischen" und erzeugt ein’geradezu habituelles Vorur-
teil zugunsten‘des jeweils Bestehenden. Die Handlungsorien-
tierungen gerechter Politik erscheinen ndmlich dem Natur-
rechtsdenken immer schon als "real" - wenn auch im "Wesen"
der Handlungsgegenstédnde begriindet. Damit bindet die Katholi-
sche Soziallehre ihre normativen Orientierungen an die je-
weils schon existierende, von den Menschen nur nicht immer
anerkannte Sittlichkeit bestehender Verh&dltnisse. Kritik am
Bestehenden ist ihr dann zwar '"mdglich und niitzlich, aber
stets nur im Detail®.l4 Rine Distanzierung von den gesell-
schaftlichen Verh&ltnissen und die Antizipation sozialer Al-
ternativen dagegen erscheint ihr als geradezu unanstindig,
weil sie auch die in den bestehenden Verhidltnisse eingewobene
Sittlichkeit negieren wirde. Da also die' Naturrechtsethik und
die bestehenden Verhéltnisse in deren "Wesen" ein gemeinsames
Fundament haben, kann die Katholische Soziallehre die herr-
schenden Normen nicht transzendieren, sondern sie allenfalls
im Einzelfall problematisieren. So weist sich die Katholsiche
. Soziallehre auch "die wichtige Aufgabe zu, vor jedem Sozial-
utopismus 2zu warnen”13: »Nicht alles Frithere ist bewahrens-
wert. Es gibt in manchen Bereichen:  ein berechtigtes »Fort«
vom Bisherigen. Bewahrenswert ist das ﬁbefzeitlich Giltige.
Hier ist ein sténdiges »Zuriick zu den Ursprlingen« nétig. ...
Der Christ soll nicht konformistisch mitschwimmen, sondern

Wellenbrecher sein.”16
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Im SchluB vom Bestehenden liber dessen "Wesen" auf ein impera-
tivisches Sollen bietet die Katholische Soziallehre wenig
mehr als eine "spekulative Uberhdhung intuitiver Einsich-
ten"17 innerhalb der jeweils bestehenden Verhdltnisse. Daher
ist es kein Zufall, sondern selbsterzeugte Notwendigkeit, daB
die Katholische Soziallehre an den progressiven Entwicklungen
der gesellschaftlichen Verhdltnisse selbst keinen produktiven
Anteil hat, sondern sich vielmehr immer erst in nachholender
Anerkennung mit den jeweils erreichten Reformen abfindet. Zu-
dem erweisen sich ihre tradierten und kirchenamtlich verbiirg-
ten Vorstellungen gégeniiber den gesellschaftlichen Entwick-
lungen derart resistent, daB Politikoptionen vergangener Ge-
sellschaftsformationen in der Katholischen Soziallehre iber-
aus hohe Halbwertzeiten besitzen. So projektiert sie - trotz
innerer Wandlungen im einzelnen - seit iber hundert Jahren
den konservativen Politikentwurf einer wohlgeordneten und
hierarchisch strukturierten Gesellschaft, innerhalb derer die
Menschen je nach ihrer sozialen Stellung vorab definierte

Rechte und Pflichten zu erfiillen haben. Zweifelsohne hat die
" Katholische Soziallehre in politischen Debatten damit auch
reformerische Perspektiven eingebracht. Diese entstammen aber
nicht einer Antizipation von neuen Verh&ltnisse, die beste-
hende soziale Ungerechtigkeit {iberwinden, sondern vielmehr
der Erinnerung an vergangene Epochen, die in verklirender
Sicht als "besser" erscheinen.

Gerade aber in der entwicklungspolitischen Diskussion wurden
die Defizite einer derart konservativen Gesellschaftsethik
offenkundig. Da die Kathdlische Soziallehre ihre normativen
Orientierungen aus jeweils bestehenden Verhdltnissen, und das
heipt konkret: aus den industriell-kapitalistischen Gesell-
schaften des Westens bezieht, verpflichtet sie die "Entwick-
lungslénder" mehr oder weniger exlizit auf eine Politik nach-
ahmender . Entwicklung - wenngleich sie mit Verweis auf die
"guten" Traditionen des Abendlandes vor den "Irrungen" der
westlichen EntwicklungAgewarnt werden. Europdisch-abendl&n-
.dische Kultur, marktwirtschaftliche Okonomie und begrenzte
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Demokratie werden damit der Katholischen Soziallehre zum
universalen Entwicklungspfad, auf dem die "Entwicklungsl&n-
der" den "entwickelten L&ndern” nachzufolgen haben. So haben
etwa Vertreter der Katholischen Soziallehre die befreiungs-~
theologische Rezeption von dependenztheoretischen Analysean~
sdtzen nicht wegen den (ldngst eingestandenen) analytischen
Schwdchen dieser unterkomplexen Theorien kritisiert. Gestort
hat sie vielmehr deren Erklédrung von "Unterentwickiung" als
Folge industriegeséllschaftiicher Entwicklung und deren Ab-
lehnung "nachholender" Entwicklungspolitik. Stattdessen haben
sie die gegenwirtige Situation von "3.~Welt"-Liéndern mit der
Situation der indgstriellen Gesellschaften Europas im 19.

Jahrhundert parallelisiert und daraus geschlossen, deren
"Ldsung der sozialen Frage" gewdhre den "unterenwickelten
Gesellschaften” heute ein Vorbild ihrer "Entwicklung". Damit
boten sie zugleich die Katholische Soziallehre, die zur "L&-
sung der sozialen Frage" in den industriellen Gesellschaften

wesentlich beigetragen habe, als entwicklungspolitische Leit~
orientierung an.18 selbst die simpelste Depedenztheorie wird
aber nicht nur der realen Situation von "Entwicklungslindern"
innerhalb weltwirtschaftlicher und geopolitischer Zusammen-~
hénge, sondern auch den offensichtlichen Niederlagen "nachho-

lender"” Entwicklungspolitik gerechter.

b) Als Ausdruck kirchenamtlicher Verkiindigung verpflichtet
die Katholische Soziallehre die Politik katholischer cChri-
stInnen auf ihre konservativen Politikentwirfe. Damit zielt
sie auf die Fofmierung von "katholischer Politik", d.h. einer
spezifisch "katholischen”, weitgehend einheitlichen und an
das Kkirchliche Lehramt gebundene Prégenz. von katholischen
christInnen in den politischen Auseinandersetzungen auBerhalb
der Kirche. Ihr konfesionell gebundener Glauben wird damit zu
ebenfalls konfessionell gepr?gter Politik angehalten, die
tiber opponierende Interessen zwischen den ChristInnen hinweg
die sondergesellschaftliche Einheit eines "politischen Katho-
lizismus" sichern soll.'In diesem Sinne werden die kirchli~
chen Sozialverb&nde und Organisationen, sofern sie kirchlich
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mit politischem Engagement beauftragt sind, als Apparate "ka-
tholischer Politik" ausgewiesen, deren Ubereinstimmung mit
der Katholischen Soziallehre iiberwacht und Abweichungen als
Verletzung ihrer Kirchlichkeit geahndet.

2. Katholische Soziallehre ohne Katholizismus

Realistische Vertreter der Katholischen Soziailehre; wie
Oswald von Nell-Breuning, haben bereits vor zwei Jahrzehnten
das Ende des "politischen Katholizismus" in der Bundesrepu-
blik diagnostiziert. Trotz emsiger Restaurationsbemilhungen
haben sich n&mlich katholische ChristInnen auf derart unter-
schiedliche Politiken jenseits katholizistischer Verbindlich-
keiten eingelassen, daBf der katholisch bekannte Glauben nicht
lénger als einheitliche Politik, sondern vielmehr als politi-
sches Engagament in pluraler Weise gesellschaftlich présent
ist.12 pabei haben auch die katholischen ChristInnen inzwi-
schen "gelernt", sich in eigener Verantwortung und fir eigene
Interessen bzw. filir die Interessen von Menschen, an deren
Kéampfen sie sich in Solidaritdt beteiligen, 2zu engagieren.
Der "politischen Katholizismus" ist daher nur noch ein ver-
Igangener Typ politischef Glaubenspraxis, allYenfalls in rudi-
mentiren Formen desellschaftlich prédsent - wenngleich in
kirchlichen Amtsstuben h&ufig noch verklartes Leitbild.

Die Pluralisierung von Politik aus dem Glauben spiegelt sich
auch innerhalb der kirchlichen Zusammenhdnge, in denen dieses
politische Engagement reflektiert wird. Innerhalb der Kirche
treffen némlich Politiken aufeinander, die weder mehr in
einer einheitlichen Soziallehre zusammenpassen, noch sich
mehrheitlich auf eine kirchenamtlich verbiirgte Orthodoxie
verpflichten lassen. Mit der kirchlichen Prisenz pluraler Po-
litik wird aber zunehmend manifest, daB kirchliche Sozial-
lehre keine vorgegebene Orthodoxie tUber Politik, sondern
vielmehr der kirchliche, dabei durchaus konfliktive Refle-
xionsprozeB politisch engagierter cChristInnen ist. Gesell-
schaftsethische Reflexion in politischer Absicht und theolo-
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gischem Zusamenhang wird damit als notwendiges Moment poli-
tisch dimensionierter Glaubenspraxis lUberhaupt nicht bestrit-
ten, wohl aber das Modell dieser Gesellschaftsethik als Ka-
tholische Soziallehre. Indem sich mit dem "politischen Katho-
lizismus" die soziale Basis der Katholischen Soziallehre auf-
gelsést hat, wurde némlich diese auch innerhalb von Theologie
und Kirche unplausibel.20 Kritisiert werden dabei (a) deren
habituell konservative Gesellschaftsethik und (b) deren kir-
chen-zentriertes Politikmodell, ebenso wie (c) der mit der
Katholischen Soziallehre verbundene Verzicht auf eine theolo~
gische Auslegung politischer Glaubenspraxis bemingelt und (d)
der imperiale Universalismus der Katholischen Soziallehre zu-

ruckgewiesen wird.

rd

a) Kritik der konservativen Gesellschaftsethik: Plurale Poli-
tik aus dem Glauben kann sich auch im Xkirchlichen Kontext
nicht l&nger durch Verweis auf eine vorgegebene Soziallehre
rechtfertigen, die zudem in konservativer Manier ihre norma-
tive Grundlage in den bestehenden Verhdltnissen ausweist. Die
politisch engagierten Christlnnen begrinden ihre Forderungen
und Interessen vielmehr réflexiv, suchen nédmlich gegeniiber
Einwénden und Kritik hinreichende Begriindungen vorzutragen,
daB die jeweils verfolgten Interessen mit den Interessen al-
ler Betroffenen ilibereingtimmen kénnen und in diesem Sinne in
einem "allgemeinen Interesse" enthalten sind. Als "gerecht"
gilt ihnen politisches Engagement dann nicht wegen seiner
Ubereinstimmung mit einer vorgegebenen Orthodoxie iber ge-
rechte Politik, sondern erst durch den argumentativen Aufweis
seiner Ubereinstimmung mit den Interessen aller Betroffenen.
Statt Kriterien einer substantiell "vor- und aufgegebenen®
Sittlichkeit nimmt daher die normative Begriindung von Politik
- auch im Kontext ihrer kirchlichen Reflexion =~ ein inhalt-
lich offenes Verfahren in Anspruch, praktische Handlungsin-
teressen hinsichtlich ihrer Universalisiérbarkeit zu Uberpri-~
fen. Die bestehenden Verhdltnisse haben in diesem Verfahren
ethischen Argumentierens keine Vorrechte vor gesellschaftli-
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chen Anderungen, da Restauration und Reform gleichermaBen auf
ihre "Gerechtigkeit" lberprift werden missen und kénnen.

b) Kritik am kirchen-zentrierten Politikmodell: Zwar hat die
Katholische Soziallehre gegen die scheinbare politische Ab-
stinenz eines "bilirgerlichen Christentums" auf dem Zusammen-
hang von christlichem Glauben und politischem Engagement be-
standen, dennoch erweist sich ihr Modell einer "katholischen
Politik" als wenig uberzeugend. In den letzten zwei Jahrzehn-
ten haben viele ChristInnen - gerade im Kontext kirchlicher
Entwicklungsarbeit -~ die politiséh—praktischen Implikationen
ihres Glaubens neu entdeckt und daher ihr Bekenntnis vonm
eschatolischen Heil Gottes in Politik fiir soziale Gerechtig-
keit zu antizipieren versucht - ohne dabei aber in die Ein-
heit eines "politischen Katholizismus" zuriickzufallen. Ihr
Engagement weisen diese ChristInnen als Dimension christli-
chen Glaubens nicht durch seine Ubereinstimmung mit einer
kirchlich verbilirgten Soziallehre aus. Sie verstehen némlich
ihren Glauben weder als "Fiir-wahr-halten" einer kirchlichen
orthodoxie noch ihre Politik als deren Anwendung. Vielmehr
"behauptén" sie das in den Traditionen christlichen Glaubens
bezeugte Heil Gottes, indem sie es selbst in praktischer So-
lidaritdt bezeugen und ihre Praxis wiederum als Antizipation
der eschatologischen Gerechtigkeit Gottes bekennen. Statt
durch Bindung an kirchlich definierte Politikvorgaben oder
konfessionell geprédgte Politikformen erweisen sie die Kirch-
lichKeit ihrer politischen Glaubenspraxis, indem sie deren
Reflexion in die kirchlich verfaBte Gemeinschaft aller Chri-
stInnen stellen. Die (institutionelle) Kirche ist daher weni-
ger Ort ihrer politischen Glaubenspraxis, als vielmehr Ort
deren Reflexion im gemeinsamen Bekenntnis.2l

¢) Kritik der theologischen Abstinenz: SchlieBlich wird auch
der von der Katholischen Soziallehre zwar nicht zu verantwor-
tende, dennoch mit ihr verbun@ene Verzicht auf eine théolo-
gische Reflexion politischer Glaubenspraxis kritisiert. Seit
dem Entstehen der Katholischen Soziallehre bestand namlich
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auch eine thematische Arbeitsteilung zwischen der systemati-

schen, dabei aber nunpolitischen" Theologie und der Katholi-

schen Soziallehre, die zwar mit den Themen "Politik" und "Ge-

sellschaft" beschaftigt, ‘aber von theologischer Forschung

weitgehend dispensiert war.22 obwohl Moment der Theologie war

sie ja gerade auf die gesellschaftsethische Reflexion politi-

scher Glaubenspraxis spezialisiert. paBf Glaubenspraxis theo-

logisch notwendig auch politisches Engagement fir soziale Ge-

rechtigkeit ist, drang mit und wegen der Katholischen Sozial-

lehre ebenso wenig in das Zentrum von Theologie und Kirchli-

cher Verkiindigung wie die the
Gerade im Kontext kirchlicher Entwicklungsar-

ologale Bedeutung politischer

Glaubenspraxis.
beit bestehen aber engagierte ChristInnen - fasziniert wvon
den "3. Welt"-Theologien = zunehmend auf -einer theologischen
Auslegung ihres Engagements, das sie als Dimension ihres
Glaubens npehaupten". Insofern eine theologische Reflexion
politischer Glaubenspraxis zwar deren gesellschaftsethische

Reflexion nicht weniger notwendig macht, aber darin eben

nicht bestehen kann, wird deut
praxis und damit auch kirchliche Entwicklungsarbeit in kirch-
licher Soziallehre keine
sondern auch einer explizit theo

lich, daB politische Glaubens-'

hinreichende Begiindung finden kann,
logischen ‘Auslegung bedarf.

d) Kritik am imperialen Universalismus: Im Kontext kirchli-

ntwicklungsarbeit wird nicht nur die entwicklungspoli-

cher E
tische Orientieruhg der Katholischen Soziallehre auf "nachho-

lende Entwicklung" als untauglich zuriickgewiesen, sondern

auch der ihr zugrun
stantiell definierte politikvorgaben beabsichtigt und dazu
aber weitgehend von européischen Ver-

deliegende Universalismus. Indem sie sub-

von bestehenden, d.h.

haltnissen auf das "Wesen"
hiert, gibt die Katholische Soziallehre nidmlich einen parti-

kularen Gesellschaftsentwurf als universale Verbindlichkeit
aus: SOZialprinzipien, gesellschaftliche ordnungsmodelle und

Institutionen abendlandischet Herkunft werden damit zu mate-
ht-europaische Gesellschaften;

des Gesellschaftlichen abstra-

rialen Forderungen auch an nic
interkulturelle Vielfalt ist nur im Sinne von begrenzt mégli-
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chen Unterschieden bei der Anwendung ihres abstrakten Ord-
nungsmodells denkbar. Der imperiale Charakter dieses iberzo-
genen Universalitidtsanspruchs wird gerade im Kontext kirchli-
cher Entwicklungsarbeit manifest, deren interkulturelle Ko-
operation mit substantiell definierten Politikvorgaben versa-
gen muB. Zwar kann Entwicklungsarbeit Uber kulturelle und na-
tionalen Grenzen hinweg keineswegs auf universale Verbind-
lichkeiten verzichten, diese miissen Jjedoch immer erst als
"allgemeines Interesse" aller beteiligten Kulturen und Tradi-
tionen reflexiv erkundet werden.23

Trotz des zunehmenden Bedeutungsverlustes der Katholischen
Soziallehre und der Kritik an deren Modell kirchlicher Refle-
xion politischer Glaubenspraxis f4l1lt die Losung von Katholi-
scher Soziallehre dennoch vielen politisch engagierten Chri-
stInnen nicht leicht, versprach diese doch hohe Sicherheit
und autoritdre Verbindlichkeit politischer Orienterungen.
Diese Sicherheit und Verbindlichkeit kann eine kirchliche So-
ziallehre, nun als konfliktiver Reflexionsprozef lUber plurale
Politik aus dem Glauben verstanden und betrieben, nicht er-
reichen, in dem normative Orientierungen wahrscheinlich um-
stritten, 2zumindest aber prinzipiell bestreitbar und damit
vorléufig bleiben. Auch die amtskirchliche Sozialverkiindigung
erscheint nicht mehr als eine ~ jenseits aller Interessenun-
terschiede zwischen den ChristInnen - verbindliche "Ortho-
doxie", sondern als reprédsentativer oder auch provozierender
Beitrag in unvermeidbar konfliktiven Debatten der ChristInnen
iber ihre Politik aus dem Glauben. Tatséchlich war aber auch
die Sicherheit und Verbindlichkeit Katholischer Soziallehre
nur illusiondr und deren oberste Prinzipien nur scheinbar ein
unbestrittenes und einheitsstiftendes Fundament fir "katho-
lische Politik". Denn Auslegung und Umsetzung dieser Katho-
lischen Soziallehre blieb tats&dchlich zwischen den politisch
engagierten ChristInnen immer umstritten, so daB auch die
kirchliche Orthodoxie gar nicht von den Zumutungen entlasten
konnte, eigene Politik auch in kirchlichen Auseinandersetzun-
gen selbst zu rechtfertigen. Dabei aber hat sich der Bezug



- 105 -~

auf lehramtliche Dokumente und der Streit um deren "richtige"
Auslegung h&ufig weniger als Hilfe oder Anregung, sondern als

Umweg, wenn nicht als Irrweg erwiesen. '
IV. AUSLEGUNG POLITISCHER GLAUBENSPRAXIS

Mit der Pluralisierung politischer Glaubenspraxis wird die
Katﬁolische Soziallehre als Modell kirchlicher Sozialrefle-
xion zunehmend unplausibel und verliert daher auch an Rele-
vanz fur das politische Engangement von ChristInnen. Dieses
Ende der Katholischen Soziallehre bedeutet aber weder ein
Ende politischer Glaubenspraxis, noch ein Ende deren gesel]-
schaftsethischer Theorie in kirchlicher ‘Soziallehre. Jedoch
gewinnt die kirchliche Soziallehre als gesellschaftsethische
Reflexion politischer Glaubenspraxis gdegenwdrtig neue Kontu-
ren: Mit den Vollmachten als'Jinger Jesu und ihren Kompeten-~
zen als moralische Subjekte definieren die politisch enga-
gierten christInnen sowohl die theologische Bestimmung ihrer
Praxis als Antizipation der eschatologischen Gerechtigkeit
Gottes als auch deren ethische Bestimmung als Engagement fiir
soziale Gerechtigkeit. Kirchliche Soziallehre bezieht sich
auf diese selbstbestimmte Praxis und deren vorgingige Bestim-
mungen und prift in kritischer Absicht deren Geltung. Diese
Pritffung ist zwar in kirchlich vermittelte Traditionen einge-
bunden - aber derart, daB diese Traditionen selbst zum Gegen-—
stand kritischer Pridung werden (k&énnen). Dieses zur Katholji-
schen Soziallehre alternative Modell kirchlicher Soziallehre

méchte ich nun abschlieBend plausibel machen.

Das christentum bekennt die geschichtliche Wirklichkeit des
gbttlichen Heils, das sich als "schon jetzt" angebrochene,
aber zugleich noch ausstehende Erldsung aller Menschen, nim~
lich als eschatologische Vollendung von Frieden und Gerech-
tigkeit offenbart hat. Die Menschen aber, die sich auf diese
Hoffnung glaubend einzulassen suchen, kénnen die heilsame
Présenz des eschatologischen Heils Gottes weder erfahren noch
"behaupten"”, wenn sie nicht zugleich dessen Frieden und Gge-
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rechtigkeit in ihrer Praxis 2zu vergegenwdrtigen suchen. In
diesem Sinne uberliefern ihnen die biblischen Traditionen,
daB sie Gott in Jesus Christus zur praktischen Annahme seines
Heils berufen, d.h. sowohl eingeladen als auch befdhigt hat.
Dabei kann sich Gottes Heil aber nur in Konfrontation mit je-
nen historischen Realitdten vergegenwdrtigen, die sich der
verheiBenen Gerechtigkeit und dem erhofften Frieden entgegen-
stellen. In der Nachfolge Jesu nehmen die Glaubenden daher
Gottes Heilszuspruch insbesondere immer dann an, wenn sie die
Heiligung ihrer geschichtlichen Situation und in diesem Sinne
auch die Verdnderung ihrer gesellschaftlichen Verhéltnissé
intendieren. Unausweichlich "geraten" sie‘dabei in politische.
Auseinéndersetzungen tiber die Gestaltung der gesellschaftli-
chen Verhdltnisse, milssen also politische Positionen ergrei-
fen und durchzusetzen versuchen. Die Jjesuanische Verkiindigung
ruft diese Politik aus dem Glauben aber in die besondere Par-
teilichkeit fir die "Armen", d.h. fur die Unterdriickten und
Ausgebeuteten, die von Jesus Christus als das auserwdhlte
Gottesvolk angesprochen werden, an dem die sozial-privile-
gierten "Ersten" nur durch praktische Umkehr teilhaben. Glau-
ben in der Nachfolge Jesu ist deshalb zwar nicht einfach mit
politischem Handeln identisch, aber politisches Handeln ist
als Engagement fiir soziale Gerechtigkeit und praktische Soli-
daritdt mit den "Armen" notwendige Dimension christlichen

Glaubens.

Ob in der Unruhe der besorgten Sehnsucht nach dem Heil oder
in der GewiBheit des gétflichen Heilszuspruchs: ChristInnen
engagieren sich in der Hoffnung auf Gottes eschatologisches
Heil in den gesellschaftlichen Auseinandersetzungen fir so-
ziale Gerechtigkeit - dabei aber im‘eigenen Interesse sowie
im Interesse derjenigen, an deren Kampfen sie sich in Solida-
ritdt beteiligen. In eigener Verantwortung und mit eigener
Kompetenz legitimieren sie dabei ihre Politik, ihre Interes-
sen und Forderungen. In kirchlichen Zusammenh&ngen suchen sie
ihr politisches Engagememt im Horizont des gemeinéamen Glau-
" bens zu verstehen - und aus der christlichen Botschaft vom



- 107 -

eschatologischen Heil auch neue Handlungsimpulse zu gewinnen;
Die Kirche ist ihnen dabei die spezialisierte Offentlichkeit,
in der sie politisches Engagement in gemeinsames Glaubensbe-
wuBtsein Uberfihren. In der Reflexion ihres politischen Enga-
gements aus dem Glauben‘beanspruchen die ChristInnen sowochl
die Wahrheit ihres Bekenntnisses von Gottes eschatologischenm
Heil, zugleich aber auch die Richtigkeit ihrer das Heil Got-
tes bezeugenden Politik. Um diesen doppelten Geltungsanspruch
einlésen, d.h. um politische Glaubenspraxis hinreichend be-
griinden zu kénnen, bedarf die Politik aus christlichem Glau-

ben einer zweifachen, némlich einer theologischen und einer

ethischen Auslegung. So reflektieren die ChristInnen ihr

politisches Engagement erstens theologisch: als praktische
“"Behauptung" und Antizipation des Heiles Gottes; und sie re-
flektieren es zweitens politisch—normativ: als gerechte Poli-

tik.

In modernen Gesellschaften haben sich diese beiden Weisen der
Praxisreflexion aber 2zunehmend ausdifferenziert: Auf der
einen Seite wurde die Ethik s#kularisiert und von religidsen
Fundamenten gelbst. Zur normativen Begrindung politischer
Praxis taugen daher religidse Symbole, Chiffren und Begriffe
nicht mehr; sie werden gesellschaftlich nicht lénger als Ar-
gumente in moralisch-praktischen Diskursen akzeptiert. von
der Behandlung moralisch-praktischer Fragen daher entlastet;
hat sich die Theologie dagegen zunehmend auf die religiése
Interpretation geschichtlicher Erfahrungen spezialisiert und
wurde zur reflexiven Hermeneutik einer in Glaubenspraxis er-
schlossenen und erfahrenen Wirklichkeit. Diese Entflechtung
von ethischer und theologischer Reflexion driickt sich etwa in
dem formalen Unterschied zwischen Glaubens- und Normaussagen
aus: Wahrend Glaubenssédtze in religibdsen Kommunikationen eine
geschichtliche Tatsache, némlich die zugesprochene Heilspri-

senz Gottes, beschreiben und daher fundamental narrativ

strukturiert sind sowie analogen Charakter haben, besitzen
die in moralisch-praktischen Diskursen gemachten Aussagen
notwendig eine préskriptive Struktur und haben den Charakter
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univoker S&tze. Dabei reflektiert auch die Theologie auf ge-
schichtliche Praxis und ist insofern Handlungswissen: nicht
nur Theorie der theologischen Bedeutung geschichtlicher Pra-
xis, sondern auch Hermeneutik von handlungsrelevanten Vor-
stellungen des guten und gegliickten Lebens, die das Christen-
tum in seinen Traditionen eschatologischer Antizipation lber-
liefert und bewahrt.24 Dieses theologisch-praktische Wissen
leistet aber gerade keine Theorie gerechten Handelns, also
keine normative Rechtfertigung sozialen Handelns - zumindest
nicht auf dem in modernen Gesellschaften geforderten Rationa-
litadtsnievau ethischen Argumentierens.

Mit der kulturellen Ausdifferenzierung von Moral und Religion
treten auch fir die ChristInnen ethische und theologische
Auslequng ihrer Glaubenspraxis auseinander. Politik aus dem
Glauben 1&Bt sich nadmlich durch ihre theologische Auslegung
nicht langer normativ begrinden; dazu bedarf es - wie bereits
mit der Katholischen Soziallehre kirchlich anerkannt - ihrer
ethischen Auslegung im Kontext der s&kularen Moral. Anderer-
seits bleibt die theologische Deutung unverzichtbare Refle-
xionsleistung christlicher Glaubenspraxis, um dem praktischen
Zeugnis der eschatologischen Gerechtigkeit zu religi®sem Be-
wuBtsein und damit wiederum auch zu praktischer Relevanz zu
verhelfen. Rechtfertigung von politischen Optionen und Inter-
essen sowie Verstehen des theologischen Inhalts politischen
Engagements sind daher zwei verschiedene, aber gleichermaBen
notwendige und zusammengehdrende Reflexionsbewegungen auf die
eine Glaubenspraxis. '

Ethische und theologische Auslegung fallen als Reflexion der
einen Glaubenspraxis keineswegs beziehungslos auseinander,
sondern lassen sich im Rontext der Kirche in Beziehung zuein-
ander setzen. Innerhalb kirchlicher Institutionen und reli-
gidser Gemeinschaften kénnen die ChristInnen ihr politisches
Engagement némlich derart auslegen, daB sie die Beziehung der
als gerecht behaupteten Praxis zur praktischen "Behauptung"
der Heilsppasenz Gottes mitthematisieren. Indem sie ihre
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Interessen und Forderyngen hinsichtlich ihrer Universalisier-
barkeit priifen, bereiten sie die Rechtfertigung ihrer Politik
innerhalb der gesellschaftlichen Auseinandersetzungen vor.
Gleichzeitig explizieren sie aber auch die theologische Be-
deutung ihres politischen Engagements und machen diese so
gesellschaftlich sichtbar. Diese spezifische, né&mlich poli-
tisch-normative Reflexion christlichen Glaubens, insofern er
politische Praxis ist, 14Bt sich auch weiterhin kirchliche
Soziallehre nennen - wenn auch das Wort "Lehre" zu MiBver-~
stindnissen reichlich AnlaB bietet. Auf diese politisch~
normative Reflexion von Glaubenspraxis ist die kirchliche
Sozialverkiindigung (Enzykliken, Hirtenbriefe, Resolutionen
von kirchlichen Organisationen und Verbdnden etc.) und das
theologische Fach christliche Gesellschaftsethik bezogen, die
sich dann beide als kritisch-reflexive Momente kirchlicher
Soziallehre bestimmen lassen. Kirchliche Sozialverkﬁndigung
und christliche Gesellschaftsethik leisten der ethischen Aug-~
legung politischer Glaubenspraxis némlich einen subsidiiren
Dienst. Sie weisen dazu aber nicht die Politik engagierter

ChristInnen durch orthodoxe "Lehre" an, sondern bewahren

vielmehr in ihren Dokumenten Erfahrungen und Forderungen
selbstbestimmter politischer Glaubenspraxis bzw. provozieren
als "Anw#ltinnen" der Unterdriickten und Ausgebeuteten neue

Optionen gerechter Politik. ,

Kirchliche Soziallehre leistet eine Theorie gerechter Politik
- aber eben einer Politik, dQie sich als Dimension christli~
chen Glaubens bekennt. Als Reflexion politischer Glaubens-~
praxis ist sie daher auch Teil der Theologie, ndmlich Moment
der Reflexion der politisch-praktischen "Behautung", daB8 Got~
tes eschatologisches Heil in der Geschichte der Menschen
wirklich gegenwértig ist. In Reaktion auf die Ausdifferenzie-
rung von Religion und Moral besteht die kirchliche Sozial-~
lehre dabei aber nur als ein spezialisierter und damit auch
begrenzter Teil von Theologie: Sie idt‘gesellschaftsethiséhe
Reflexion politischer Glaubenspraxi§.25 Genau diese'Speziali-

sierung der kirchlichen Soziallehre drickt sich bereits im‘
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Anliegen der Katholischen Soziallehre als gesellschafts-
ethische Reflexion im theologischen Zusammenhang aus.

Damit entlastet die kirchliche Soziallehre die Theologie
nicht von der spezifisch theologischen Auslegung politischer
Glaubenspraxis. Sie leistet vielmehr "nur" eine Theorie ge-
rechter Politik, die zwar deren Zusammenhang zum christlichen
Glauben thematisiert, dabei aber keineswegs den theologalen
Gehalt politischer Glaubenspraxis auszulegen vermag. Entspre-
chende Anspriiche an die kirchliche Soziallehre wiirden ihre
notwendige Spezialisierung als gesellschaftsethische Refle-
xion tlibergehen, die nur bei Verlust an ethischer und theo-
logischer Rationalitét verletzt werden kann. Neben der kirch-
lichen Soziallehre erfordert die Auslegung politischer Glau-
benspraxis daher auch eine kirchliche Sozialtheologie - eine
"politische Theologie" also, die den christlichen Glauben aus
den Erfahrungen gesellschaftsverindernder Praxis zu themati-
sieren weiB. Wédhrend die kirchliche Soziallehre politische
Glaubenspraxis hinsichtlich ihrer normativen Geltung als ge-
rechte Politik prift, ist eine kirchliche Sozialtheologie da-
gegen auf die theologische Deutung der Glaubenspraxis als Ge-
schichte Gottes mit den Menschen und als Suche der Menschen
nach Gottes Heil spezialisiert. Erst zusammen und in gegen-
seitiger Kooperation bieten kirchliche Soziallehre und Sozi-
altheologie aber eine hinreichende Theorie politischer Glau-
benspraxis.

Kirchliche Entwicklungsarbeit ist Ausdruck praktischer Soli-
daritidt mit den Unterdrickten und Ausgebeuteten, auf die die
christliche Heilshoffnung die Glaubenden und ihre Kirche ver-
pflichtet. Herausgefordert durch die asymmetrische Verteilung
von Reichtum, Wissen und Macht 2zwischen und in den Gesell-~
schaften, drdngt sie auf die Aufhebung von Elend, Ausbeutung
und Unterdrikung, optiert dabei - im Widerstand gegen die
Profiteure von "Unterentwicklung" - fur soziale Gerechtigkeit
und ist dabei notwendig politisch dimensioniert. Als politi-
sches'Engagement aus christlichem Glauben bedarf auch kirch-
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liche Entwicklungsarbeit einer zweifachen Auslegung: Erst die
theologische Reflexion macht den religidsen Horizont der
praktischen Solidaritd&t mit den leidenden und unterdriickten
Vélkern der "3. Welt" bekannt. Deren theologische Auslegung
vermag die Erfahrungen Kkirchlicher Entwicklungsarbeit mit
theologischen Begriffen zu deuten - und dabei theologischen
Begriffen andererseits einen erfahrungsbezogenen Gehalt zu
geben. Erst durch gesellschaftsethische Reflexion weist sich
kirchliche Entwicklungsarbeit Jjedoch gegeniiber Einwinden und
Kritik als "“gerechte" Solida;itét aus. ~ und wird sich dazu
vor allem ilber die Interessen der Ausgebeuten und Unter-
drickten in den "Entwicklungslé&ndern" zu rechtfertigen wis-
sen.. Ihre Begritndung als gerechte Solidarit4t zielt aber
nicht auf den Aufweis spezifisch "katholischer® Entwicklungs—‘
politik. Im Gegenteil: die normative Begriindung von kirchli-
cher Entwicklungsarbeit sucht nicht deren gthische Originali-
t4t, sondern gerade deren Ubereinstimmung mit den Interessen
aller Betroffenen, also mit einen "allgemeinen Interesse" zu
erweisen. Daher rechtfertigt sich der spezifische Zuschnitt
kirchlicher Entwicklungsarbeit nicht aus einem programmati-
schen "Proprium" als vielmehr durch besondere Kompetenzen,
die kirchliche Institutionen - aus welchen Grinden auch immer
- fir bestimmte entwicklungspolitische Aktivitdten aufbringen

kénnen.

Die ersten Subjekte der gesellschaftsethischen (und auch der
theologischen) Reflexion politischer Glaubenspraxis sind die
engagierten christInnen selbst. In diesem Sinne ist auch die
Theorie kirchlicher Entwicklungsarbeit vom doktrinalen Kopf
auf die "laikalen" FiBe zu stellen: Erst aus der reflexiven
Begriindung und Deutung ihres entwicklungspolitischen Engage-
ments entwickeln die innerhalb Xirchlicher Organisationen
aktiven ChristInnen eine Theorie Kkirchlicher Entwicklungs-
arbeit, zu der kirchliche Sozialverkindigung und theolégische
Wissenschaft subsididr beitragen. Weil fir die Theorie ihrer
Entwicklungsarbeit selbst verantwortlich, sind die Organisa-
tionen kirchlicher Entwicklungsarbeit nicht nur Agenturen
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entwicklungspolitischer Solidaritét, sondern auch Orte deren
Reflexion. In die Theorien ihrer Entwicklungsarbeit werden
sie auch die relevanten Traditionsbestédnde Katholischer
Soziallehre aufzunehmen wissen - und dennoch auf "Katholische
Soziallehre" beruhigt verzichten.
en:

1) WwWichtige Dokumente kirchlicher Sozialverkindigung 2zur
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(1975, in: Synode,4 1976).

2) Vgl. Pfiurtner, S. (1980) 14-46; Mohring-Hesse, M. (1989)
7-12.

3) Nell-Breuning, 6.v. (1990) 153.

4) Ebd..

5) Vgl. ebd. 156f.

6) HOffner, J. (8 1983) 21.

7) Vgl. dazu Mbhring-Hesse, M. (1990).
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" 11) Vgl. Schillebeeckx, E. (1978).
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17) Kaufmann, F.-X. (1973) 1l46ff.
18) vVgl. etwa Roos, L. (1991); ders. (1983).

19) vgl. dazu Hengsbach, F. (1989).

20) Im folgenden bleiben die moraltheoretischen, sozialwis~
senschaftlichen, theologischen und schlieBlich auch politi~
schen Einwénde, die gegen eine naturrechtsethisch begriindete
und lehramtlich verbirgte Gesellschaftsethik mit quten Griin~
den vorgetragen werden, unbehandelt. Siehe aus der Fille der
Literatur: Boéckle, F. (1973); Boff, C. (1981); Dirks, w.
(1989); Katterle, S. (1972); Kaufmann, F.-X. (1973); Kroh, W,

(1982); Schiiller, B. (2 1980).
21) vgl. dazu ausfithrlicher Moéhring-Hesse, M. (1991).
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24) Vgl. Schissler-Fiorenza, F. (1989).

25) Der theologische Charakter der kirchlichen Soziallehre
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schaftsethik dargestellt und begrindet in: M6hring-Hesse, M.

(1991).
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