Giinter Biemer

Die Wiirde des Menschen und ihre Ver-
ankerung im Gewissen

Der Autor geht von den kontrastreichen
Erfahrungen aus, die wir Menschen des
20. Jahrhunderts * in den bisher acht Jahr-
zehnten gemacht haben, und versucht dann,
eine diese positiven wie nmegativen Erfah-
rungen zusammenfassende und tiberstei-
gende Dimension zu zeigen: Die Wiirde des
Menschen besteht in erster Linie in dem,
was der Mensch ist, nicht in dem, was er
leistet. Der Mensch ist ein zerbrechliches
Geschopf, dem als orientierende Instanz
zur Bewahrung und Achtung seiner Wiirde
das Gewissen gegeben ist. Dies wird aus
dem biblischen Kontext und mit Gedan-
ken von Pascal und Newman niher darge-
legt und begriindet. Damit bietet Biemer
zu dem — nicht nur in einem ,Jahr der
Menschenrechte* aktuellen — Thema wich-
tige Erkenntnisse, die gerade auch fiir die
Verkiindigung und religiose Bildungsarbeit
von grofler Bedeutung sind. red

Kontrastreiche Erfahrungen

In unserem Jahrhundert haben wir eine
breite und sehr widerspriichliche Erfah-
rung mit den Geschicken des Menschen ge-
macht. Gerade im Blick auf die Jahrzehnte,
die die Erfahrungszeit alterer Menschen
umspannen, bietet die Landschaft der Wiir-
de des Menschen recht kontrastreiche Far-
ben. Es gibt die Brillanz seiner Entdek-
kungen und Erkenntnisse auf dem Gebiet
der Machbarkeit. In unserem Jahrhundert
hat sich der Mensch in seiner Menschheits-
geschichte erstmals vom Planetenboden ge-
16st, die Krafte der Natur in seinen Dienst
genommen, die Ozeane iiberflogen, den
Planeten Erde umkreist. Er hat sich erst-
mals von seinem Planeten entfernt und ist
auf seinem Nachbartrabanten gelandet. Er
sendet Sonden weit in unser Sonnensystem.
Ein allem Anschein nach gewaltiger evo-
lutionéirer Schub ist dem Menschen ge-
gliickt. Wir sind die Erfahrungszeugen. Sol-

* Es handelt sich hier um einen nur wenig ver-
édnderten Vortrag zur Eréffnung der Akademie
flr &ltere Menschen im Katholischen Bildungs-
werk der Erzditzese Freiburg, AufBenstelle Sin-
gen.

ches kann der Mensch. Dieses Kénnen hat
mit seinem Wesen zu tun und kann etwas
liber seine Wiirde aussagen.

Wer jedoch einen langen Erfahrungszeit-
raum in diesem Jahrhundert iiberblicken
kann, ist auch Zeuge vollig anderer Pro-
zesse geworden, die ebenfalls eine gewal-
tige Spur in den Geschichtsboden dieses
Jahrhunderts eingetragen haben. Im No-
vember 1978 haben wir das Gedichtnis der
Kristallnacht begangen. Dabei erinnerten
wir uns an den unbeschreiblich schlimmen
Ausrottungsversuch eines ganzen Volkes
auf deutschem Boden. Davon sind wir eben-
so Zeugen wie von der Vernichtung Zehn-
tausender durch Bombenkrieg, und wir sind
Zeitgenossen der groBen Blutbidder von
Biafra, von Bangladesch, von My Lai; noch-
einmal ganz anders von der wahnsinnigen
Perversion der sogenannten Tempelvolk-
Sekte mit ihren 900 Toten im Dschungel
von Guayana.

Gibt es ein Lebewesen, das mit sich und
seinen Artgenossen schlimmer, wir sagen
eigentiimlicherweise bestialischer, umge-
gangen ist als der Mensch? Kann bei ihm
von Wiirde die Rede sein?

Diese historischen Erfahrungen, die darin
enthaltene Divergenz, sollen hier im Auge
behalten werden, wenn in einem Kreis von
Menschen iiber dieses Thema nachgedacht
werden soll, die selbst iber eine lange und
breite Erfahrung verfiigen, was sie von ju-
gendlichen Leuten auf eine wesentliche und
positive Weise unterscheidet.

Aufweis einer anderen Dimension

Wenn wir anderseits das im Rahmen des
Katholischen Bildungswerkes tun, wenn ich
als katholischer Theologe und Religions-
piddagoge das tue, dann mufBl ich zu der
bisher aufgewiesenen Dimension eine an-
dere, iibergreifende, das bisher ansichtig
Gewordene zusammenfassend {ibersteigen-
de Dimension zeigen. Dall ndmlich die Wiir-
de des Menschen nicht nur und nicht ein-
mal in erster Linie in seinem Koénnen und
Schaffen und Leisten ihren Anhalt hat,
sondern in dem, was er ist, wozu er als
Gottes Geschopf in der ihm anvertrauten
Welt geschaffen, begabt, beschenkt wurde.
So ergeben sich fiir die Entfaltung unseres
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Themas zumindest diese drei Aspekte, mit
denen ich mich im vorgegebenen Rahmen
begniigen muf:

1) Die Begriindung der Wiirde des Men-
schen ist sein Ursprung von Gottes
Schopferhand. Das mochte ich aus dem
biblischen Kontext zeigen.

Die spezifische Eigenschaft, die der Wiir-
de des Menschen zukommt, ist ihre Fra-
gilitdt, ihre groBe Zerbrechlichkeit. Das
mochte ich anhand eines Gedankens von
Blaise Pascal nachweisen.

Die orientierende Instanz zur Bewah-
rung und Achtung der Wiirde des Men-
schen, fiir sich und filir andere, ist das
Gewissen. Das soll aus einigen Gedan-
kengingen John Henry Newmans dar-
gestellt werden.

2

—

3

-

1. Der Ursprung der Wiirde des Menschen

Als Bild Gottes geschaffen ...

Wessen der Mensch wiirdig und wert ist,
das zeigt sich in der Geschichte des Heils,
in der Erfahrung, die Israel im Umgang
mit Gott gemacht hat. Jahwe lie3 die Israe-
liten erkennen, was sie ihm wert sind,
und damit wurden sie dessen inne, was sie
letzten Endes sind, unabhingig von jeder
verginglichen  Selbsteinschitzung oder
Fremdeinschitzung.

Als es hief3: ,Ich habe das Elend meines
Volkes in Agypten gesehen, und das
Schreien iiber ihre Treiber habe ich ge-
hort; ja ich kenne ihre Leiden. Darum bin
ich hernieder gestiegen, um sie aus der
Gewalt der Agypter zu erretten® (Ex 3,7 f);
als sie das Lied anstimmen konnten:
»Singen will ich dem Herrn,

denn hoch erhaben ist er:

RoB und Reiter warf er ins Meer.

Meine Stirke und mein Loblied ist der
Herr,

und er ward mein Heil” (Ex 15; 1 b-2 a);

als sie die Erfahrung machten: Der Herr
aber zog mit ihnen als Wolkensdule bei
Tage und als Feuerséiule in der Nacht.

als ihnen Hosea zurief: ,,Als Israel jung
war, gewann ich es lieb, aus Agypten rief
ich meinen Sohn‘ (Hos 11,1);

als ihnen aufgegangen war: ,,Wird auch
eine Frau ihr Kindchen vergessen, da3 sie
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sich nicht erbarmt i{iber den Sohn ihres
Leibes? Und wenn sie es vergessen wiirde,
so wiirde ich dich doch nicht vergessen.
Sieh, in meine Hénde habe ich dich ein-
geschrieben* (Jes 49,15 f):

Damals, in jener Heilsgeschichte, entstand
die Identitdt des Menschen als eines Glau-
benden, eines sich Jahwe aufgrund der Er-
fahrung vertrauenden Menschen. Damals,
in jenem Zusammenhang, wurde der Text
geboren, der voll von Staunen ist: ,,Was
ist der Mensch, dal du seiner gedenkst,
des Menschen Sohn, daBl du dich seiner
annimmst?

Nur wenig geringer als die Engel hast du
ihn gemacht, mit Glanz und Herrlichkeit
ihn gekront* (Ps 8,5 f).

Und so erscheint am SchluBl wie eine Zu-
sammenfassung der vielfiltigen Erfahrung,
in der Jahwe seinem Volk deutlich wer-
den lieB, was es ihm wert war, was wir
im ersten Kapitel der Bibel lesen:

»Lalt uns Menschen machen nach unserem
Bild, uns &hnlich; ... und Gott schuf den
Menschen nach seinem Bild; nach dem Bil-
de Gottes schuf er ihn, als Mann und Frau
schuf er sie (Gen 1,26 £).

Das ist der Ursprung und die Begriindung
der Wiirde des Menschen. Alles andere,
was er aus sich selbst gemacht hat, was
seine eigene Leistung ist, die seinen Wert
und seine Wiirde unter Beweis stellt, ist
vergleichsweise sekundar.

. und zur Teilnahme am Leben Gottes
berufen

Und doch gibt es eine qualitative Uber-
bietung. In der Sprache des Johannes-
evangeliums heil3t sie:

»Das Wort ist Fleisch geworden und hat
unter uns gezeltet, wir haben seine Herr-
lichkeit gesehen® (Joh 1, 14).

So wurde die Gottesndhe dichter als je
zuvor. Gott war den Menschen nicht nur
nahe gekommen, sondern einer von ihnen
selbst geworden. Das hatte zur Folge, dal
die Bewegung, in der Gott auf den Men-
schen und auf die Menschheit zugegangen
war, zu einer Gegenbewegung filihrte, wo-
nach die Menschen Anteil an seinem Le-
ben und seiner Unsterblichkeit erhalten
sollten. Das formuliert das Johannesevan-



gelium in den sogenannten Abschieds-
reden:

»In meines Vaters Haus sind viele Woh-
nungen. Wenn es nicht so wére, hitte ich
euch dann gesagt, daB ich hingehe, euch
eine Stétte zu bereiten? Wenn ich hinge-
gangen bin und euch eine Stédtte bereitet
habe, werde ich wiederkommen und euch
zu mir nehmen, damit auch ihr seid, wo
ich bin* (Joh 14, 2—4).

In der paulinischen Sprechweise hei3t das:
»INun aber ist Christus von den Toten auf-
erweckt worden, als Erstling der Entschla-
fenen ... Wie in Adam alle sterben, so
werden in Christus alle lebendig gemacht
werden ... Am Ende, wenn er das Reich
Gott dern Vater iibergeben wird ..., wird
Gott alles in allem sein“ (1 Kor 15, 20 ff).
Nach diesem doppelten Hinblick auf die
Begriindung der Wiirde durch das heils-
geschichtliche Handeln Gottes an seinem
ersten Bundesvolk und durch die Sendung
und Auferweckung seines Sohnes an allen
Menschen, die sich taufen lassen, ktnnen
wir etwas deutlicher die theologische In-
haltlichkeit dessen bestimmen, was Wiirde
des Menschen heiBen soll.

Die Wiirde des Menschen

besteht demnach darin, daB er

1) so geschaffen und beschaffen ist, daf
Teilhabe an Gott moglich ist. Dies wird
mit dem biblischen Begriff zum Aus-
druck gebracht, daB Gott den Menschen
nach seinem Bild geschaffen habe.
Wiirde des Menschen wird begriindet
durch die Vermittlung von Evangelium
und Sakramenten, denn dadurch ver-
wirklicht sich die Anteilhabe des Men-
schen an Gott bereits jetzt. Der Mensch
wird in das Handeln des Geistes hinein-
genommen, der der Geist des Sohnes
vom Vater und des Vaters zum Sohne ist.
Wiirde des Menschen ist in christlich
spezifischer Weise die Teilhabe am Hei-
ligen Geist. Die Gemeinde der Geistbe-
gabten ist die Avantgarde, in der sich
die heilsgeschichtliche Vollendung schon
jetzt im Vorweg zeigen soll.

Die Wiirde des Menschen, die so auf der
Schopfungs- und Erlésungsbasis begriin-
det ist, ist in ihrer Vorldufigkeit auf
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Hoffnung hin angelegt. Diese Hoffnung
ist begriindet im Schépfungsgeschehen
und im Erlésungsgeschehen. Die Voll-
endung aber geschieht dort und dann,
wo Tod und Auferweckung Jesu eine
so ilibermichtige Konsequenz fiir diese
Welt ausstrahlen, wie sie sie von An-
fang an in sich tragen. Jenes Ausstrah-
len wird zur Verwandlung dieser Welt
fiihren. Tod und Auferweckung Jesu
sind der Beginn der neuen Schépfung,
an der die glaubenden und vertrauen-
den Menschen auf Hoffnung hin bereits
teilhaben.

2. Die spezifische Besonderheit der Wiirde
des Menschen zeigt sich in ihrer Zerbrech-
lichkeit, ihrer Fragilitit.

Bereits eingangs habe ich im Blick auf die
starke Divergenz, die katastrophale Diver-
genz zwischen den positiven Fihigkeiten
und den destruktiven Taten des Menschen
hingewiesen.

An dieser Kluft wird deutlich, wie der-
selbe Mensch, der nach dem Bild Gottes
geschaffen worden ist — und somit als
Partner, als Horender, als Kind und Sohn
Gottes —, wie dieser Mensch seine Wiirde
pervertieren, zerstoren und verlieren kann.
Es ist der grofBe naturwissenschaftliche und
theologische Denker des 17. Jahrhunderts
Blaise Pascal (1623—1672), der gesagt hat:
»Der Mensch ist weder Engel noch Tier,
sondern Mensch* (F. 140) ,,Der Mensch ist
weder Engel noch Tier, und das Ungliick
will, daB, wer den Engel will, das Tier
macht* (F. 358). — Die Uberheblichkeit, in
der sich der Mensch z. B. seinem Mitmen-
schen gegeniiber als iiberlegen, als Herr,
als Despot aufspielt, fiuhrt nicht nur dazu,
daB er seine Mitmenschen umbringt, son-
dern auch dazu, daB er um seine Wiirde
gebracht wird. Auch dazu hat Jesus die
Gegenbewegung eingeleitet: ,,Wer unter
euch der Erste sein will, der sei der Diener
aller* (Mt 10, 43).

Diese dialektische Position des Menschen,
die soviel Sorgfalt und Gelassenheit
braucht, und die eben die Wiirde des Men-
schen damit bedingt, hat Pascal in einem
grandiosen Gedankengang beschrieben:
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»Also bedenke der Mensch die ganze Welt
in ihrer hohen und weiten Herrlichkeit ...
er schaue das blendende Licht, das, um
das All zu erhellen, wie eine ewige Leuchte
gegeben ist, und die Erde werde ihm, im
Vergleich zu der weiten Bahn, die dieses
Gestirn (also die Sonne) beschreibt, wie ein
Punkt ...“ Pascal zieht hinaus in die Weite
des Alls. Wir wiirden heute sagen, er
spannt den Gedanken des Menschen aus
auf die galaktischen Systeme. Am Ende
dieses ersten Gedankens fragt er: ,,Was
ist ein Mensch in dieser Unendlichkeit?*
»Aber um ihm ein anderes, ebenso erstaun-
liches Wunder zu zeigen, sollte er unter
dem, was er kennt, das Winzigste (Un-
greifbarste) suchen. In der Winzigkeit ihres
Korpers weise ihm eine Milbe die unver-
gleichlich viel kleineren Teile, GliedmaBen
mit Gelenken, Adern (Nerven) in den Glied-
maBen, Blut in den Adern, Sifte im Blut,
Tropfen in diesen Sidften, Gase in diesen
Tropfen; so erschopfe er seinen Geist, in
seiner Vorstellung diese letzten Dinge tei-
lend und teilend; ...“ Wir wiirden heute
sagen, daB sich jeder Mensch die subato-
mare Welt der Elektronenbewegungen in
der GroBe ihrer Winzigkeit veranschauli-
chen soll. Was ist der Mensch vor dieser
unendlichen Winzigkeit?

In einer Zusammenfassung seines Gedan-
kengangs fragt Pascal schlieBlich, was der
Mensch sei und antwortet: ,,Nichts vor dem
Unendlichen, ein All gegeniiber dem Nichts,
eine Mitte, zwischen Nichts und All ... Er
ist gleich unfdhig, das Nichts zu fassen,
aus dem er gehoben, wie das Unendliche,
das ihn verschlingt ... Alle Dinger ent-
wachsen dem Nichts und ragen bis in das
Unendliche. Wer kann diese erschreckenden
Schritte mitgehen? Der Schépfer dieser
Wunder begreift sie, niemand anderer ver-
mag es.” (F. 72)

Wegweiser in das Geheimnis

Vom unfaBbar und unsichtbar Kleinen des
Mikrokosmos wie vom unfaBbar GrofBen
des Makrokosmos scheint der Mensch
gleichweit entfernt: vom Ursprung des
Ganzen im Nichts, wie von der UnfaBbar-
keit des ganzen im Unendlichen. Und we-
der das eine noch das andere erschlieBt sich
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dem Menschen in all seiner denkerischen
Bemiihung ganz, bis er erkennt, daB beide
Dimensionen sich beriihren: ,,Die Extreme
beriihren sich“: das Nichts und das Un-
endliche miinden ins Geheimnis. Erst wenn
der Mensch sich zu diesem Uberstieg auf-
macht, wenn er die Natur in ihren beiden
Extremen transzendiert, wird ihm auf die-
ser doppelten Transzendenz in das Un-
endliche erahnbar, daB nur ,der Schipfer
dieser Wunder sie begreift, niemand an-
derer es vermag.”“ Und es wird ihm zu-
gleich zu denken moglich, dal seine Posi-
tion und Situation in der Mitte der Un-
endlichkeiten ist, von denen beiderseits ihr
Schopfer auf eine sanfte und aus dem Un-
endlichen und Unbedingten kommenden
Weise ihn anspricht.

Kann der Mensch dieses geheimnisvolle
Wort vernehmen, das ihn aus dem Nichts
des Ursprungs und der Verginglichkeit an-
spricht? Kann er das gewaltige Wort ver-
nehmen, das ihn aus der uferlosen Un-
endlichkeit anspricht? Kann der Mensch,
der wir sind und der unsere Zeitgenossen
sind, diese aus der Transzendenz in seinem
eigenen Herzen sprechende Stimme zu Wort
kommen lassen? — Oder stréubt er sich
dagegen, die doppelte UnfaBlbarkeit seiner
Welt zu vernehmen? Macht er sich lieber
selbst auf den Weg in den Mikrokosmos
und in den Makrokosmos und erféhrt sich
voll Stolz und voll Schrecken als das We-
sen, das die Grenzen des Endlichen erfafBt?
Es ist eigentiimlich, daB ihm nicht zumin-
dest in diesem Ausgriff aufgeht, da nur
ein auf die Transzendenz, d. h. die Grenz-
iiberschreitung angelegtes Wesen die Be-
grenztheit und Endlichkeit als solche er-
fahren und erfassen kann. Auf dem Weg
in das Winzige und auf dem Weg in das
Grofite verliert der Mensch die Balance sei-
ner Mitte, die seine Wiirde ausmacht, wenn
er sich dessen nicht bewuBt bleibt, daB
alles Machbare im Endlichkeitsbereich
bleibt, er selbst aber auf den Uberstieg,
auf die Transzendenz zum Geheimnis hin
geschaffen und begabt ist.

Ambivalenz in den Produkten

Der gewaltige ProzeB der Welterforschung
und Weltbemaichtigung in der Technik zeigt



auf groBem Panorama nocheinmal die
Ambivalenz von Wiirde und Unwiirde des
Menschen, die sich in den Produkten spie-
gelt, die er hervorbringt. Eine neue Welt,
eine gesellschaftliche und technisch her-
gestellte Welt entsteht, die Zeugnis davon
gibt, ob es dem Menschen gelungen ist,
die sorgfiltige Balance zu halten, die ihm
aus der Mitte seines Herzens aus dem Wort
des Geheimnisses zugesprochen wird. Und
aus dem wiirdelosen Umgang mit seiner
Welt, einem Umgang, in dem der Mensch
aus seiner eigenen Mitte herausgefallen ist,
entstehen Produkte, Fabrikate, Konstruk-
tionen, Kommunikationsmuster, die die je-
weils lebende Generation tiberdauern und
als Vorgegebenheiten fiir die heranwach-
sende Generation existieren. (P. Berger —
Th. Luckmann, Die gesellschaftliche Kon-
struktion der Wirklichkeit, Frankfurt 1969).
Es hat mich immer stark beriihrt, daf der
englische Theologe John Henry Newman
einmal das gebrochene Verhéltnis der
menschlichen Gesellschaft zu dem Geheim-
nis ihres Ursprungs, also zu Gott, in den
Vergleich gebracht hat, von einem Men-
schen, der sich vor den Spiegel stellt und
sich nicht darin sieht. (Apologia pro vita
sua).

3. Die orientierende Instanz zur Achtung
und Bewahrung der Wiirde des Menschen
fiir sich und andere ist das Gewissen.

Wir haben in unserem letzten Gedanken-
gang vor allem erkannt, daB der Mensch
seine Wiirde im dialektischen Einhalten
einer Mitte wahrt, in der Mitte zwischen
Erforschung und Bewunderung, in der
Mitte zwischen dem Zugriff der Machbar-
keit und dem Offensein fiir das Verneh-
men des Geheimnisses und seines Zu-
spruchs. Solche Ortung der Wiirde des
Menschen an die F#dhigkeit zum Verneh-
men des geheimnisvollen Zuspruchs Gottes
entspricht sehr deutlich unserem ersten Ge-
danken, wonach sich die Wiirde des Men-
schen aus der Geschaffenheit nach dem
Bild Gottes und aus einer gewissen Part-
nerhaftigkeit zu Gott hin ergeben hat. Wir
kénnten Ps 8 erweitern und sagen:

Was ist der Mensch, daB du seiner ge-

denkst, angesichts der winzigen Unend-
lichkeiten von Elektronen und angesichts
der unvorstellbaren Weiten der Spiralne-
bel?

Was ist ein Menschenkind, daB du dich
seiner annimmst, angesichts seiner mafBlo-
sen Umweltsausbeutung und seiner subti-
len und gigantischen Mord- und Gewaltge-
schichte?

Hast du ihn nicht wenig geringer als die
Engel gemacht? Hast du ihn nicht mit Eh-
re und Hoheit gekront? (Psalm 8, 5 f)

Der Mensch — ein sich selbstbedenkender
Gespréchspartner Gottes

Die Wiirde des Menschen griindet also in
seiner Geschaffenheit als Geistwesen, das
sich selbst und Gott bedenken und somit
Gottes Gesprichspartner werden kann. Das
kann auch noch anders gesagt werden: Die
Wiirde des Menschen besteht darin, daB er
sein eigenes Ich zu seinem Du machen
kann, sich selbst wahrnehmen, sich selbst
antworten, sich verantworten kann. Als
ein solcher, seiner selbst ganz fihiger und
in seinem Ich ganz eingesammelter, kann
er nicht nur iiber seine Handlungen und
Taten nachdenken, entscheiden und sie in
ihren Folgen tiberblicken, also Gut und Bo-
se unterscheiden und dafiir einstehen. Er
kann andererseits als ein solcher in sich
Gesammelter auch den Einspruch verneh-
men, den wir an anderer Stelle als die
Stimme in seinem Herzen, die Stimme von
den beiden Unendlichkeiten der Transzen-
denz in seiner Mitte genannt haben.

Auf einfache Weise entfaltet diesen Ge-
danken John Henry Newman in seinem
HEntwurf einer Zustimmungslehre* von
1870: ,,Das Gefithl des Gewissens ist ...
ein bestimmtes scharfes Empfindungsver-
mogen, lustvoll oder peinvoll — Selbstbil-
ligung und Hoffnung oder Reue und Furcht
— und begleitet gewisse unserer Handlun-
gen, die wir daraufhin recht oder unrecht
nennen. Dieses Gefiihl des Gewissens ist
ein Doppeltes: es ist ein Sinn fiir das Sitt-
liche und ein Sinn fiir Pflicht, ein Urteil
der Vernunft und ein herrischer Befehl.
Natiirlich ist seine Téatigkeit unteilbar;
aber es hat doch diese beiden Aspekte.”
(Ausgewihlte Werke VII, Mainz 1961, 74).
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Der Sinn fiir das Sittliche sagt mir, was
gut und bose ist, wobei diese Auskunft
nach Kulturen und Zeiten wvariiert, un-
beschadet der Tatsache, daB alle Men-
schen, insofern sie Menschen sind, auch
diesen Sinn fiir das Sittliche haben; er ist
der Ursprung bzw. das Prinzip der Ethik.

Der Sinn fiir Pflicht

sagt dem Menschen: Du sollst das Gute
tun, er sagt es auf eine unabdingbare Wei-
se. Er l4Bt nicht mit sich handeln, und
selbst wenn ein Mensch seinem Verpflich-
tungssinn nicht gehorcht und anders han-
delt, bleibt sein Sollensanspruch bestehen.
Er setzt sich im Nachhinein in MiBbilli-
gung und Tadel um. — Zwar gibt es das
Phénomen der Verdeutlichung bzw. des Un-
deutlichwerdens des Verpflichtungssinnes,
jenachdem, ob ein Mensch ihm auf lange
Dauer entspricht oder zuwiderhandelt, aber
er geht nicht verloren. — Der Verpflich-
tungssinn ist ein eigenartiges Phinomen,
in dem etwas im Menschen zum Vorschein
kommt, was sozusagen in Spannung zu ihm
selbst steht. Es ist ein geheimnisvolles
Phinomen, es ist das Zuwortkommen des
Geheimnisses Gottes im Menschen. Das Ge-
wissen, verstanden als Verpflichtungssinn,
ist das schopferische Prinzip der Religion,
sagt Newman: Als Phidnomen einer unab-
dingbaren Weisung ist es dazu geeignet,
dem Menschen die Vorstellung von einem
héchsten Herrscher zu vermitteln, von ei-
nem Richter, der heilig, gerecht, allmichtig,
allsehend, vergeltend ist. (A.a.0. 77)

Die Wiirde des Menschen, die in seiner Ge-
schaffenheit nach dem Bild Gottes sowie
in seiner Teilhabe an der Selbstmitteilung
Gottes durch die Erlésung griindet, hat
ihr bewahrendes Prinzip in seinem Ge-
wissen. Es bleibt in aller Kiirze zu
zeigen, wie das Gewissen sich als das
die Wiirde des Menschen wahrende Prin-
zip auswirkt. Und im Zusammenhang da-
mit, wie der Aspekt des Gewissens, den
wir als Verpflichtungssinn bezeichnet ha-
ben, im Menschen zustandekommt.

Menschenwiirde und Gewissen

Ich beginne mit einer bekannten Unter-
scha_eidung, wonach Gewissen einerseits als
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Anlage und anderseits als Erziehungser-
gebnis betrachtet werden kann. Gewissen
ist also einerseits in der Konstitution des
Menschen naturwiichsig als Méglichkeit zur
Entfaltung vorgegeben, im Vergleich wie
die ebenso vorgegebene Anlage bzw.
Moglichkeit zum Erwerb der Sprache. Bei-
de Anlagen wurzeln in der Geisthaftigkeit,
in der Geistesstruktur der menschlichen
Konstitution. Nichts kann dem Menschen
im Verlauf des Erziehungsprozesses ver-
mittelt werden, was nicht in seiner Na-
turanlage vorgegeben und somit von Gott
geschaffen ist. Damit haben wir jenes An-
liegen genannt, dem alle Religionspiddago-
gik und Katechetik als theologische Aus-
sage mit Recht gutes Gewicht beilegt: daB
das Gewissen eine Gabe Gottes ist und von
Gott kommt. Allerdings kénnte sich damit
eine Vorstellung verbinden, die ich kritisch
aufarbeiten mochte: DaBl die Stimme der
Verpflichtung: ,,Du sollst das Gute tun,“
»du sollst das Bose meiden®, ebenfalls na-
turwiichsig von selbst im Kind entstehe.
Hier wiirden uns Psychologen und Sozio-
logen widersprechen, weil sie der Ansicht
sind, daB Spracherwerb, Denkstrukturen
und Verhaltensnormen Ergebnisse von In-
teraktion und somit von Sozialisationspro-
zessen sind. In der Tat entstehen die Denk-
strukturen, die zur Beurteilung von frem-
dem und eigenem Verhalten notwendig
sind, in der Auseinandersetzung des Kin-
des mit seiner sozialen Umwelt: mit Mut-
ter und Vater, mit Geschwistern und Freun-
den, mit Verwandten und Bekannten. Aus
Imitations- und Identifikationsvorgingen
erwachsen jene Kenntnisse und Fihigkei-
ten, die das gesellschaftlich iibliche Ver-
halten bzw. das von den Eltern aus gliubi-
ger Uberzeugung geiibte Verhalten in das
Verhaltensrepertoire des Kindes selbst
tibernehmen lassen. Einfacher gesagt: Aus
den vielen Erfahrungen dessen, was als
gut oder bose beurteilt wird, entsteht im
Kind selbst eine Denkstruktur, die zu sol-
chen Urteilen befihigt, und es entsteht
mehr als dies: ndmlich aus der Abstrahie-
rung oder Generalisierung des Alternativ-
verhaltens von gut und bose entsteht mei-
nes Erachtens ein Sinn fiir Verpflichtung. —
Dieser Verpflichtungssinn, der zunichst aus



dem Interaktionszusammenhang mit den
Bezugspersonen entstanden ist und darin
auch seinen Halt hat, wird frither oder
spéter im Lebensschicksal eines jeden Kin-
des daraus gelost werden miissen, sei es
eine erfreuliche oder schmerzliche Erfah-
rung. Kinder lernen meines Erachtens in
der Enttduschung iiber andere Kinder oder
iber Erwachsene, auch iiber ihre eigenen
Eltern, in ihrer Sehnsucht nach gerechter
Behandlung den Weg der Transzendenz ge-
hen. Es gibt eine in der geistigen Struktur-
verfaBitheit des Menschen von klein auf er-
kennbare und feststellbare Offenheit, die
schon das Kind iiber eine seinem Urteil
nach ungerechte Behandlung hinausgreifen
148t. Diese Sehnsucht nach der unendli-
chen Gerechtigkeit, wie sie Max Horkhei-
mer am Abend seines Lebens artikuliert
hat, ist bereits von klein auf in der Geist-
veranlagtheit des Menschen gegeben. ,,Ich
will einmal ein gewshnliches Kind neh-
men®, sagt Newman, und meint damit ei-
nes, dessen EntfaltungsprozeB der geisti-
gen Anlagen nicht zerstért und reduziert
wurde. ,,Angenommen, es habe gegen seine
Eltern gefehlt, so wird es ganz allein ohne
jede Anstrengung, als wire es die aller-
natiirlichste seiner Handlungen, sich in die
Gegenwart Gottes versetzen und ihn bit-
ten, es wieder in das richtige Verhiltnis
zu seinen Eltern zu bringen.” (A. a. O. 79).
Vielleicht geht Newman in dieser theozen-
trischen Interpretation insofern zu weit,
als er die christlich-sozialisativen Einfliisse
der Eltern in seiner Zeit und Gesellschaft
dabei mit einbezieht. — Richtig aber scheint
mir dabei zu sein, da das Kind in seinem
Innern den Sollensanspruch zur Versséh-
nung erfdhrt und den Weg dazu sucht,
ebenso wie es in seinem Innern den Sol-
lensanspruch nach Gerechtigkeit trigt.

Verantwortungsinstanz, nicht ,,Uber-Ich*

Das Gewissensphinomen, das wir hier un-
ter dem Aspekt des Verpflichtungssinnes
verfolgt haben, erweist sich schon in der
Transzendenz der Beurteilungsinstanzen
erwachsener Bezugspersonen als verschie-
den von dem, was Sigmund Freud in seiner
Einschrankung der Gewissensdefinition auf
das Uber-Ich meint. Er konnte damit nur

den Sanktionsaspekt und diesen nur fiir
eine gewisse Phase des menschlichen Le-
bens bzw. fiir gewisse pathologische Er-
scheinungen der Gewissenspraxis auf den
Begriff bringen. Schon im Kindesalter und
noch deutlicher im Jugendalter transzen-
diert der Sollens-Anspruch, den das Kind
bzw. der Jugendliche erfihrt, die Bezugs-
personen. Der Jugendliche und der er-
wachsene Mensch sind fihig, nicht nur al-
lein aus Riicksicht auf ihre Mitmenschen,
auf deren Wohlwollen und Urteil ihr ei-
genes Handeln auszurichten; sie sind be-
féhigt, in sich hineinhorchend, bzw. iiber
alle Interaktionspartner hinausblickend,
nach dem Sollens-Anspruch ihres Ver-
pflichtungssinnes zu handeln. Diese Art
verantwortlichen Handelns ist unvertretbar
und kann durch niemand anderen ersetzt
werden. In diesem Zusammenhang hat
Newman die Formulierung geprigt: Wenn
ich einen Trinkspruch auf die Religion aus-
zubringen hitte ... wiirde ich zuerst auf
das Gewissen und dann auf den Papst trin-
ken. — Nehmen wir an, Papst stiinde in
diesem Zusammenhang fiir das Lehramt
der Kirche, das den Mitgliedern die Offen-
barung Gottes, wie wir sie im ersten Teil
bedacht haben, in zeitgemiéBer Weise als
Weisung und VerheiBung vorlegt, dann ist
darin zweifellos das ganze Heil und damit
auch die von Gott gemeinte und gegebene
Wiirde als verbindlicher und unabdingba-
rer Anspruch vorgelegt.

Die Unersetzbarkeit des Menschen

Selbst bei diesem zentralen, iiber Heil und
Unheil entscheidenden Gewissensvorgang
und gerade bei ihm, ist es primér der nach
seinem Verpflichtungssinn handelnde
Mensch, der durch niemand anderen ver-
treten werden kann. Also ein Glaube durch
Uberredung oder durch Zwang oder aus
Gefilligkeit wére wiirdelos, wiirde der
Wiirde des Menschen nicht entsprechen. So
hat Gott den Menschen geschaffen, daBl er
selbst in dem, was Gottes ureigene Selbst-
mitteilung ist, wie sie in der Geschichte
der Menschen und seiner Kirche iiberlie-
fert wird, der Mensch selbst als unver-
tretbarer nach seinem eigenen Sollens- und
Verpflichtungssinn handeln muB.
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In #uBlerster, ernster und herausragender
Weise zeigt sich die Wiirde des Menschen,
wie sie durch das Prinzip des Gewissens
gewahrt wird, bei jenen Menschen, die ge-
gen ihre ganze soziale Umwelt oder doch
einen betrichtlichen Teil davon handeln
und dabei nicht selten materielle Vorteile,
mitunter Hab und Gut, mitunter das eigene
Leben aufs Spiel setzen. Thomas Morus
ist bekannt, auch Martin Luther mufB3 hier
genannt werden; John Henry Newman
hat eine ganze Biographie solcher Ent-
scheidungen iiber neun Jahrzehnte der
Christenheit hinterlassen. Maximilian Kol-
be hat es in einen Augenblick zusammen-
gefafit.

Zusammenfassung

Es ist in unseren Tagen viel mehr von
den Grundrechten und den Grundwerten
die Rede, als von der Wiirde des Menschen,
wie sie durch #uBere Ubereinstimmungen
in einer plural-orientierten Wertegesell-
schaft gewahrt werden kann. Gleichzeitig
mit politischen und pidagogischen Uber-
legungen miissen individuelle Bemiihungen
stattfinden, die, vom einzelnen Menschen
ausgehend, in der Gesellschaft aufweisen,
was mit dieser Wiirde der Personlichkeit
gemeint sein kann. In der Tat ist Wiirde
kein Kollektivbegriff, sondern steht fiir
die Unvertretbarkeit und Unersetzlichkeit
des je einzelnen Menschen in seiner indi-
viduellen, sozialen und religitsen Biogra-
phie. Es ergibt sich aus der theologischen
Reflexion, die sich so zur politischen und
piadagogischen zugesellt, dal beispielswei-
se die Wiirde des Menschen im praenata-
len Zustand, also in der Zeit vor seiner
Geburt, ebenso unantastbar garantiert
werden mull wie die Wiirde des Menschen
in seinem Sterben und im Tod.

Ich mochte meine Uberlegungen mit ei-
nem alten Text beschlieBen, der urspriing-
lich als ein Weihnachtsgebet konzipiert
worden war:

»Gott, du hast den Menschen in seiner
Wiirde wunderbar erschaffen und noch
wunderbarer erneuert, la uns deshalb an
der Gottheit dessen teilhaben, der unsere
Menschen-Natur zu seinem Anteil gemacht
hat.«
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Hildegard Goss-Mayr

Die Wahrheit — Kraft des Friedens
(Weltfriedenstag 1980)

Gedanken zur aktiven Gewaltlosigkeit

Aus einem Bericht iiber die Bemiihung la-
teinamerikanischer Kirchen, durch gewalt-
lose Alctionen die gewaltigen Konflikte und
den drohenden Biirgerkrieg abzuwenden
und die Weltkirche wenigstens zur soli-
darischen Teilnahme einzuladen, entstan-
den die folgenden Gedanken zur Gewalt-
losigkeit des Evangeliums. Diese ist kei-
neswegs als Passivitit mifzuverstehen,
sondern eine Kraft, die der Wahrheit zum
Durchbruch verhelfen will. — Mit solchen
Gedanken sollte auch in unseren Breiten
das Bewuftsein fiir einen aktiven Einsatz
fiir den Frieden gestirkt werden. Ted

An der Schwelle jedes neuen Jahres emp-
fangt uns die Kirche mit dem Friedens-
wunsch: Friede sei mit Dir — und fordert
uns gleichzeitig heraus, Frieden zu schaf-
fen, in uns selbst und in der Welt. Sie stellt
diese Forderung an den Anfang des Jah-
res, denn es ist eine zentrale Forderung an
alle Getauften, mitzuwirken an der Erlo-
sung und Befreiung des Menschen aus Un-
recht und Gewalt.

»Die Wahrheit — Kraft des Friedens* lau-
tet das Thema des diesjdhrigen ,,Weltfrie-
denstages. — ,,Was ist Wahrheit?*“ Mit
Pilatus stellen auch wir uns diese Frage
angesichts der so komplexen Problematik
des ausgehenden 20. Jahrhunderts, in wel-
chem wir so viel Un-Wahrheit, Gewalt und
Un-Frieden vorfinden.

Jesus — Zeuge der Wahrheit

In der Bibel enthiillt sich uns Gott als
DER, DER IST. Ewige Wahrheit ist einer
seiner Namen. Er, der immer da IST, da
sein wird: Vater der Wahrheit, der Liebe,
in dem wir geborgen sind. Alles, was aus
ihm hervorgeht, ist erfiillt von Wahrheit,
ist Wirklichkeit, Leben, Heil. So der Sohn,
Jesus, der Christus, der als das Wort, als
Zeuge der Wahrheit in die Welt tritt, um
sie heil zu machen, heim zu holen in die
Wahrheit des Vaters. Alles vom Vater Ge-



