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Hermann Hold

Profane Todes-Glaubigkeit oder

religiése Sterbe-Kultur?

Joseph Ratzinger konstatiert in seinem
Lehrbuch zu ,,Eschatologie — Tod und ewi-
ges Leben™ als Problemstellung, die seine
Ausfithrungen zur ,Theologie des Todes®
eroffnen, ein ,auf den ersten Blick merk-
wiirdig widerspriichliches Verhiltnis zum
Tod in unserer Gesellschaft. Auf der einen
Seite gibt es die Tabuisierung des Todes
[...]; dem steht aber auf der anderen Sei-
te ein Zur-Schau-Stellen des Todes gegen-
uber [...]“% Als Erkldrung fiir diese Wider-
spriichlichkeit wird verwiesen auf: ,Die
biirgerliche Welt verbirgt den Tod.“ Auf
der anderen Seite kime es zu einer ,ma-
terialistischen Bagatellisierung des Todes
[...]. Im Fernsehen tritt der Tod als Spek-
takel auf; er wird zum Nervenkitzel [...]*.
»Im Letzten geht es freilich in dieser Ver-
sachlichung des Todes um das gleiche wie
vor dem im biirgerlichen Todestabu: Dem
Tod soll der Charakter der Einbruchstelle
des Metaphysischen genommen werden.*

Ratzinger bedauert diese Entwicklung,
weil er damit nicht gewéhrleistet sieht, dass

der Mensch ,,die letzte Wegstrecke bewusst
durchwandert®. Die Frage ist freilich, ob
nicht dieses bewusste Durchwandern der
letzten Wegstrecke gerade durch das Todes-
verstindnis der Moderne verunmoglicht
wird! Verhindert nicht eben gerade diese
»Einbruchstelle des Metaphysischen“ den
Sterbevorgang? Ist es nicht so, dass — wenn
der Tod zu einer das Leben beendenden
Grof3e wird - er auch das Leben® und vor
allem die letzten Tage letal pragt und damit
ein ,Leben bis Zuletzt* verunmoglicht?
Denn: ,,Einem Leben, das die Lebens-
fulle des unendlichen Gottes nicht mehr
als Richtung gebend wahrnimmt, bleibt
nur noch die Sicht des gegenwirtigen Da-
seins als der buchstéblich ,letzten Gelegen-
heit’ Doch diese radikale Engfiihrung sei-
ner maf’losen Lebenssehnsucht fithrt den
naturhaft unendlichen Menschen in die
existentielle Fundamentalaporie. Er muss
nun versuchen, so viel Leben als moglich
in seine begrenzte Zeit zu packen, um sie
dem Tod abzutrotzen.“” Die ,existenzielle

Benedikt XVI. | Joseph Ratzinger, Eschatologie — Tod und ewiges Leben, Regensburg 2007, Neu-

ausgabe der 6. Auflage von 1990 im Verlag Friedrich Pustet erschienen.

2 Ebd.,, 65.
3 Ebd, 66.
4 Ebd.
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Hermann Hold, Tod und Sexualitét: Die Verschrankung der Dispositive ,Zerfall’ und ,Kontakt*

in der Neuzeit, in: Museum Osterreichischer Kultur (Hg.), Triumph des Todes? Katalog zur Aus-
stellung im Museum Osterreichischer Kultur (Eisenstadt) vom 12. Juni - 26. Oktober 1992,
43-63, bringt unter ,,Letal-Dispositionen®: ,,Fixierung auf Geschlechtlichkeit®, ,Versinnlichung
des Morbiden“ und ,,Funktionalisierung der Sexualitit auf eheliche Fruchtbarkeit®

7 Hermann Stinglhammer, Eschatologie als Lebensstil, in: Geist und Leben 85 (2012), 331-340,

hier 332.
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Fundamentalaporie“ beruht also auf einer
Todes-Gewissheit. Der Tod wird zu einer
Grofle, die das Leben beherrscht. Beziig-
lich dieser Grofle theologisch zu fragen,
kann zu der These hinfiithren, dass dem
Tod damit eine quasi gottliche Méchtigkeit
zugeschrieben wird.

Diese philosophisch-theologischen Er-
wiagungen bleiben nicht auf die wissen-
schaftlich-theoretische Ebene beschrankt:
in ihrer unheimlichen Plausibilitit und in
ihren Auswirkungen werden sie erkenn-
bar etwa bei drztlicher Diagnose von
Krebs bzw. der Prognose der noch ver-
bleibenden Lebenszeit! In einem Artikel
unter dem Titel ,Der unvertraute Korper
erzdhlt Petzold, Arzt und Therapeut, von
»einer Patientin“ folgende, leider wohl
sehr haufig vorkommende Geschichte, die
alle Charakteristika eines Todes-Urteils
nennt: ,,Eine Mutter von drei Kindern hat
mit 42 Jahren schlagartig ihr Vertrauen in
ihren Korper verloren, als sie vom Frauen-
arzt die Diagnose ,Gebarmutterhalskrebs’
bekam. Es sollten schon Lymphknoten
im Bauchraum befallen sein. Dabei hatte
sie vorher noch geglaubt, dass sie ihrem
Korper vertrauen konne. Jetzt war es weg,
das Vertrauen. Jetzt war in ihrem Korper
ein Krebs gewachsen, der ihr Leben be-
drohte. Nicht nur ihr Vertrauen in ihren
Korper war verschwunden, auch ihr Ver-
trauen in Gott war ihr nicht mehr sicher.“®
Fragt man: ,Wodurch kam es zu diesem so-
wohl den eigenen Korper als auch Gott ad-
ressierenden Vertrauensverlust?, so wird
man den Stellenwert der Aussage ,,Krebs*
als einer drztlichen Diagnose nicht iiber-

gehen konnen: sie ,erschlagt® Vertrauen in
den Korper und in Gott. Und: Dieses Ge-
schehen kann mit ,bésem Geschick® bzw.
einem Tod, der gewaltsam zuschlagt, ,er-
klart® werden. Noch heftiger ist diese Be-
drohung im Film ,,Halt auf freier Strecke™:
Ein 44-Jahriger wird nicht nur mit seiner
Krebsdiagnose konfrontiert; sondern: der
entdeckte Hirntumor ist nicht operabel,
wie ihm sein Arzt im Krankenhaus mit-
teilt. So werden dem Familienvater ,nur
noch wenige Monate gegeben. Aus dem
allgemeinen ,,mors certa, hora incerta® ist
eine ,certa hora mortis“ geworden.

Sieht man die Thesen Ratzingers zu-
sammen mit obigen érztlichen Krebs-To-
des-Urteilen, so zeigt sich, dass ihnen ein
bestimmtes Todes-Verstdndnis gemeinsam
ist: der Tod als das das Leben beendende
Prinzip.

Die Frage ist freilich, ob man den
Tod zu einem Prinzip machen soll! Das
macht z.B. ein Hinweis auf das hoch-
mittelalterliche ,Memento mori® deutlich,
das ein ,Memento moriendum esse’ meint
und nicht zu tibersetzen ist mit: ,Gedenke
des Todes!, sondern eben des Sterbens als
eines Aufrufs zur Weltentsagung und Vor-
bereitung auf das Jiingste Gericht, also ein
sich vom Diesseitigen absetzendes Sterben,
das nicht aber Tod meint.

Wenn man nun das Augenmerk auf
das Sterben und nicht auf den Tod lenken
will, mag es sinnvoll sein, zu fragen: Wie
ist es dazu gekommen, dass dem Tod eine
so grofle Bedeutsamkeit eingerdaumt wurde
bzw. wird? Diese Frage nach den Ursachen
fiir die Dominanz unseres das Leben be-

Theodor Dirk Petzold, Der unvertraute Korper. Entwicklungspsychologische und physiologische

Aspekte der Leiblichkeit, in: Theologisch-praktische Quartalschrift 160 (2012), 339-348, hier

339f.

2011.

»Halt auf freier Strecke® ist ein Spielfilm des deutschen Regisseurs Andreas Dresen aus dem Jahr
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setzenden Todes-Verstindnisses ist theo-
logisch ungemein brisant: Es scheinen - so
meine Hypothese - wesentliche Gottes-At-
tribute in sdkularisierter Form im moder-
nen Todesverstandnis vorhanden zu sein
(deshalb ist wohl auch eine ,, Theologie“ des
Todes moglich).

Ansitze dafiir zeigen sich im Spatmit-
telalter — um 1400 wird eine Begrifflichkeit
des Todes als eines Gegners des Menschen,
dem er einen geliebten Menschen entreifit,
im ,,Ackermann® erkennbar. Dieser Gegner
ist ibermiachtig — wie selbst Gott am Ende
des Verfahrens feststellt: ,Tod, habe Sieg!
Jeder Mensch ist pflichtig, dem Tod das
Leben [...] zu geben.“ Gott ,resigniert —
nicht mehr er ist Herr des Lebens, sondern
der Tod, dem auf diese Weise Gottesattri-
bute wie Allméachtigkeit und Allgegenwir-
tigkeit (auch das Neugeborene kann - wie
die spatmittelalterlichen ,Totentidnze® zei-
gen - geholt werden) tibertragen werden."!

Bereits ein halbes Jahrhundert vor dem
»Ackermann® wird die situative Verortung
dieser theologischen Thanatologie im -
nach langer Pause erfolgenden - Auftau-
chen der Pest in Europa erkennbar. Nach
Bulst ist sie ,noch immer die grofite Kata-
strophe, die die in Europa lebenden Men-
schen je getroffen hat“?, raffte sie doch im
Durchschnitt ein Drittel der Bevolkerung
hinweg, in den Stadten noch weit mehr, bis
zu vier Fiinfteln. Die Kognition der sich
hier zeigenden Todes-Macht ist nach der
Ohler’schen Charakteristik der Zeugnisse

Felix Genzmer, Stuttgart 1984, 65.
11

zu den Jahren 1348 bis 1350 zu erfassen als
Erlebnis von ,,unerhort Neuem®; dann - als
die Pest ,,in immer neuen Wellen' auftrat
und Millionen hinwegraffte” - als nachhal-
tige Pragung des Denkens der Menschen."?

»Tod“ und ,Gott“ sind also gerade in
der Katastrophen-Situation mit ihrer um-
fassenden Bedrohung eng zueinander ge-
riickt. Naherhin wird man sagen konnen,
dass sich deren Verstandnisse (jedenfalls
damals) in einem System befinden, das
deutliche Grenzen und damit blof3 ein be-
grenztes inneres Ausmaf aufweist. Daher:
Verédndert sich die Bedeutung des einen Be-
griffs, so impliziert dies die Anderung des
anderen. Dies wird deutlich anhand von
Entwicklungen seit dem Spatmittelalter:
Gibt es doch ein ,,Gott um den Tod bitten®
— also a) Gott um den Tod des Feindes bit-
ten, das sog. ,mortbeten” (also das an Gott
gerichtete Gebet, er moge einem Feind,
der einem nach dem Leben trachtet, bevor
dieser seine Absicht realisiert, das Leben
nehmen) und b) auch - wenn Leid als un-
ertrglich erscheint - Gott um den eigenen
Tod zu bitten; hier (und auch bei oben er-
wiahnter Bufle/Bittgebet) erscheint Gott als
Herr des Todes, Gott als der, der den Tod
(z.B. als Strafe) schickt, aber auch Gott, als
der, der den Tod reglementiert (zumindest
nicht jetzt schickt); Gott ist hier Herr des
Todes. Dann: Gott als der Todes-Gewih-
rer: Gott ist hier jener, der auf den Men-
schen (dessen Todes-Bitten) reagiert (so
wird verstidndlich, dass von einem ,,guten

Johannes von Tepl, Der Ackermann und der Tod. Text und Ubertragung herausgegeben von

Im Unterschied dazu steht das Verstindnis der ,,mors®, wie es die vierte Strophe der mittel-

alterlichen Sequenz ,,Dies irae, dies illa“ zeigt: ,,Mors stupebit et natura, Cum resurget creatura,
Tudicanti responsura.“ Beim Jiingsten Gericht wird die ,,mors“ ,verblifft, ,,betaubt® sein — dem-

nach hat die ,,mors® nicht das letzte Wort.
12

Neithard Bulst, Der Schwarze Tod. Demographische, wirtschafts- und kulturgeschichtliche

Aspekte der Pestkatastrophe von 1347-1352, in: Saeculum 30 (1979), 45-67, hier 45.
13 Norbert Elias, Uber die Einsamkeit der Sterbenden in unseren Tagen, Frankfurt a. M. 1982, 8.
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Tod* gesprochen werden kann; sowohl fiir
Gott als auch fiir den Tod wird dabei die
gleiche Qualifikation verwendet'); auch
hier verfiigt Gott (noch) tiber den Tod.
Und ein drittes: Gott tiberldsst dem Tod
das Leben der Menschen; hier zeigt sich
ein deistisches Gottesverstindnis. Der Tod
und nicht Gott erscheint als Herr des Le-
bens."

Der letztgenannte Typus setzt sich
dort durch, wo der Tod immer mehr zur
Person wird. In den spatmittelalterlichen
Totentanzen ist es der ,,Knochenmann®
dessen Tat es ist, den Menschen, egal wel-
chen Standes bzw. Alters, das Leben zu
nehmen. ,,Diesen ,Tod‘ hat bekanntlich Jan
Huizinga im ,Herbst des Mittelalters* ge-
meint, wenn er sein Todeskapitel mit dem
Satz beginnt: ,Keine Zeit hat mit solcher
Eindringlichkeit [...] den Todesgedanken
eingepragt, wie das fiinfzehnte Jahrhun-
dert.”’¢ Der Tod nahm die Gestalt des apo-
kalyptischen Reiters oder Sensenmannes
an, entfachte eine makabre Phantasie und
produzierte ,ein neues, erregend phantas-
tisches Element [...], einen Schauder, der
aus den Bewusstseinsschichten von grau-

siger Gespensterfurcht und feuchtkaltem
Schrecken emporstieg”“!”

Verstandlich, dass dieser Tod als im
Leben ,anwesend“ empfunden wird. So
auch die Kennung, die Ratzinger in seinem
systemischen Bedenken von ,,drei Gestal-
ten von Tod“*® fiir die ersten beiden bringt:
»1. Tod ist anwesend als Nichtigkeit einer
leeren Existenz, die auf ein Scheinleben
hinauslauft. 2. Tod ist anwesend als der
physische Prozefl der Auflésung, der das
Leben durchzieht, in der Krankheit spiir-
bar wird und im physischen Sterben zum
Abschluss kommt.“ Dieses ,,Anwesen®
des Todes im Leben" scheint an die Stelle
Gottes zu treten: auf diese Weise kann es
gut mit Deismus und auch Atheismus kor-
relieren.

Freilich — wer glaubt an diesen ,,Tod"
bzw. wieso wird an diesen ,,Tod“ geglaubt?
Hier ist nun zwar zu unterscheiden, ob die-
ses Anwesen des Todes interpretativ (etwa
in pddagogisierender Absicht) gesetzt wird,
oder ob, wie oben angesprochen, ,,Tod“ als
Todes-Gefahr (wie bei der Pest-Pandemie
des Spitmittelalters) oder im ,Tod“ des
Anderen/im ,Tod“ eines geliebten Men-

4 Giehe dazu z.B. die Charakteristik von ,,Ideal und Realitit“ des ,Sterben[s] im Mittelalter

15

16

17
18
19

die tiberschrieben sind mit: ,,du guoter t6t“ (du guoter tét. Sterben im Mittelalter — Ideal und
Realitdt. Akten der Akademie Friesach: ,,Stadt und Kultur im Mittelalter®, Friesach [Karnten],
19.-23. September 1994, hg. Markus J. Wenninger, Klagenfurt 1998).

»Geht man etwa ein halbes Jahrtausend zurtick, so entdeckt man [...] einen zunehmend gespri-
chiger werdenden Tod: zunehmend hért man auf ihn — und zwar auch hinsichtlich des Sexual-
lebens. Die Beziehung zwischen den Geschlechtern wird in der Neuzeit zunehmend durch den
Tod konditioniert. Der Tod wird schliefflich zur das Bewuf$tsein dominierenden Groéfle [...]*
(Hermann Hold, Todesverstindnisse und die Beziehung zwischen den Geschlechtern in der
Neuzeit, in: Revue d'Histoire Ecclésiastique 88 (1993), 711-764, hier 714).

Johan Huizinga, Herbst des Mittelalters. Studien iiber Lebens- und Geistesformen des 14. und
15. Jhdts in Frankreich und in den Niederlanden, Stuttgart ''1975, 190.

Arnold Angenendt, Geschichte der Religiositit im Mittelalter, Darmstadt 1997, 661f.

Benedikt XV1. | Joseph Ratzinger, Eschatologie (s. Anm. 1), 84.

Ein Eindringen des Todes ins gesamte Leben zeigt Ariés fiir die Zeit ab dem Spatmittelalter auf:
Der ehedem vertraute Tod wird nun zu einer Grofle, die im Bereich des Lebens ,wildert!, er ist
nicht mehr nur in bestimmten Situationen, sondern lebenslang nahe (Philippe Ariés, Geschichte
des Todes, Miinchen-Wien 1980, 379 ff.)
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schen (wie beim ,Ackermann®) erlebt
wird: Aber - wenn an den Tod geglaubt
wird - ist in all diesen Féllen Angst der ei-
gentliche Charakter der fides qua.

Kann man beziiglich eines solchen To-
des-Verstandnisses (Typ 1 und 2) den ,,Ein-
bruch des Metaphysischen® wiinschen? In
seinem ,Weg durch das Leid“ anhand des
Buches IJjob geht Ludger Schwienhorst-
Schonberger auch auf Kap. 41, Vers 4-16
ein, also auf die Beschreibung des Ver-
haltens und des Aussehens des Krokodils,
und zwar unter der Uberschrift: ,,Todes-
meditation® Er verweist darin auf ,die
im Kern richtige Einsicht, dass es zum
Reifungsprozess eines Menschen gehort,
in seinem Leben dem Tod zu begegnen.®
Konfrontiert man diese These mit dem
etwa die zwischenmenschliche, aber auch
Selbst-Liebe vergessenden und statt dessen
von Ego-Rettungs-Versuchen geprigten
Verhalten in Pest-Zeiten, so wird man
allerdings kaum ,Reifungsprozesse® ent-
decken kénnen - sie treten jedenfalls nicht
eo ipso ein. Aber: ,In geistigen Ubungen
christlicher und zen-buddhistischer Tradi-
tion spielt die Wahrnehmung, die ,Realisa-
tion' des Todes, des eigenen Sterbens eine
Schliisselrolle. Auflerlich zeigt sich das bis-
weilen an extremen Formen der ,Ubung‘,
am langen Sitzen in der Stille, mitunter so
lang, bis das ,Ich, das den Schmerz erlei-
det, nicht mehr ,existiert’. Auch das (frithe)
christliche Monchtum kannte und kennt
Extremformen der Ubung, der Askese, des
geistigen Kampfes. In all dem zeigt sich die
im Kern wahre Einsicht, dass nur derjeni-
ge ins (wahre) Leben findet, der den Tod
tberwindet.“?® Die Frage ist freilich, ob es

nicht zutreffender wire, die letztgenannten
Ubungen mit ,Sterben®, nicht aber mit
»Tod“ zu benennen (dies auch deswegen,
weil bei diesen auch ,Achtsamkeit® eine
grof3e Rolle spielt).

Wenn man nun iberlegt, ,Sterben®
und ,,Tod“ zu differenzieren, so stellt sich
die Frage, ob es nicht sinnvoll wire, den
alltaglichen ~ Sprachgebrauch, wonach
das Sterben mit dem Tod ende, auf seine
Eingebundenheit in einen deistisch/athe-
istischen Horizont zu priifen. Das kann
aber nicht in diesem Aufsatz geschehen.
Vielmehr geht es hier um die Frage, welche
Auswege angesichts eines Todes-Verstdnd-
nisses als in das Leben hineinreichendes
Lebens-Ende gesucht bzw. praktiziert wer-
den.

Wenn nun also Gott beziiglich des
Todes deistisch schwach erscheint, so liegt
es — bei Todesgefahr — nahe, zu Ersatzgot-
tern, z. B. ,,Gottern in Weif$%, zu greifen. Im
Totentanz hat ein solcher ,Gott* — wie Ste-
fenelli in seiner Untersuchung der (mittel-
alterlichen) ,Begegnung des Arztes mit der
Gestalt des Todes' zeigt — mit dem Tod
»[...] nicht nur iiber sein eigenes Schick-
sal, sondern auch und vor allem im Namen
und im Auftrag aller ihm Anvertrauten zu
verhandeln. Von ihm erwartet man den
vollen Einsatz und viel Geschick. Mit dem
Erfolg oder Scheitern seiner Bemithungen
als Anwalt, Verhandler oder Verteidiger
steht und fillt die verzweifelte Hoffnung
des Menschen, dem tiberméchtigen Tod
zumindest entgegentreten zu kénnen.“ Al-
lerdings: ,Wenn der Mensch zum Helden,
zum Ubermenschen wird, ersetzt er Gott
und wirft den untergeordneten Anderen

2 Ludger Schwienhorst-Schonberger, Ein Weg durch das Leid. Das Buch Jjob, Freiburg i. Br. 2007,

254-256.
21

Norbert Stefenelli, Die Begegnung des Arztes mit der Gestalt des Todes, in: Museum Osterreichi-

scher Kultur (Hg.), Triumph des Todes? (s. Anm. 6), 20-23.



72 Hold / Profane Todes-Glaubigkeit oder religiose Sterbe-Kultur?

in die Welt der heroischen Dominanz.“?

Dieses ,Zum-Helden-Werden' kommt aber
nicht allein aus dem Anspruch des Arz-
tes, sondern - wie die Totentdnze weiters
zeigen -: ,,Der Notlage und Verzweiflung
des vom Tode Bedrohten entsprechend
sind die Hoffnungen und Erwartungen,
die er in die Hilfe des Arztes setzt, {iber
die Grenzen der Vernunft hinaus iiber-
zogen.“ Und - mit Blick auf die Gegenwart
formuliert: Es scheint, ,,als ob Medizin und
Gesundheit zu Feuerbachschen Gottheiten
fetischiert worden wiren, denn in Fragen
von Leben und Tod sind sie es, in die wir
unsere grofiten Hoffnungen projizieren.“?
Allerdings zeigen die Totentdnze auch Er-
fahrungen mit diesen ,Hoffnungen’: Sie
fithren ,,zu einem Vertrauensvorschufs, der
nach Scheitern aller Bemithungen haufig
Ausbriiche der Feindseligkeit gegen den
Arzt und seinen Beruf zur Folge hat. In Be-
schimpfungen und Verh6hnungen, welche
im Totentanz héufig vorkommen, entladen
sich Angste und die Verzweiflung tiber die
Ohnmacht gegeniiber dem Tod.“ So ergibt
sich: in den Totentdnzen ,,gibt ausnahms-
los der Tod den Ton an. [...] Wegen der
Nutzlosigkeit seiner Bemithungen wird
(der Arzt) aufgefordert, seine Tatigkeit
aufzugeben. ,Herr Doctor, dein berithmte
Kunst, dem Tod zu wehren, ist umsunst®“
Ein zweiter Weg sei daher angespro-
chen: Gegentiber einem derart machtigen
Tod koénnten Sterbesakramente die Auf-

22

gabe einer ,rituellen Bemdéchtigung des
Todes“ (so bezeichnet es Markschies)
bekommen.” Im Anschluss an obige
Differenzierung zwischen ,Sterben“ und
»Tod“ ist freilich zu fragen, ob Sterbe(!)-
sakramente nur als Bemdéchtigung des
das Leben-nehmenden-Todes verstanden
wurden (werden). Waren (Sind) sie nicht
auch Begleitung des Sterbenden, also
dessen, der sich in all seiner Bedridngnis
konfrontiert sieht mit der Frage der Giil-
tigkeit von Gottes- und Nachsten-Liebe?
Hier ist etwa zu verweisen auf Petrus Da-
miani, dessen Commendatio in das 1614
auf Veranlassung Papst Pauls V. zuerst
erschienene Rituale Romanum als Ordo
commendationis animae aufgenommen
wurde:* ,Commendo te omnipotenti Deo,
karissime frater N., eique te cuius es crea-
tura committo, ut, cum humanitatis debi-
tum morte interveniente persolveris, ad
auctorem tuum, qui te de limo formaverat,
revertaris.“ Gott erscheint hier als der All-
machtige und der Sterbende als sein Ge-
schopf; damit korreliert, dass der Tod nur
als ,,humanitatis debitum® erscheint — ihm
kommen keine géttlichen Attribute zu.
Der Tod ist vielmehr das, wovon
Christus zu befreien vermag: ,Eripiat te a
penis Christus, qui pro te passus et, liberet
te a cruciatu Christus, qui pro te crucifixus
et, liberet te a morte Christus, qui pro te
mori dignatus est.“** Die Befreiung vom
Tod geschieht also durch Christi Sterben.

Wolfgang Treitler, Kein Diener zweier Herren! Der einzige Gott und viele Gegengoétter. Eine

Fundamentaltheologie, Frankfurt a. M. 2010, 38.

23

Stephan van Erp, Heilende Lehre. Auf dem Weg zu einer Theologie der Gesundheit und der

Medizin, in: Concilium 42 (2006), 238-247, hier 243.

24 Beim 3. Workshop (17.-18. Juni 2005) des Instituts fiir die Wissenschaften vom Menschen
(Wien) zu: ,Die Bedeutung des Todes in der Gesellschaft heute (siehe unter http://www.iwm.
at/index.php?option=com_content&task=view&id=375&Itemid=308; Abruf: 29.1.2008).

2> Kurt Reindel (Hg.), Die Briefe des Petrus Damiani. Teil 4: Nr. 150-180. Register (Monumenta
Germaniae Historica. Die Briefe der deutschen Kaiserzeit, IV/4), Miinchen 1993.

26 Ebd.
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So ergibt sich: In religioser Sterbe-
Ubung, nicht aber in profaner Todes-
Begegnung kann man das wahre Leben
finden.”” Und ein Zweites: Ist es — wenn
es um das Finden des Lebens geht - nicht
adaquater, von ,,Sterben” als von ,,Tod" zu
sprechen?®

Diese Frage fithrt zum von Ratzinger
als drittes Todesverstindnis Genannten:
»Tod begegnet im Wagnis der Liebe, die
sich selbst zuriticklafit und an den anderen
weggibt; er begegnet in der Preisgabe des
eigenen Vorteils zugunsten von Wahrheit
und Gerechtigkeit.“ Hier ist nicht - wie
oben bei Todes-Typ 1 und 2 - die Rede
vom ,,Anwesen® des Todes, sondern von
»Begegnung®, die sich moglicherweise er-
eignet. Also dann, wenn - um etwa ein Bei-
spiel aus aktuellen Diskussionen zu nennen
- ein liberaus gut verdienender Manager,
obwohl es ihm vertraglich zustiinde, ,,zu-
gunsten von Wahrheit und Gerechtigkeit®
auf Pramien verzichtet. Hier schlie8t sich
allerdings die Frage an, ob es addquat ist,
dieses Verhalten als ,,Todes-Begegnung®“ zu
verstehen. Ist es nicht zutreffender — wie es
Ratzinger in den anschlieflenden Passagen
auch bringt - stattdessen von ,Selbstent-
eignung“ zu sprechen, die ,verschmelzen
(kann) mit der Grundgesinnung eines auf
Liebe geschaffenen Wesens, das sich gera-
de im Vertrauen auf [...] Liebe unbedingt
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geborgen weif3.“ Statt ,,Todes-Begegnung®
wire dann - mit Ratzinger — von einem
Sieg iiber den Tod zu sprechen: ,,Der Tod,
der Feind des Menschen, der ihn berauben,
ihm das Leben stehlen will, wird besiegt,
wo der Mensch dem Raubzug des Todes
mit der Gesinnung der vertrauenden Liebe
entgegentritt und so den Raub umwandelt
in ein Mehr an Leben.“”” Hier zeigt sich
Sterben (nicht aber: der Tod), etwa das der
Habgier — und dies in der religiésen Hal-
tung ,,der vertrauenden Liebe®

Der Autor: Hermann Hold, geb. 1949, Stu-
dien der Geschichte und der Katholischen
Theologie in Wien, seit 1976 Univ.-Ass. an
der Katholisch-Theologischen Fakultit in
Wien, Lehrtditigkeit im Rahmen der Theo-
logischen Kurse der Erzdiozese Wien, seit
1990 Assistenzprofessor, 2002 Habilitation
und ao. Univ.-Prof. fiir Kirchengeschich-
te; Publikationen: Todesverstindnisse und
die Beziehung zwischen den Geschlechtern
in der Neuzeit, in: Revue d‘histoire ecclé-
siastique 88 (1993), 711-764; , Alltagsge-
schichte® - ihre Relevanz im Rahmen der
Kirchengeschichte, in: Rupert Klieber /
Hermann Hold (Hg.), Impulse fiir eine re-
ligiose Alltagsgeschichte des Donau-Alpen-
Adpria-Raumes, Wien-Koln-Weimar 2005,
225-241.

Damit korreliert ein Glaubens-Verstiandnis, niherhin eine Evidenz des Glaubens, ,,die ihm al-

lein urspriinglich zu eigen ist: dass alle Lebenskontingenz aufgenommen und gehalten ist von
jener Wirklichkeit, die wir stammelnd ,Gott nennen. (Franz Gruber, Glaube als Kontingenz-
bewiltigung, in: Theologisch-praktische Quartalschrift 160 [2012], 381-391, hier 390).
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Sowohl die ,Tod - Gott‘-Konnotations-Auflgsung als auch die Sterbe-Akzeptanz kann biblisch-

theologisch eroffnet werden, wenn man dem Hinweis Gisbert Greshakes (,,Tod. Systematisch-

theologisch®, in: LThK 10, 2001, Sp. 73) folgt: ,Wenn [...] Lehramt und Theologie [..

.] von

einem paradiesischen Urzustand sprechen, in dem der Mensch die ,prénaturale’ Gabe der Un-
sterblichkeit besafs [...], so muf} dies gerade nicht heifSen, dafl ,im Paradies’ das in die Evolution
eingeschriebene Gesetz vom Werden und Vergehen auf mirakulose Weise dispensiert war. Viel-
mehr ist die Sinnspitze solcher Aussagen die Uberzeugung, daf8 der [...] dunkle, destruktive,
sinnwidrige Charakter des Todes nicht Gottes gutem Schopfungsplan entspringt.”

¥ Benedikt XVI. | Joseph Ratzinger, Eschatologie (s. Anm. 1), 85.



