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Verstorbenen-Beziehung
als personalisierte Hoffnung iiber den Tod hinaus

OTtrMAR Fucus

1 Kleine Bestandsaufnahme der Totenbeziehung

Unter Menschen, die geliebt wurden und lieben kénnen, wird der geliebte
Mensch so geliebt, dass sein Dasein unbedingt ersehnt und erwiinscht ist. Wer
liebt, will, dass der geliebte Mensch ist, dass er da ist, dass er lebt, dass er vor-
handen ist. Das Beste, was Menschen passieren kann, ist, dass sie von Anfang an
ersechnt sind und dass es ihr Sein gibt, weil sie erwiinscht sind. Viele Menschen
bleiben mit geliebten Verstorbenen in entsprechender Zwiesprache, weil ihre
Liebe weiterhin nicht auf ihr Sein verzichten kann. In vielen Gedichten und
Erzahlungen, in Prosa und Poesie, kommt dieses Verhiltnis von Unendlichkeit
und Liebe, von Liebe und Sein-haben-Wollen zum Ausdruck.! Das tun nicht
nur Kinder ausgiebig, sondern auch Erwachsene, dass sie im Gesprich bleiben
mit ihren Lieben.

Leider habe ich keine empirischen Untersuchungen zur Hand,? die meine
Vermutung belegen konnten: Es ist fiir viele Menschen ganz wichtig, mit ihren
geliebten Verstorbenen weiterhin in einem Kontakt zu sein, sie um Rat zu fragen,
an ihren Gribern mit ihnen Zwiesprache zu halten, oder auch mit Hilfe ihrer
Fotografien zuhause. Es ist so: Die Liebe kann die Verstorbenen nicht zugrunde
gehen lassen. Irgendwie sind sie gegenwirtig, etwa mit dem Fingerzeig nach
oben und der Hoffnung, dass sie das, was jetzt ist, auch irgendwie miterleben,
dass sie sich mit den Lebenden freuen und mit ihnen trauern. Liebe kann man

Vgl. Ottmar Fucas, Im Raum der Poesie. Theologie auf den Wegen der Literatur (Theo-
logie und Literatur 23), Ostfildern 22015, 30-34.

Zum diesbeziiglich wenig aufschlussreichen Zustand vgl. Margaret STROEBE u. a., Con-
tinuing Bonds in Adaptation to Bereavement, in: Clinical Psychology Review 30 (2010)
259-268. — Hilfreiches und Weiterfiihrendes zu diesem Thema findet sich im vorliegen-
den Sammelband bei Juan Rego (S. 359-380) und Rupert M. Scheule (S. 307-322).
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nicht begraben,’ das scheint eine verbreitete Einstellung zu sein, weit tiber die
gefassten Religionen hinaus.

Vielerorts haben sich symbolische Formen entwickelt, in der sich diese
Sehnsucht ausdriicke, z. B. in Todesanzeigen, Sterbebildern bzw. Totenzetteln’
und in Grabinschriften. Dabei steht auch eine genauere Wahrnehmung der
Volksfrommigkeit an, sowohl der kirchennahen wie auch der nebenkirchlichen
und der nichtchristlichen bzw. sikularen Religiosititen und Spiritualititen.® Eine
Zusammenarbeit mit den volkskundlichen Wissenschaften ist ebenfalls nétig.”

Im Blick auf die Totenzettel, die je nach Brauch bei der Beerdigung, beim
Trauergottesdienst oder beim Trauermahl verteilt werden, fillt bereits die beein-
druckend vielfiltige Beziehungsstruktur auf, in die dort der verstorbene Mensch
aufgenommen wird. In differenzierten Sprechakten reden die Trauernden mit
den Toten, spricht der tote Mensch seinerseits mit den Trauernden.® Der ver-
storbene Mensch spricht aber auch mit Gott, wie auch die Trauernden mit
Gott sprechen, um darin ihre Wertschitzung des Toten sowie ihre Hoffnung
auszudriicken. Auch spricht Gott mit den Trauernden, um ihnen angesichts
des verstorbenen Menschen und seiner Auferstehung Hoffnung zu machen.
Der Ausdruck dieser Bezichungen vollzieht sich im sprachlichen Medium von
Spriichen, Bibelworten, Gebeten und Gebetsrufen. Es begegnen hiufig direkte
Anreden im Dreieck der beteiligten Kommunikatoren (Trauernde, verstorbener
Mensch und Gott).

In starker Expressivitit werden Dankbarkeit und Nicht-Vergessen-Wollen
ausgedriickt, aber auch die Hoffnung, dass der verstorbene Mensch in die Ver-
séhnung Gottes aufgenommen wird, ja jetzt schon bei ihm lebt und von daher
seinerseits bereits wieder eine Bezichung zu den Lebenden eingenommen hat,
von der man hofft bzw. im Glauben weif3, dass sie helfend, befreiend und einen
guten Weg vorausgehend ist. Derartig leben dann die Verstorbenen in der Er-

Auf einer Holzgrabstele im oberfrinkischen Lichtenfelser Friedhof.

Vgl. Hans-Jiirgen GEISCHER, ,, Tod und Leben®. Volksfrommigkeit im Spiegel von Todes-
anzeigen, in: ThPr (1975) 225-271.

> Vgl. Todesanzeigen und Totenzettel, in: Stimmen aus Maria Laach 85 (1913) 471-474.
Vgl. Michael N. EBertz — Franz Scuurraess (Hgg.), Volksfrommigkeit in Europa. Bei-
triige zur Soziologie popularer Religiositit aus 14 Lindern (Religion — Wissen — Kultur 2),
Miinchen 1986; am Beispiel Peru vgl. Herbert Gimrr, Volksreligiositit und Pastoral im
andinen Peru. Zuginge und Perspektiven einer Pastoral der Volksreligiositit (Dissertatio-
nen. Theologische Reihe 60), St. Ottilien 1993.

7 Vgl. Klaus GutH, Tod und Trauer aus volkskundlicher Sicht, in: L] 44 (1994) 237-251.
So auch noch bei ilteren Grabinschriften, in denen ,die Verstorbenen den hinterblie-
benen Angehorigen ihre Liebe und Gebet versprechen: Monika Auser, Das christliche
Todesverstindnis im Spiegel der Friedhofs- und Grabmalgestaltung, in: Klemens RicHTER
(Hg.), Der Umgang mit den Toten. Tod und Bestattung in der christlichen Gemeinde
(QD 123), Freiburg i. Br. u. a. 1990, 93-105, hier: 102.
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innerung und im Herzen wie auch in der Lebensgestaltung der Lebenden weiter.
So erweisen sich die Sterbebilder tatsichlich als die intensive Konzentration einer
Beziehungsbehauptung, ja Bezichungssteigerung gerade in einer Situation, wo
der todlichste Beziehungsabbruch erlebt wird. Die Totenzettel sind aus dieser
Perspektive in ihrer kommunikativen Lebendigkeit ein massives Aufbiumen
gegen den lebenszerstérenden Tod und setzen damit einen vitalen Widerstand
gegen das Vergessen der Verstorbenen und gegen ihre ,zweite Tétung®. Dies ge-
schieht im Medium des Glaubens an einen Gott, der diesen Lebenszusammen-
hang mit den Toten garantiert und der diesbeziiglich mit Hoffnung auf Erfolg
anrufbar ist. So ist auf einem Sterbebild aus dem Jahr 1997 () zu lesen: ,,... denn
alles lebt fiir Gott und wer in Gott stirbt, der bleibt in der Familie.“

Aufschlussreich sind auch die Grabinschriften. In ihrer Untersuchung
mit dem Titel ,Monumente des Todes — Dokumente des Lebens? kommt
Monika Ausel zusammenfassend auf folgende Relationen: Die personliche Wert-
schitzung der Toten zeigt sich zunichst darin, dass man sie niemals vergessen
will. Dabei gibt es auch Anzeichen von Schuldgefiithlen und Selbstvorwiirfen,
die (z. B. kompensiert in kostenaufwendiger Grabpflege und in regelmifligen
Grabbesuchen) irgendwie das Bediirfnis nach Wiedergutmachung ausdriicken.
Eine andere Relation stattet die Verstorbenen mit einer besonderen Autoritit
aus, in der sie dann den Hinterbliebenen zur Verpflichtung werden, in dhnlicher
Weise miteinander umzugehen, wie sie es getan haben (oder wie dies von den
Lebenden projiziert wird).”

Die Volksreligiositit leistet sich dabei einen eigenartigen Widerspruch.
Auf der einen Seite wissen sich die Gldubigen zum Beten fiir die Toten auf-
gefordert, auf der anderen Seite fordern die Gliubigen die Verstorbenen ihrer-
seits auf, fiir sie einzutreten und ihnen zu helfen. So bekunden die Gliubigen
ihre Solidaritdit mit den Toten, erwarten wiederum aber auch Solidaritit der
Toten mit ihnen."” Merkwiirdig ist die Beobachtung: Auch iltere Grabsteine
(die Untersuchung reicht 90 Jahre zuriick) driicken die sichere Hoffnung aus,
dass die Verstorbenen ihres Heiles bei Gott sicher sind und von daher auch die
Rolle der Fursprecher:innen bei Gott iibernehmen koénnen.

,Im Hinblick auf das Gottesbild war festzustellen, dass auch zu Zeiten eines allge-
mein verbreiteten Klimas der Gottesangst fatalistischer Prigung der Glaube an die

Treue und erbarmende Liebe Gottes von Christen durchgetragen wurde.“'!

’ Vgl. Monika Auser, Monumente des Todes — Dokumente des Lebens? Christliche Fried-
hofs- und Grabmalgestaltung heute (MThA 1), Altenberge 1988, 72 f.

Vgl. ebd., 71: Zuweilen findet sich dieses Paradox auf ein und demselben Grabstein.

1 Ebd. 83; vgl. auch AuseL, Todesverstindnis (s. Anm. 8), 97.
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Damit erweist sich der Friedhof tatsichlich als ein besonderer ,Ort der Ver-
kiindigung“'?. Auch die Zeitfrage bereitet offensichtlich keine grofSen Probleme
(mit Recht, denn in Gott fallen alle Zeiten zusammen'?). Dorothee Sélles Ein-
schitzung, dass die modernen Menschen ,auf die ,Briicken des Glaubens® wie
die Hoffnung auf ein Wiedersehen und/oder auf individuelles Weiterleben ver-
zichten“'*, stimmt nur zum Teil — vermutlich glauben viele eher an ihre eigene
Verstorbenenbezichung als an die Auferstehung.

Und: Es gibt bei den gesellschaftlichen (zwar christlich vermittelten,
mittlerweile aber als Selbstldufer vom kirchlichen Ursprung abgeschnittenen, also)
gar nicht kirchennahen Todesbildern durchaus die mit Schuldgefithlen gegen-
tiber den Verstorbenen verbundene Vorstellung, ,Angst vor der schidigenden
Reaktion des Toten“'® haben zu miissen. Auch in unserer Kultur gab und gibt es
im Umgang mit den Toten ,brauchtiimliche Abwehrhandlungen®"’.

2 Pastoraltheologie und Volksglaube

Der kirchliche Glaube an das Leben der Toten fillt nach diesen Einsichten kaum
in ein religiéses Vakuum innerhalb der Volksfrommigkeit. Wie sich die kirch-
liche Pastoral und Theologie allerdings darauf bezogen haben, ist eine andere
Frage. Sie bezieht ihre Kriterien weitgehend von anderen theologischen Orten
und formuliert sie dann als etwas, was dem Kirchenvolk mehr oder weniger
beizubringen sei. Der Dogmatiker Herbert Vorgrimler kann diesbeziiglich keine
Praxis beim Volk Gottes erkennen, weil er sie dort von vornherein als nicht
realisiert unterstellt: ,In der durchschnittlichen christlichen Mentalitit und
Praxis wird das Leben der Verstorbenen in einer eigentiimlichen Weise nicht

Vgl. Johannes H. EmMinGHAUS, Der Friedhof als Ort der Verkiindigung, in: Klerusblatt
66 (1986) 260-262.

Vgl. Ottmar Fucss, Die ,Heiligenverehrung® als interpersonale Gestalt der Erinnerung,
in: Martin EBNER u. a. (Hgg.), Die Macht der Erinnerung (JBTh 22), Neukirchen-Vluyn
2008, 333-359, hier: 344—-353. Das Abschieben der Verstorbenen in ein von unserer
Zeitvorstellung her lebloses Niemandsland widerspricht jenem Gottesverstindnis, in dem
Liebe und Leben miteinander in einer unendlichen alle Zeiten und Nicht-Zeiten durch-
dringenden Weise identisch sind.

AUSEL, Monumente (s. Anm. 9), 84: mit dem Hinweis auf Dorothee SOLLE, Atheistisch
an Gott glauben, Olten — Freiburg i. Br. °1979, 121 f.

Vgl. Ottmar Fucas, Eschatologie — mehr gefragt als vermutet?, in: Tobias KLipen (Hg.),
Worauf es letztlich ankommt. Interdisziplinire Zuginge zur Eschatologie (QD 265), Frei-
burg i. Br. u. a. 2014, 297-317.

10 Werner Fucns, Todesbilder in der modernen Gesellschaft, Frankfurt a. M. 1969, 153.

17 Klaus GurH, Sterben, Tod und Trauer aus volkskundlicher Sicht, in: DErs., Kultur als Le-
bensform. Aufsitze und Vortrige, Bd. 2: Kontinuitit und Wandel. Beitriige zur Kirchen-,
Kultur-, Bildungsgeschichte und Volkskunde, hg. v. Elisabeth Rots, St. Ottilien 1997,
291-303. 296 und 299.
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realisiert.“'® So ,miissen wir dann auch von unseren Toten sagen: Sie sollen und
sie wollen von uns umarmt werden“".

Es gibt schon so etwas wie eine Intuition, wie ein Gespiir bei
Theolog:innen, indem sie in ihrer Themenauswahl und in ihren Publikationen
intuitiv erspiiren, wie die Glaubenssituation im Volk aussieht, welche Glaubens-
inhalte und welche Fragen sich herausgebildet haben. So nimmt Ladislaus Boros
in seiner theologischen Abhandlung ,Mysterium Mortis“ zwar nicht explizit,
aber doch inhaltlich jenen Glauben der Gliubigen in seine theologische These
auf, der sowohl das Zeit- wie auch das Hollenproblem beziiglich der eigenen
Verstorbenen schon lingst zugunsten des gegenwirtigen Gerettetseins der Ver-
storbenen geldst hat: Einmal dadurch, dass er die Auferstehung unmittelbar im
Tod und zugleich als Endzeitereignis® konstituiert,” zum anderen darin, dass
er mit der Entscheidungshypothese im Tod massiv die Moglichkeiten reduziert,
sich angesichts der Liebe Gottes gegen ihn zu entscheiden.

Nicht nur in diesem Zusammenhang, sondern auch hinsichtlich einer
ganzen Reihe anderer Themen und Beobachtungen kommt Ausel zur Bestitigung
ihrer Arbeitshypothese, ,dass die neuere Theologie Glaubenseinstellungen aus-
gearbeitet hat, die bereits vor ihrer Zeit gewachsen waren und in der Volks-
frommigkeit ihren konkreten Ausdruck fanden [...]“). Dies gilt besonders

Herbert VORGRIMLER, Von der Gegenwart und dem Leben der Toten, in: Klemens Ricu-
TER (Hg.), Der Umgang mit den Toten. Tod und Bestattung in der christlichen Gemeinde
(QD 123), Freiburg i. Br. u. a. 1990, 27-47, hier: 33. Der Autor fihrt fort: ,Im Unter-
schied dazu bemiiht sich die Katholische Dogmatik in ihrer Eschatologie seit eh und
je, aus der Offenbarung Gottes Schlussfolgerungen iiber das Leben der Verstorbenen zu
ziehen.“ Leider kommt der Autor nicht dazu, der diesbeziiglichen Praxis im Volke Gottes
ihnlich bedeutsame ,Inspirationen® zu entnehmen.

19 Ebd., 39 f.

20 Vgl. dazu ebd., 34 f.

2 Gerhard L. Miiller spricht hier von Koinzidenz, prizisiert aber nochmals genauer da-
hingehend, dass damit dennoch nicht die in die Zeit reichende Beziehungsfihigkeit der
Heiligen aufgehoben sei. Damit muss auch wieder eine ,Beziechung zur Zeitstrukeur der
Materie” gegeben sein. ,Denn ewiges Leben bedeutet keineswegs ein bezichungsloses Wei-
terdauern nach dem Tod.“ Gerhard L. MOLLER, Gemeinschaft und Verehrung der Heili-
gen. Geschichtlich-systematische Grundlegung der Hagiologie, Freiburg i. Br. u. a. 1986,
284; vgl. auch Hubert Rirt (Hg.), Fiir die Toten beten (Gottes Volk Lesejahr B. Bibel und
Liturgie im Leben der Gemeinde 8), Stuttgart 1991.

Vgl. AuseL, Monumente (s. Anm. 9), 71; Ladislaus Boros, Mysterium Mortis. Der
Mensch in der letzten Entscheidung, Freiburg i. Br. u. a. 1964; DErs., Aus der Hoffnung
leben. Zukunftserwartung in christlichem Dasein (ThPubl 10), Olten — Freiburg i. Br.
1968, 35; vgl. auch Herbert VORGRIMLER, Der Tod im Denken und Leben des Christen,
Diisseldorf 1978, 119: Auch hier die Vorstellung, ,dass Gericht und Auferstehung nicht
erst am jiingsten Tag stattfinden, sondern sich fiir den einzelnen bereits im Tod ereignen.
Zitiert bei AUSEL, Monumente (s. Anm. 9), 75.

2 Ebd., 82.

22
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hinsichtlich der aus der eigenen Kraft des Volkes heraus gedimpften Gottes-
angst. Auch dieser Trend wurde in den letzten Jahrzehnten in vielfiltiger Weise
von der Theologie aufgegriffen und manchmal mit Nachdruck, manchmal mit
Vorsicht (allerdings ohne explizit auf den Volksglauben zu verweisen) bestitigt.
An die Stelle des traditionellen Richtergottes® , tritt das Bild Jesu Christi, des Er-
16sers, der [...] die Toten [...] nach dem MafSstab der Liebe und des Erbarmens
Gottes“? richten wird.

So gilt, ,,dass eine nicht mehr zeitgemifle Theologie vom Sensus fidelium
nicht mehraufgenommen, sondern vielmehr tiberrollt und korrigiert wird [...]“*.
Instinktsicher steuert die Volksreligiositit auf die je heilenderen Moglichkeiten
des christlichen Glaubens zu und beansprucht sie.”” Der Theologie, insbesondere
der praktischen, fliefSt von daher eine besondere Verantwortung zu. Denn diese
Spiritualitit im christlichen Volk ist nicht einfach gesichert, sondern braucht
in einer sich wandelnden gesellschaftlichen Umgebung umso mehr zugriffsfreie
Unterstiitzung und Beistand aus dem Bereich der Liturgie und der Pastoral.

Mit diesen Einsichten gehen wir nun in die frithe Kirchengeschichte und
sehen auch hier die Inversionsdynamik von der Fiirbitte fiir die Verstorbenen
zur Solidaritit der Verstorbenen mit den Lebenden, also die Hoffnung, dass die
eigenen Verstorbenen bereits bei Gott sind. Die Heiligenbezichung strahlt auf
die Verstorbenenbeziechung aus und rettet sie. Schon sehr frith iibernehmen die
Heiligen ein Patronat iiber die Lebenden wund fiir die je eigenen Verstorbenen.
Spitestens mit der zweiten Hilfte des 20. Jahrhunderts wird im Volksglauben
und dann auch in den entsprechenden Theologien immer deutlicher, dass auch
die eigenen Verstorbenen bei Gott gerettet sind und von daher Sorge fiir die
Lebenden tragen kénnen. Eine Hoffnung, die vorher jahrhundertelang ,héllisch®
und machtférmig hintertrieben wurde.*®

24 Zur Wirkung des Gerichtsgedankens auf das Verhiltnis zu den Verstorbenen und auf die

Liturgie vgl. Klemens RicuTER, Der Umgang mit Toten und Trauernden in der christ-
lichen Gemeine: Eine Einfithrung, in: Ders. (Hg.), Der Umgang mit den Toten. Tod und
Bestattung in der christlichen Gemeinde (QD 123), Freiburg i. Br. u. a. 1990, 9-26, hier:
17-19.
» AuSEL, Monumente (s. Anm. 9), 83.
26 Ebd., 84. Vgl. dazu auch Dieter Wieperkenr (Hg.), Der Glaubenssinn des Gottesvolkes
— Konkurrent oder Partner des Lehramts? (QD 151), Freiburg i. Br. u. a. 1994.
Die von Ausel beklagte Sprachlosigkeit bei einem Teil der modernen Grabsteine wird aller-
dings mit einer diesbeziiglich anwachsenden Hoffnungsarmut zu tun haben; vgl. Auset,
Monumente (s. Anm. 9), 85-88.
Man muss sich in den mittelalterlichen Jahrhunderten die starke Angst im Volk vor dem
plétzlichen Tod (und dem Sterben in der Todsiinde) vorstellen. Deswegen gab es inner-
halb und auflerhalb der Kirchen méglichst grofle Darstellungen des heiligen Christopho-
rus, damit man ihn ja nicht iiberschen konnte: Denn sicht man ihn, dann ist man an

27

28

diesem Tag, so glaubte man, vom plétzlichen Tod bewahrt. In diesem Zusammenhang
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3 Verstorbene in der Nihe der Heiligenbeziehung

Auch wenn es in der neutestamentlichen Briefliteratur offensichtlich noch keine
direkten Belege fiir besondere Ausdrucksformen in der Beziehung mit den Ver-
storbenen gibt,” ereignet sich schon relativ friith so etwas wie eine Inkulturation
des christlichen Auferstehungsglaubens in die heidnische Tradition des Toten-
mahles hinein. Um 200 versteht Tertullian diesen Brauch des Totenmahls als
eine ,neutral-heidnische“ Feier der Begegnung mit den Verstorbenen, weil darin
ebenfalls der Glaube zum Ausdruck kommt, dass die Verstorbenen gegenwirtig
sind, dass sie leben, und dass sie mit zu Tische sitzen.?® , Seit der ersten Hilfte des
3. Jahrhunderts, vielleicht schon friiher, wurde das Totenmahl am Grab durch

ein vorausgehendes eucharistisches Mahl erginzt oder durch ein solches ganz

ersetzt. 3!

Die Quellen iiber den nordafrikanischen Bischof Cyprian, der 258 hin-
gerichtet wurde, bemithen sich, den Vorbildcharakter des Mirtyrers heraus-
zustellen, seinen festen Glauben an die Auferstechung bis in den Tod hinein.’”
Diese Hoffnung auf die Auferstehung prigte bei den frithen Christen die Sicht
des Todes als Durchgang zum Leben bei Gott und auch den festen Glauben
daran, dass die Verstorbenen bei Gott leben. Die Nihe des Lebens der Mirtyrer
und Mirtyrerinnen zum Tod und zur Auferstehung Jesu, insofern sie durch ihre
Hinrichtung ,in besonderer Weise Christus dhnlich geworden sind“%, fithrte

wird deutlich, wie entlastend das ,Fegefeuer” fiir die Bearbeitung der Todes- und der
Hélleningste gewirkt hat, als weiter Raum zwischen Himmel und Hélle, wo die Leidens-
zeit ein Ende haben wird. Wenn die Verkiindigung so barmherzig war, den Begriff der
Todsiinde nicht bereits auf die lisslichen Siinden zu tibertragen, sondern wirklich darunter
etwas ganz Extremes an Bosem und Zerstérung verstand, dann war die Verkiindigung des
Fegefeuers eine grofle Entlastung und eine Moglichkeit der Angstbewiltigung, und eine
starke Erméglichung der Fiirbitte fiir die eigenen Verstorbenen, nimlich zugunsten ihrer
Erleichterung und Verkiirzung des Fegfeuers.

2 Zur Forschung hinsichtlich des Verhiltnisses des neutestamentlichen ,, Tut dies zu meinem

Gedenken!“ zur testamentarischen Formel ,Zu meinem Gedenken® in der kultischen Er-

innerung eines Verstorbenen im Rahmen eines Kultmahls und zur Bedeutung dieses Kon-

textes fiir die frithkirchliche Feier des Herrenmahls vgl. Bernhard K&TTiNG, Die Anfinge

der christlichen Heiligenverehrung in der Auseinandersetzung mit Analogien auflerhalb

der Kirche, in: Peter DinzerBacHER — Dieter R. Bauer (Hgg.), Heiligenverchrung in

Geschichte und Gegenwart, Ostfildern 1990, 67-80.

Vgl. Otto G. OkextE, Die Gegenwart der Toten, in: Herman BRAET — Werner VERBEKE

(Hgg.), Death in the Middle Ages (Mediaevalia Lovaniensia 9), Leuven 1983, 19-77, hier:

49.

31 Ebd., 50. — Das Frithe Christentum, darunter auch den Brauch des Totenmahles, behan-

delt Katharina Heyden in diesem Band (S. 23-44).

Vgl. Christoph MarkscHiEs, Das antike Christentum. Frommigkeit — Lebensformen —

Institutionen, Miinchen 2006, 116. 119.

3 Ebd., 116.
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offenbar schon frith dazu, das Herrenmahl, also die Erinnerung des Todes und
der Auferstehung Christi, mit der dazu analogen Erinnerung der Mirtyrer:innen
zu verbinden.

Jedenfalls weist die Katakombenmalerei des 3. Jahrhunderts interessante Gast-
mahlszenen auf mit zwei unterschiedlichen Bedeutungen:

»Die Bilder zeigen meist eine kleine Gruppe von Personen, die um einen ovalen Tisch
versammelt sind. Auf diesem befinden sich Brotkérbe und Dreifiifle, auf denen der
Fisch angerichtet ist. Zum einen scheinen diese Bilder sowohl das als Refrigerium be-
zeichnete, erquickende Mahl im Jenseits als auch das jihrliche Mahl am Todestag des
Verstorbenen darzustellen. Dariiber hinaus versinnbildlichen sie aber auch das letzte
Abendmahl. Zu diesen beiden wichtigen Bedeutungen kommt bisweilen noch eine
eucharistische Bedeutung hinzu, wenn, wie beispielsweise in der Lucinagruft, zwei
grofSe Fische zwei Brotkdrbe und zwei mit Rotwein gefiillte Gliser tragen.“**

In Verbindung mitder anwachsenden Verehrung der Mirtyrer und Mirtyrerinnen
konzentrierte sich diese Feier der sozialen Verbindung mit den Toten mit der
Vorstellung, dass die Mirtyrer:innen aus ihrem Grabe heraus gegenwirtig und
wirksam werden konnen® und deswegen nicht als tot und verloren zu betrauern
sind. Zu dieser Zeit werden Gebete an Mirtyrer und Mirtyrerinnen selbst ge-
richtet.** Zunehmend werden auch heilige Frauen und Minner verehre, ,die
weder als Mirtyrer noch als Bekenner ein Zeugnis vor staatlichen Stellen ab-
gelegt hatten“”. Markschies betont dabei die soziale Funktion der Heiligen, in-
sofern sie ,.in das antike System der Patronage® eintraten: Sie tibernahmen damit
fiir das Individuum wie fiir Gemeinschaften Schutz- und Garantiefunktionen.
Der Fiirbitte der Heiligen im Himmel wurde also eine betrichtliche Macht in
das Diesseits hinein zugetraut. Basilius nennt die Heiligen und insbesondere
die Mirtyrer ,michtige Firsprecher“®. Nicht nur hinsichtlich der Lebenden,
sondern auch der Verstorbenen.

So zeigen sich in den kiinstlerischen Darstellungen des 4. und 5. Jahr-
hunderts Szenen, ,,in denen die Mirtyrer sich bereits im Paradies befinden und als
Patrone der gewdhnlichen Verstorbenen auftreten, wie beispielsweise im Fresko
des Arkosols der Veneranda in der Domitilla-Katakombe aus der zweiten Hilfte
des 4. Jahrhunderts. Hier wird die Verstorbene von der ihr liebevoll zugeneigten

34 Fabrizio Bisconti, Die bildende Kunst des frithen Christentums, in: Marco BussaGLi

(Hg.), Rom. Kunst und Architektur, Kénigswinter 2007, 178-211, hier: 184.
Vgl. Oexte, Gegenwart (s. Anm. 30), 50; Theo BaumEisTER, Heiligenverehrung, histo-
risch, in: L'ThK?® 4, Sp. 1296 f.

35

3 Vgl. Markscuies, Christentum (s. Anm. 32), 118.
37 Ebd., 118.
8 Ebd., 115.
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Mirtyrerin Petronilla in den Paradiesgarten begleitet.“*” Weil die Gliubigen auf
dem Hintergrund solcher Vorstellungen gerne nahe bei den Mirtyrer:innen be-
stattet werden wollten, kam es in der Nihe ihrer Griber im Retrosanctum zu
einer Konzentration von Grabstitten.

Die Heiligen tibernehmen das Patronat fiir die Verstorbenen. Dies ist ein
hochinteressantes Zeugnis fiir die schon sehr frithe Verbindung von Heiligen-
und Verstorbenenbeziehung, gewissermaflen fiir eine Demokratisierung der
Hoffnung, dass unter dem Patronat der Heiligen auch die eigenen Verstorbenen
in den Himmel aufgenommen sind. Je mehr von den Mirtyrer:innen geglaubt
wird, dass sie mit Sicherheit im Himmel sind, desto fester kann auch daran
geglaubt werden, dass auch die eigenen Verstorbenen, sind sie diesen Heiligen
moglichst nahe (lokal und auch inhaltich), in den Himmel kommen. Hier zeigt
sich die kriftige Dynamik, die Hoffnung fiir die eigenen Verstorbenen in einen
moglichst sicheren Status zu transferieren.

Bei aller Kritik tiberbordender Totenmahlfeiern am Grab des heiligen
Cyprian hat Augustinus Ende des 4. Jahrhunderts genau diese Sehnsucht der
Gliubigen anerkannt und auch theologisch legitimiert, insofern dadurch der
bzw. die Tote dem ,,Patrozinium® der Martyrer und Mirtyrerinnen anempfohlen
und damit, modern gesprochen, in ihre Solidaritit aufgenommen wird.*

4 Heiligenbegegnung als ,,Blaupause® der Verstorbenenbeziehung?!

Interessant ist in c. 1187 des Katholischen Kirchenrechts (CIC/1983) die
implizite Unterscheidung zwischen 6ffentlicher und nichtéftentlicher Verehrung
der Verstorbenen als Heilige oder Selige.** Zumindest indirekt zeigt sich hier
die Heiligenverehrung als Spitze des Eisbergs: Sie beanspruchen die Heiligkeit
nicht exklusiv fiir sich, sondern in ihnen diirfen wir wahrnehmen und profiliert
erfahren, was wir auch fiir unsere eigenen Verstorbenen und fiir uns selbst er-
hoffen: In unseren gewissermafSen unéffentlichen ,privaten®, oder besser in den
mit kleiner Offentlichkeiten um die Familien gepflegten Beziehungen zu den
Toten. Denn immerhin darf sich die Familie (hier verstanden im weiteren Sinn
der Verwandtschaft und der darin befindlichen Familien mit hetero- und gleich-
geschlechtlichen Elternteilen, alleinerziehenden Viter und Miitter) als Ekklesiola,

¥ Bisconri, Kunst (s. Anm. 34), 203.

0 Vgl. OextE, Gegenwart (s. Anm. 30), 35; MarkscHiEs, Christentum (s. Anm. 32), 88.
i Wenn im Folgenden von Heiligen die Rede ist, dann immer in der doppelten Bedeutung
offizieller und privater Verstorbenenbezichung.

Zur Verstorbenenbezichung und zum Auferstchungsglauben hierzulande vgl. Ottmar
Fucws, Inkulturation christlichen Auferstehungsglaubens, in: Isidor BAUMGARTNER u. a.
(Hgg.), Den Himmel offen halten. Ein Plidoyer fiir Kirchenentwicklung in Europa [FS
Paul M. ZuLenNER], Innsbruck — Wien 2000, 186-196.
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als Kirche im Kleinen begreifen, insofern hier, wie in der Gesamtkirche, die
Gemeinschaft der Glaubigen nicht nur die Lebenden umfasst, sondern auch die
verstorbenen Menschen.

Die Erinnerungsstruktur der Heiligenverehrung verdeutlicht also die Erinnerung
mit den eigenen Verstorbenen: Sie sind bereits im Himmel bei Gott, obgleich
das alles ja erst am Jiingsten Tag, am Ende der Welt geschieht. Die Heiligen-
verehrung macht deutlich, dass dies fiir uns Menschen in dieser Geschichte
bereits immer schon geschehen ist, weil bereits jetzt in Gott Wirklichkeit ist,
was geschichtlich in der Zukunft liegt. In ihrer ,geretteten und ewig giiltigen
Geschichte, in der sie vor Gott stehen®, sind sie zugleich ,in einer bleibenden
Gemeinschaft mit uns verbunden [...]“%.

Die Bezichung zu den Heiligen (einschlieSlich der ,privaten® Heiligen)
ist ein Geschenk der Gnade Gottes. Die Vorgegebenheit dieser Gnade zeigt sich
in der Vorgegebenheit von Menschen, denen wir in die Geschichte* wie auch in
den Himmel hinein begegnen diirfen. Sie kénnen uns von daher antlitzhaft ver-
mitteln, wie sehr auch wir, wie sie, von ihrer Solidaritit und durch sie hindurch
von der Gnade Gottes getragen sind. Aus dieser Perspektive ist die Beziehung zu
den Heiligen ein Vollzug der Doxologie, der Verehrung Gottes selbst und der
Dankbarkeit dafiir, dass sich Gottes Gnade in diesen Menschen, in ihrer Ge-
brochenheit, in ihrem Zeugnis und auch in ihrer eigenen Siindigkeit wirkungs-
voll gezeigt hat.®

Die Heiligkeit der Heiligen besteht ja nicht in ihrer Werkgerechtigkeit
gegeniiber Gott, nicht darin, dass sie aus sich heraus Heiligkeit geleistet hitten.
In ihnen spiegelt sich vielmehr die geschichtlich in vielen Farben gebrochene
Heiligkeit Gottes wider, in ihnen werden konkret und lebenstief die Wirkungen
des Heiligen Geistes erfahren, und zwar in einer doppelten zeitlichen Schiene:

43

Karl RAHNER, Gebet zu den Heiligen, in: Johann B. METz — Karl RauNER, Ermutigung
zum Gebet, Freiburg i. Br. u. a. 1977, 41-110, hier: 93.

Auch Martin Luther betont die Gnadengabe der Heiligen, die erinnert sein will und fiir
die auch an Gott Dank zu sagen ist. So diirfen die Heiligen geehrt werden als solche, an
deren Beispiel man sich aufrichtet, und als man bei ihnen Trost und Gewissheit der Siin-
denvergebung und Sterben im Glauben erlebt. Sie sind uns in der Geschichte als Vorbild
geschenkt. Uber diese in die Vergangenheit der Geschichte hineinreichende Beziehung
zu den Heiligen als Vorbild und Stirkung im Glauben hinaus lehnt Luther eine ,Bezie-
hung” zu den Heiligen im Himmel ab: vgl. Gerhard L. MLLER, Heiligenverehrung. In
den reformatorischen Kirchen, in: LThK?® 4, Sp. 1301; Georg Kraus, Heilige, Heiligkeit,
Heiligung, in: Wolfgang Bemnerr (Hg.), Lexikon der katholischen Dogmatik, Freiburg
21988, 239-241.

Vgl. Gerhard L. MULLER, Heiligenverehrung, in: Christian Scutitz (Hg.), Praktisches
Lexikon der Spiritualitit, Freiburg i. Br. u. a. 1988, 594-597, hier: 595; DErs., Gemein-
schaft und Verehrung (s. Anm. 21); DErs., Heiligenverehrung. Systematisch-theologisch,
in: LThK® 4, Sp. 1297 f.
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Einmal zuriick in die Vergangenheit, in dem Versuch, diesen Menschen zu
begegnen, wie sie in ihrer Zeit und Situation gelebt haben, sie also tiber die
Begegnung iiber die Zeiten hinweg in ihren eigenen Verhiltnissen und den
darin liegenden Begrenzungen in ihrer irdischen Heiligkeit als Vorbild ernst zu
nehmen.“ Die andere Schiene verliuft in die Gegenwart, in die Begegnung mit
den heiligen Menschen, wie sie jetzt bei Gott leben, befreit von den Beengungen
irdischen Lebens, hineingestellt in die Macht Gottes und damit auch in seine
tiefste Gesinnung der uns begleitenden Liebe und Solidaritit. Vom Himmel her
leuchten die Heiligen in dem, was sie auf Erden ansatzhaft gelebt haben, umso
vollkommener in unsere Gegenwart hinein.

Das alles geschieht analog zu Jesus Christus, dem wir einerseits in den
Texten des Evangeliums als dem Jesus von damals begegnen, den wir aber
andererseits auch als den auferstandenen und erhohten Christus jetzt auf unserer
Seite wissen. Die Heiligen machen deutlich, dass die zweite géttliche Person
die Heiligkeit nicht fiir sich exklusiv beansprucht, sondern in unendlicher Fiille
weitergibt an all jene, die in seiner Nachfolge gelebt haben und mit ihm ge-
storben und auferstanden sind.

Derart partizipiert die Memoria der Heiligen an der Grundstruktur
judisch-christlicher Erinnerung tiberhaupt, dass die erinnerten Vorginge und
Personen als gegenwirtige Wirklichkeiten erlebt werden. Erinnerung und Be-
gegnung gehoren zusammen und bedingen sich gegenseitig. Indem das Erinnerte
als unmittelbar gegenwirtig geglaubt wird, konstituiert sich eine aktuelle Be-
zichung. Was beispielsweise im Exodus geschehen ist, geschieht im Paschamahl.
Insbesondere in den Sakramenten ist die Erinnerung nie nur eine Vergangen-
heitsgrofle, sondern eine gegenwirtige Wirklichkeit, die durch den erhdhten
Herrn aus der Vergangenheit in die Gegenwart hinein reicht, das Leben trigt und
gestalten ldsst und zugleich in eine ganz bestimmte Hoffnung fiir die Zukunft
miindet. Nicht zuletzt kann man hier auch an die Theologie der solidarischen
Erinnerung? denken, die in mancher Hinsicht zur gegenseitigen Solidaritit
zwischen den Lebenden und den Toten in der Volksreligiositit anschlussfihig ist.

So wird in eindriicklicher Weise deutlich, dass nicht nur im irdischen
Bereich, sondern auch in der Bezichung zu der diese irdische Wirklichkeit
transzendierenden Wirklichkeit in der unmittelbaren Nihe Gottes immer ein

o Solche personalen Vorbilder sind kein Gesetz, sondern verbinden in eigenartiger Weise

beides, den Indikativ der Gnade und den Imperativ der Herausforderung, indem dieses
als solches geschenkt ist und indem dieses Geschenk in Freiheit als Herausforderung an-
genommen wird, auf das eigene Leben einzuwirken: Vgl. Ottmar Fucss, Prakeische Her-
meneutik der Heiligen Schrift (PTHe 57), Stuttgart 2004, 137-139.

Vgl. Helmut Peukert, Wissenschaftstheorie — Handlungstheorie — Fundamentale Theo-
logie. Analysen zu Ansatz und Status theologischer Theoriebildung (Sew 231), Diisseldorf
1976, 273-282. 289-302.
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menschliches Antlitz diese Nihe vermittelt. Diese ,Bresche® hat der Menschen-
sohn selbst in die Gotteswelt hineingeschlagen, indem er als der Menschensohn
(mit seinem Leib und auch mit den Wundmalen seines irdischen Lebens) in Gott
zuriickgekehrt ist. Auch darin ist er der Erste von vielen: Nur iiber Menschen,
vergangen oder gegenwirtig, erfahren wir vom Reichtum Gottes im Leben; nur
in ihnen wird sein Heiliger Geist so konkret, dass der Funke tiberschligt.

Selbstverstindlich ist Gott uniiberbietbar im Geist des menschgewordenen
Gottessohnes selbst nahe (vgl. Rom 8,26 f.). Wo immer diese Nihe Gottes in
guten und in schlimmen Tagen ohne die Heiligen erfahren werden kann, sind
sie auch nicht notig. So empfiehlt (c. 1186 CIC/1983) die Kirche die Heiligen-
verehrung, qualifiziert sie aber nicht als heilsnotwendig. Umgekehrt ist aber auch
zu sagen: Wo die offizielle Verkiindigung der Kirche Gott als patriarchalischen
Ubervater und Christus als Sieger und Richter verkiindet und so die vom gote-
lichen Geheimnis her gegebene Unnahbarkeit Gottes nicht auch immer wieder
von der Verkiindigung seiner Nihe durchbrechen lisst, wie dies am intensivsten
in Christus geschehen ist, ist die Heiligenverehrung als notwendige ,,gesunde®
Reaktion auf ,ungesunde® Verkiindigungsverhiltnisse anzusehen. Dann spiegelt
sich in ihnen vieles von jener Heiligkeit Gottes, die ohnedem am ,,ofliziell“ ver-
mittelten Gott nicht leicht zu entdecken wire.”® Solange Gott nur als fern und
unnahbar, nur als gefihrlich richtend geglaubt wird, kommt er dann doch tiber
die Vermittlung der entsprechenden Heiligen mit jenen Charaktermerkmalen
nahe, die Gott den (6ffentlichen und privaten) Heiligen geschenkt hat.

5 Reiche Beziehungen

Gibe es die Heiligen nicht, wire die Gottesbezichung vieler Menschen arm
dran. Viele haben wenig andere Moglichkeit, die Nihe Gottes zu erleben. Der
Heilige kann tber die Heiligen konkret als nahe erlebt werden, wie dies in der
Menschwerdung des Gottessohnes geschicht und wie dies durch die Geschichte
hindurch in der analogen Inkarnation des Heiligen Geistes in den Heiligen
grundgelegt ist. Wie die vierzehn Nothelfer den Bedringten nahe sind, so ist
Gott nahe, und die Heiligen kénnen dies sein, weil sie selbst Gott nahe sind.
Gott hat in ihnen bestitigt, was sein eigenes Wesen ist. Besser tiber die Heiligen
Gottes Nihe begegnen als gar nicht. Besser geborgen in Maria als iiberhaupt
nicht.

Die Beziehung, die viele Gldubige zu Heiligen (insbesondere zu Maria)
haben, kénnten und sollten sie zuallererst zu Gott haben diirfen. Doch kommt es

i Vgl. Ottmar FucHs, ,,Vas spirituale®. Maria als Gestalt des Heiligen Geistes, in: Alexandra

Bauer — Angelika Ernst-Zwosta (Hgg.), ,Gott bin ich und nicht Mann®. Perspektiven
weiblicher Gottesbilder, Ostfildern 2012, 105-133.
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eben auf diese heilbringende Beziehung in die Transzendenz hinein an. So nimmt
das Kirchenvolk tiber die Heiligen jene Beziehungen zum Himmel auf, die in
verengten oder gar destruktiven Gottesbildern keinen Raum mehr haben. Das
Volk setzt damit einen Widerstand gegen dunkle und unterdriickende Gottes-
beziehungen. Es spiirt: Je abstrakter ein Gottesbild ist, desto missbrauchlicher
ist es. Je konkreter es aber in Jesus Christus und von ihm erméglicht in heiligen
Menschen aufscheint, desto eindeutiger und vorstellungsbarer darf Gottes Nihe
in allen Situationen menschlichen Lebens (vor allem wo er als nicht nahe er-
fahren wird) erlebt werden.

So haben vor allem die Unterdriickten, Armen und Kranken immer
wieder an diese Solidaritit aus dem Himmel geglaubt, weil ihnen in dieser Weise
vom Himmel her vorstellungsfahig Mitgefiihl und Wegbegleitung, Achtung und
Erlésung zugesprochen wurde. Diese Zusammenhinge kann man nicht ein-
fachhin als kompensatorische herrschaftsstabilisierende Strategie der Michtigen
ansehen, auch wenn dieser ,,Schatten® der Heiligenverehrung nicht verdringt
werden darf. Die Heiligenverehrung ist aber auch ein Quellort der Kraft, in
nicht verinderlichen Situationen durchzuhalten und nicht am Leben und an
Gortt zu verzweifeln. Die Heiligenverehrung zeigt sich aus dieser Perspektive als
auch ambivalente, immer auch zur Stabilisierung der Verhiltnisse missbrauchte,
aber auch als von ihrem Urgrund her Ressourcen freisetzende Kraft zum Uber-
leben und zum Widerstand in den jeweils gegebenen Maoglichkeiten und dariiber
hinaus.”” Wo sich die Marienverehrung mit dem umstiirzlerischen Gebet des
Magnifikat verbindet (vgl. Lk 1,50-54), wird Gottes Widerstand gegen die Un-
gerechtigkeit und Unbarmbherzigkeit erinnert: Die Armen und Unterdriickten
gewinnen von ihm her eine Wiirde, die sie ihre eigene Macht zur Verinderung
der Verhiltnisse innewerden ldsst. Hierzulande ist viel zu wenig verstanden
worden, dass die spirituellen Wurzeln fiir die Theologie der Befreiung in der hier
nur andeutbaren Volksfrommigkeit und Heiligenverehrung des Volkes und der
Basisgemeinden zu finden sind.”

Der Vitalitit der Heiligenverehrung ist in vielen Kulturen die Inkulturation
des Christentums zu verdanken: besonders mit ihrer Uberbriickungs— und Trans-
formationsfihigkeit zu autochthonen Gottheiten. Man kann mit Jan Assmann
sogar sagen, dass mit der Heiligenverehrung das Verdringte des jeweils Alten
im Neuen gegenwirtig bleibt, nicht ohne kritische Transformationen, aber
doch so, dass dieses Inkulturationsgeschehen entsprechend der katholischen
Schopfungstheologie eben keine ,Verwerfung und Verleugnung des Alten® be-

49 Vgl. Franz WEBER, Gewagte Inkulturation. Basisgemeinden in Brasilien. Eine pastoral-
geschichtliche Zwischenbilanz, Mainz 1996, 240-243.
50 Vgl. Degs., Klagen und Anklagen. Unterdriickte und befreite Klage in der Volksfrommig-

keit, in: Martin EBNER u. a. (Hgg), Klage (JBTh 16), Neukirchen-Vluyn 2001, 301-324.
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deutet,’" sondern darin das Alte in neue Figurationen hinein aufgebrochen und
aufgehoben wird.

So kann man von einer Aufficherung der geschichtlichen Wirksamkeit
des einen Gottes in viele, auch kulturell unterschiedliche Erfahrungsfiguren
hinein reden, die alle die eine Gnade Gottes durch ihre Biographie spiegeln,
ohne dabei ihre Subjektivitit zu verlieren. Was also formal den Polytheismus
auszeichnet, nimlich verschiedene Identititen der Transzendenz zu erfahren,
wird hier in einer durchaus nicht immer unproblematischen, aber doch lebens-
dienlichen und pluralititsfreudigen Weise als Reprisentanz des einen Gottes
erfahren. Allerdings bekommt Assmann Recht, wenn man die oft abschitzigen
Reaktionen der akademischen Theologien und kirchenofhzieller Kreise auf die
Volksfrommigkeit betrachtet. Die theologische Kritik, die vom Glauben des
Volkes ausgehen konnte, kann damit nicht ernst genommen werden, zum Bei-
spiel die zu explizierende Kritik einer patriarchalen Verkiindung Gottes, einer
abstrakten Gotteslehre, einer androzentrisch-herrschaftlichen Interpretation
des Gottessohnes. Und der allzu schnell verfigbare Wenn-Dann-Magievorwurf
greift gerade in der Volksfrommigkeit dufSerst selten, weil die Beziechung zur
Gnade Gottes in den Heiligen seltenst aufgekiindigt wurde, wenn die eigenen
Wiinsche nicht erfillt wurden. Die Frommigkeitsbeziehung bleibt wichtiger
als ihr ,Erfolg“. Denn gerade sie tiberbietet den Letzteren durch jene Gebets-
gattung, die in der offiziellen kirchlichen Spiritualitit an den Rand gedringt
oder gar kriminalisiert wurde, ndmlich durch die Klage, bis hin zur Anklage.”

6 Gemeinschaft der Lebenden und Verstorbenen

Die Kirche hat also ein eigenartiges Verhiltnis zur Vergangenheit. Sie nimmt
das Vergangene genauso wichtig wie das Gegenwirtige und animiert die jetzt
lebenden Christen und Christinnen dazu, nicht nur untereinander, sondern
auch mit denen, die vor uns gelebt haben, in eine Beziechung zu treten, ihnen
tiber Jahrzehnte und Jahrhunderte hinweg zu begegnen. Dies ist die Konkretion

o1 Jan AssmaNN, Die Mosaische Unterscheidung oder der Preis des Monotheismus, Miin-

chen 2003, 163.
52 Ein eigentiimlicher Ausdruck dieser durchaus streitbaren Beziehung zu den Heiligen
war in der mittelalterlichen Frommigkeit die rituell geregelte Heiligendemiitigung und
Heiligenbestrafung; vgl. Oexre, Gegenwart (s. Anm. 30), 30. Hier konnte man sich ge-
wissermaflen kleineren Reprisentanzen der Transzendenz gegeniiber erlauben, was Gott
gegeniiber absolut unmaéglich war, nimlich die eigene Aggression und Enttduschung der
Transzendenz gegeniiber auszuleben. Was im Rahmen der biblischen Klagespiritualitit
als Widerspruch zu Gott nicht erlaubt wurde, fiel in solcher Heiligenbeziehung extrem
aus dem Rahmen. Denn von Demiitigung und Bestrafung Gottes kann in den biblischen
Klagegebeten nicht die Rede sein.
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dessen, was die Kirche ,Tradition® nennt, nimlich dass diese Vergangenheit
fur die Gegenwart immer wieder Neues und Alternatives beinhaltet, so dass
der Kampf gegen das Vergessen zugleich zum Kampf um ein menschlicheres
und christlicheres Leben wird. Indem die Kirche auf das Gestern schaut, ist sie
doch nicht ,von gestern®, sondern weif8 sehr wohl, dass die Geschichten und
Erfahrungen der Vergangenheit — insbesondere die Geschichten der Bibel, aber
auch eben die Geschichten von ganz bestimmten Menschen in der Geschichte
der Kirche bzw. der Familien — VerheifSungen enthalten, die auch uns treffen
und iiber unsere Gegenwart hinaus in die Zukunft hinein giiltig sind.

Jede Heilig- oder Seligsprechung ist der Versuch, aus den uniiberseh-
baren Geschichten der Vergangenheit eine Geschichte herauszuholen, in der ein
bestimmter Mensch so Bedeutung gewinnt und so fiir die Erinnerung ,unter-
strichen® wird, dass er dem Vergessen entkommt.”> Wie man in Familie und
Verwandtschaft die Verstorbenen, und oft ganz bestimmte Verstorbene, nicht
vergessen will, weil damit irgendwie die Identitit der Familie bzw. ihrer Mit-
glieder zusammenhingt, so will auch die Kirche ganz bestimmte Leute nicht
vergessen, weil ihre Erinnerung fiir die Identitit der Kirche und ihrer Gliubigen
wichtig bleibt.

Was schon bei den Lebenden gilt, das gilt dabei erst recht hinsichdich
der Verstorbenen: Unser Begegnungsradius ist begrenzt. Wie wir nicht mit allen
Menschen einer Gemeinde oder gar der ganzen Kirche und noch weniger der
ganzen Welt Kontakt haben kénnen, so kénnen wir es auch nicht mit den ver-
storbenen Menschen. Zunichst einmal konzentrieren wir uns auf unsere eigenen
Verstorbenen aus der Verwandtschaft und Freundschaft, und auch dabei sind es
immer einige, zu denen wir ein besonderes Vertrauen hatten und von denen wir
unmittelbar glauben kénnen, dass sie bei Gott sind. Viele Menschen spiiren,
dass sie mit ihren Sorgen und Hoffnungen zu ihren eigenen Verstorbenen gehen
konnen, weil sie als lebendige Gegeniiber geglaubt und erhofft werden.

Ahnliches geschieht mit den verstorbenen Gliubigen der Kirche. Es sind
zu viele, als dass wir nicht die meisten vergessen wiirden. Und die unzihligen
Gldubigen, die in den Jahrhunderten vor uns gelebt haben und verstorben
sind, die wir nicht gekannt haben, wiren alle vergessen, hitte die Kirche nicht
wenigstens einige von ihnen kenntlich und namentlich gemacht, indem sie
diese, stellvertretend fiir die vielen Vergessenen, die von Gott aber nicht ver-
gessen sind, sondern ebenfalls zu den Heiligen gehéren, ausdriicklich selig und
heilig gesprochen hat.

Erinnerung ereignet sich immer auf dem Meer dessen, was vergessen
wird und vergessen werden muss. Vor allem auch, weil wir von den meisten

53

Zur Geschichte und Prozedur der Heiligsprechung vgl. Winfried Scrurz, Heiligspre-
chung, in: LThK?® 3, Sp. 1328-1331.
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Menschen (auch in Verwandtschaften) nichts mehr wissen, zum anderen, weil
wir immer nur einer begrenzten Zahl von Menschen begegnen kénnen, sowohl
in die Gegenwart wie auch in die Vergangenheit hinein. So stehen die Heiligen
und Seligen auch fiir Millionen, die in dhnlicher Weise das Leben bewiltigt und
den Glauben gelebt haben. In ihnen wird besonders bewusst, was auch fiir die
anderen gilt. Sie gehoren zur ,kollektiven® kirchlichen Erinnerung, wihrend die
Verstorbenen, die wir gekannt haben, zu unserer kommunikativen Erinnerung
gehdren: Denn wir kennen sie von unseren Begegnungen mit ihnen her.>

Das Faszinierende ist nun, dass tiber die Heiligenverehrung bestimmte
Personen von der kollektiven Erinnerung in die kommunikative Erinnerung
gelangen, auch wenn man sie nicht gekannt hat, indem ihre Geschichten
und Legenden erzihlt werden, indem ihre Namen getragen werden, und vor
allem indem daran geglaubt werden darf, dass sie jezz# leben und damit tber
die Todesgrenze hinaus von ihrem irdischen Leben her vorstellbare Partner und
Partnerinnen einer lebendigen Kommunikation werden. Darin entfaltet sich der
Traditionsbezug als , konkrete® Begegnung, verbunden mit einer entsprechenden
Personalisierung bestimmter Inhalte, wie sie von den Heiligen bezeugt und
dargestellt wurden und werden. Diese Begegnung hat immer auch Anteile der
Konfrontation mit Fremdem: Gewissermaflen handelt es sich meist auch um
interkulturelle Begegnungen in damalige, vollig andere Kontexte und Kulturen
hinein.>

So wird man sich dem Gedanken annihern diirfen, dass die interaktive
Bezichung zum auferstandenen Jesus Christus, die ja zugleich eine Begegnung
mit dem in den Evangelien erzihlten Jesus ist, nicht exklusiven, sondern
generativen Charakter hat und jede Beziehung zu den individuellen Menschen
der Vergangenheit in dieser intersubjektiven Form konstituiert. Denn nach 1 Kor
15 und Rém 6,3-11 bezicht sich auch die Auferstechung nicht nur auf Jesus
Christus, sondern in ihm und durch ihn erméglicht auf alle Verstorbenen. In
diesem Sinne begegnen wir in den erinnerten Verstorbenen keinen Leichen oder
Untoten, auch keinen eingefrorenen Gedanken im Gedichtnis Gottes, sondern

54 Zu diesen Begriffen des kommunikativen und kollektiven bzw. kulturellen Gedichtnisses

vgl. Jan AssmanN, Das kulturelle Gedichtnis. Schrift, Erinnerung und politische Identitit
in frithen Hochkulturen, Miinchen 1992.

Zum Wesen dieser intersubjektiven Anamnese vgl. Ottmar Fucus, Doppelte Subjektori-
entierung in der Memoria Passionis, in: DERs. u. a. (Hgg.), Zugiinge zur Erinnerung. Be-
dingungen anamnetischer Erfahrung. Studien zur subjektorientierten Erinnerungsarbeit
(Tubinger Perspektiven zur Pastoraltheologie und Religionspidagogik 5), Miinster 2001,
309-345. Hier beziche ich mich auf Paul Ricoeur, Das Ritsel der Vergangenheit. Er-
innern — Vergessen — Verzeihen (Essener kulturwissenschaftliche Vortrige 2), Essen 1998;
auch auf Reinhard KoseLLECK, Vergangene Zukunft. Zur Semantik geschichtlicher Zeiten
(Stw 757), Frankfurt a. M. 31995.
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tiber ihre irdische Geschichte hinausgehenden Subjekten. So reprisentiert und
verwirklicht die Heiligenbezichung tatsichlich die Uberbriickung zwischen
kollektivem und kommunikativem Gedichtnis, wobei der Glaube daran, dass
sie jerzt bei Gott leben, in gnadenhafter Weise diese Uberbrﬁckung ermdglicht.

7 Ein 6kumenischer Dissens?

In der zunehmenden Beachtung heiliger Menschen im Bereich der evangelischen
Kirchen (zum Beispiel von Dietrich Bonhoeffer) bahnt sich lingst eine An-
niherung an eine besondere Achtung von Menschen in der Vergangenheit an,
die in ihrem Zeugnis fir die Gegenwart und fiir gegenwirtige Probleme eine
herausragende Bedeutung gewinnen. Der Vorbildcharakter auch im gnaden-
theologischen Sinne wire also nicht das Problem. Problematisch erscheint aus
protestantischer Perspektive allerdings, wie dort gerne formuliert wird, dass es
nicht nur nicht nétig, sondern auch héchst unorthodox sei, miisse und wolle man
Gott durch die Intervention der Heiligen zu etwas bewegen oder gar zwingen.*®
Ja manchmal hért man sogar tiber den Vorwurf der Gottesbeschworung hinaus
die Unterstellung von Totenbeschworung.””

Zunichst darf jedenfalls von der Gebetskultur der Bibel her einsichtig
sein: Vor allem Bittgebet und Klagegebet sind in den Psalmen immer auch Texte,
in denen Gott bestiirmt wird, sich auf die Bitten und Notlagen der Menschen
einzulassen und entsprechend einzugreifen. Diese Gebete sind bereits Inter-
ventionsversuche der Menschen auf dem Hintergrund eines Gottvertrauens,

56 Zwischen anglikanischer und rémisch-katholischer Kirche gibt es diesbeziiglich weiter-

gehende Ubereinstimmungen: Vgl. ANGLIKANISCH/ROMISCH-KATHOLISCHE INTERNATIO-
NaLE Kommission (ARCIC), Maria: Gnade und Hoffnung in Christus. Eine gemeinsame
Stellungnahme, Paderborn 2006, 69: ,Gemeinsam erkliren wir, dass Maria weiterhin
einen Dienst ausiibt, der dem Dienst Christi, unseres einzigen Mittlers, dient, dass Ma-
ria und die Heiligen fiir die ganze Kirche beten und dass der Brauch, Maria und die
Heiligen zu bitten, fiir uns zu beten, nicht gemeinschaftstrennend ist.“ (Vgl. auch ebd.,
59-67). Zur Gemeinschaft der Heiligen iiber den Tod hinaus vgl. Stellungnahme der
Deutschen Bischofskonferenz zur Studie ,Communio Sanctorum®, hg. v. SEKRETARIAT
DER DEUTSCHEN B1scHOFSKONFERENZ (Die deutschen Bischofe 71), Bonn 2003, 37-39.
Vielleicht steht dahinter die Totenbeschwérungsgeschichte in 1 Sam 28, wo Saul in sei-
ner héchsten Not etwas im YHWH-Glauben Verbotenes tut, nimlich den toten Samuel
heraufzubeschworen, um von ihm zu erfahren, was er tun solle. Eine solche Nekromantie
hat selbstverstindlich mit der Heiligenverehrung iiberhaupt nichts zu tun, denn diese
werden nicht als Geister in eine bestimmte Gegenwart mit den Lebenden hineingebannt
und sie befinden sich auch nicht in der Unterwelt, sondern bei Gott. Der Vorwurf der
Totenbeschworung unterstellt, dass die Verstorbenen tot oder ,,untot” sind und nicht bei
Gott leben. Mit einer totengingerischen Bezichung zu den Verstorbenen hat die Heiligen-
verehrung absolut nichts zu tun. Vielmehr nimmt man darin 1 Kor 15 fiir die Spiritualitit
ernst, dass diejenigen, die in Christus gestorben sind, auch in ihm auferstehen.
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das ihn als mitfithlend Hérenden voraussetzt. Zugleich sind diese Gebete, vor
allem die Klagegebete, jene spirituellen Ereignisse, in denen am Ende letzt-
lich alles in Gottes Hand gegeben wird und er nicht nur im Wohlergehen,
sondern gerade in der Erfahrung duflerster Not als unmittelbar nah erlebt wird,
womit diese Nihe nicht mehr an die Bedingung des Wohlergehens gebunden
ist.’® Beides gehort dialektisch zueinander, dass gliubige Menschen Gott um
helfendes Eingreifen bitten und dass sie dennoch durch alles Scheitern hindurch
ihr Gottvertrauen nicht an die Bedingung binden, dass er eingreift. Letzteres
wire Magie und Beschwérung. Aus dieser Perspektive ist die Heiligenbeziechung
in der Volksfrommigkeit, vor allem auch im Zusammenhang mit der Marien-
verehrung, wie biblische Klage und Bitte der Ort, wo eine starke Bezichung
in den Himmel hinein gelebt wird, insofern auch Nichterfiillungen der Gebete
ausgehalten und durchgetragen werden. Diese Bezichung war auch stirker als
alle magischen Wenn-Dann-Versuchungen. Dies alles gilt auch fiir die private
Heiligenbeziehung,.

In diesem Zusammenhang darf an die Begegnung von Karl Rahner mit
Karl Barth erinnert werden: ,, Wihrend des letzten Konzils hatte der Verfasser zu-
sammen mit ein paar anderen die Gelegenheit, sich in Rom mit dem grofSen Karl
Barth zu unterhalten. Das Gesprich kam auch auf die Marienverehrung. Dabei
fragte der Verfasser Karl Barth: Kann ich einen anderen Christen bitten, er méoge
fir mich beten? Nach kurzem Zogern antwortete Barth: Man soll ihn bitten,
mit uns zu beten.“? Aus diesem Gesprich entwickelt Rahner eine Theologie der
Heiligenfiirbitte, wie sie beide Standpunkte 6kumenisch verbinden kénnte: Es
geht gar nicht darum, die Fiirbitte als dazwischentretende Vermittlung bzw. als
inaugurierte Intervention der Heiligen fiir uns bei Gott zu begreifen oder gar zu
verteidigen,® sondern die Fiirbitte der Heiligen ist in sich

»identisch mit ihrer einen und ganzen geretteten und ewig giiltigen Geschichte, in der
sie vor Gott stehen und in der sie in einer bleibenden Gemeinschaft mit uns verbun-
den sind, deren Auswirkung fiir uns natiirlich auch abhingig ist von der ausdriick-
lichen oder impliziten Intensitit, mit der wir selbst diese, unser Verhiltnis zu Gott
mittragende Gemeinschaft realisieren. Die Heiligen beten so ,mit uns‘, und eben dies
ist schon ein ,fiir uns‘. Thre Anrufung um ihre Fiirbitte ist darum nicht der Versuch
einer neuen, von beiden Seiten her eigenen, fast spiritistisch anmutenden Interkom-
munikation, die sonst nicht gegeben wire, sondern die konkrete Gestalt derjenigen
Gemeinschaft der Heiligen, die schon besteht und in der wir Gott anbeten, ist die
explizite Realisation dieser Gemeinschaft, die bei dem legitimen Pluralismus auf reli-
giose Akte einerseits unbefangen die Gestalt einer Bitte um Fiirbitte annechmen darf,

> Vgl. Ottmar Fucss, Die Klage als Gebet. Eine theologische Besinnung am Beispiel des
Psalms 22, Miinchen 1982, 330-341.

» RaHNER, Gebet zu den Heiligen (s. Anm. 43), 92 f.

00 Vgl. ebd., 76 £. 93.
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die aber andererseits doch auch wieder nichts anderes ist als die glaubende Realisation
der Gemeinschaft der Heiligen, in der wir vor Gott stehen und seine Gnade und Hilfe
erwarten konnen.“®!

Die Fiirbitte ist also keine punktuelle Kontaktaufnahme, die ihrerseits erst die
entsprechende Titigkeit der Heiligen aktivieren wiirde, sondern der in unserer
Spiritualitit erfolgende Respons auf das schon immer bestehende Gebet der
Heiligen mit uns, sozusagen der Vollzug, in dem uns das bewusst wird und in
dem wir diese Gnade fiir unsere Existenz aktivieren bzw. mobilisieren und so
fruchtbar werden lassen.

,»Wir rufen die Heiligen nicht an, weil sie sonst nicht fiir uns fiirbitten wiirden, was
sie doch immer durch ihre gerettete Existenz tun, sondern wir realisieren glaubend
durch unsere Anrufung der Heiligen diese immer bestehende Fiirbitte, weil wir auf
diese Weise uns besser empfinglich machen in uns selbst, die Auswirkung dieser im-

mer bestehenden Fiirbitte entgegenzunchmen und uns anzueignen.“®

Aus katholischer Perspektive ereignet sich das Heil von Gott her

yauch im Verhiltnis der Glieder des Leibes Christi zueinander in Liebe, Dienst, Fiir-
bitte und wechselseitiger Sorge. Da Christus die Trennmauer des Todes iiberwunden
hat, endet an der Todesgrenze keineswegs die Solidaritit aller im gemeinsamen Heils-
weg. Sie realisiert sich hier in gesteigerter Weise. Die in Gott vollendeten Heiligen
sind ganz dem Heilswillen Gottes konform geworden.“®

Hat sich schon Gott in seinem Sohn Jesus Christus leiblich ausgedriickt und
berithrbar gemacht, und zwar bis iiber seine Auferstchung hinaus (wie dies
Thomas im Beriihren der Wundmale wahrzunehmen vermag), so haben auch
die himmlischen Heiligen Anteil an dieser Zuwendung Gottes.

Die Heiligen nehmen all ihre Bezichungen der Liebe und der Ge-
rechtigkeit und ihres Mitsorgens mit. All diese Beziehungen werden in ihnen
miterldst, in eine versdhnte Weite hinein, die wir uns in diesem Aon nie vor-
stellen konnen.®* Gerade weil sie mit Christus auferstehen, stehen sie auch in
seine bleibende Solidaritit mit den Menschen hinein auf. In ihm bleiben sie

ol Ebd., 94.

02 Ebd., 95.

03 MULLER, Heiligenverehrung (s. Anm. 45), 595.

o4 Von daher ist es fiir Christen und Christinnen nicht nétig, vor den Verstorbenen Angst
zu haben. Zwar ist das, was ihnen gegeniiber Schuld und Siinde war, nicht zu verdringen,
doch auch wieder so in den Glauben an die unendliche Versshnung Gottes hineinzulegen,
dass darauf vertraut wird: In der Liebe Gottes haben die Verstorbenen ein noch grofSeres
Herz, als sie es schon hier hatten. Sie haben die Versshnung Gottes erfahren, auch als
Versdhnung mit sich selbst und mit allen, denen sie nicht gerecht geworden sind, mit
allem, was in ihrem eigenen Leben Bruchstiick geblieben ist; sie sind versdhnt mit ihren
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den Lebenden nahe, ohne dabei ihr eigenes Profil zu verlieren: Sie gewinnen es
vielmehr in Christus um so schirfer, um so vershnter und um so proexistenter.
So leben sie in der Doxologie vor Gott, in der Anbetung, die die Dimensionen
dessen enthilt, den sie anbeten: unendliche Versohnung und Solidaritit. Es
wiirde Gottes Wesen selbst widersprechen, wiirden die ihm nahe lebenden
Heiligen den Himmel diesbeziiglich hirnlos und isolationistisch geniefen. Sie
befinden sich in der ewigen Seligkeit, aber, ,solange® es diesen Aon gibt, auch
in einer wenn auch ,verklirten® Bereitschaft, um unseretwillen, analog zum
auferstandenen Christus, , Wunden® ihrer Solidaritit mit uns zu tragen. Dies
schmalert nicht ihre Seligkeit, sondern vertieft sie bis zur Gesinnung dessen, der
ihnen die Seligkeit schenkt.®

In der Eucharistiefeier kommt diese Hoffnung zum Ausdruck: Sie ist nicht
nur die Erinnerung an den gekreuzigten und auferstandenen Menschensohn,
sondern auch die Erinnerung an den kommenden Gottessohn. Die Eucharistie-
feier ist die Memoria des himmlischen Hochzeitsmahls, das auch als Gegenwart
erlebt werden darf, insofern der Tisch der Eucharistiefeier hineinreicht in das
himmlische Hochzeitsmahl und sofern in jeder Eucharistiefeier am himmlischen
Ende dieses Tisches die Heiligen auf ihre Weise dieses Mahl mitfeiern. Die darin
ausgedriickten Hoffnungen und VerheifSungen werden eng,,mit der sakramental-
kultischen Vorwegnahme dieses endzeitlichen Heils“*® verbunden.

8 Durchbriiche und Kontakte

Immer wieder gibt es in Literatur und Theologie um der je grofleren Liebe und
Gerechtigkeit willen Durchbrechungsszenarien zwischen den abgegrenzten
eschatologischen Bereichen. In der Christologie Hans Urs von Balthasars ist
es Christus selbst, der am Karfreitag stirbt (und damit die Todesgrenze tiber-
schreitet), der am Karsamstag in den Rachen der Unterwelt steigt und die darin
Seienden rettet und der am Ostersonntag aufersteht und damit die Grenze zum
Himmel 6ffnet. Alle Grenzen werden heilsbedeutsam {iberschritten.®”

Giinter Eich erzihlt in seinem Horspiel , Festianus, Mirtyrer:% Festianus,
ein einfacher Mann, kommt nach seinem Tod in den Himmel; er war einer der
wenigen Guten, die unter den Bésen leben und gut bleiben, und zwar deswegen,
weil er arglos genug ist, im Menschen zuerst das Gute zu vermuten. Er war ein

ungelebten Maglichkeiten, weil sie diese in Uberfiille nun vor sich sehen. Und so génnen
sie von Herzen Verzeihung denen gegeniiber, die an ihnen schuldig geworden sind.

0 Vgl. RauNer, Heiligenverehrung (s. Anm. 43), 81-83.

00 Medard Kent, Eschatologie, Wiirzburg °1996, 48.

7 Vgl. Hans Urs voN Barruasar, Kleiner Diskurs iiber die Holle (Anstofe), Ostfildern
21987.

o8 Vgl. Giinter Ercn, Fiinfzehn Hérspiele, Frankfurt a. M. 1973, 524-563.
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Mensch, dessen grofite Kraft das Mitleiden mit den Kleinen war. Im Himmel
angekommen, lernt er die Heiligen kennen: als satte Besitzer von Seligkeit, die
fraglos ihr Paradies genieflen. — Und er wagt etwas Unerhortes; er stellt Fragen.
»Man sollte nachfragen, Bruder®, sagt er, ,wo sind meine Eltern, wo sind meine
Freunde, es fehlen Octavia, die Kellnerin und Salpiceus, der Wirt!“ Festianus
fragt hartnickig weiter, obwohl die Heiligen ihn zurechtweisen und ihm sagen,
er solle doch nicht an der Gerechtigkeit Gottes zweifeln. Schlieflich eréffnet ihm
Petrus: ,,Deine Freunde, deine Eltern, deine Verwandten: Das waren Siinder, sie
leben jenseits dieses Tores, die breite Strafle, die hinabfiihrt!* Festianus begreift,
und er begreift sofort seinen eigenen Weg: Er versteht diese Ortsbezeichnung als
eine Wegbeschreibung fiir sich selbst. Er verldsst den Himmel und geht in die
Holle, um seine Freunde zu suchen.

Giinter Eich lisst keinen Zweifel daran, dass er mit diesem Ort unsere
Erde meint, mit ihren Maschinerien von Gewalt und Gegengewalt, wo sich
die Menschen das Leben zur Hélle machen. ,,Denn wer miisste die Erde ver-
lassen, um die Hélle kennenzulernen?®, fragt Belial himisch. Festianus verldsst
den Himmel in der festen Uberzeugung, dass schon ein einziger Unschuldiger,
der den Himmel verldsst, entschlossen seine Zusammengehorigkeit mit den Ge-
marterten bekundet und bei ihnen bleibt, um ihr Schicksal zu teilen, die Hélle
und ihren Teufelskreis sprengen kann. Er ldsst Petrus ausrichten: ,Ich bin zu den
Stindern zuriickgegangen, ich kann nicht im Paradiese leben, solange es noch
Menschen gibt, die leiden.“ — Und im Schmerz dieses Mitleidens ruft er Belial,
dem Bésen, und seiner Machtsucht zu: ,Du hast jetzt endgiiltig verspielt!

Annette von Droste-Hiilshoff sechnt sich schon in diesem Leben danach, als
Verstorbene fiir die Lebenden weiterhin sorgen zu diirfen. Das Band der Liebe
zwischen Lebenden und Verstorbenen wird nicht zerstort, auch weil vor allem
die Verstorbenen mit ihrer Fiir-Sorge und Fiirbitte nie aufhéren, gerade weil sie
in der Liebe Gottes und damit in seiner Solidaritit fiir die Lebenden gerettet
sind.

Auch die Auferstehung gibt es nicht wegen egobezogener Existenz-
sicherung, sondern um weiterhin lieben zu kénnen und geliebt zu werden. Es
geht primidr nicht darum, dass die Menschen weiterleben, sondern dass der
Raum der Liebe Macht bekommt, ja jene Allmacht bekommt, in der es gar
nicht anders denkbar ist, als dass Leben nicht vernichtet wird. In ihrem Gedicht
,Letzte Worte® vertieft Annette von Droste-Hiilshoff die Einsicht, dass der Tod
die gegenseitige Solidaritit nicht trennt:

,Geliebte, wenn mein Geist geschieden,
So weint mir keine Trine nach;

Denn, wo ich weile, dort ist Frieden,
Dort leuchtet mir ein ew’ger Tag!

Wo aller Erdengram verschwunden,
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Soll euer Bild mir nicht vergehn,
Und Linderung fiir eure Wunden,

Fiir euern Schmerz will ich erflehn.“®

Es ist die Sorge um die Geliebten, die sie iiber den Tod hinaus weiterleben lasst.
Liebe kann niemals ohne die anderen existieren. Es geht nicht um das Uberleben
des biirgerlichen oder siegergewohnten bzw. fundamentalistischen Ichs und
Uber-Ichs im Jenseits. Es geht um die Auferstehung einer neuen Schépfung, in
der die Menschen im Horizont einer unerschopflichen Liebe weder sich noch die
anderen aufgeben miissen, sondern fiir sich und fiireinander gerettet sind. Liebe
ist die Erméglichung von Sein, sie will nicht nur das eigene Sein, sondern auch
das Sein der Anderen.

Theodor Storm, der bereits jede Art von religisem Glauben verabschiedet
hat, hingt gleichwohl immer noch an dieser Sorge: ,,Dass ich nichts mehr werde
von euch wissen, nicht mehr fiir euch sorgen diirfen, das ist schrecklich!“”°

Charles Péguy lisst Anfang des letzten Jahrhunderts in seiner ,Vorhalle
zum Mysterium der zweiten Tugend® die Seligen im Himmel zugunsten der
Verdammten rebellieren.”! Analog dazu, dass Menschen sich nicht mit der Bei-
behaltung des Elends anderer begniigen kénnen, gilt es auch fiir die Seligen,
nimlich dass sie sich nicht mit dem Leiden der auf dieser Erde Lebenden und
auch nicht mit einer dortigen oder nochmals dariiber hinausgehenden Halle
abfinden konnen. So spricht er von einem Aufstand der Heiligen im Himmel:

»Denn alle zusammen verbringen sie all ihre Zeit, ihren ganzen heiligen Tag, um sich
gegen Gott zu verschwéren. Vor Gott. Damit Zoll um Zoll die Gerechtigkeit Schrite
fiir Schritt weiche vor der Barmherzigkeit. Sie tun Gott Gewalt an. Wie gute Soldaten
kimpfen sie um jeden Fuflbreit ... . Fiir das Heil der gefihrdeten Seelen. Sie schlagen
sich gut. Ganz bewegt, ganz beseelt von der Hoffnung, kithn gegen Gott. ... Fetzen
um Fetzen entreiflen sie dem Reich der Verdammnis.“”

Die Entgrenzung des Himmels durch die Solidaritit der Seligen konfrontiert jene
Himmelsvorstellung, in der der Himmel zu einem von den Seligen akzeptierten
Ausschlussraum gegeniiber den Verdammten wird, mit jenem Himmel, in dem
die Seligen nicht ruhen, bis alle gerettet sind und der Himmel alles in allem sein
wird.

© Annette voN DrosTE-HULSHOFF, Simtliche Gedichte, Frankfurt a. M. 1988, 380 f.

70 Zitiert bei Thomas MaNN, Nachwort, in: Theodor STorm, Werke in einem Band (Knaur
Klassiker), Miinchen 1954, 1023—-1038, hier: 1037.

7 Vgl. Charles PéGuy, Das Mysterium der Hoffnung, Wien *1983. Péguy starb 1914 zu
Beginn des Ersten Weltkrieges in der Schlacht von Paris.

72 Ebd., 102 f.
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Schon die heilige 7éresa von Avila hatte dhnliche Gedanken: ,,Sehen wir jemanden
[...] in groflen Bedringnissen oder grofSen Leiden, so werden wir anscheinend
naturhaft von Mitleid gepackt, und sind seine Schmerzen heftig, so empfinden
wir sie hochst lebendig. Aber eine Seele in alle Ewigkeit zur Folter aller Foltern
verurteilt zu sehen: Wer kénnte so etwas ertragen?“”” Und Paulus geht in R6m
8,39 hinsichtlich seiner jiidischen Mitgeschwister, die nicht zum Glauben an
Christus kommen, sogar so weit, dass er in seinem Schmerz um sie lieber von
Christus weggeflucht sein mochte als dass diese verloren seien.”* Darf man sich
dementsprechend nicht vorstellen, dass die Liebe der Seligen so abgrundtief ist,
dass sie es im Himmel gar nicht aushalten kénnten, wenn andere in der Ver-
dammung wiren? Wie Gott selbst es nicht ausgehalten hat, bei sich zu bleiben,
sondern in Jesus Christus die Verlorenen gesucht hat und ewig suchen wird.
Denn Gott will, ,dass alle Menschen gerettet werden!” (1 Tim 2,4; vgl. Rom
11,32).

Wenn ich mich recht erinnere, lisst William Shakespeare in einem Stiick
einen Unhold in einem Jahr wenigstens einen Tag oder eine Stunde die Holle
verlassen, weil er eine gute Tat getan hat. Es wire nicht gerecht, wiirde er dafiir
nicht eine Belohnung bekommen. Denkt man diese Geschichte weiter, miissten
fast alle in der Hélle Stunden, Tage, Wochen und Monate geschenkt bekommen,
sie zu verlassen, weil sie nie ganz bose und fiir bestimmte Menschen auch eine
Hilfe waren.

In der Geschichte von Lazarus (Lk 16,19-31) wird dieser Durchbruch
allerdings verweigert: Der Reiche darf nicht zuriick zu seinen Verwandten, um
sie zu warnen. Er wird auch nicht belohnt fur diese gute Tat, nimlich sich fiir
seine Verwandten einzusetzen.”” Entsprechend gibt es fundamentalistische Kreise
in den Religionen, die die eschatologischen Grenzen hermetisch abschlieffen: So
erzihlt die Religionswissenschaftlerin Elaine Pagels:

,Ich habe das Johannesevangelium stets fasziniert und oft auch andichtig gelesen.
Mit vierzehn war ich einer evangelikalen Kirche beigetreten, und in den von Be-
geisterung und Hingabe geprigten Versammlungen wie auch bei dem von meinen
Glaubensgenossen geschitzten und beliebten Johannes fand ich, wonach ich mich
damals sehnte: die Sicherheit, dem richtigen Kreis von Menschen anzugehéren, Got-

tes einzig wahrer ,Herde'."7

Dann aber:

73 Zitiert bei voN BALTHASAR, Diskurs (s. Anm. 67), 11.

74 Vgl. dazu ebd., 36 f.

7 Vgl. zu dieser identitiren Problematik biblischer Texte Ottmar Fucws, Nichts ist unmog-
lich. Gott! Aspekte einer postkolonialen Bibelhermeneutik, Wiirzburg 2023, 65.

76 Elaine PaGELs, Das Geheimnis des fiinften Evangeliums. Warum die Bibel nur die halbe

Wahrheit sagt. Mit dem Text des Thomasevangeliums, Miinchen 2004, 36.
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»Nicht lange jedoch, und ich lernte den Preis des Dazugehorens kennen: Die Kir-
chenleitung erteilte ihren Gemeindegliedern die Anweisung, Kontakte zu AufSen-
stehenden auf Missionierungsbemithungen zu beschrinkten. Dann kam ein naher
Freund von mir sechzehnjihrig bei einem Autounfall ums Leben, und meine evange-
likalen Briider und Schwestern sprachen mir ihr Mitgefiihl aus, versicherten jedoch,
da er Jude und nicht ,wiedergeboren® war, sei ihm die ewige Verdammnis sicher. Be-
kiimmert tiber ihre Auffassung, mit der ich ganz und gar nicht einverstanden war —
der zu widersprechen ich aber keine Gelegenheit erhielt —, machte ich mir klar, dass
ihre Welt nicht linger die meine war, und trat aus der Kirche aus.“

Damit kam Pagels auch mit dem Johannesevangelium ins Gehege, mit den
,diisteren Warnungen der Sorte ,Wer aber nicht glaubt, ist schon gerichtet’, soll
heifen: in alle Ewigkeit Verdammnis und Tod tiberantwortet””.

9 Uberblick

Welche Bezichung zu den Verstorbenen maéglich ist, hingt immer an der Eschato-
logie, die die Glaubigen in ihren Vorstellungen und in ihren Herzen haben. Alle
diese Vorstellungen leben davon, dass sich das Gericht im Tode ereignet und dass
sich dementsprechend diese Verstorbenen bereits in dem Zustand befinden, in
dem sie entweder verdammt sind oder in dem fiir sie gebetet wird bzw. in dem
sie fiir uns bitten.

a. Ist die Eschatologie streng dualistisch aufgeteilt zwischen Himmel und
Halle, dann ist kein Gebet nétig und méglich fiir diejenigen, die in der Holle
sind. Denn fiir diese gibt es keine Rettung. Ist die Vorstellung triadisch und
schiebt ein Fegefeuer zwischen Himmel und Hélle, dann ist das Gebet fiir Ver-
storbene insofern sinnvoll, als die hiesige Solidaritit ihr Leiden mindert, wenn
man es zeitlich sagen will, ,verkiirzt“. Wir miissen ,den Seelen, die gestiirzt sind,
in der Qual des Purgatoriums durch Gebete und gute Werke zu Hilfe kommen!“7®
Jedenfalls zeigt sich, nicht zuletzt in der Er-Findung des Fegefeuers, die durch
die Jahrhunderte gehende Sehnsucht der Menschen, fiir ihre Verstorbenen und
mit ihnen die Schmerzen des Gerichtes zu tragen. Im mittelalterlichen eschato-
logischen Bild entsprechend formuliert: ,Wer das Fegefeuer loschen will, soll
Trinen dariiber ausgieffen!“””

Dabei mag es auch das grenzwertige Gebet geben, dass die Verstorbenen
(obwohl sie nicht gut waren) doch nicht in die Hélle kommen méchten, sondern
,nur“ ins Fegefeuer. Die kirchliche Tradition unterstiitzt diese Barmherzigkeits-

77 Ebd.

78 Diese mittelalterliche Jenseitsvorstellung des Zwischenzustandes ist zitiert bei Andrea
Riedl in diesem Band (S. 45—64, hier: 45 und 58).

7 Zitiert bei Riedl, S. 59.
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hoffnung dadurch, dass sie kaum von einem Menschen zu sagen wagte, er sei in
der Holle, wogegen es eine Vielzahl von Menschen gibt, von denen sie ,sicher®
weifS, dass sie im Himmel sind.

b. Ist die eschatologische Vorstellung dualistisch-inklusiv, insofern das Ge-
richt als Begegnung mit der unendlichen Liebe Gottes erhofft wird, allerdings
nicht den Dualismus zwischen Gut und Bose, zwischen Leid und Leidzufiigung
banalisierend, sondern eben darin umso schirfer zwischen Schmerz und Freude
differenzierend — dann gibt es die solidarische Méglichkeit, fiir die Verstorbenen
zu beten, und mit ihnen den Schmerz angesichts ihrer Taten mitzufiihlen bis
hin zur Vorstellung der stellvertretenden Reue, z. B. fiir schlimmste Titer aus
der eigenen Familie zu beten (z. B. Nachkommen von Nazititern gehen bis hin
zur stellvertretenen Sithne, damit diese gerettet werden, oft auch weil sie ihre
Viter und Grof3viter als liebende und sorgende Menschen erfahren haben) bzw.
umso solidarischer fiir andere Menschen das eigene Leben zu gestalten® und
darin auch die Reue dieser Verstorbenen mit auszuhalten bzw. ihren Schmerz
in der visio dei zu lindern.®’ Die Feuervorstellung von Hélle und Fegefeuer wird
dann zur Erfahrung in der Begegnung mit der unerschopflichen Liebe Gottes,
als schier unendlich brennende Konfrontation mit dem eigenen Leben.®

80 Es ist also in den Blick zu nehmen, dass auch diesseitig stellvertretend Sithne gelebt und

getan werden kann, fiir Titer und Tidterinnen, die nicht gesithnt haben, weil sie nicht
sithnen wollten, weil sie nicht sithnen konnten und kénnen, oder weil sie gestorben sind.
Zur Theologie der Stellvertretung vgl. Ottmar Fucss, ,Stellvertretung® — eine christliche
Méglichkeit, in: ThQ 185 (2005) 95-126. Stefan Zweig sagt in seiner eindrucksvollen
Beschreibung eines Besuches bei Albert Schweitzer im Jahre 1932: ,Aber um seiner hochs-
ten Tat willen, um jenes Spitals, das er aus reiner menschlicher Aufopferung, einzig um
eine europiische Schuld zu sithnen, im Urwald von Afrika ganz allein, ohne irgendeine
staatliche Hilfe gegriindet und geschaffen, um dieser einzigartigen und beispielgebenden
Selbstpreisgabe willen liebt und bewundert ihn jeder, der um das Menschliche weif3, all
jene, denen Idealismus nur dann grof§ erscheint, wenn er iiber das geredete und geschrie-
bene Wort hinausgeht und durch Selbstaufopferung zur Tat wird.“ In: Unvergessliches
Erlebnis, in: Stefan Zweig, Jacques Feschotte, Rudolf Grabs, Albert Schweitzer, Genie der
Menschlichkeit, Frankfurt a. M. 1961, 9-19. 11). Zweig schreibt weiter: ,,[...] dieser eine
Mensch will fiir seine Person jenes ungeheure, unsagbare Unrecht sithnen, das wir Euro-
pier, wir, die angeblich so kulturelle weifle Rasse, an dem schwarzen Erdteil seit hunderten
Jahren begangen haben. (ebd., 12 f.). Hier zeigt sich eine Verstorbenenbezichung, die
unmittelbar der sozialen Wirklichkeit zugutekommt.

Zum diesbeziiglichen Verstindnis der , Ablass“-Theologie vgl. Ottmar Fucss, Das Jiingste
Gericht. Hoffnung auf Gerechtigkeit, Regensburg 2009, 256-265.

Vgl. Degs., ,Weinen und Zerknirscht-sein®: in oder auflerhalb der Liebe?, in: Irmtraud
FiscHEr u. a. (Hgg), Holle (JBTh 36), Géttingen 2023, 225-248; DERrs., Eschatologische
Rettung als Raum unerschépflicher ,Satisfaktion®, in: Julia EnxiNG — Dominik GauTIER
(Hgg.), Satisfactio. Uber (Un-)Mbglichkeiten von Wiedergutmachung (BOR 122), Leip-
zig — Paderborn 2019, 58-88.
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¢. Uber diejenigen, die im Himmel sind (sei es durch offizielle Heilig-
sprechungen, sei es durch ,private“ Uberzeugungen) muss man sich keine
Sorgen machen. Man kann aber dafiir danken und in die Doxologie einstimmen,
und darauf vertrauen, dass sich die Seligen um die Menschen Sorgen machen
— iibrigens auch dadurch, dass die Heiligen darum gebeten werden, sich fiir
Verstorbene einzusetzen, die Leid gebracht haben. Sie werden also in doppelter
Weise um Fiirsprache gebeten: fir die Lebenden und fiir die Verstorbenen.

d. Was fiir die Heiligen gilt, gilt auch fiir die verstorbenen Angehérigen.
Sie begleiten uns und wir sind ihnen wichtig. In der Liebe Gottes haben die
Verstorbenen ein noch grofSeres Herz, als sie es schon hier hatten, mit einer
Grof3ziigigkeit, die von Gott her kommt und die wir uns gar nicht vorstellen
konnen. Vor den Verstorbenen Angst und das Gefiihl nie vergebbarer Schuld zu
haben, ertibrigt sich vollig.

Sie sind bereits im Himmel bei Gott, obgleich das alles ja erst am Jiingsten
Tag, am Ende der Welt geschieht. Die Heiligenverehrung macht deutlich, dass
bereits jetzt in Gott Wirklichkeit ist, was geschichtlich in der Zukunft liegt. An-
gesichts der unvorstellbaren Unendlichkeit des Universums, in dem unser Uni-
versum moglicherweise nur ein Staubkérnchen ist, fillt mir der Glaube daran
umso leichter, dass es darin ein anderes Universum gibt, ein Neben- und Folge-
universum des diesseitigen, das zugleich schon im Gange ist.
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