Bei Gott schmerzlich heilend
sich vollendende Lebenszeit

Romisch-katholische Zuginge

zum Geschehen
der eschatologischen Liuterung

VON DOROTHEA SATTLER

1. Literarisch erfasste Besinnung auf die
Lebensfragen

Zu den Kennzeichen der neueren romisch-katholischen Theologie gehort
ihre Bereitschaft, auf die Fragen zu achten, die das Leben den Menschen
stellt': Der in der christlichen Gemeinschaft lebendige Glaube soll als
bedeutsame und verwandelnde Antwort auf die existentielle Suche der Men-
schen nach einer Lichtung des Dunkels ihres Daseins aufleuchten. Bei dem
Bemiihen, den Lebensfragen auf die Spur zu kommen, sind die Wahrneh-
mungen des geschopflichen Lebens, die sich in Kunst und Literatur finden,
eine Quelle der Erkenntnis. Zwei Themenkreise bewegen zahllose Werke:
die Liebe und der Tod, die Sehnsucht nach begliickendem Miteinander und
das vielfiltige Erleben des Scheiterns, das in der Gewissheit der Endlichkeit
aller menschlichen Regungen seine irdisch trostlose Gestalt gewinnt.?

In einem ihrer friihesten Texte hat Ingeborg Bachmann in verdichteter
Weise eine Schau der eschatologischen Gottesbegegnung gewagt:

., Wir gehen, die Herzen im Staub,

und lange schon hart am Versagen.
Man hért uns nur nicht, ist zu taub,
um das Stohnen im Staub zu beklagen.

Wir singen, den Ton in der Brust.

Dort ist er noch niemals entsprungen.
Nur manchmal hat einer gewuft:

wir sind nicht zum Bleiben gezwungen.

Wir halten, beenden den Trott.

Sonst ist auch das Ende verdorben.
Und richten die Augen auf Gott:

wir haben den Abschied erworben.
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Menschen erfahren sich als auf den Tod zugehend. Sie sind nicht in
Unkenntnis iiber die eigene Sterblichkeit und iiber das oft selbst verschul-
dete Unheil. Die Mahnung zur Umkehr trifft oft auf verschlossene Ohren.
Im scheinbar unaufhorlichen Gang der Dinge bleibt dem Menschen die
Mdglichkeit, innezuhalten und im Angesicht Gottes nach einem Ausgang
des Lebens zu suchen, der einen getrosteten Riickblick auf das Leben eroft-
net.

In der Erwartung einer eschatologischen Lauterung der Toten im Ange-
sicht Gottes gibt es romisch-katholische Eigenarten, deren konfessionell
kontroverse Behandlung eine lange Geschichte hat. Die Lehre vom Purga-
torium und manche der Besonderheiten der romisch-katholischen Frém-
migkeit, die nur unter dieser Voraussetzung einsichtig werden, lassen eine
okumenisch orientierte Revision sinnvoll erscheinen, bei der sich das exi-
stentielle Lebenswissen, das in den geschichtlich geformten Gestalten reli-
giGser Praxis verborgen verwahrt ist, erschliefien konnte.

Ich méchte im Folgenden kurz auf die aktuelle 6kumenische Brisanz der
Frage nach der eschatologischen Liuterung eingehen (2.), an die zentralen
Uberlegungen zur Hermeneutik eschatologischer Aussagen erinnern, die in
der Mitte des 20. Jahrhunderts von romisch-katholischen Theologen ange-
stellt wurden (3.), die Anliegen der romisch-katholischen Lehrtradition
skizzieren (4.) und auf die Bemiihungen in der neueren Theologie hinwei-
sen, bei der Umschreibung des Geschehens der eschatologischen Liute-
rung auf humanwissenschaftliche Erkenntnisse Bezug zu nehmen (5.). Die
den Beitrag leitende Intention ist die Begriindung der Hoffnung von Men-
schen, in der eschatologischen Gottesbegegnung die erinnert-gegenwiirtige
Lebenszeit als in versohnter Weise vollendet zu erfahren. Dabei wird der
Schmerz der Selbsterkenntnis nicht ausbleiben, jedoch nicht alles sein am
Ende.

2. Zur okumenisch-theologischen Aktualitdt der Fragestellung

Zu den romisch-katholischen Formen der Frommigkeit, bei denen die
Vorstellung einer eschatologischen Liuterung der Verstorbenen vorausge-
setzt ist, gehort neben der Praxis des Totengedichtnisses in der Feier der
Eucharistie auch das Ablasswesen, das historisch eng verbunden ist mit der
Auflage eines BuBwerks im Kontext der sakramentalen Feier der Versoh-
nung. Diese Frommigkeitsformen setzen die Existenz sogenannter ,,zeit-
licher Siindenstrafen” voraus und zielen deren Verwandlung an. Die
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Geschichte der Okumene kennt eine groRe Zahl an Kontroversen iiber das
rechte Verstindnis dieser ,,zeitlichen Siindenstrafen®. In den Debatten steht
die romisch-katholische Kirche auf der einen Seite und die orthodoxen
sowie die reformatorischen Kirchen stehen auf der anderen Seite. Der
Streit spitzte sich im Reformationszeitalter angesichts der missbriuch-
lichen Ablasspraxis zu und hat in jiingster Zeit durch die Ausrufung des
Jubiliumsablasses® im Heiligen Jahr 2000 hohe Brisanz gewonnen.
Angesichts der neu belebten Ablasspraxis erscheint vielen evangelischen
Kommentator/innen der am Reformationstag 1999 in Augsburg gefeierte
Konsens in Grundwahrheiten der Rechtfertigungslehre als nicht tragfihig.*

Ohne an dieser Stelle auf die gewiss hochst deutebediirftige romisch-
katholische Ablasspraxis niher eingehen zu konnen, mochte ich dennoch
einen Aspekt herausgreifen, der meines Erachtens in den jiingeren oku-
menischen Kommentaren wenig Beachtung findet: Die im Umfeld des
I1. Vatikanischen Konzils in den Spuren der anthropologisch gewendeten
Theologie Karl Rahners versuchte Erneuerung des Verstiindnisses der zeit-
lichen Siindenstrafen zielte eine erfahrungsnahe und lebensrelevante Inter-
pretation der leidvollen Folgen des menschlichen Tuns an, die durch das
bloBe Eingestindnis der bereuten Schuld und den Zuspruch der Verge-
bungsbereitschaft Gottes noch nicht behoben sind. Karl Rahner? griff einen
Gedanken auf, den schon Augustinus und Thomas formuliert hatten und
dessen Spuren sich auch in der Bufitheologie des Konzils von Trient fin-
den: Es gibt ,reliquiae peccati”, Reste der Siinde, die auch nach dem
Zuspruch der Vergebung in der Absolution als Stindenfolgen fortbestehen
und das Miteinander der Menschen leidvoll belasten. Sich selbst zur Strafe
wird der ungeordnete Geist, so sagt Augustinus in seinen Confessiones.®
Als ein hdufig bemiihtes Beispiel gilt dabei die Liige, die fortwéhrendes
Misstrauen provoziert, auch wenn sie eingestanden ist. Einmal durch
Unwahrheit genihrt, bleibt das Misstrauen als Versuchung auch in neuen
Situationen bestehen.

Bei allen Grenzen, die die Verwendung dieses personal-anthropologi-
schen Begriffs der Siindenstrafen im Blick auf die Beschreibung der Ver-
strickung der Schoptung in die Macht des Bosen hat, finde ich den Gedan-
ken nach wie vor tragfihig, Gott kénne seine Schopfungsordnung so vor-
gesehen haben, dass die Geschopfe auf dem Weg ihres eigenen Leidens an
den Folgen ihrer bosen Taten zur Umkehr gerufen werden. Die Siinden-
strafen haben dann keinen Vergeltungscharakter, sie intendieren nicht den
Ausgleich eines Ubels mit einem neuerlichen Ubel, sie wirken vielmehr
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therapeutisch; sie machen sensibel fiir die selbstverschuldete Beeintrichti-
gung des Miteinanders und wecken die Bereitschaft zum Neubeginn; sie
bewirken wahre Reue.

Wichtig erscheint es mir nun, an dieser Stelle darauf aufmerksam zu
machen, dass eine Zustimmung zu einem solchen Verstidndnis der Siinden-
strafen keinen stimmigen Weg mehr finden ldsst zu der Vorstellung, die im
menschlichen Leben spiirbaren Siindenfolgen konnten durch einen amit-
lich-kirchlichen Zuspruch einfach beseitigt werden — gar tiglich vollstin-
dig. Eine autoritativ bewirkte Dispens von einem existentiellen Leiden ist
nicht vorstellbar.

Diskussionen um den Ablass wurden in den letzten Jahren selten gefiihrt.
In aller Regel besteht dazu auch kein Grund, weil der Ablass auch in der
romisch-katholischen Frommigkeit nahezu jede Bedeutung verloren hat.
Um das Jahr 1983 herum, dem letzten Heiligen Jahr aus Anlass der Feier
von Tod und Auferweckung Jesu vor damals 1950 Jahren, erschienen
einige Beitréige zu dieser Frage. Ottmar Fuchs’ forderte eine stirkere Wahr-
nehmung der in der Gesellschaft wirksamen Formen des Unheils. Eine
Neugestaltung des Ablasswesens erschien ihm in der Weise moglich, dass
die Kirche sich fiir die Beseitigung des Unrechts einsetzt, das den Armsten
der Armen weltweit geschieht. Die biblische Tradition, in Heiligen Jahren
einen Schuldenerlass zu gewihren, ein Erlassjahr zu feiern® und Gefange-
nen ihre Freiheit zu schenken, wird derzeit vor allem in der weltweiten
okumenischen Bewegung erinnert, die in den letzten Jahrzehnten eine
starke ethische Ausrichtung hat. Aber nicht nur auf der sozialpolitisch-
gesellschaftlichen Ebene ist die Thematik der Schuldverstrickung aktuell,
auch im Blick auf die gelebte menschliche Beziehungswirklichkeit wiichst
die Sensibilitét fiir die Anerkenntnis der generationeniibergreifenden Siin-
denverhéngnisse. Die Theologie steht vor neuen Herausforderungen. Ich
denke dabei zum Beispiel an die systemische Familientherapie etwa in der
Gestalt des gewiss nicht unumstrittenen Bert Hellinger®: Er lidsst im Grup-
pentraining Familiensituationen nachstellen, bei denen die geschichtlich
gewordene Nihe oder Distanz zwischen den Personen vor Augen tritt.
Auch die Toten — die getdteten Kinder vor allem — werden prisent. Und
tiberdeutlich wird, wie sehr wir in unserer individuellen Identitit gepriigt
sind durch die Menschen um uns herum. Das Wissen um die Toten, mit
denen wir uns tiber Generationen hinweg noch unverséhnt meinen, hat eine
ganz eigene Wirksamkeit, die auch zu verdndern ist. Die aufgegebene
Suche nach einer heilenden Wandlung der geschichtlich gewordenen
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Lebensgestalten hat an der Todesschwelle keine uniiberwindliche Grenze.
Bei Gott ist eine schmerzlich heilende Aussohnung mit der Lebens-
geschichte moglich.

3. Anséitze einer Neubesinnung auf die Grundlagen der Eschatologie

Die romisch-katholische Eschatologie!® denkt seit Mitte des 20. Jahr-
hunderts sehr oft tiber sich selbst nach. Sie bemiiht sich darum, ihre Aus-
sagen einsichtig zu machen, indem sie die Voraussetzungen offenlegt, die
sie bei ihrer Rede macht. Dabei zeigte sich, dass die gesamte Eschatologie
als Theo-logie zu begreifen ist. Die neuere Dogmatik betrachtet es als ihre
Aufgabe, in allen Traktaten von Gott zu sprechen und diese Gottes-Rede in
ihrer Relevanz fiir das Heilwerden der Schopfung zu beschreiben. Zu den
ersten, die gegen das Missverstindnis angingen, die Eschatologie handele
von Dingen, von Orten und von Riumen, gehorte Hans Urs von Balthasar.
Seine Worte aus den fiinfziger Jahren werden bis heute oft zitiert: ,,Gott
[selbst] ist das .Letzte Ding* des Geschopfs. Er ist als Gewonnener Him-
mel, als Verlorener Holle, als Priifender Gericht, als Reinigender Feg-
feuer.“!! Die Eschatologie, die Rede von dem Letzten, thematisiert nicht
allein das zeitlich Letzte, das an einem zeitlichen Ende Geschehende, son-
dern weit umfassender das qualitativ Letzte, ndmlich Gott als den bleiben-
den, giiltigen, sich bewi#hrenden, tragfahigen, sich in seiner Barmherzig-
keit treu erweisenden Grund des Daseins.

Menschliche Rede von Gott ist immer metaphorische und analoge Rede.
Die Eschatologie spricht in Bildern von Gottes Willen, die Schopfung zu
vollenden. Diese Bilder werden in Anlehnung an menschliche Erfahrungen
geformt. Sie konnen nicht mehr als erste Ahnungen vermitteln vom Leben
bei Gott, sie weisen die Vorstellungen in die richtige Richtung. Die escha-
tologische Metaphorik ersetzt allerdings nicht durch Bildrede, was man
priziser begrifflich sagen konnte. Die Theologie ist vielmehr bleibend
angewiesen auf erschliefende Bildrede und auf den kommunikativen Aus-
tausch iiber die Bedeutung der bei ihr verwendeten Metaphern.!?

Fiir die Rede von der Liuterung und vom Gericht Gottes ist in besonde-
rer Weise wichtig, was Karl Rahner fiir eschatologische Aussagen allge-
mein zu bedenken gab: Es handelt sich bei ihnen nicht um Zukunftsspeku-
lationen, die loszulésen wiren von den Ereignissen in der Geschichte
Gottes mit der Schépfung.'® Die geschichtliche Offenbarung des universa-
len Heilswillens Gottes ist auch der Ort, an dem sich die eschatologische
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Hoffnung formt. Die Erkenntnis, dass Gott nicht den Tod gutheift, sondern
das Leben, hat nach jiidisch-christlicher Glaubensiiberzeugung Gott selbst
durch sein Wirken in der Zeit erméglicht. Der Ausblick auf das Kom-
mende, das Eschatologische, beginnt daher mit einem Riickblick auf das
Gewesene, das bereits Gewirkte, das Gegenwiirtige. Dieser Ausblick will
nicht Neugier befriedigen, er will vielmehr dazu ermutigen, hier und heute
schon, in jeder Gegenwart als erloste Frauen und Ménner miteinander zu
leben. Nach dem biblischen Zeugnis (vor allem in seiner johanneischen
Gestalt) ist das Gericht in der Lebenszeit der Menschen Gegenwart. Das
Eschaton ist bereits prisent, die Entscheidungszeit ist angebrochen. Jesus
Christus ist nach Johannes 3,16-21 ,,das Gericht®, die ,.krisis*, die in die
Welt einbrach. Wer an Jesus Christus glaubt, wird nicht gerichtet, wer nicht
glaubt, ist schon gerichtet. Eine Gesamtsicht der johanneischen Theologie
lidsst erkennen, dass apokalyptisch-futurische Aspekte des eschatologi-
schen Gerichts keinen Widerspruch darstellen zu den priisentischen: jetzt
ist Entscheidungszeit, einst ist Erntezeit. Gott wird dann seine Verbunden-
heit mit allen erkliren, die Taten der Gerechtigkeit tun. Wer Hungernde
speist, Gefangene befreit, Kranke besucht, wer Nackte bekleidet und
Fremde aufnimmt, gehort zu Gott, handelt in seinem Sinne. Das Gerichts-
gleichnis in Mt 25 ruft dazu auf, sich zum Willen Gottes zu kehren und die
Tora zu leben.

Die neuere systematisch-theologische Rede von Gottes Gericht steht vor
keiner leichten Aufgabe: Die herkommliche Vorstellung der Trennung von
Leib und Seele im Tod der Einzelnen, von dem sofortigen individuellen,
,.besonderen* Gericht iiber die Seele sowie einem ,,Wartezustand“ vor dem
universalen, ,allgemeinen” Gericht am Jiingsten Tag iiber die mit ihren
Leibern wiederbekleideten Seelen, biiBte in den letzten Jahrzehnten auch in
der romisch-katholischen Theologie ihre einstige Plausibilitit ein. Eine
solche Vorstellung scheint nicht zu der ganzheitlichen biblischen Anthro-
pologie zu passen. Das Modell problematisiert die in die Ewigkeit einge-
tragenen linearen Zeitvorstellungen nicht, und es vermag die zu keiner Zeit
aufzuldsende Verbundenheit des Lebens der Einzelnen mit dem Leben der
anderen Geschdpfe nicht zum Ausdruck zu bringen. Das Unbehagen
gegeniiber diesem Modell motivierte zur Entwicklung der alternativen Vor-
stellung einer ,,Auferstehung im Tod“."* Gisbert Greshake und Gerhard
Lohfink treten seit den siebziger Jahren fiir die Vorstellung ein, dass sich
»im Tod* jedes einzelnen Menschen das eine und einzige Gericht iiber das
gesamte Leben dieses Menschen ereignet. Kritiker haben Lohfink und
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Greshake widersprochen und sie zu Modifikationen ihres Konzeptes ver-
anlasst: Herbert Vorgrimler'> warf ihnen vor, das Eschaton zu individuali-
sieren und die noch ausstehende Leidensgeschichte der unzédhligen Men-
schen zu verharmlosen, die nach dem Tod einzelner verstorbener Men-
schen weiterleben, geschunden und gemordet werden. Joseph Ratzinger!'®
beklagte die Preisgabe der Rede von der ,,Seele” der Menschen, die nach
Ratzinger der Ort dialogischer Gemeinschaft zwischen Gott und den Men-
schen ist.

In der in der romisch-katholischen Theologie noch anhaltenden Diskus-
sion zeigte sich inzwischen, dass es keine Vorstellung, kein Modell des
Eschaton gibt, das die ewige Zeitmichtigkeit Gottes schliissig und
anschaulich zur kontingenten Geschichte der Geschopfe in Beziehung set-
zen konnte. Es gibt keine menschliche Vorstellung, die sich nicht in Réu-
men und Zeiten bewegte. Die neuere Eschatologie hat es daher aufgege-
ben, sich gegen die immer unzuldnglich bleibenden eschatologischen
Modelle zu wehren. Sie hat gelernt, die Rede von eschatologischen Orten
und Zeiten auf ihre theologischen Aussageintentionen hin zu befragen.

4. Eine Skizze der romisch-katholischen Lehrtradition

In der neueren romisch-katholischen Theologie wird im Blick auf das
rechte Verstandnis der eschatologischen Liuterung oft darauf hingewiesen,
dass die lehramtlichen Entscheide in dieser Frage gering an Zahl und sehr
zuriickhaltend in der inhaltlichen Aussage sind.!”

Die beiden Unionskonzilien von Lyon (1274)'® und Florenz (1439)" leh-
ren, die Seelen der Verstorbenen miifiten ,,poenae purgatoriae seu catharte-
riae* (lduternde oder reinigende Strafen) erdulden, wobei ihnen die Leben-
den in Gestalt der Fiirbitte beistehen konnten. In beiden lehramtlichen Tex-
ten ist auf eine genaue Umschreibung des Ortes verzichtet, an dem die rei-
nigenden Strafen erlitten werden. Im Text bleibt auch offen, wie sich der in
der dstlich-orthodoxen Theologie bedeutsame Gedanke der medizinell-the-
rapeutisch heilenden Wirksamkeit der zeitlichen Siindenstrafen zu der in
der westlichen Theologie eher vertrauten Vorstellung eines vergeltenden,
strafenden Ausgleichs fiir die Siinde verhilt.

Die Aussagen des Trienter Konzils zur Fegfeuerthematik®® beschriinken
sich weitgehend darauf, die reformatorische Infragestellung der Existenz
des Purgatoriums mit der Behauptung seiner Gegebenheit zu erwidern. Das
vorrangige Anliegen der Konzilsviter war es, die Frommigkeitsformen
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weiterhin praktizieren zu konnen, die die Annahme eines eschatologischen
Lauterungsgeschehens voraussetzen. Ausdriicklich wendet sich das Konzil
auch gegen einzelne Missbriauche: Neugierde, Aberglaube und Gewinn-
streben sollten von dem Geschehen der Teilhabe der Lebenden am
Geschick der Verstorbenen ferngehalten werden. Es gab gewiss auch in
spéterer Zeit noch Anlass zu einer solchen Ermahnung.?!

Die neuere romisch-katholische Theologie bemiiht sich auf der Basis der
Einsichten in die Hermeneutik eschatologischer Aussagen um eine Deu-
tung des eschatologischen Lauterungsgeschehens, bei der die biblischen
Weisungen von entscheidender Bedeutung sind. Die weiteren Entwicklun-
gen in der nachbiblischen Tradition werden auf ihre Hintergriinde hin
befragt. Mentalitiits- und sozialgeschichtliche Studien zum Liuterungsge-
schehen stolen auf breites Interesse.?” In ihnen wird die Verbindung zwi-
schen einer theologisch begriindeten Praxis und unsachgemiBen Nebenin-
teressen kommerzieller Art aufgedeckt. Mit der Angst der Menschen lief
sich Wucher treiben.

In der neueren romisch-katholischen Eschatologie ist es vertraut gewor-
den, die Liuterung als einen integralen Aspekt des Gerichtsgeschehens zu
betrachten. Liuterung und Gericht gelten als zwei Vollziige, die ein Ge-
samtes bilden: Gott erspart niemandem die schmerzlich heilvolle Wieder-
erkenntnis der Zusammenhiinge des Lebens. Nicht der Wunsch nach Ver-
geltung leitet ihn dabei, sondern sein heiliger Zorn angesichts der in der
Lebenszeit verwirkten Moglichkeiten, im Leben bereits in der Gemein-
schaft der Geschopfe das Gute fiireinander zu ergreifen.

5. Rezeption humanwissenschaftlicher Erkenntnisse

Als ein Kennzeichen der romisch-katholischen Eschatologie gilt die Tat-
sache, dass sie iiber lange Zeit stirker an der Frage nach der Vollendung
des einzelnen menschlichen Lebens interessiert war als an der Frage nach
der Zukunft des Kosmos. Ein Hang zur individual-ethischen Ausrichtung
der Eschatologie ist der rémisch-katholischen Tradition eigen. In diesem
Kontext steht auch das Bemiihen, im Riickgriff auf die Erkenntnisse der
modernen human- und sozialwissenschaftlichen Biographieforschung das
eschatologische Liuterungsgeschehen beschreibend zu erfassen.?

Von den zahlreichen Erkenntnissen der Biographieforschung gelten ins-
besondere vier als von grofier Bedeutung: (1) Elemente biographischen
Erzdhlens sind in der Alltagskommunikation sehr verbreitet. Zu den
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primiren Funktionen, die biographische Bemerkungen im Alltag haben,
zéihlen die rechtfertigende Begriindung (apologetisch), die Selbstvergewis-
serung (anamnetisch) und die Handlungsorientierung (prognostisch). Auf-
fallig ist bei dieser Zusammenstellung das Vorkommen der dreifachen Zeit-
struktur menschlicher Wirklichkeitswahrnehmung: Menschen erinnern,
gegenwirtigen und planen ihr Leben.* (2) Die Wahrnehmung der eigenen
Zeitlichkeit wirkt sich auf die Gestalt der Thematisierung des widerfahre-
nen Lebens aus. Das Wissen um die Endlichkeit des Lebens und das
Erspiiren der Besonderheit bestimmter Zeiten gelten als wichtige Motiva-
tionen fiir die Bereitschaft von Menschen, von sich zu erzédhlen. In Krisen-
zeiten kommen groBere Zeitriume in den Blick der von sich Erzéhlenden
— etwa dann, wenn Diskontinuititen im Lebenslauf eintreten, wenn Ent-
scheidungen anstehen oder ein Abschied zu bestehen ist. Menschen neh-
men ihre Lebenszeit als die fiir sie bedeutsame Zeit wahr. (3) Bei der erzih-
lerischen Selbstthematisierung entwerfen die Subjekte ein Konzept ihres
Lebens. Der Lieferant des Materials ist das Gedichtnis, das wichtig
Erscheinendes erinnert, eine Verkettung von Ereignissen herstellt und Deu-
tungen vornimmt. Volker Drehsen, ein auch in der Soziologie ausgewiese-
ner evangelischer Theologe, schreibt: ,,Der integrale Charakter der lebens-
geschichtlichen Erzihlung griindet (...) auf einer Fiktionalitat, die sich (...)
nicht aus der freien Phantasie speist, sondern ihren Anhalt in den erinner-
ten Ereignissen und ihre Grenze im interpretatorischen Umgang mit ihnen
findet. Und sie kommt nicht durch bloBe Aneinanderreihung zustande, son-
dern allein als Ergebnis einer Rekonstruktion und Entzifferung des erleb-
ten Lebens, als Resultat gewisser Leistungen der Auswahl, Akzentuierung,
Bewertung und perspektivischen Zusammenstellung.** (4) Beim biogra-
phischen Erzdhlen wird die unverwechselbare Eigenart des einzelnen
menschlichen Lebens offenkundig; zugleich tritt aber auch die unaufheb-
bare Verbundenheit der Einzelnen mit den anderen in Erscheinung. Die
Beschreibung des eigenen Lebens kommt ohne die Beschreibung des
Lebens der anderen nicht aus. Gelebtes und Erlittenes verbinden sich zu
einer unverwechselbaren Geschichte. Die Mit-Lebenden sind beim Erzihl-
geschehen gegenwirtig.

Beim Nachdenken tiber die Strukturen des biographischen Erziihlens tre-
ten somit die Temporalitit, die Subjektivitiit und die Sozialitidt mensch-
licher Lebenswahrnehmung vor Augen. Die hohe Bereitschaft zur Selbst-
thematisierung auch im Alltag lift sich als ein Hinweis auf das Streben der
Menschen deuten, das Leben zu verstehen, um handeln zu lernen. Die Bio-
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graphieforschung macht darauf aufmerksam, dass Menschen durch die
erinnernde Wahr-nehmung des eigenen Lebens zu sich finden wollen,
Zusammenhéinge sehen wollen. Menschen erdenken ein Konstrukt ihrer
Personlichkeit, das stimmig ist. Sie suchen nach Erkldrungen fiir das
Gewordene und halten sich offen fiir Kommendes. Das Medium, der Tri-
ger der Identifizierung des Selbst, ist die gegenwirtigende Erinnerung: das
Gedichtnis, das nicht alles verwahrt, nicht mehr alles wahrnimmt, sondern
nur Bedeutsames behilt. Das Gedichtnis stellt zudem neue Zusammen-
hiinge her. Es ist keine reine Abbildung von Gewesenem. Es stellt die situa-
tiven Deutungen von einzelnen Widerfahrnissen immer wieder in einen
neuen Deutehorizont. Geprigte Zeiten, Krisenzeiten vor allem, motivieren
zu einer solchen Selbstbetrachtung, zu einer Selbsthabe in Gedanken. Die
Selbstreflexion ist ein bestindiger Prozess der Selbstkonstitution, deren
Ziel es ist, zu verstehen und authentisch handeln zu lernen. Die Biogra-
phieforschung widerstreitet der Versuchung zu einer Auflosung des einzel-
nen Menschenlebens in das Gesamt der Lebensbeziige. Sie wehrt sich
gegen die Vorstellung einer Erkldrbarkeit des Werdenden durch das bereits
Vorhandene. Immer bleibt es auch iiberraschend, wie eine Einzelne umgeht
mit den Gegebenheiten.

Die Theologie des Gerichts kann an die skizzierten Erfahrungen ankniip-
fen. Zugleich muf sie Eigenes sagen: Die Selbsterkenntnis des Menschen
ist eine geschenkte Gabe Gottes, die das Eigensein des Menschen nicht
beseitigt, dieses vielmehr ermoglicht. Verbindet sich mit der Rede von der
~Seele des Menschen die Vorstellung, jeder Mensch sei ein unverwech-
selbar besonderer Mensch, und diese Besonderheit trete gerade in der
immer subjektiven Erinnerung an das in der Geschichte seines Leibes fiir
ihn Gewordene zu Tage, so scheint dieser Begriff auch zukiinftig in der
Eschatologie unverzichtbar. Mit Joseph Ratzinger*® wire dann jedoch auch
wichtig zu betonen, dass die Seele des Menschen nicht etwa aus eigener
Kraft unsterblich ist, es vielmehr Gottes Tat ist, dem Menschen iiber den
Todesgraben hinweg Erinnerung an sich selbst zu gewihren. Die mensch-
liche Erinnerung an das eigene Leben, die die Voraussetzung fiir eine
Selbstthematisierung ist, diese memoria des Menschen ist Teilhabe an
Gottes ewig lebendigem Gedichtnis.

Im Bild des eschatologischen Selbstgerichts kommt zum Ausdruck, dass
die eschatologische Versohnung personale Gestalt hat, bei der das ,,Mit-
Tun® der Geschopfe vorausgesetzt ist. Zugleich birgt diese Bildrede die
Gefahr, das aktive, wirkende Handeln Gottes aus dem Blick zu verlieren.
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Wichtig wire auch in diesem Zusammenhang eine stirker pneumatolo-
gisch ausgerichtete theologische Argumentation: Gott ist nicht ein unbetei-
ligter Zuhorer, der sich anhort, zu welcher Selbsterkenntnis Menschen
wohl finden werden. Gott ist mit seinem lebenerhaltenden und lebenstif-
tenden Geist in der Seele des Menschen und lasst diese an seiner Erkennt-
nis der jeweils fiir die Einzelnen relevanten Zusammenhinge teilhaben.

Die Eschatologie muf von einer von Gott ermoglichten Perichorese der
Selbst- und der Fremdwahrnehmungen sprechen, um an der Verbundenheit
zwischen dem Einzelgericht und dem universalen Gericht festhalten zu
konnen. Die Biographieforschung lenkt den Blick auf das unverwechsel-
bare Leben eines einzelnen Menschen. Gegenstand ihrer Betrachtung ist
die gesamte Lebenszeit in threm Prozesscharakter, mit ihren Briichen,
Wandlungen und Konstanten. Riickschauende Selbstvergewisserungen
konfrontieren immer mit den gesamten erinnerten Daten. Die Analyse
autobiographischer Erzihlungen vermittelt die Einsicht, dass sich die
eigene Lebensgeschichte in der Retrospektive als Geschichte von Begeg-
nungen mit anderen Menschen, mit Orten, Ansichten, Erwartungen und
Enttiuschungen darstellt. Erinnert wird, was begegnet ist — auch in Gestalt
von Phantasien und Angsten. Jede Lebensgeschichte ist untrennbar ver-
bunden mit den Lebensgeschichten der anderen. Niemand ist je allein.
Wahrnehmungen meines Lebens aus der Sicht der Anderen werden mir
zumindest zu Teilen schon wihrend meiner Lebenszeit bekannt.

Der Riickgriff auf Erfahrungen der Selbstwahrnehmung und der Fremd-
wahrnehmung ist hilfreich bei dem theologischen Bemiihen, anschaulich
zu machen, wie das besondere Gericht und das universale Gericht mitein-
ander verbunden sind. Erst die von Gott ermoglichte, die meinem Blick
erdffnete Teilhabe an der Selbstwahrnehmung der Anderen ermdglicht es
mir, mein eigenes Leben in seiner gewordenen Gestalt zu verstehen. Was
letztlich ziihlt ist nicht allein eine gute Sterbestunde. Ich muf3 nicht bangen,
ob mir in diesem Augenblick der richtige Gedanke in den Sinn kommt. Im
Tod erlebt jeder und jede bei sich selbst und bei all denen, die im Leben
bereits Vertraute waren, jenen Prozess mit, in dem Gott die Wahrnehmun-
gen reinigt und miteinander versohnt. Das gesamte Menschenleben wird
gegenwiirtig. Die Tiiter begegnen der Wahrnehmung ihres Lebens aus der
Sicht der Opfer. Die Opfer erfahren von der schmerzlichen Selbstbesin-
nung der Titer. Die Titer konnen sich selbst leichter annehmen, wenn sie
gewahr werden, dass Gott den Opfern Gerechtigkeit widerfahren lésst.
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Auch das skizzierte Geschehen der Perichorese der Wahr-nehmungen ist
theologisch als ein pneumatisches Ereignis zu begreifen: Gottes Geist ver-
bindet das Unverbundene. Er fiihrt die Titer vor die Opfer. Alle Trinen, die
je Menschen weinten, sind gesammelt im Krug des Gedéchtnisses Gottes
(vgl. Ps 56,9). Die theologische Reflexion bezieht eine Gestalt der Wahr-
nehmung mit in ihre Uberlegungen ein, die im menschlichen Miteinander
nicht vorkommt: Sie rechnet mit einem Wesen, das Selbstwahrnehmung
und Fremdwahrnehmung zueinanderfithren kann im gegenwirtigenden
Moment der Schau Gottes.

Mit Bezug auf ein weiteres der frithen Gedichte von Ingeborg Bachmann
mochte ich meine Gedanken beschliefen:

»Abends frag ich meine Mutter
heimlich nach dem Glockenlduten,
wie ich mir die Tage deuten

und die Nacht bereiten soll.

Tief im Grund verlang ich immer
alles restlos zu erzihlen,

in Akkorden auszuwdihlen,

was an Kldngen mich umspielt.

Leise lauschen wir zusammen:
meine Mutter tréiumt mich wieder,
und sie trifft, wie alte Lieder,
meines Wesens Dur und Moll. “*7

Im lebensgeschichtlichen Erzihlen bekommt die Lebensmelodie einen
unverwechselbaren Lauf. Im Bild der lebenserfahrenen und mitfiihlenden
Mutter, die im Geschehen der deutenden Selbsterkenntnis bei dem suchen-
den Kind ist, begegnet die VerheiBung des Geschenkes neuer Einsicht in
die frohstimmenden und die belastenden Zusammenhinge des Lebens.
Gott ist wie eine Mutter, die den unzerstirbaren Lebenstraum des ihr ver-
trauten Wesens deutend ertffnet. Die Lebenszeit 1dsst bereits ahnen, wie
die Selbsterkenntnis uns in Gottes Gegenwart schmerzlich heilend ver-
wandeln wird.

172



ANMERKUNGEN

Wegweisend fiir diese ,.anthropologische Wende™ der Theologie waren die Beitriige von
Karl Rahner. Vgl.: Karl Rahner, Theologie und Anthropologie, in: Schriften 8 (1967),
43-67.

In der romisch-katholischen Eschatologie ist insbesondere Franz-Josef Nocke den Spuren
der anthropologisch gewendeten Theologie gefolgt. Vgl. Franz-Josef Nocke, Liebe, Tod
und Auferstehung. Uber die Mitte des Glaubens, Miinchen 31993; ders.. Eschatologie, in:
Theodor Schneider (Hg), Handbuch der Dogmatik, Bd. 2, Diisseldorf 22000, 377-478.
Ingeborg Bachmann, Werke. Hg. von Christine Koschel, Inge von Weidenbaum und Cle-
mens Miinster, Bd. 1: Gedichte, Horspiele, Libretti, Ubersetzungen, Miinchen 1978, 11.
Das Gedicht ist an der Jahreswende 1948/49 entstanden.

Vgl. Dorothea Sattler, Gelebte Bulie. Das menschliche BuBiwerk (satisfactio) im Oku-
menischen Gespriich, Mainz 1992; dies., Gedichtnis der Toten in der Feier der Euchari-
stie. Systematisch-theologische Uberlegungen in tkumenischer Perspektive, in: Silvia
Hell (Hg.), Die Christenheit auf dem Weg ins 3. Jahrtausend. Die Glaubwiirdigkeit
christlicher Kirchen — heute und morgen? FS Lothar Lies (Thaur 2000) (im Druck); dies.,
Ablass-Streit in neuer Zeit. Beobachtungen zur Wiederbelebung einer alten konfessio-
nellen Kontroverse, in: Catholica 54 (2000), (im Druck).

Vgl. Karl Rahner, Bemerkungen zur Theologie des Ablasses, in: Schriften 2 (1955)
185-210; Kleiner theologischer Traktat iiber den Ablass, in: Schriften 8 (1967), 472-487,
ders., Zur heutigen kirchenamtlichen Ablasslehre, in: ebd., 488-518. Vgl. auch die ausfiihr-
liche Darstellung der Position Rahners in ihren biblischen Wurzeln und ihren traditions-
geschichtlichen Beziigen in: Dorothea Sattler, Gelebte Bufle (s. Anm. 4), bes. 232-335.
Vel. Augustinus, Confessiones I, 12.

Ottmar Fuchs, Ablass — eine alte Frommigkeitsform in neuer Weltverantwortung, in: Dia-
konia 16 (1985), 111-117.

Erlassjahr 2000. Aufrufe zur Befreiung der armen Volker aus dem Wiirgegriff der Schul-
den, dokumentiert in: Una Sancta 54 (1999), 25-32.

Bert Hellinger, Der Abschied. Nachkommen von Tétern und Opfern stellen ihre Familie,
Heidelberg 1998.

Vgl. die einfithrenden Darstellungen und die Literaturverweise in: Albert Gerhards (Hg.),
Die groBere Hoffnung der Christen. Eschatologische Vorstellungen im Wandel, Frei-
burg—Basel-Wien 1990; Theodor Schneider, Was wir glauben. Eine Auslegung des
Apostolischen Glaubensbekenntnisses, Diisseldorf 1998, 445-500; Medard Kehl,
Eschatologie, Wiirzburg 1986; ders., Was kommt nach dem Ende? Von Weltuntergang
und Vollendung, Wiedergeburt und Auferstehung, Freiburg—Basel-Wien 1999; Wolfgang
Beinert (Hg.), Texte zur Theologie. Dogmatik: Eschatologie, 2 Bde. Bearbeitet von Gott-
fried Bachl, Graz—Wien—K&ln 1999; Gerhard Sauter, Einfiihrung in die Eschatologie,
Darmstadt 1995.

Hans Urs von Balthasar, Eschatologie, in: Johannes Feiner / Josef Triitsch / Franz Bickle
(Hg.), Fragen der Theologie heute, Einsiedeln 1958, 403-421, hier 407.

Vgl. dazu: Jiirgen Werbick, Bilder sind Wege. Eine Gotteslehre, Miinchen 1992, bes.
49-78.

Vel. Karl Rahner, Theologische Prinzipien der Hermeneutik eschatologischer Aussagen,
in: Schriften 4 (1960), 401-428.

Vgl. Gisbert Greshake / Gerhard Lohfink, Naherwartung — Auferstehung — Unsterblich-
keit. Untersuchungen zur christlichen Eschatologie, Freiburg-Basel-Wien *1982.

Vagl. Herbert Vorgrimler, Der Tod im Denken und Leben des Christen, Diisseldorf 21981.
Vgl. Joseph Ratzinger, Eschatologie. Tod und ewiges Leben, Regensburg 1977,

173



2
5

Vgl. Gerhard Ludwig Miiller, ,.,Fegfeuer”. Zur Hermeneutik eines umstrittenen Lehr-
stiicks in der Eschatologie, in: Theologische Quartalschrift 166 (1986) 25-39; Karl Leh-
mann, Was bleibt vom Fegfeuer?, in: Internationale Katholische Zeitschrift 9 (1980)
236-243; Karl Rahner, Fegfeuer, in: Schriften 14 (1980), 435-449; Klaus Reinhardt, Das
Verstindnis des Fegefeuers in der neueren Theologie, in: Trierer Theologische Zeitschrift
96 (1987), 111-122.

Vgl. Heinrich Denzinger, Kompendium der Glaubensbekenntnisse und kirchlichen Lehr-
entscheidungen. Lateinisch — Deutsch. Hg. von Peter Hiinermann, Freiburg-Basel-Wien
31991, Nr. 856-859 = DH.

Vgl. DH 1304-1306.

Vgl. DH 1580; 1820.

Das II. Vatikanische Konzil erinnert an die Sorge der in der Kirche Verantwortlichen,
.bemiiht zu sein, jegliche vielleicht da und dort eingeschlichenen Mibriuche, Ubertrei-
bungen oder Mingel fernzuhalten oder zu beheben. Alles sollen sie erneuern zu vollerem
Lob Christi und Gottes™ (Kirchenkonstitution ,.Lumen Gentium®, Nr. 51).

Vegl. Jacques Le Goff, Die Geburt des Fegefeuers, Stuttgart / Darmstadt 1984; ders.,
Wucherzins und Hollenqualen. Okonomie und Religion im Mittelalter, Stuttgart 1988;
Herbert Vorgrimler, Die Geschichte der Holle, Miinchen 1993; Arnold Angenendt, Theo-
logie und Liturgie der mittelalterlichen Totenmemoria, in: Karl Schmid / Joachim
Wollasch (Hg.). Memoria. Der geschichtliche Zeugniswert des liturgischen Gedenkens
im Mittelalter, Miinchen 1984, 79—199; ders., Geschichte der Religiositit im Mittelalter,
Darmstadt 1997, bes. 652—657.

Vgl. dazu ausfiihrlicher: Dorothea Sattler, Selbstthematisierung im Selbstgericht. Zur
Rezeption der Biographieforschung in der Eschatologie, in: Theologie der Gegenwart 42
(1999), 92-105.

Vgl. Martin Kohli, Zur Theorie der biographischen Selbst- und Fremdthematisierung, in:
Joachim Matthes (Hg.), Lebenswelt und soziale Probleme. Verhandlungen des 20. Deut-
schen Soziologentages zu Bremen 1980, Frankfurt am Main / New York 1981, 502-520.
Volker Drehsen, Lebensgeschichtliche Frommigkeit. Eine Problemskizze zu christlich-
religivsen Dimensionen des (auto-)biographischen Interesses in der Neuzeit, in: Walter
Sparn (Hg.), Wer schreibt meine Lebensgeschichte? Biographie, Autobiographie, Hagio-
graphie und ihre Entstehungszusammenhinge, Giitersloh 1990, 43.

Vgl. Joseph Ratzinger, Eschatologie (s. Anm. 16), bes. 127-135.

Ingeborg Bachmann, Werke (s. Anm. 3) 10. Die Schriftstellerin schrieb den Text im Som-
mer 1948 in Erinnerung an ihre eigene Mutter.

174



