Garrett Barden

Die rituelle Darstellung
des Todes

«Du bist bereit, mich nun zu verlassen. Schau
nicht zuriick. Schau nach vorn, wie dir gesagt
wurde. Wir leben hier, solange es uns bestimmt
ist. Wiinsche uns nicht, daB wir uns beeilen, um
wieder mit dir zusammen zu sein, denn du wirst
deine Briider und deine Mutter und deinen Vater
und deine GroBeltern dott finden. Stére uns nicht.
Wir werden alles tun, was du vor deinem Tod vet-
langt hast.» :

Dieses Beerdigungsgebet det nordamerikani-
schen Ojibwa driickt drei Aspekte des Todes aus
und konzentriert sich auf den ersten von thnen: die
Sorge der Ubetlebenden, sich véllig vom Toten
zu trennen; ihre Sorge um das Wohlergehen des
Toten; die Uberfahrt.

Robert Hertz hat in seinem Hssay 1907 erstmals
die Aufmerksamkeit auf die Universalitit des Ge-
dankens gelenkt, dafi die Toten auf eine bestimmte
Weise noch unter den Lebenden weilen, bis sie
durch die entsprechenden Riten von ihnen abge-
schnitten und in die Gemeinschaft der Toten ge-
schickt werden. Dieser Gedanke hat drei wichtige
Konsequenzen. Er schlieft die Vorstellung ein,
daB der Tod mehr ist als Fiulnis und Verfall und
so eine Unterscheidung von menschlichem und
nichtmenschlichem Tod gestattet. Er schlieBt eine
Auffassung von der menschlichen Petson (und in
manchen Fillen auch von bestimmten Tieren, wie
beispielsweise vom Elefanten und Rind bei den
sudanesischen Nuer) als in bestimmtem Sinne be-
standig ein. SchlieBlich schlieBt er die Vorstellung
von einem Ort der Toten und darum vom Gegen-
satz zwischen dem Ort der Lebendigen und dem
detr Toten ein.

Wenn das Ritual mehr als ein bloBer Trost fiir
den petsénlich oder gesellschaftlich empfundenen
Vetlust verstanden wird, dann ist die ausschlief3-
liche Konzentration auf diesen Aspekt des Todes
ungewohalich. Zweifellos gibt es beim Tod per-
sonliche und gemeinschaftliche Trauer, und dieses
Trauern ist auch in den Begribnistiten einge-
schlossen, aber ich glaube, daB es keine Gemein-
schaft gibt, fiir die der 'T'od nichts anderes ist als
eine Gelegenheit zur Trauer. Dies gilt selbst noch

fiir die verarmten rituellen Briuche der gegen-
wirtigen Industriegesellschaft. Der Tod ist mehr
als materieller Verfall. Er befleckt, denn er ist ge-
fihrlich. Der Tod wird als etwas dargestellt, das
ein Element des Menschlichen in ein anderes Reich
entliBt, das unterschiedlich als Geist, Seele, Ge-
spenst, Schatten bezeichnet wird (wenngleich im
letzteren Fall es sich offenbar eher um eine Analo-
gie oder Metapher handelt als um die Vorstellung,
daB der Schatten, den die Sonne an die Wand
witft, jemandes Seele oder Geist ist). Der Geist,
der dutrch den Tod freigesetzt wird, wandert nun
auf schreckenerregende Weise unter den Leben-
den umbher. Der Begribnisritus ist dazu da, um
den Toten endgiiltig fortzuschicken. Die Gemein-
schaft mag an dem Ort, den der Geist aufsucht,
nicht sonderlich interessiert sein. Dennoch ist
dieser Ort nun in ihrer Kosmogonie vorhanden
und weiterer Reflexion zuginglich. So bringt der
Exorzismus tiber den Geist eine intellektuelle Un-
sicherheit in die Gemeinschaft.

Das Ritual ist insofern wirksam, als es den Geist
veranlaB3t, den Bereich der Lebenden zu verlassen.
(Man mul} sich das Ritual nicht als mechanisch
wirksam vorstellen. Es ist eher eine Art von Be-
schworung, der der wandernde Geist gehorchen
muf} oder, wie wir spiter sehen werden, eine Be-
schworungsformel, die der Geist braucht, um die
Grenze zwischen den Bereichen tiberschreiten zu
kénnen.) Wie man an dem Gebet der Ojibwa
sechen kann, kann die Beschwérung des Rituals
iiberredend sein, dem Geist werden Griinde dafiir
genannt, warum et gehen muB}. Das Ritual stellt so
den Aufenthaltsort des Geistes vor und wird so zu
einer Weise des Wissens, die in sich die Forderung
nach ihrer Fortentwicklung enthalt.

Mit der Konzentration auf das Wohlbefinden
des Toten verlagert sich der Akzent des Rituals.
Diese Vetlagerung ist an der Ausdehnung der Be-
schreibung des Aufenthalts des Toten abzulesen.
War es zuvor bloB ein Orxt, so ist es nun ein Ort
mit eigener Zeit. Das Ritual entdeckt, daBl der
menschliche Tod die Dimensionen det mensch-
lichen Zeit enthiillt, denn der Tod ist nicht nur die
Beendigung eines Lebens, sondern er zeigt, da3
das Leben immer ein Ende hat. Dieser Aspekt
bleibt verborgen, solange das Ritual sich auf die
Reintegration und die Reinigung des sozialen
Lebens konzentriert, denn dabei behilt das Uber-
leben der Gemeinschaft eine offensichtliche Zeit-
losigkeit.

Die Konzentration auf das Wohlbefinden des
Toten fithrt zur Frage nach der Zeitlichkeit des
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Toten iiber die einfache und sich aufdringende
Frage, ob der Tote noch einmal sterben wird oder
nicht. Da Zeit und Ort so eng miteinander vet-
bunden sind, schliet der zweite Tod der Toten
entweder einen neuen Aufenthalt oder ihre Riick-
kehr in die Welt der Lebenden ein, wie beispiels-
weise in der Kosmogonie der Wiedergeburt. Das
unaufhorliche Wandern des Toten in einigen
Kosmogonien ist gleichzusetzen mit einer Folge
von Toden, denn die Zeit der Wanderung ist eine
Zeit des fortgesetzten Sterbens in der Weise des
Ubergangs. Der zweite Tod der Apokalypse stellt
seine Endgiiltigkeit dar.

Noch einmal, die Konzentration auf das Wohl-
befinden des Toten und auf die zeitliche Natur
seines Aufenthalts bringt die Gemeinschaft dazu,
sich diesen Aufenthalt und das Leben als verging-
lich vorzustellen. Dies ist so seht Gemeingut der
sogenannten Hochreligionen, daB dariiber ver-
gessen werden kann, dafl das damit Gemeinte
keineswegs klar ist. Es ist zweifellos klar, daB
Menschen sterben, aber der Ubergangscharakter
der Gesellschaft als ganzer ist keinesfalls ebenso
klar (tatsichlich scheint das Gegenteil klarer zu
sein!), und solange das Ritual sich auf die Ent-
fernung des Toten aus der Welt der Lebendigen
konzentriert, wird damit eher die Bestindigkeit
und nicht der Ubergangscharakter der mensch-
lichen Gesellschaft dargestellt.

Wenn das Ritual sich auf die Beschreibung des
Aufenthalts und der Zeitlichkeit des Toten aus-
dehnt, dann erscheint die Welt der Toten gegen-
iiber der Welt der Lebenden als das Fortleben
gegeniiber der Verginglichkeit. Das Ritual stellt
nun die Endlichkeit nicht der toten Person und
nicht einmal der Trauernden, sondern des mensch-
lichen Lebens dar. Von der Anerkennung der in-
dividuellen Sterblichkeit kommt die gemein-
schaftliche Darstellung zur Anerkennung der

Sterblichkeit als zum Wesen des Lebens gehérend.

Das Ritual stellt dann zwei Weisen des-Lebens
oder Seins gegeniiber, das der Lebenden, das
sterblich ist, und das der Toten, das unsterblich ist.
Hierher passen die Geschichten vom Ursprung des
Todes, denn es ist ein eigenartiges Merkmal sol-
cher Geschichten, daB wenige von ihnen von ster-
benden Menschen handeln, und selbst wenn sie von
sterbenden Menschen handeln,dann hat die Haupt-
sache der Geschichte mit den Lebenden zu tun.
Im Gilgamesch-Epos beispielsweise reist der Held
in das Land Utnapiscam, wo er die Blume des
ewigen Lebens findet, die er aber beim Uberschrei-
ten eines Flusses auf dem Heimweg vetliert. Seit-

her ist Gilgamesch zum Sterben verurteilt und
nicht nur er, auch nicht nur jeder einzelne Mensch,
sondern die menschliche Gemeinschaft, denn der
sagenhafte Ahnherr steht nicht nur fiir jedes ein-
zelne Individuum, sondern fiir die ganze Gemein-
schaft und fiir das Individuum als Mitglied der
Gemeinschaft.

Bei den Sanpoil in Nordamerika schliet die Ge-
schichte vom Utsprung des Todes den Tod von
zwei Hauptprotagonisten ein, eines Midchens und
ihres Bruders, die zusammen Inzest getrieben hat-
ten. Aber nicht ihr Sterben ist det Ursprung des
Todes, denn, so berichtet der Mythos, ihr Tod
war noch nicht endgiiltig. Es stand in der Macht
ihres Vaters, sie wiedet zum Leben zu erwecken.
Aber seine Gefihrten verboten ihm dies, und da
er ein michtiger Zauberer war, totete er aus Rache
auch ihre Kinder. Nun baten sie ihn, alle Kinder
wieder zum Leben zu etrwecken, aber zu dieser
Zeit waren sein eigener Sohn und seine Tochter
bereits verwest und so seiner Macht entzogen, und
darum verweigerte er ihnen ihre Bitte. Der Vater
sagte: Kiinftig soll der Tod unwiderruflich sein.
Das Bedeutsame an dieser Geschichte ist nicht so
sehr, daB3 einige gestorben sind, sondern daB der
Tod nun das Schicksal des Lebens ist.

In diesem Mythos der Sanpoil findet sich eine
andere weitverbreitete Assoziation: der Ursprung
des Todes ist mit irgendeiner Art von Schuld ver-
bunden, die schwer oder leicht sein kann. Es wer-
den in den Mythen natiirlich verschiedene Arten
von Schuld erwihnt, beispielsweise der erste In-
zest, die Bestrafung durch den Vater, der den
Sohn totet, der nachfolgende Selbstmord det Toch-
ter, die Weigerung det Gefihrten des Vaters, ihm
die Wiedererweckung von Sohn und Tochter zu
gestatten, die nachfolgende T6tung ihrer Kinder
durch Zauberei, aber unter alldem ist etwas, das
wit die ontologische Schuld nennen koénnten. Die
Unwiderruflichkeit des Todes ist nicht eigentlich
eine Strafe fiir all diese Verschulden, sondern eher
die unvermeidliche Folge des Zustands, der all
diese Verschulden hervotrgebracht hat. Als der
Vater schlieBlich gebeten wird, die Kinder wieder
ins Leben zuriickzurufen, ist es schon zu spit, die
Leichen seiner eigenen Kinder sind vermodert.
Ahnlich ist in vielen ostaftikanischen Mythen der
Tod nicht so sehr die Strafe fiir eine Schuld, als
vielmehr die unausweichliche Folge der Schuld.
Evans-Pritchard verweist in seinem Buch «Nuer
Religion» auf dieses Merkmal als die &dipalen
Qualitit des Ursprungs des Todes. Der Verweis
auf die groBle Tragtdie mag hier als Gegengewicht
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stehen zu der modernen Tendenz, das rituelle
Denken iiber den Tod als trivial zu betrachten.

Mit der Ausdehnung der Beschreibung des Auf-
enthalts der Toten (mag diese nun historisch oder
logisch gewesen sein) entstand auch der Gegen-
satz zwischen dem Aufenthalt der Toten und dem
der Lebenden und die Frage nach dem Utsprung
des Todes, die wiederum zum Gegensatz zwischen
diesem vom Tod beherrschten Leben und einem
anderen urspriinglichen Leben, das den Tod nicht
kannte, fithrte. Geschichten vom Utrsprung des
Todes nennen Griinde fiir den Ubergang von die-
sem urspringlichen Zustand zum gegenwirtigen.
In diesem Zusammenhang ist die Geringfigigkeit
der Schuld nicht trivial, denn es soll damit nur er-
klirt werden: was nun als Unvermeidlichkeit et-
scheint, war nicht unvermeidlich. Darum, so meine
ich, ist die urspriingliche Vorstellung vom Ut-
sprung des Todes nicht moralisch gemeint, denn
die Moral ist, genau genommen, nicht unvermeid-
lich. Es wird darum, um ein Leben zu erkliren,
das vom Tod - verstanden als Verlust urspriing-
licher Vollkommenheit — behertscht wird, ein Ril3
mit unvermeidlichen Konsequenzen eingefiihrt.
Die Verbrechen des Odipus waren zweifellos gro,
aber die Tragédie liegt nicht in seiner Siinde, son-
dern in den unvermeidlichen Folgen aus urspriing-
lich durchaus vermeidbaren Ereignissen; denn in
den Augen dessen, der die Siinden begeht, nim-
lich Odipus, siindigt er gar nicht. Ein modernes
Moralempfinden neigt dazu, die Geschichte von
Adam und Eva im Paradies als die Geschichte
eines einfachen Ungehorsams zu lesen und dabei
zu iibersehen, daB ihr Zustand, nachdem sie die
Frucht gegessen hatten, die unausweichliche Folge
ihtes neuen Wissens war. Es ist wahr, daB sie aus
dem Garten vertrieben wurden, aber da hatte ihr
urspriingliches Gesprich mit Gott schon ein Ende.
Durch das Essen der Frucht veridnderten sie den
Zustand der Dinge. Indem er der Zeit gestattete, zu
vergehen und den Kérpern, sich aufzulGsen, er-
moglichte der Vater in der Sanpoil-Geschichte den
Wandel im Zustand der Dinge.

Uberlegungen iiber die Endlichkeit des mensch-
lichen Lebens haben zu Uberlegungen iiber die ut-
spriingliche Existenz gefiihrt, tragen jedoch nichts
zum Verstindnis des Zustands, in dem die Toten
sich befinden, bei. Der urspriingliche Zustand trug
die Méglichkeit des Abfalls in sich (denn die Ge-
genwart ist ja ein Abfall davon), und wenn die
Toten in den urspriinglichen Zustand zuriick-
kehten wiirden, konnte dieser Abfall sich unauf-
hérlich wiederholen.

Darum ist in einigen indischen Kosmogonien
der Tod innerhalb einer Periode oder eines Zeit-
alters bloB der Eintritt in das nichste, in dem die
urspringliche Zeit zuriickkehren wird, bis ihr ein
neuetlicher Abfall folgt. Es scheint keinen Aus-
weg aus diesem unendlichen Kreislauf zu geben,
auBer durch endgiiltige Verdammung oder durch
Erlésung. (Die totale Ausloschung ist natiitlich
auch ein Ausweg.)

Dies mag als ein unangemessen logischer Zu-
gang erscheinen, aber auch das mythische Denken
ist in seinen Grundziigen logisch. Seine unlogi-
schen Bereiche sind, jedenfalls bisher, die Ansatz-
stellen fiir seine eigene Weiterentwicklung. Die
Gemeinschaft mag sich praktisch nicht um das
Wohlbefinden der Toten kiimmern, das Problem
mag tiberholt sein, aber wenn sie sich dem Pro-
blem iiberhaupt zuwendet, wird sie dafir im Ri-
tual grundlegende Richtlinien vorfinden, denn die
Gemeinschaft ist im Ritual immer schon weiter,
als sie weil3.

Das entscheidende Element in den Geschichten
vom Utrsprung des Todes ist der Ubergang von
usspriinglicher Vollkommenheit zur unvollkom-
menen Gegenwart. Dieser Ubergang geschieht
kaum durch den T'od selbst, sondern durch irgend-
einen Sprung in den Zustand, der vom Tod be-
herrscht wird. Aber der Tod, wie er nun existiert,
und der Tod des Einzelnen wird allgemein als
Ubetrgang gedacht. Es wurde vorhin erwihnt, daBl
eine der Funktionen des Begrdbnisritus darin be-
steht, den Geist aus dem Bereich der Lebenden in
den der Toten zu beférdern. Es ist darum nicht
primir der physische Tod, der den Ubergang dar-
stellt, denn die Flucht des Geistes aus dem Korper
im Tod liBt diesem die Moglichkeit, im Bereich
der Lebenden herumzustreifen und befihigt ihn
nicht, den Bereich der Toten zu betreten. Das
Ritual hat darum die Funktion, den Geist in seinen
eigenen Bereich zu leiten. Der Geist wird dadurch
von den Lebenden entfernt, indem ihm der Ein-
tritt in den Bereich der Toten ermoglicht wird.

Das Ritual stellt sich damit selbst das Problem:
Wet ist dafiir zustindig, den Geist zu geleiten?
Fast iiberall wird dieses Problem durch die Ein-
richtung einer Kaste ritueller Spezialisten (einer
Priesterschaft, einer Schamanenschaft) gelost, die
entsprechend ausgebildet sind, aber nirgendwo ist
der rituelle Spezialist ausreichend. Es gibt da im-
mer ein iibernatiirliches Wesen, das vom Schama-
nen angerufen werden kann und das den Geist an
seinen Aufenthaltsort geleitet. Im Ritual wird der
Geist aufgefordert, zu gehen, und der Begleiter
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wirtd aufgefordert, ihn zu fithren. So kann bei-
spielsweise bei den Ojibwa der « Otter» aufgefor-
dert werden, den Geist auf seinem Riicken mitzu-
nehmen, und bei den Nuet wird der hohe Gott an-
gerufen, den Menschen, den er geschaffen hat,
hinwegzunehmen. Es ist in diesem Zusammen-
hang bemerkenswert, da3 das Ritual hier eher eine
Bitte als ein Befehl ist. Diese Einstellung steht in
Verbindung mit dem Bediitfnis nach einer iiber-
menschlichen Macht.

In vielen Gemeinschaften wird der Tod als eine
Metapher fiir andere wichtige Uberginge ver-
wendet. So gilt beispielsweise bei den Ngatatjara
in Zentralaustralien der erste Teil des Initiations-
ritus, in dem der Knabe zum Mann wird, dem Ab-
sterben des Initianden gegeniiber seinem fritheren
Leben in der Kindheit. Ubetlegungen iiber die
Struktur solcher Handlungen enthiillen die rituelle
Struktur des Sterbens selbst. Es gibt da einen an-
finglichen Bruch oder eine Trennung, die oft
durch physische Entfernung, Dunkelheit, Kom-
munikationsmangel dargestellt wird, gefolgt von
einer Periode der Priifungen und anderer ritueller
Votbereitungen. In ihnlicher Weise stellt man
sich den Geist vor, wie et eine Anzahl von Ge-
richtsvetfahren oder Versuchungen bestehen mul,
bevor er schlieBlich seinen letzten Ruheplatz er-
reicht. Noch einmal: Wie der Knabe des rituellen
Gespriachs bedatf, um ein Mann zu werden, so
braucht der Tote das Ritual des Begribnisses, um
ein Mitglied der Gemeinschaft der Toten zu wer-
den.

Im Gegensatz zu einer individualistischen Moral
und einem individualistischen Leben und Sterben
hat das menschliche Todestitual — d.h. haben die
Weisen, nach denen Menschen den Tod wverstan-
den haben — zumeist den gemeinschaftlichen Cha-
rakter grundlegender menschlicher Handlungen
unterstrichen. So ist das Ritual die Reise des Gei-
stes. Das wohlbekannte Beharren darauf, daB3 das

Ritual zur rechten Zeit, am rechten Platz und in

der rechten Weise vollzogen wird, steht damit in
Beziehung. So werden bei den Sandawe in Tansa-
nia die Rituale mit den Bewegungen der Sonne
und den Phasen des Mondes in Verbindung ge-
bracht, wobei die Sonne wegen ihres plotzlichen
Untertauchens in die Nacht mit dem Tod in Ver-
bindung gebracht wird. Diese Insistenz wurde in
der Vergangenheit durch die Europier als eine
Art mechanischer Magie gedeutet, aber neuere
Untersuchungen des Sprachvorgangs haben bis zu
einem gewissen Grad ein besseres Verstindnis von
rituellen Handlungen erbracht. Der Geist wird mit

rituellen Worten durch die Fihrnisse seinet Reise
gefithrt, und sein Fithrer oder Begleiter wird auf-
gefordert, thn richtig zu leiten. Eine individualisti-
sche Kultur fragt, warum der Begleiter dies nicht
von selber tut, aber das ritualistische Verstindnis
des Menschlichen schlieBt die Vorstellung ein, daf3
der Geist seine Reise als ein Mitglied der Gemein-
schaft und nicht als ein isoliertes Individuum an-
tritt, und das Ritual selbst vertritt diese Gemein-
schaft.

Die Reise aus der Welt det Lebenden in die der
Toten ist gefihrlich (eine Vorstellung, die allen
wichtigen Ubergingen in andere Sphiren gemein-
sam ist) und schwierig, und oft besteht die Mog-
lichkeit, selbst dann, wenn eine entwickelte Vor-
stellung vom nichsten Leben vorhanden ist, daBB
dem Geist der Ubergang nicht in der rechten
Weise gelingt; das Gespenst, wie das europiische
Denken es kennt, ist ein Beispiel dafiir. Der Uber-
gang ist dann eine unvollendete Aktion, eine Be-
wegung in Richtung auf ein Ziel, die unvollendet
bleibt, insofern nimlich das Ziel nicht erreicht
wird. Die wesentliche Unvollendetheit des Weges
ruft nun genau die Frage nach der Natur des Ziels
hervor, danach, was das Ritual nun genau als Ziel
versteht.

In Gemeinschaften mit hochentwickelter rituel-
ler Vorstellung vom Aufenthaltsort der Toten
scheint dieser Aufenthaltsort bewertet zu werden
als (I) vollkommen gut und wiinschenswert, bei-
spielsweise der christliche Himmel, das buddhi-
stische Nirwana; (1I) ginzlich verwetflich, bei-
spielsweise die christliche Holle; (I1I) in cinem
vagen Sinne unerwiinscht, beispielsweise die frithe
jidische Sheol, der klassische Hades, der christ-
liche «Limbus». Es sollen hier einige versuchs-
weise Andeutungen iiber die Beziehungen dieser
drei zueinander gemacht werden. Der vollig wider-
wirtige Aufenthaltsort (IT) besteht meines Wissens
in keiner Kosmogonie fiir sich allein. Er ist immer
die vollige Verneinung des vollig ersehnenswerten
Ortes (I) und oft das Ende einer Entwicklung aus
dem zweideutigen (1IT) in die negative Richtung;
so wird beispielsweise der Abgrund in der Apolka-
lypse im Kontrast zum Neuen Jerusalem entwik-
kelt und stellt die negative Entwicklung aus der
Sheol dar. Im Gegensatz dazu kann aber ein im
hochsten MaB erstrebenswerter Zustand ohne sein
negatives Gegenstiick bestehen. Spitere theolo-
gische Uberlegungen im Christentum iiber die
Holle als Verlust, Abwesenheit, Verneinung sind
darum auf andere Weise Ausdruck eines Wissens,
welches das Ritual bereits in sich trigt.
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Der im vagen Sinne unerwiinschte Zustand
kann mit der Ubergangsreise verglichen werden.
Ich bemerkte schon, daB die Ubergangsteise eine
unvollstindige Handlung nicht bloB in dem Sinn
ist, daB3 manchmal diese Reise nicht erfolgreich be-
endet wird, sondern in einem tieferen Sinn, daB die
Vollendung der Handlung in ihrem Ziel, nicht
aber in ihr selber liegt. Ich mochte nur sagen, dafl
der doppeldeutige Zustand oft als ein Durchgang
vorgestellt wird, es gibt in ihm Rastlosigkeit, Um-
herstreifen, unaufhétliche Bewegung, kurz gesagt,
Unvollkommenheit. Die endlose Dauer dieses Zu-
stands ist eine Qual, denn es ist die Endlichkeit,
d.h. die zeitliche Begrenztheit, die diesem Leben
den Abschlufy gibt. Dies ist wahr, auch wenn die
Dauer der Gesellschaft nicht als zu einem Ende
kommend betrachtet wird, da die Geschichte nie-
mals bloB die Chronik einer endlosen Folge von
Ereignissen ist, sondern eine Abfolge bedeutsamer
Handlungen. Die scheinbar simplen Bemerkungen
des Aristoteles betreffend den Anfang, die Mitte
und das Ende tragischer Handlung mégen auf die
Weise anwendbar sein, in der das Ritual das
menschliche Leben enthiillt und den doppeldeuti-
gen Aufenthalt der Toten durch ihre Abwesenheit
charakterisiert.

Es ist klar, daB das Ritual des Todes eine Weise
ist, mit dem Tod fertig zu werden. Uberall ist es
eine auf Wirkung gerichtete Handlung. Wie es ge-
handhabt witd, ist es in seiner Gestimmtheit so-
wohl befehlend wie einladend. Aber es ist auch
eine Weise von Wissen. Der Ritus driickt das Ver-
stindnis der Gemeinschaft vom Tod aus, aber die
Bedeutung des Ritus geht iiber das aktuelle Ver-
stindnis der Teilnehmer hinaus, da er eine ontolo-
gische Dimension beansprucht, so daB sie dutch
Nachdenken aus ihm neue Einsicht gewinnen
kénnen.

Was kann durch Nachdenken tiber das Ritual
erkannt werden? Dies ist das hermeneutische Pro-
blem. Ich glaube nicht, daB das erkannt werden
kann, was die Erfinder des Rituals gemeint haben;
es ist zwar moglich, bis zu der Bedeutung durch-
zudringen, die die urspriinglichen Autoren dem
Ritus gegeben haben, aber diese Bedeutung ist
nicht die Bedeutung des Ritus. Mehr noch, die
Teilnehmer leben mit ihrem eigenen Verstindnis,
das dutch ihre Teilnahme hervorgerufen wird,
aber dieses Verstindnis, wenn es auch Teilnahme
an der Bedeutung des Ritus ist, ist noch nicht die
volle Bedeutung des Ritus, denn die Teilnehmer
wissen, daB sie durch Meditation des Rituals dazu-
lernen kénnen. (Es ist an dieser Stelle notig, anzu-
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merken, daB dann, wenn man von der Reflexion
iiber den Tod spricht, die Reflexion tiber das
rituelle Verstindnis des Todes gemeint ist. Die
Tradition vollig abzulehnen oder der Versuch, dies
zu tun, wiirde bedeuten, eine unerreichbare ur-
anfingliche Leere zu erreichen. Dies gilt fiir alle
Gemeinschaften, denn keine Gemeinschaft ist in
ihren grundlegenden Wertvorstellungen frei von
Tradition.)

Ich habe zu zeigen versucht, daB jede rituelle
Bewegung eine Bedeutung hat, die auch gegen-
wirtig dem Teilnehmer verfiighar ist, aber auch,
daB jedes Ritual Probleme schafft, die ihm mé&g-
licherweise, aber vielleicht nicht naheliegender-
weise zuganglich sind. Das gemeinschaftliche
Ritual ist in der Gemeinschaft gegenwirtig wie in
einem Schachspiel, bei dem die Implikationen aus
seinen Ziigen noch unbekannt sind.

Diese Ubetlegung iiber das Ritual ist nicht etwas
ganz anderes als seine rechte Durchfithrung, son-
dern das Konzept dieser Uberlegung iiber das Ri-
tual kann einiges Licht darauf werfen, was die
rechte Durchfithrung eigentlich ist. Nach weit-
verbreiteter zeitgenossischer Ansicht verlangt die
rechte Durchfithrung notwendig mehr als ein
betrachtendes Dabeisein. Dies ist eine Ansicht, die
verwandt ist mit einer Auffassung von Theater,
nach der es keine Zuschauer geben soll, sondern
alle Darsteller sein sollen. Es ist dies eine Ansicht,
die weder historische noch allgemeinkulturelle
Giiltigkeit hat. Sie iibersieht den wesentlichen Um-
stand, daB der Ritus existiert, um betrachtet zu
werden und griindet wahrscheinlich auf einem
Verstindnis von Ritus als etwas {iberwiegend
GefiihlsmiBigem. Aber selbst im Totenritus, in
den gefithlsmiBige Trauer inkorporiert ist, ist der
rituelle Ausdruck des Kummers nicht det spon-
tane Ausbruch von Kummer, sondern die Darstel-
lung des Wissens vom Ott der Trauer in der gan-
zen Kosmogonie. Da dies so ist, konnen Kummer
und Freude auf eine Weise nebeneinandergestellt
werden, die der Teilnehmer unmdoglich fiir sich so
empfinden kénnte.

Der menschliche Tod ist eine kulturelle Ecfah-
rung. Im Totenritual besteht das fundamentale
Problem nicht in erster Linie darin, was det Tod
bedeutet, sondern eher darin, welche Probleme
der Tod stellt. Da das Problem sich so stellt, ist die
rituelle Losung unendlich ausdehnbar. Die Auf-
fassung vom menschlichen Tod, wie sie im Ritual
erscheint, scheint anzudeuten, dall das Problem
des Todes, wie es in der menschlichen Gesellschaft
immer wiederkehrt, eher ein ontologisches und
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erst in zweiter Linie ein emotionelles oder mora-
lisches ist.
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Tod, Natur und
Kontingenz

Anthropologische Ubetlegungen
zu der Moglichkeit, den Tod
medizinisch hinauszuzégern

Dieser Aufsatz mochte iiber die Probleme nach-
denken, die sich angesichts der heutigen medizi-
nischen Moglichkeiten, bei Sterbenden den Tod
hinauszuzogern, stellen, und iiber die Lebens- und
Todesvorstellungen, welche die Problemstellung
bestimmen.

Die Leser des «Concilium» gehéren zum GroB3-
teil soziokulturellen Milieus an, worin diese Pro-
bleme tatsichlich bestehen. Darum dringt sich
eine Vorbemerkung auf: So wie wihrend Jaht-

hunderten diese Fragen nicht anstanden, weil die
Medizin iiber keinerlei Mittel verfiigte, den Lauf

tédlicher Erkrankungen zu hemmen, so stellen sie
sich fiir die meisten Erdenbewohner, welche die
Dienste der Medizin noch nicht in Anspruch neh-
men kénnen, auch 1974 noch nicht. Zudem zeigen
uns die Statistiken tiber das Gesundheitswesen,
daB auch da, wo diese Dienste zur Vetfiigung
stehen, die wirtschaftlich schwicheren Klassen in
bezug auf die drztliche Betreuung bei Todesgefahr
nicht in der gleichen Lage sind wie die Reichen,
und diejenigen, die auf dem Lande oder in Klein-
stidten leben, nicht in der gleichen Lage wie die
Bewohner der GrofBstidte; auch spielen noch
weitere Faktoren mit wie z. B. der Bildungsgrad
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oder der Beruf, den man ausiibt. Kurz, es geht hier
um eben erst aufgetauchte Probleme und um sol-
che, die bloB besonders begiinstigte Leute be-
treffen.

Das ist aber noch kein Grund, sich mit diesen
Fragen nicht zu beschiftigen, 148t sich doch ahnen
und hoffen, daB sie sich fiir immer mehr Menschen
stellen werden. Deshalb miissen wir uns nach den
Vorstellungen iiber Leben und Tod erkundigen,
die bei diesen Méglichkeiten und Hoffnungen mit-
spielen.

Sterben ist fiir den Menschen kein Recht, son-
dern eine Naturgegebenheit. Doch es gehort eben-
falls zu seiner Natur, daB dieses Sterben moglichst
human sein soll, d.h. méglichst dem entspreche,
was das Menschsein des Menschen ausmacht. Der
Mensch ist es somit sich schuldig, irgendwie Prin-
zip und Triger dieses menschlichen Aktes zu sein, da
doch der Mensch insoweit Bild Gottes ist, als er
«dank des freien Willens und der Macht, die er
iiber seine Akte austbt, deren Prinzip ist».T Die
angetonte Tatsache, dall die Menschen in bezug
auf den Tod nicht in der gleichen Lage sind, weist
uns also auf ein doppeltes Argernis hin: auf das
Argernis, daB es so vielen Menschen nicht moglich
ist, ihr Leben —und somit auch ihren Tod —irgend-
wie menschlich zu leben, und auf das Argernis des
Todes selbst.

L

In der Sicht des vorliegenden «Concilium»-Heftes
wird das Problem, das uns beschiftigt, am klatsten
wie folgt gestellt: Fin Kranker ist von einer téd-
lichen Krankheit befallen; die Medizin kann
nichts mehr tun, um ihm diese Krankheit und den
Tod, in den sie miindet, zu ersparen. Doch das
heiBt nicht, daB die Medizin tiberhaupt nichts
mehr fiir ihn tun kénne.
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