30

35

582 Tod II

1. Altes und Neues Testament

1. Der Tod mitten im Leben 2. Sterben und Bestattetwerden 3. Totenwelt und Jenseits-
vorstellungen 4. Tod und Schuld 5. Einbriche in dic Welt des Todes 6. Sieg Giber den Tod
7. Leben mit dem Tod  (Literatur S. 597)

Der Tod ist ¢in gesamtbiblisches {und allgemeinmenschliches) Thema. Vieles, was dariiber zu
sagen ist, gilt fir beide Testamente, bei manchem gibt es klare Entwicklungslinien vom einen zum

s andern. Zudem stand 1srael/Palistina wahrend der gesamten biblischen Zeit im Austausch mit

den Kulturen der Umwelt, was gerade bei einem Thema wie diesem weitreichende Folgen hat, So
schien es sinnvoll, hier einmal znusammenzufihren, was sonst oft getrennt wird. — Die nachfolgenden
Abschnitte sind als Stationen eines fiktiven ,,Weges'* angclegt: vem Leben durch den Tod und die
Totenwelt zu neuem Leben.

1. Der Tod mitten im Leben

Im Alten Testament wird der Tod mit groffem Realismus wahrgenommen. Er ist
die natirliche Grenze des Lebens, gegen die nicht aufzubegehren ist. Nichtern wird
konstatiert, wie begrenzt und verganglich das Menschenleben ist (Jes 40,6f.; Ps 39,5f,;
90,5f.; 103,15f.; Hi 14,1f.; Koh 3,2}, daf es, ,,wenn es hoch komme, 80 Jahre wihrt*
(Ps 90,10). Die durchschnittliche Lebenserwartung lag viel niedriger: bei etwa 30 Jahren,
und zwar bei Frauen noch tiefer als bei Mannern — Folge nicht zuletzt der hohen Kinder-
und Kindbettsterblichkeit. Es galt als Gliick, ,,alt und lebenssatt* sterben zu diirfen
{Gen 25,8; Hi 42,17; vgl. auch Din 34,7).

Nicht der Tod am Ende eines erfullten Lebens, wohl aber der vorzeitige Tod bedeutet
ein Problem. Das Leben muf Zeit haben, sich zu entfalten. Deswegen sollen Frischver-
lobte nicht in den Krieg ziehen (Dtn 20,7). Deshalb bekiagt David, daff er nicht anstelle
seinics Sohnes Abschalom gefallen ist {II Sam 19,1). Deshalb werden Auferweckungs-
geschichten gerade von in jungen Jahren Dahingerafften erzihlt (I Reg 17,17-24;
Il Reg 4,18-37; vgl. Mk 5,42; Lk 7,12). Ganz gegen die Regel wird dem frommen Kénig
~+Hiskia die Lebensuhr um einige Stunden zurtickgestellt (II Reg 20,9-11).

In der Regel aber schlige der Tod Gberpiinktlich und unerbittlich zu. Da ihm Israel
keine eigene, gottlichc Gewalt zuerkennen will, sieht es letztlich Gott selber als den,
der ,,schlagt® (bebriisch nkh). Einzelne Beispicle dafur werden erzahlt (I Sam 235,38;
[T Sam 6,7; 12,15; vgl. auch Gen 19,24f.; Ex 12,29; Num 16,29f.; II Sam 24,15 u.4.),
und generalisierend heifSt es: ,,JHWH totec (Dtn 32,39; I Sam 2,6; vgl. auch Ps 104,29},
Gottes unvermittelte Nahe als solche verstromt schon eine Aura des Todes (Ex 19,16-25;
33,5.20-23; Lev 16,11.; Jes 6,5).
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Nur selten berichtet die Bibel von Menschen, dic selber ihrem Leben ein Ende gesetzt haben
(1 Sam 31,5; Il Sam 17,23; Mt 27,5; —+Suizid). Sie tut das ohne moralisierenden, verurteilenden
Unterton, sondern in Traurigkeit und Erschrecken dariber, wic restlos ein Leben scheitern und
in Hoffnungslosigkeit versinken kann.

Nicht erst am Ende des Lebens, sondern zuvor schon kommt es immer wieder zu
Einbrichen der Todesgewalt. Krankheit, Schmerzen, Verfolgung, Vereinsamung, Not,
Angst, Gottveriassenheit: alles, was das Leben der einzelnen oder der Gemeinschaft
hedroht und beschadigt, wird als Wirken des Todesbzw. des zum Toten bereiten Gottes
erfahren (z.B. Ps 6,5-9; 22,12-22; 30,2-4; 38; 60,3-5; 79,1-5; Thr 1£.). Propheten
kénnen die Stadt, das Land, so lebendig diese im Augenblick sein mogen, im Vorgriff
auf Gottes todliches Handeln schon jetzt fir tot erklaren (Jes 1,21-23; Am 5,1f.16f£.).
Medsa vita in morte sumus.

Die Verhaltnisse und Anschauungen andern sich in neutestamentlicher gegenuber
der alttestamentlichen Zeit kaum. Fir die Bevolkerung des Romischen Reichs betragt
die durchschnittliche Lebenserwartung weniger als 30 Jahre, die Kindersterblichkeit ist
ausgesprochen hoch. Pagane wie jidische Grabinschriften, welche die Erinnerung an
die Verstorbenen bewahren wollen, beklagen oft die Frihzeitigkeit und Willkurlichkeit
des Todes; Jensettshoffnungen kommen ausgesprochen selten zu Wort. Angesichts der
Nahedes Todes begegnet gern die Ermunterung, die Gabe des kurzen Lebens zu geniefSen
(vgl. I Kor 15,32!). Die christliche Verkindigung prisentiert eine Alternative zu dem
vom allgegenwartigen Tod tiberschatteten Leben (I Thess 4,13f.; 1 Kor 15,17—19; Hebr
2,14f.; Mt 4,16 und Lk 1,79 nach Jes 9,1).

Personifikationen des Todes begegnen in der Bibel celativ selten (etwa Hos 13,14, eventuell Jes
5,14: 28,15.18; Hab 2,5; Ps 49,15; Cant 8,6). TestAbr (A) 16—20 schildert die Auseinandersetzung
Abrahams mit dem Tod(esengel), was an Ex 12,23 und Il Sam 24,15 . erinnert. Im Neuen Testament
erscheint Thanatos als Herrscher (Rom 5,14.17; vgl. Weish 1,14), Feind (I Kor 15,26.54£; als Bun-
desfreund der Frevler Weish 1,16), damonischer Reiter (Apk 6,8, zusammen mit Hades; beide
vernichtet, 20,14). Mitunter fndet sich eine Metapborisierung des Todes, dic mit derjenigen des
Lebens einhergeht (Dtn 30,15ff.; Am 5.14-20). Im Neuen Testament wird der Tod als Verfallenscin

an Welt und —»Sunde gern mit dem -sLeben als gottlicher Heilsgabe kontrastiere (Rom 7,10-8,2;
Joh 5,24f.; | Joh 3,14; auch Lk 9,60 par. [Q]).

2. Sterben und Bestattetwerden

2.1. Biblischer Befund. Stirbt ein Mensch, so wird dies offentlich bekanntgegeben
und gemeinschaftlich betrawert (—Trauer). Wo nicht, ist es ein schwerer Affront: Jer
22,18. Es gibt eigens mit dieser Aufgabe betraute Klagefrauen (Ez 32,16; I Chr 35,25;
vgl. Mt 9,23; Lk 23,27f.), die in ihrem Amt unterwiesen sind und darum als ,,weise"*
gelten (Jer 9,16.19; in Am 5,16 eine maskuline Form). Bedeutende Tote werden durch
spezietl auf sie gedichtete Klagelieder geehrt (II Sam 1,17-27; 3,33f.; II Chr 35,25) und
vom ,,Volk** anhaltend beweint {(Gen 50,10f.; Dtn 34.8; I Sam 28,3; I Sam 3,31f; Jer
22,10). Im Fall des in Agypten verstorbenen Erzvaters Jakob kommt eine ausgiebige
Einbalsamierung hinzu {Gen 50,1-3).

Bestimmte Trauerriten werden vollzogen: Man weint offentlich, zerreifit das Ober-
gewand, legt ein grobleinenes Trauergewand an, verhdillt das Antlitz, bestreut das Haupt
mit Asche, schlagt sich auf die Brust, setzt sich in Asche, meidet das Bett, fastet, rauft
sich die Haare, schert sich eine Glatze, fugt sich gar (kleinere) Verletzungen zu (Gen
37,34; lev 19,28; Jos 7,6; I Sam 31,13; II Sam 19,5; 11 Reg 6,30; Jer 4,8; Ez 27,30f.;
31,15; Am 8,3.10; Hi 2,12f.). Es fallt auf, wenn diese Riten etwa unterbleiben (II Sam
12,23; Jer 16,6f.; Ez 24,17), Teilweise finden sie schon in Vorwegnahme des befurchteten
Todes statt (11 Sam 12,16; Jon 3,5-7). Es sind dies ,,Selbstminderuagsriten** (Kutsch),
die den Harm tber den erlittenen Verlust und die Beugung unter den harten Willen
Gottes anzeigen ~ durchaus auch in der Absicht, Gott wieder milde zu stimmen.

Maoglichst noch am Tage des Ablebens (das Klima ist heif$!) wird der oder die Tore besgeserzt.
Vorzugsweisc geschieht dics in cinem Familiengrab, das iber Gencrationen immer wieder benutzt




14

LS

25

30

35

40

45

50

55

60

584 Tod Il

wird (etwa im Fall der Patriarchen: Gen 23; 25,10; 50,13; oder bei den Davididen: I Reg 2,10:
11.43; Il Reg 9,28; 23,30; aber auch bei Nordreichskonigen: I Reg 16,28; 11 Reg 10,35; 15,22). In
solchem Zusammenhang kehren regelmiBig Wendungen wieder wie ,,sich zu den Vatern legen®
oder ,,bei den Vitern begraben werden'’; deren Gebeine liegen eben auch in der Grufe.

Wer iiber keine Gruft verfugt, wird in der Erde bestastes, notfalls in einem Massengrab
(I Sam 18,17), vielleicht auch unter einem groBen Steinhaufen (Jos 7,26; I Sam 18,17). Vollig
tabu ist die Verbrennung von Toten (vgi. Am 2,1). @ffenbar liegt viel an cinem eintgermafSen
ordentlichen Begrabnis. Dafir zu sorgen ist Pflicht der Familie. Ist diese dazu nicht in der Lage,
handein andere stellvertrerend. Die Manner von Jabesch etwa riskieren ihr Leben, um die zur
Schau gestellten Leichname —Sauls und Jonatans zu entwenden und beizusetzen (1 Sam 31,8-13).
Auch -<David und — Jehu finden sich dazu bereit, Hingerichteten diese letzte Ehre zu erweisen
(I Sam 21,13f.; T1 Reg 9,34). Es gibt nichts Schimpflicheres und Scheccklicheres, als den ,,Hunden®,
s»»den Tieren des Feldes'* oder ,,den Vogeln des Himmels** zum Fraf§ tiberlassen zu werden (Den
28,26, 1 Sam 17,44: 1 Reg 21,23f.; 1 Reg 9,36f.; Jer 7,33; 22,19 Ez 29,5; 39,4); denn nur ordentlich
Bestattete konnen in der Torenwelt Aufnahme finden.

In Altisracl werden die Letchname — abgeschen von agyptisch beeinflufiten Sonderfallen (Gen
50.2.26)— nicht eigens behandelt oder prapariert. Man legt sic angekleidetins Grab (oft die ,,Grube
genannt) und tberlific sie dem Vorgang der Verwesung. Dieser ist dufSeres Anzeichen des geheim-
nisvollen Ubergangs von der Welt der Lebenden in die der Toten.

Die alten Bestattungsbrauche halten sich im Judentum zur Zeit Jesu durch. Gestorbene werden
sofort nach dem Tod (Verwesung ab drei Tagen, vgl. Joh 11,39) gewaschen und mit Ol, gegebe
nenfalls versetzt mit Spezereien, gesalbt (Mk 16,1; Joh 19,39f), in (zum Teil wertvolle) Stoffe
gekleidet (auch Kopf, Hinde und Fifle: Joh 11,44) und meist in Schlafstellung gebettet (selten in
Sarge oder Steinsarkophage; es gibt kaum Einbalsamierungen). Die Toten werden in einem Lei-
chenzug zu Grab getragen (Lk 7,12). Bestattung in palastinischem Boden war bei Diasporajuden
zunchmend beliebt. Grabbesuche fanden haufig statt, vor allem innerhalb der ersten drei Tage
und nach Ablauf eines Monats (vgl Mk 16.1-8 par.). Ganz besondere Wertschatzung und Ver-
chrung brachte man den {zum Teil monumentalen) Grabern von Propheten und anderen Frommen,
besonders von Martyreen entgegen (Mt 23,29 par.; vgl. Vitae Prophetarum).

2.2. Archiologischer Befund. Die auf dem Boden Palastinas/Israels gefundenen Grab-
anlagen aus biblischer Zeit geben wichtige Hinweise auf die Begegnung der damaligen
Menschen mit dem Tod.

Es genugt hier eine knappe Skizze (weitere Informationen s. —Bestattung).

Grundsatzlich wurden alle Verstorbenen in die Erde abgesenkt, und zwar nicht (wie in Ugarit)
jeweils unter dem cigenen Haus, sondern auf eigenen Graberfeldern. Diese befanden sich zumeist
in unmittelbarer Nahe der Siedlungen, von ihnen aus gut sichtbar und leicht begehbar. Man lebte
gewissermafien in Kontakemit den Toten. Doch meinte man nicht, sie versorgenzu mussen; lediglich
beim Begrabnis gab man ihnen gelegentlich einige hilfreiche Dinge fur den Weg in die Unterwelt
mir (Wegzehrung, Schutzamulette, Gotterfigurinen, kleinere Geratschatten, eine Waffe, Spiclzeug
und dergleichen). Aporropaische Funktion kénnte die Abbildung ciner grofien (géttlichen?) Hand
neben ciner Grabinschrift in Khirbet e]Qom aus dem 8. Jh. haben (vgl Renz/Rallig I, 202-206;
ITI, Taf. XX und dazu Ps 138,7; zu einer anderen moglichen Deutung s.u. 5.1.).

Daf§ man mit den Toten postum keinen eigentlichen Umgang pfiegte, 2¢cigen schon die Grab
formem. Zunachst iiberwicgen cinfache Erdgriber oder, bei Wohlhabenden, in Fels gehauene
Schachrkammergriber (mit schmalem Zugang und flacher Héhlung, welche lediglich das Hinein
schieben des Leichnams erlaubten). Ab dem 9.Jh. kommen (neben Erdgribern) immer haufiger
Bankgraber, mitunter auch Stollengraber und spater dann Arkosolgraber in Gebrauch: Anlagen
mit begehbarem Zugang, auf Mannshohe abgesenktem Mittelgang und mehreren Bestattungsni-
schen an den Seiten. Hier ist zwar wiederholter Zutritt vorgesehen, jedoch einzig zum Zwecke
der Nachbesrattung. Oft finden sich unter den Binken oder in cigenen Nischen Ossuarien, in
denen die abgewitterten Gebeine frither Bestatteter gesammelt wurden, die dem nachsten Toten
hatten Platz machen mussen. {Ganz anders das Bild etwa bei den arabischen Nabatiern um die
Zcitenwende: In Petra sind Felsgraber formlich als Hauser mit grofem Innenraum und Sitzbanken
gesralter, wa sich die Lebenden mit den Toten zu Mahlfeiern treffen konnten )

Ab der spatalttestamentlichen Zeit zeigt sich in Israel ein gewisser Zug vom Sippen- zum
Einzeigrab. Dies hat einerseits gesellschaftliche Griinde — dic Sippensteuktur lockert sich -, ande
rerseits religiose: Der Glaube an die individuelle und leibliche Totenauferstehung erfordert eine
individuelle Bestattung und die integrale Erhaltung der sterblichen Uberreste jedes und jeder ein-
zelnen Glaubigen (nicht hingegen, wie in Agypten, die moglichst unbegrenzte Praservation des
Leibes).
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Aus der neutestamentlichen Zeit sind vor allem Graber in der weiteren Umgebung Jerusalems
bekannt, einige von ihnen in Privatgarten angelegt (vgl. Joh 19,41; 18,1.26) oder auch zu geofleren
Anlagen mit Hofen und Banken ausgebaut. Meist waren die vor allem in Fels eingelassenen Graber
klein und einfach, etwa mit groflen Steinen verschlossen; besonders typisch sind Nischen ({ocwl?)
fur die Toten. Die Tendenz zum Einzelgrab zeigt das von Josef von Arimathia fir Jesus bereit-
gestelite (Arkosol-?)Grab, dessen historischer Status allerdings umstritten ist (sowoh} bezuglich
der Kenntnis der Urgemeinde vom Grab Jesu [so Mk 15,47] wie beziiglich seiner Kontinuitiit mit
dem 325/26 unter —Konstantin entdeckten Hohlengrab [Aedicuia der Grabeskirche]). Seit der
Zeit —+Herodes’ 1. werden die Gebeine (nach Ablauf etwa eines Jahres) nach erneuter Salbung in
Einzel-Ossuarien beigesetzt (meist aus Kalkstein, geschmuckt mit Ornamenten, selten mit Inschrif-
ten oder Symbolen), was auf die zunehmende Verbreitung des individuellen Auferstehungsglaubens
hindeutet.

3. Totemwelt und Jenseitsvorstellungen

3.1. Die Welt der Toten. Wer aus dem Diesseits geschieden und regular bestattet ist,
gelangt ins Totenreich. Israels Vorstellungen davon decken sich weitgehend mit denen
seiner Umwelt,

In einem Anhang zum Gilgamesch-Epos wird berichtet, wie der Diener und Freund
des Helden, Enkidu, n die Gewalt der Unterwelt fallt, weil er dort geltende Tabus —
keine reine Kleidung, kein feines Ol, keine familiaren Kontakte —nicht eingehalten hat.
Zwar gelingt es Gilgamesch mit gottlicher Hilfe noch einmal, Enkidus Totengeist her-
aufzuholen, doch erfahrt er nur etwas uber die Trostlosigkeit des 1ebens dort unten
(TUAT II1/4, 739-744),

Die aitgriechischen Unterweltsvorstellungen (—Griechische Religion 4.) sind weit-
gehend vom gemeinsamen altorientalischagaischen Erbe bestimmt.

Die Totenwelt (Hades) ist eine meist unterirdische Region am Rand der Welt, ein ungeheurer
Raum von Staub und Finsternis, bewohnt von schattenhaften Totenseelen, abgegrenzt von der
Lebenswelt durch Flisse, Tore und Wachter. Homers Odyssee (XI = véxuia, mit einer an I Sam
28 erinnernden Totenbefragung) und Vergils Aness (VI) bieten ein impressives Bild. Von einzelnen
Heroen wird eine (zumeist erfolgreiche) Unterweltsfahrr (xatafacic) berichtet {vor allem Herakles,
Orpheus). Nur wenige Gotterlieblinge werden an einen Seligenort versetzt (Menelaos). Zunehmend
verheiffen aber —»sMysterien (Eleusinen, Dionysos, spater Isis) und orphische Reinigungsriten ein
besseres Los. Mit der Erwartung eines Jenseisgerichts und dem Glauben an die Unsterblichkeit
der —Seele differenzicren sich die Jenseitsvorstellungen (vgl. =Platos Mythen). In hellenistischer
und romischer Zeit werden sie an die neue Kosmologie (Erde im Mittelpunkt mit um sie kreisenden
Gestirnsspharen) angepaflt, da diese keinen Platz mehr fur ein Totenreich unter oder am Rand
der Erde laRt: Das Jenseits wandertin die Himmelswelt aus (vgl. Plutarchs Mythen). Das Hollenbild
antiker )idischer und christlicher Texte (Petrusapokalypse; Paulusapokalypse) greift extensiv auf
das Interieur der altgriechischen Unterwelt zurick.

Auchin Altisrael erscheint das Totenreich, Scheol genannt, als gleichermafSen freudlos
und erbarmungslos. Unersattlich und unerbittlich ist Scheol (Jes 5,14; Prov 1,12; 27,20;
Cant 8,6), halt die in sie Hinabgesunkenen fest wie mit Sericken (II Sam 22,6), lafit sie
nie mehr frei (Jon 2,3-7; Hi 7,9f.; Ps 49,15). Finster ist es dort unten (Ps 88,7; Hi 17,13)
und staubig (Ps 22,30). Alle Aktivitat erlischt (Koh 9,10}, alles wird schwach (auch die
Konige! Jes 14,10f.; Ez 32,18—-21), alles ist still (Ps 94,17}, hochstens ein Wispern ist
noch zu vernehmen (Jes 29,4).

Besonders gravierend ist, daf§ an den Pforten der Unterwelt die Macht des Gottes
Israels endet. In Not geratene Glaubige treiben Gott zu eiliger Hilfe an, indem sie ihm
vorhalten, er konne, seien sie erst dem Tod in die Hande gefallen, nichts mehr fur sie
tun — und sie nichts mehr fur ithn (Jes 38,18—-20; Ps 6,5f.; 30,10f.; 88,10—-14).

3.2. Kontakte mit den Toten. DalS die Toten der Scheot nicht mehr entkommen, heifSt
keineswegs, daf$ sie vergessen waren und daff man keinen Kontakt zu ihnen suchte,
ganz im Gegenteil. Die eigenartige Faszination, welche die Weit der Toten auf die Le-
benden ausubt, schafft sich in der Volksreligion Raum, wahrend ihr die Hochreligion,
wie sie das Alte Testament weithin pragt, geradezu erbittert entgegenzuwirken suche.
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Nach priestetlichem Empfinden kann kaum etwas kultisch starker verunreinigen als dic Be
riubrung mit Toten. Sofern sich diese nicht vermeiden 13£t, sind intensive Reinigungsriten zur Wie-
dererlangung der kultischen Integritat vorgesehen (Lev 21,1-4; 22,4-7; Num 19,11-22).

Ausdriicklich wird es dem Israeliten untersagt, vom Zehnten etwas fir die Toten
abzuzweigen (als Grabbeigabe? als Leichenschmaus oder Totengedenkmah!? kaum wohl
als eigentliches Opfer: Dtn 26,14; vgl. Jes 57,6; Ps 106.28).

In der Tora wiederholt verboten und unter schwere Strafe gestellt wird die Toten-
beschworung (Lev 19,31; 20,6.27; Dtn 18,11). Also wurde sie — wie uberall im Alten
Orient — praktiziert. Das behaupten nicht nur deuteronomistische Geschichtsschreiber
(Il Reg 21,6; 23,24), das zeigen auch entsprechende Bemerkungen Jesajas (8,19, eventuell
28,15) und vor allem die Erzahlung vom Besuch Sauls bei der Totenbeschworerin von
En-Dor (I Sam 28).

Der Konig will bei ihr ein Orakel uber den Ausgang der bevorstchenden Entscheidungsschlache
gegen die Philister einholen. Zwar denunziert die deuteronomistische Endfassung des Textes dies
als schlimme Gebotsibertretung (28,3.6.9), doch schimmert deutlich genug eine altere Uberlieferung
durch, der Torenbefragung als ein regulares und probates Mittel der Zukunfeserhetlung gilt. Leider
erfahrt man nicht (mehr), welche Mittel und Verfahren die Beschworerin anwandte. Vermutlich
gab sie in eine Grube, die als Austritt aus dem Totenreich bewahrt war, bestimmte Essenzen (in
analogen Erzahlungen aus den Nachbarkultueen ist etwa von Blut, Honig und Milch die Rede),
floffte damit dem zu befragenden Totengeist (jetzt ist es derjenige Samuels) voriibergehend Le-
benskraft ein und erlangte so von diesem das gewinschte Orakel (das sich ubrigens hernach als
vollig zutreffend herausstellte) .

SchlieSlich spielen Mdabler im altorientalischen und antiken Totenkult eine bedeut-
same Rolle: Im Totenmahl kommunizieren Lebende und Tote; der Tote ist gegenwartig
und speist mit. Im griechisch-romischen Bereich ist zudem auf das Gedachtnismahl hin-
zuweisen, worin das Andenken des Toten, etwa eines Stifters, periodisch gefeiert wird.
Mogiicherweise nimmt das christliche +Abendmah! im helienistischen Raum Momente
des Gedachtnismahls auf (doppelter Anamnesis-Befehl I Kor 11,24f.).

3.3. Differenzierung der Jenseitsvorstellungen. Im alten Agypten als einziger Kultur
des alten Vorderen Orients bildete sich eine differenzierte Vorstellung von einem Leben
nach dem Tod heraus, das an Bedeutung das Erdenleben eher noch iibertrifft. Daraus
erklaren sich die im Orient sonst nicht ublichen monumentalen Grabbauten und der
Wunsch nach Konservierung des Korpers fir die Ewigkeit. Entscheidend freilich ist das
Geschick der Seele, die sich — auch dies einzig im Orient — beim Sterben vom Leib lest.
Ihr winkt ewiges und seliges Leben im Reich des Osiris, der wohl einzigen Todesgottheit
des Orients, die nicht destruktiv gedacht ist.

Doch nicht ohne weiteres gelangt die Seele zu Osiris. Sie mpfl etwa cine geheimnisvolle Halle
durchqueren, wobei sie die einzelnen Stationen nur nach korrekter kultischer Antufung passieren
kann. Vor allem muf sie sich vor dem Totengericht verantworten: einem Gremium von 42 Richtern
unter Vorsitz des Osiris, vor dem sie sich in 42 plus 40 Anklagepunkten fir unschuldig erklaren
mufS; dabei werden auf einer Waage das Herz (mit etwaigen Lugen) und eine Figur der Gottin
der Wahrheit gegeneinander aufgewogen; bei negativem Ausgang wird die Seele umgehend von
einem Unterweltungeheuer verschlungen (vgl. TUAT [1/4, 508-517; hier das beruhmte Totenbuch
125). Es liegr auf der Hand, wel ch starke religiose und ethische Impulse von solchen Jenseitsvor
stellungen auf das Diesseisleben ausgingen

Anders als das alte Israel entwickelte das Judenturm zur Zeit des Zweiten Tempels
(s. u. IIL), uncer Aufnahme alttestamentlicher wie griechisch-hellenistischer Impulse, dif-
ferenzierte Jenseitsvorstellungen und -erwartungen. Der sich in der prolemaischen und
noch mehr in der seleukidischen Ara verscharfende soziale und politische Druck, der
in der Makkabaerkrise gipfelte, hat die Entfaltung eschatologischer Haltungen massiv
verstarkt, wie besonders die erhoffte Vergeltung far Martyrer und aberhaupt fiir leidende
Fromme belegt (11 Makk 7; vgl. das [V. Makkabaerbuch; Weish 2-5). Insbesondere apo-
kalyptische Texte beschaftigen sich ausgiebig mit dem Geschick der Toten (etwa in
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Form von Reisen zu den Totenstatten). Die oft unverbundenen Vorstellungen (vgl. das
Nebeneinander Ps.-Phokylides 99—117) reichen von einer leiblichen Totenauferstehung
bis hin zu Formen astraler-angelischer Unsterblichkeit. Daneben halt sich die altere
Sichtweise, die nicht mit einem Leben nach dem Tode rechnet (—Sirach; ~»Sadduzaer).

Zunachst dominiert die Konzeption eines Wartens der Toten auf den Gerichtstag; die Seelen/
Geister der Guten und der Bosen werden etwa in ,,Hohlraumen* oder ,,Kammern*‘ aufbewahrt
(seit dem Wachterbuch [athHen 22 aus dem 3./2. Jh. v. Chr.|; vgl. IV. Esra; Syrischer Baruch).
Zunehmend rickt aber {zumalim Bereich des griechischsprachigen Diasporajudentums) auch das
sogleich nach dem Tod zugeteilte individuelle Jenseitslos in den Vordergrund— zum Teil verbunden
mit cinem Jenseitsgericht (samt Buch und der aus Agypten bekannten Waage TestAbr A 12f.).
Unter dem Einfluf der neuen hellenistischen Kosmologic (Abkehr vom dreistockigen Weltbild)
werden —+Paradies und Bestrafungsort vermehrt in den Himmelsregionen plaziert (Griechischer
Baruch; vgl. 1 Kor 12,2—4). Schlieflich geht mit dem Ubecrtrirt in das Jenseits oder mit der To-
renaufersrechung nicht selten auch die Transformation in cine engelgleiche Herrlichkeit einher (vgl.
Dan 12,2f; syrBar 49-51).

Soweit das Neue Testament auf ein jenseitiges Leben Bezug nimmt, steht es im Ein-
fluBbereich frihjudischer Vorstellungen, mit denen es auch die konzeptionelle Unscharfe
hinsichtlich der Alternative von individuell-postmortaler und kollektiv-geschichtlicher
-+Eschatologie teilt.

Die Jesusuberlieferung bietet nur wenige Ausblicke uber die Todesgrenzen hinaus
(Mt 8,11f. par.; zu Mk 12,18-27 s.u. 6.2.), da das alteste Christentum noch ganz von
der Naherwartung des Gottesreichs bestimmt war (= Herrschaft Gottes/Reich Gottes).

Die Aussagen uber Himmel (mit ,,Schatz** oder ,,Lehn*) und —=Holle blicken zunachst auf
die nahen endzeirlichen Ereignisse voraus, werden aber mit fortschreitender Zeit auch auf das
unmittelbar nach dem Tod zu erwartende Los bezogen (so etwa die Spriche vom ,,Eingehen in
das Reich‘ bzw. ,,in das Leben* [Mt 5,29f. (Q?) par. Mk 9,43-48; Lk 13,23-2% (Q); Mt 7,2%;
Mk 10,25 par.] oder die durch die Martyriumsdrohung ausgeloste Differenzierung zwischen Korper
und Seele [Lk 12,41. par. (Q)]).

Vor allem rickt die Parabel vom Reichen und Armen (Lk 16,19-31) die Umkehrung
der Verhaltnisse in Diesseits und Jenseits plastisch vor Augen (unter Verwendung einer
ursprunglich dgyptischen Erzahlung); zugleich wird die beglaubigende Wiederkehr eines
Toten bzw. eine Jenseitsoffenbarung zurtiickgewiesen zugunsten der Evidenz, die ,,Mose
und die Propheten* im Blick auf die soziale Ungleichheit beanspruchen kénnen
(V. 27-31). Nicht zufillig legt Lukas, ein stirker vom Hellenismus bestimmter Christ
der dritten Generation, auch sonst einen besonderen Akzent auf das individuelle post
mortale Geschick, wie eines der Sterbeworte Jesu zeigt: ,,Heute witst du mit mir im
Paradies sein‘‘ (Lk 23,43; vgl. 16,9; 20,36.38; 21,19; Act 7,55-359; 14,22 und die Warnung
vor plotzlichem Sterben Lk 12,16-21). In diesem ,,Heute* erfillen sich die gottlichen
Verheiungen an Israel (vgl. Lk 2,11; 4,21; 5,26; 19,9). Deren volle geschichtliche Rea-
lisierung (vgl. Act 1,6—8; Lk 17,22-37) ebnet der in umfassenden Zeit- und Raumka-
tegorien denkende Lukas aber trotzdem nicht in seine starker am Individuum orientierte
Eschatologie ein. In der altkirchlichen Theologie wird zunehmend differenziert zwischen
dem vorlaufigen Aufenthalt der Gestorbenen und ihrem endgultigen Geschick (vgl.
I Clem $,4; 50,3f.).

Die systematische Frage eines,,Zwischenzustands* (zwischen individuellem Tod und
kosmischer Vollendung) stellt sich besonders auch fir —Paulus. Freilich schlieft der
auferstandene und erhohte Christus, dem Paulus im Tod zu begegnen hofft, bereits die
ganze Fulle dessen ein, was Gott zu seiner Zeit an der gesamten Schopfung (—Schopfer/
Schopfung) tun wird, so dall die zeitliche Diastase zwischen Jenseitszustand und To-
tenauferstehung an Bedeutung verliert.

Sieht der gefangene Apostel in Phil 1,21-23 sehnsuchtig auf das ,,Sein mit Christus‘* nach
seinem baldigen Sterben voraus, so scheint er die sonst von ihm betonte, noch ausstehende Wie-
derkehr Christi mit der Totenauferstehung (Phil 3,11.20f.; vgl. I Kor 15,35-58) geradczu auszublen-
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den. Auch in Il Kor 5.1-10 erwartet er nach dem Sterben unmittelbar das ,,Daheimsein beim
Herm* (V. 6-8). Da sich ein derartiges Incinanderblenden von individuelter und geschichtlich-
kosmischer Eschatologie auch in manchen friithjudischen Texten beobachten laffit, ist weder eine
substantietle Entwicklung der paulinischen Theologie (in sehr kurzer Zeit!) noch die Beanspruchung
cines besonderen Marryrerprivilegs (in beiden Texten ist die Person des Paulus transparent fiir
alle Glaubenden} zu postulieren

Ein noch starkeres Inecinanderblenden der Zeiten liegt wohl bei Jobannes vor, wo
Christus den Seinen verheifit, sie bei seiner Wiederkunft in ihre ,,Wohnungen* im Haus
seines Vaters hinaufzufuhren (Joh 14,2f,; vgl. 12,26.32; 17,24). Demgegeniber unter
scheidet die Apokalypse die himmlischen Ruheortte fiir die Seelen der gewaltsam geto-
teten Frommen (Apk 6,9-11; 14,13) von der mit Totenauferstehung und Welegeriche
anhebenden Vollendung (20,11-14, wo das Gericht wohl nur uber die Unglaubigen
ergeht). Die Martyrer blicken indes ungeduldig auf Gottes Gericht und Heil voraus,
worin das ganze Gottesvolk aus Juden und Heiden vor dem Thron Gottes gesammelt
wird (7,1-17; 14,1-5) und mit Christus herrschen wird (20,46, falls hier nicht nur
Martyrer im Blick sind).

Waihrend im Frihchristentum das Gericht mit vorangehender Totenauferstehung uberwiegend
im Gefolge der Endereignisse plaziert wird (Chriseus als Richter Act 10,42; H Tim 4.1) und in den
Rang katechetischen Basis.wissens einruckt (Hebr 6,2), begegnet zunehmend auch die Erwartung
eines unmittelbar nach dem Tod statthindenden Gerichts (Hebr 9.27).

Der Ausblick auf die endzeitlichen Geschicke fithrte fernerhin zu einer Differenzie-
rung zwischen Tod und Tod, wodurch der irdische gegenuber dem endgultigen jensei-
tigen Tod an Bedeutung verliert.

Schon in den agyptischen Jenseitslehren wureden dhnliche Vorstellungen laut: Das Geschick
des Menschen erfiillt sich nicht schon auf Erden, sondern erst im Jenseits. Fir die gefahrvolie
Reise durch die Unterwelt bietet das Totenbuch mehrere Spruche, die vor dem zweiten, endgultigen
Tod schutzen wollen {,,Spruch, nicht noch einmal zu stecben im Torenreich*': Torenbuch 44; 17 5f.).

In der frihchristlichen Literatur warnt die Apokalypse vor dem ,,zweiten Tod*, d.h. vor der
endzeitlichen Vernichtung im Feuersee (Apk 2,11; 20,6.14; 21,8), wahrend der gewaltsame {also
der erste) Tod vielen, wenn nicht gar allen standhaften Christen deoht (wer an der ,,ersten Auf
erstchung‘* — zum Leben - teilhat, verfallt nicht dem ,,zweiten Tod*, 20,5f.). Die Vorstellung eines
ewigen Todes ist, allein schon als Gegenpol des ,,(ewigen) Lehens®, gut bezeugt im Judentum
(Bull 111, 830f) wie im Neuen Testrament (Mt 7,13; Joh 3,15f.; Rom 9,22; I Kor 3,17; 15,18; Phil
1,28; Hebr 10,39) und datf vielleicht als Gegengewicht zur Erwartung ewiger Hollenqualen (Mt
5,22.29€,; 25,41; Mk 9,48 [Jes 66,24; vgl. ]Jdt 16,17]; Lk 16,24} gelten (aber: Apk 20,10!). Trotz
ithrer dichotomischen Anthropologie sctzt dic Martyriumsparinese Mt 10,28 par. (Q) dic Vernich
tung von Leib und Seelein der Holle voraus (vgl Mk 835 par.). Spater unterscheidet die altkirchliche
Theologie den irdischen vom .,ewigen®, ,,wicklichen* Tod (Barn 20,1; Diog 10,7; vgl. PGL 613).

4. Tod und Schuld

Von frih an weckte in Altisrael {(und nicht nur hier!) die Erfahrung des Todes —
namentlich des unzeitigen Todes —die Fragenach dem Warum. Wie lief sich das (oftmals
so offenkundig ungerechte) konkrete Todesschicksal, wie liefd sich uberhaupt die Sterb-
lichkeit des Menschen erklaren? Im Rahmen des gemeinorientalischen und auch altis-
raelitischen Lebens- und Denkzusammenhangs von Tun und Ergeben lag es nahe, die
Ursache des Sterbens in der —Schuld des Menschen zu suchen. Einzelne Beter bekennen
von sich, sie hatten den Tod verdient (z.B. Jes 38,17; Ps 38,5; 69,6). Solche Einsicht
kann zur generellen Aussage gesteigert werden, der Mensch sei verganglich wegen des
.Zornes' Gottes (Ps 90,7-11; vgl. auch 130,3). Doch immer sind derartige Auerungen
verbunden mit solchen des Vertrauens und der Hoffnung auf Gottes Gite.

Der zweste Schopfungsbericht scheint Sterbenmussen und Schuld der Menschen in
Zusammenhang zu bringen (Gen 3,15.19). Doch meint die Erzahlung kaum, die Men-
schen waren, hatten sie nicht vom Baum der Erkenntnis gegessen, unsterblich geblieben;
denn von vornherein waren sie aus Erde gemacht (Gen 2,7), und nirgendwo kommt
die Maoglichkeit in den Blick, sie hatten auch vom Baum des (ewigen) Lebens essen
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konnen (Gen 2,8; 3,22; demgegentiber bekam Gilgamesch in der Unterwelt immerhin
das ,,Kraut der Unsterblichkeit* ausgehindigt — doch wurde es ihm hernach von einer
Schlange [!] gestohlen, Taf. XI: TUAT IV/2, 737f.). Der Mensch ist also sterblich, mit
und ohne Schuld.

Im antiken Judentum bildete sich indes schon frih eine Lektire von Gen 3 heraus,
wonach Sterblichkeit und Tod erst durch den ,,Stindenfall** -~Adams (bzw. der Ureltern)
uber die Schopfung gekommen sind (Weish 1,13f.; 2,23f.; athHen 69,11; IV Esr 3,7;
sytBar 17,1; VitAd 26,2; bShab S5S5a/b; Bill. III, 227 -229). Unter dem Einflu jidisch-
apokalyptischer Adam-Theologie (vgl. IV Esr 3,13-27; 7,10-12.116-119; syrBar
48,42f.; 54,14-19; 56,5~10) entwirft Pauius in Rom 5,12-21 ein mythisches Bild der
Herrschaft des Todes, die sich infolge Adams Fall uber die gesamte Menschheit (und
die Schopfung uberhaupt, Rém 8,18—22) erstreckt.

Er entfaltet den traditionellen Gedanken, da die Siinde Verderben und Tod erzeugt (vgl. Jak
1,15; I Kor 5,5; 11,30; Rom 6,23), zu einer universalgeschichtlichen Gegenuberstellung der von
Adam und der von Christus bestimmten raumzeitlichen Spharen (vgl. I Kor 15,21£.42-49), deren
qualitative Differenz durch eine Reihe charakteristischer Symmetriebruche herausgestellt wied (V.
15—17: Tatsinde versus Gnadengabe). Wenn er in Rom 7,5f.7-13 dabei die Gestalt Adams und
das exemplarische ,,Ich* des vorchristlichen Menschen incinanderblendet, fungiert die Paradies-
geschichte als Paradigma der verhangnisvollen Intecferenz von Sinde und Tod schlechthin. Sinde
wird dabei nicht mehr nur als Gebotsiibertretung, sondem als — vom Gesetz. provozierter — Drang
zur Selbsterhaltung abseits der gottlichen Lebensgaben pointiert, welche die Leben spendende R e

lation 2um Schopfer unterbricht und den Menschen so dem Tod ausliefert (,ich aber starb*’, V.
9—11; vgl. I Kor 15,56). Die Tiefe der Todverfallenheit in der Sphare Adams erschliefSt sich den
von Christus Geretteten freilich erst rctrospektiv (Rom 7,24.25a; 8,1f,; vgl. 6,22f; I Kor 15,57).

Das Alte Testament schildert den Tod mehrfach als den grolen Gleichmacher und
bestreitetdamit jeglichen Zusammenhang zwischen Sterben und Schuld. Sterben miissen
unterschiedslos alle: Unschuldige und Schuldige, Arme und Reiche, Junge und Alte, die
Menschen wie die Tiere (Hi 3,13-19; Koh 3,19-21; 9,1-3; vgl. schon Gilgamesch, Taf.
X: TUAT IV/2, 727). Diese Einsicht kann Trost spenden (auch der Machtigste entgeht
dem Todesschicksal nicht: Jes 14,4-23; Ez 32,17—-32; Ps 73,18f.), sie kann zur Maligung
mahnen (keiner kann seinen Besitz mit hinubernehmen: Jes 10,3; Ps 49,8f.17-21) oder
zu kluger Nutzung der Lebenszeit (keiner lebt ewig: Ps 90,12; Koh 9,4-10; 12,1-8),
sie kann aber auch tiefe Bitterkeit auslosen (allzu oft trifftt der Tod die Falschen zuerst
und die Richtigen zuletzt: Hi 21,7-17; Koh 7,15; 8,12).

Dal alle gleichermaflen sterben, bedeutet indes auch eine grolle Ungerechtigkeit. Es
ist anstandigen, frommen Menschen eine Anfechtung, wenn gewissen- und gottlose Zeit-
genossen aus der Tatsache, da§ auch sie sterben missen, entweder keine oder sehr eigen-
willige Lehren ziehen: ,,Lallt uns essen und trinken, denn morgensind wirtot* (ernsthaft
in Koh 9,4-7, frivol in Jes 22,13; Weish 2,1-9; vgl. auch Lk 12,19; 1 Kor 15,32). Wi-
derfihre wirklich Guten wie Bosen nur das eine, gleiche Todesgeschick? In der Spatzeit
des Alten Testaments meldet sich die Hoffoung zu Wort, dall dem nicht so sei, da8
Gott vielmehr — sei es im Tod oder jenseits von ihm — zwischen ,,Gerechten*‘ und ,,Frev-
lern‘ wieder gerechte Verhaltnisse herstellen werde (vgl. etwa Ps 49,16; 73,23-28; Dan
12,3f.; Weish 3,1-12 sowie unten 5. und 6.).

5. Embriiche in die Welt des Todes

»ler Mensch, geboren von der Frau — kurzen Lebens ist er ... Stirbt der Mann -
wird er je wieder lebendig?* (Hi 14,1.14; vgl. Jes 26,14). Die allgemein menschliche
Erfahrung der Unentrinnbarkeit und Endgultigkeit des Todes teilen auch die Menschen
der biblischen Welt. Und doch keimt hier und dort die Hoffnung, da der Tod nicht

alles behalten darf, was er einma! verschlungen hat.

5.1. Gottliche Macht gegen die Macht des Todes. Angesichts der offenkundigen
menschlichen Ohnmacht gegeniber dem Tod sind es zuerst Gotter, die man seiner
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Machttrotzen sieht —freilich nicht, ohne da( sie diese zuvor selbst zu spiiren bekommen

haben.

Nach einem sumerischen Mythos geriet einst die Gottin Inanna in die Fange der Untecwelt
und konnte nur nacke und mit knapper Not wieder entkommen: nicht ohne gottlichen Ersatz zu
stellen, der fortan in halbjahrlichem Wechsel — Sinnbild des JahteszeitenWechsels! — der Gewwalt
des Todes unterworfen sein warde (TUAT 111/3, 458-495).

Ein ugaritisches Epos schildert, wie der Gott Baa/ von seinem Widersacher Mét/Mit (,,Tod*)
besicgt wird und von sciner Gefahrtin Anat nur mit Gewalt wieder befreit werden kann — auf
daff die beiden gemeinsam das Aufleben der Natur im Fruohjahr besorgen konnen. che der Tod sic
wieder scheidet (TUAT 11176, 1185-1198).

Ein (freilich erst bei Plutarch voll bezeugtet) dgyptischer Mythos handelt davon, dafl der Gott
Os;ris durch Hinterlistzu Tode gebracht wurde und von seiner Gefahrtin Isis trotz aller Bemithungen
nicht ins Leben zurickgerufen werden konnte. Dafiir aber gewinnt er die Macht im Reich der
Toten und bietet diesen damit eine Heimat (LA IV, 623-633).

JHWH konnte als tendenziell einziger Gottlsraels nicht sterben und also auch weder
auferstehen noch Herr der Unterwelt werden. Er ist dezidiert ein Gott des Lebens, der
nichts zu schaffen hat mit der Welt des Todes (s.o0. 3.1.) — aul8er dall er den Zeitpunkt
bestimmt, zu dem der Mensch in sie einzutreten hat (s.o. 1.). Darum heit ¢s im Lied
der Hanna: ,,JHWH totet* — aber sogleich auch: ,,und er macht lebendig* (I Sam 2,6;
vgl. auch Ps 116,3.8f.).

Mehr und mehr hat in Israel die Uberzeugung Raum gewonnen, da JHWHs Macht
an den Toren von Scheol nicht einfach enden kann. Er hat Einblick in sie (Prov 15,11),
er vermag auch in sie hineinzugreifen, um Menschen, die sich thm dorthin entziehen
wollen, wieder heraufzuholen (Am 9,2; Ps 139,7f.; vgl. auch den todessuchtigen Pro-
pheten Jona, Kap. 2).

Ins Positive gewendet fuhrt dies zu der Aussage, dall des Menschen Zeit in JHWHs
Handen steht (und nicht bei denen, die ihm nach dem Leben trachten: Ps 31,14-16),
und zu der noch viel weiter gehenden, daff JHWH den, der ihm vertraut, iber den Tod
hinaus ,,bestandig* an der ,,rechten Hand halten‘‘ und ,,ewig*‘sein,, Teil* bleiben werde
(Ps 73,23.26). Ist etwa in ditesem Sinn die grolle, nach unten gestreckte Hand tber der
Grabstatte eines gewissen Urija in Khirbet el-Qom zu verstehen (s.o. 2.2.)?

Das Frihchristentum weif sich von einem singuliren Gotteshandeln bestimmt, das
es in seinem Glauben und in seiner Verkundigung bekennt: Gott hat den gestorbenen
Jesus auferweckt.

Bezeugt ist die Auferweckung bzw. Auferstebung Jesu sowohl in alten Bekenntnis- bzw. Pi-
stisformeln (eingliedrig, Gott als Subjekt: Rom 4,24; 8,11; 10,9; I Kor 6,14; 1l Kor 4,14; Jesus als
Subjekt Rom 6,4.9; mehegledrig I Thess 4,14; Rom 4,25; ausgebaut I Kor 15,3b—5} wie in den
Ostergeschichten (Grab- und Erscheinungsgeschichten: Mk 16; Mt 28; Lk 24; Joh 20f.; vgl EvPetr
35-60.

Die — Auferstehung Jesu Christi von den Toten darf als Gravitationszentrum aller
neutestamentlichen Theologie bezeichnet werden {vgl. I Kor 15,17f.). In letzter Hinsicht
gehtes dabeium die Konfrontation von Gott und Tod, die an der Gestalt Jesu ausgetragen
wird. Dabei zetchnet stch eine dreifache Perspektive ab, die sich den Zeitmodi von
Vergangenheit, Zukunft und Gegenwart zuordnen lagt.

Erstens werden durch die Auferweckung Jesu sein irdisches Lebenund seine Botschaft
vom nahegekommenen Gottesreich bestatigt. Zugleich kommt es zu einer Neudefinition
Gottes: Israels Bekenntnis zu Gott, der die Toten lebendig macht (Achtzehngebet, Be-
nediktion 2 [Bill 1V/1, 211); Rom 4,17; 11 Kor 1,9), wird als Bekenntnis zu Gott, der
den gekreuzigten Jesus auferwecke hat, reformuliert. Gott schafft iber den Abgrund
des Todes hinweg Kontinuitat; besonders Paulus und Markus unterstreichen dabei die
Identitat des auferstandenen mit dem irdischen und gekreuzigten Jesus.

Zweitens antizipiert Jesu Auferweckung die endzeitliche Totenauferstehung. Das
eschatologisch Neue ereignet sich mitten in der noch vom Alten dominierten gegen-
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wartigen Weltzeit. ,,War’ er nicht erstanden, so war die Welt vergangen** (Evangelisches
Gesangbuch Nr.99). Schon sehr bald bildet sich die Konzeption heraus, daf Jesu Auf
erstehung die Auferstehung aller Glaubenden in sich schliet (Act 26,23; Rom 1,4;
8,11.29; I Kor 6,14; 15,20.23; II Kor 4,14; [ Thess 4.14: Kol 1,18; Apk 1,5).

Drittens wird der gestorbene Jesus zu himmlischer Herrlichkeit und Machefille er-
hoht (Messias, Menschensohn, Herr, Sohn Gottes; vgl. besonders Rém 1,4; I Thess
1,10); vom Himmel her erscheint er den Seinen und beauftragt sie zur Verkindigung.
Die ,,hymnische** Tradition kreist um Jesu Erhohung (Phil 2,9-11; I Tim 3,16; Hehr
1,3 usw.; kombiniert mit der Auferstehung Rém 1,4; 8,34; 10,9; Kol 1,18; Eph 1,20(ff.};
I Petr 3,21£.), die besonders von Ps 110 her gedeutet wird. Die Herrschaft der Machte
dieser Welt, deren starkste der Tod ist (Rom 5,14.17; 1 Kor 15,26), wird damit erschittert
(Rém 6,9).

Um die Wende zum 2 }h hat sich die einzigartige Uberwindung des Todes durch den gestor-
benen, begrabenen und auferstandenen Christus im dramatischen Bild seiner Hadesf abrt verdiclatet
(vorbereitet in I Petr 3,19¢,; 4,6; Mt 12,40; Apk 1,18), u.a. auch als Uberbietung der (lebend!) in
dic Unterwelt hinabsteigenden antiken Hereen. Zunehmend rickt neben der Errcttung der vor
christlichen alttestamentlichen Gerechren (lgnMagn 9,2, EvPetr 41 £, Justin, dial. 72.4; OdSal 42,10-
20) auch die triumphale Ubcrwindung von Tod, Teufel und Hades in den Vordergrund (Melito,
pass, 102; romanartig Nikodemusevangelium 17-27 {NT Apo I¢, 414-418; vgl koptische Bartho-
lomaustexte ebd. 439¢£.]).

5.2. Entriickungen. Der erste Mensch, von dem die Bibel berichtet, er habe den Tod
nicht schmecken miissen, ist «+Henoch, der Siebte im priesterschriftlichen Menschheits-
Stammbaum (Gen 5,22-24). In der wohl vor-priesterschriftlichen Formulierung, er sei
plotzlich ,,nicht mehr da‘ gewesen, druckt sich spurbares Erstaunen Gber das nicht
verifizierbare lebensende eines Ahnen aus. Der priesterliche Erzahler erklart sich den
Vorgang so, dall Henoch ,;vollkommen mit Gott gewandelt‘ sei (vgl. Gen 6,9; 17,1 P)
und dieser ihn daraufhin zu sich ,,genommen*‘ habe (hebraisch lgb; vgl. Sir 44,16; 49,14;
athHen 12,1; slHen 67; Hebr 11,5: ,,;so dal er den Tod nicht sah*). In der fruhjudischen
— Apokalyptik avancierte Henoch deshalb zum privilegierten Himmelfahrer (— Entrik-
kung) und Offenbarungsempfinger {(im Neuen Testament nur jud 14-16).

Das Leben —Elias schlof gemiR biblischer Uberlieferung mit einer Himmelfahrt
(Il Reg2,1-18). Das Geschehen wird in eine menschenleere Gegend verlegt, alle Zeugen
werden sorgfaltig ausgeschlossen. Einzig —Elisa, Elias Nachfolger, erlebt, wie der Mei-
ster ,,(hinweg-)genommen* wird (!gbh in V. 3.9.10). Gegen naheliegende Rickfragen
wird von ebenso ausgedehnten wie ergebnislosen Suchaktionen berichtet (ein fester To-

pos in spateren Entriickungsgeschichten!). Einen, der im Himmel ist, kann man auf der
Erde nicht finden (V. 16—-18). Elias ,,Geist* aber wirkt weiter: in Elisa (V. 9.15).

Daff Elia nicht gestorben sei, hat die Phantasie der Spareren befliigele. Der alttestamentliche
Prophctenkanon schlicft mit der Ankondigung, Elia werde wiederkehren, um das Gottesvolk auf
den ,,Tag JHWHs* vorzuberciten (Mal 3,23f.; vgl. Sit 48,9f.). Ihm wurden im Judentum andere
Entriickte beigesellt: neben Henoch, Esra und Baruch besonders Mose {Josephus, Ant 1V,326;
AssMos 10,12?); gemcinsam treten Elia und Mose in der Verklirungsgeschichtc als Himmelsbe-
wohner (und Wiederkehrende?) auf (Mk $,2-8 par.; vgl eventuell auch Apk 11,3-13). Der wie-
derkchrende Elia wurde sowoh] mit Johannes dem Taufer (Mk 1.2 par.; 9,11-13 par.; verneint
Joh 1,21) wie mit Jesus selbst (Mk 6,15 par; 8,28 par.) identifiziert. Besonders Jesu Auferstehung
und Erhchung bieren einc Haftflache for Entrockungsmotive {(im alten Traditionssrick Act 3,20f.
sogar mit Zigen einet Elia-Typologie; fcrner Lk 13,35 par.; I Tim 3,162; Apk 12,59, die in der
luk anischen Himmelfa htegeschichee (Lk 24,50, Acr 1,9—11) die Zasur zwischen der Zeit Jesu und
der Zeit der Kirche hervorheben.

Die Kunde, dal einzelne herausragende Fromme dem Tod entriickt worden seien,
weckte bei den Frommen der spat- und nachalttestamentlichen Zeit die Hoffnung, auch
ihnen konne solches widerfahren. Die beiden Psalmen, die am intensivsten das in seiner
Unterschiedslosigkeit so ungerechte Todesschicksal reflektieren, gelangen zu dem Er-
gebnis, dal8 der Ungerechte auf jeden Fall sterben miisse, wahrend der Gerechte Aussicht
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habe, dercinst von Gott zu sich ,,genommen*‘ zu werden (Ps 49,16; 73,24 — beidemal Igh).
Die Weisheit Salomos konstatiert zwar, dall die Gerechten sterben (und oft zu friht),
sicht aber Gott ihre Seele zu sich ,,nehmen‘‘, wahrend die Ungerechten zu ewiger Gottferne
verdammt bleiben (Weish 4,10-3,5). In der frihchristlichen Eschatologie nahern sich Ent-
rickung und Totenauferstehung etnander an, wenn die ,,Toten in Christus* auferstehen
und zusammen mit den noch Lebenden in die Wolken entrickt werden, um dem wie-
derkehrenden Christus entgegenzugehen und ihn auf die Erde zu geleiten (1 Thess 4,16f.).
Die heidenchristlichen Thessalonicher mochten dabeiauch an die griechischen Erzahlun-
gen von in die Himmelswelt entrickten Heroen denken (z.B. Herakles).

$.3. Erweckungen. Das Alte Testament kennt im Grunde nur eine einzige Uberlie-
ferung von der Erweckung eines Toten, die sich in eine Elia und eine Elisa-Erzahlung
ausgeformt hat (I Reg 17,17-24 bzw. Il Reg 4,18-37; im Kern durfte der letzteren
traditionsgeschichtliche Prioritat zukommen). Hier wie dort geht es um Junglinge, also
um vorzeitig vom Tod Ereilte, zudem das eine Mal um den einzigen Sohn einer Witwe,
das andere Malum dasKind einer lange Zeit kinderlos gewesenen Frau: zutiefst tragische
Falle also, die Gottes Macht und Giite in besonderer Weise in Frage stellen (I Reg 17,20!).
Dal die Propheten den Mittern ihre Sohne zuriickgeben konnen, wird zunachst ihrer
magischen Heilkraft zugeschrieben (I Reg 17,21a; II Reg 4,34f. — ins Postum-Skurrile
gesteigert iv Il Reg 13,20f.), spater der Kraft ihres Gebets (I Reg 17,21b.22; II Reg 4,33).
Freilich vermdgen sie Leben nur auf Zeit wiederzuschenken; der Gedanke an Unsterb-
lichkeit liegt noch vollig fern. Immerhin aber wird hier eine Bresche in die undurch-
dringliche Wand des Todes gerissen.

Von den Totenerweckungserzahlungen der Jesustradition greifen die Errettung der
Jairustocher (Mk 5,21 —43 par.) und des Junglings von Natin (Lk 7,11-17) auf diejenigen
des Alten Testaments zurick (vorzeitiger Tod!), reichern sie aber auch mit Motiven der
hellenistischen Umwelt an (zur Gattung vgl. Joh 11,1-44; Act 9,36—43; 20,7-12). Die
Uberwindung einer konkreten Notlage (besonders Lk 7,12) wird symbolisch vertieft zu
einem partiellen Sieg iber die Macht des Todes (explizit in Joh 11,21-27). Der Wun-
dertater Jesus realisiert damit nicht nur eine alttestamentliche Verheifung (Anspielung
auf Jes 26,19 in Q: Lk 7,22 par.), sondern weist auch bedeutungsvoll auf sein eigenes
Geschick voraus (vgl. Joh 11,45-53).

6.-Sieg tiber den Tod

6.1. Pyrrhussiege des Todes. Im vierten der ins Deuterojesajabuch eingestreuten Lie-
der vom Gottesknecht (Jes 52,13—-53,12) wird das Leiden und Sterben eines Menschen
geschildert, das die hier Sprechenden offenbar als exzeptionell erfahren haben (53,1-10).
Sein Ende war von besonders groffem Elend gezeichnet, woraus sie auf besonders grofe
Schuld und Gottverlassenheit schlossen. Im nachhinein aber wurde ihnen klar, dall nicht
er, der ,,Knecht*, schuldig war, sondern sie, die ihn fir schuldig gehalten hatten, und
dal sein Leiden und Sterben die — Suhne fir ihre Schuld war.

Die nicht endende Debatte dariiber, wer und was hier im einzelnen gemeint sei, muf§ an dieser
Stelle nicht weicergefiihrt werden {vgl. dazu Haag). Nur so viek Wahrscheinlicher als die — im
Judentum bevorzugte — kollektive Deutung auf das leidende Gottesvolk ist diejenige auf cin In-
dividuum, zu dem sich hier eine (udische) Gruppierung bekennt, indem sie im Tun und Ergehen
des ,,Knechts* Gottes machtvolles Wirken an Israel und der Welt erkennt (—Stellvertretung).

Der Umschwung in der Wahrnehmung und Einschatzung des ,,Knechts*‘ ist hervor-
gerufen durch das zweifache, das Lied rahmende Bekenntnis Gottes zu ihm (52,13-15;

53,11f.): ,,Siehe, mein Knecht wird Erfolg haben* — ,,mein Knecht, der Gerechte, ver-
schatfc vielen —Rechtfertigung*‘. Diese Aussagen greifen uber das erlictene Todesge-
schick hinaus. Als der Tod nach diesem etnen griff, vergriff er sich; wohl vermochte er
sein Leben auszuloschen, doch Gott erweckte durch ithn Viele — und mit ihnen auch
ihn — zu neuem Leben.
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Der Tod Jesu 1aBt sich sachlich in diesen Kontext einzeichnen, auch wenn die explizite

Bezugnahme auf Jes 53 nur selten und relativ spat begegnet (Passion Lk 22,37; Act
8,32f.; Suhne I Petr 2,22-25).

Angesichts der Totung von Johannes dem Taufer mufd Jesus sclbst mit scinem gewaltsamen
Tod gerechner haben; ob er eine heilvolle Wende durch den Tod hindurch {Lk 13,32}, eine stell
vertretende Ubernahme des Gerichts an srael (Lk 12,49f.!) oder gar seinen Sihnetod (so eventuell
im urspriinglichen Brotwort, I Kor 11,24) erwartet hat, bleibt unsicher. Sein Tod hat im Frih
christentiim eine Vielzah]l von Deutungen hervorgerufen, die vom leidenden Gercchten {so in der
alten Passionsgeschichte; vgl die Rezeption von Ps 22 in Mk 15,24.29.34), dem gewaltsam geroteten
Propheten Lk 11,47-51 par [Q]; 13,33; Act 7,52, Mk 12,1-12; vgl. Neh 9,26; Il Reg 17,1-23)
biszum Heilstod durch cinen Ak tstellvertretender Siihne reichen. Der Suhnetod {mitder Priposition
»fur*) wird in alten Sterbeformeln (Rom 5.6.8: 14,15) und Dahingabeformeln (Rom 8,32; Tit 2, 14)
bezeugt; teilweise kommt darin eine Uberbietung und Vollendung der vom Tempelkult geleisteten
Subhne zum Ausdruck (Rom 3,25f.; 5,9; 8,3; Hebr 7-10). Auf den Suhnetod des Gottesknechts
spielt {(verbunden mit eciner Auferweckungsformel) wohl bercits Rom 4,25 an (vielleicht auch
1Kor 15,3b—5; Mk 10,45), Das stellvertretende Sterben ist auerdetn auch im griechischen Bereich
(fur die Polis oder fir Freunde, vgl Rom 5,7) und im Judentum (Sithnetod der Martyrer: Il Makk
7,37£.2; IV Makk 6,28€.; 17,20—22) bekannt.

Das fruhchristliche Auferweckungsbekenntnis stellt den Kontrast zwischen der T6-
tung Jesu und der von Gott herbeigefiihrten Wende drastisch heraus: Gott ,loste die
Wehen des Todes, da es unmoglich war, dalf er vom Tod festgehalten wurde* (Act
2,23f. mit Bezug auf Ps 17,6 LXX [auch Ps 114,3 LXX; II Sam 22,6}, vgl. Act 4,10,
10,39f.). Der ,,Pyrrhussieg“ des Todes uber Jesus wird zum Triumph tuber den Tod
(I Tim 1,10; Hebr 2,14f.; Apk 1,18; s.0. 5.1.}.

6.2. Auferstebung der Toten: Der Tod verliert seine Beute (s.0. 3.3.). Der Gedanke
einer Totenauferstehung (—» Auferstehung) deutet sich im Alten Testament erst an: als
eindruckliche Metapher zunachst in Ez 37 (nicht Tote werden hier erweckt, sondern
das vom Exilsgeschick getroffene Israel), als tastende Hoftnung des verletzten Indivi-
duums in Hi 19,25 {mit dem ,,Loser uber dem Staub‘* durfte Gott gemeint sein, der
den ins Grab gesunkenen Hiob rehabilitieren wird), als trostlicher Zuspruch an die
verzagende Gemeinde in Jes 26,19 (in kithner Uberbietung des hergebrachten Wissens,
26,14), als verheiRungsvolle Perspektive schliefSlich wahrend der blutigen seleukidischen
Verfolgung in Dan 12,1-4 {,,viele* der ,,im Erdenstaub Schlafenden‘ werden ,,aufwa-
chen*: die einen zu ,,ewiger Abscheu*, die anderen, die ,,vielen Rechtfestigung verschafft
haben* — man beachte die Anlehnung von V. 3 an Jes §3,11! —, zu ,,ewigem Leben®).

Die Zeichen mehren sich: Der Tod, indem er wahllos nach allem und jedem greift,
vergreift sich an der Ehre Gottes — und das bleibt nicht ohne Folgen.

Jesus gibt in seinem Streitgesprach mit den Sadduzdern (Mk 12,18-27 par.) dem
Vertrauen Israels auf die Treue Gottes Ausdruck, die auch vor dem Tod nicht halt-
macht. In der Selbstvorstellungsformel von Ex 3,6 (,,ich bin der Gott Abrahams, der
Gott Isaaks und der Gott Jakobs*) tut Gott seine Macht {dovauic) kund, die nicht mehr
— wie im uberwiegenden Teil des Alten Testaments — nur die Lebenden, sondern nun
auch die Gestorbenen umgreift: Die Schrift selbst bezeugt die tber den Tod hinauswei-
sende Bundestreue Gottes. Im ubrigen teilt Jesus nicht nur den Glauben vieler judischer
Gruppierungen an die Auferstehung oder ein Jenseitsleben der Patriarchen (TestJud
25,1; TestBen 10,6; IV Makk 7,19; 16,25; vgl. Lk 16,23), sondern auch die Erwartung
eines ,,engelgleichen Lebens‘* der Auferstandenen (vgl. athHen 15,6f.; syrBar 51,10; Bill.
I, 890f). Diec theozentrische Begriindung der Totenauferstehung weist uber den Chri
stusglauben der Gemeinde aufeinen Kern echten Jesusguts zuriick (vgl. Mt 8,11f. par.),

Paulus begrundet in seiner eschatologischen Belehrung der Thessalonicher (I Thess
4,13-18) die christliche Hoff nung mit dem Glauben an die Auferstehung Jesu (V. 14).
Bereits das von thm erinnerte Herrenwort (V. 15), wonach die Lebenden bei der Wie-
derkehr Christi den Toten gegeniiber nicht privilegiert seien, zeigt, dall sich die noch
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ganz in unmittelbarer Naherwartung stehenden Gemeinden mit den ersten Todesfallen
konfrontiert sahen {vgl Mk 9,1; I Kor 15,51); das Heil schlieft neben den Lebenden
(so die altere Eschatologie, vgl. PsSal 17,44; 18,6; IV Esr 13,16—20; Lk 10,23f.) nun
auch die Toten ein (vgl. IV Esr 5,41f.; syrBar 30,1f.; 51,13). Paulus trostet seine Adres-
saten mit einer apokalyptischen Perspektive (V. 16-18; vgl. 5,1-11), qualifiziert aber
die Auferstehung der verstorbenen Glaubenden schlicht als Sein ,,mit dem Herrn** (vgl.
5,10; Rom 6,8; Phil 1,23).

Das Jobannesevangelium vertieft eine traditionelle Totenerweckungserzahlung zu
einer christologischen Neubestimmung von ,,Auferstehung'* und ,,Leben‘* (Job 11,21~
27). Die schopferische Relation des Gottessohns zu den Glaubenden erzeugt ein Leben,
das von seinem Gegenteil, dem Tod, nicht mehr in Frage gestellt werden kann (V. 26f.;
vgl 5,24; 6,50f.; 14,19; I Joh 3,14). Johannes blendet dabei Gegenwart und Endzeit so
ineinander, daf§ die noch ausstehende Zukunf: das hier und jetzt aufbrechende wahre
Leben nicht mehr entscheidend uberbieten wird (vgl. 5,24-29). Das den Glaubenden
verheiffene Eingehen in die himmlische Welt (14,2f.; 17,24; ferner 12,26) ist insofern als
Prolongation der gegenwartigen Heilserfahrung anzusprechen (14,23), wohingegen die
johanneische Schule spater wieder starker zwischen Gegenwart und Zukunft differenziert
(I Joh 2,283,3).

6.3. Des Todes Tod. ,,Er JHWH] wird vernichten den Tod auf immer‘ (Jes 25,8).
Diese imganzen Alten Orient unerhorte und auch im Alten Testament singulare Aussage
findet sich nicht von ungefahr in einem ihrer jungsten Abschnitte, der sog. Jesaja-Apo-
kalypse (Jes 24-27; — Jesaja/Jesajabuch). Vorbei ist es jetzt mit ailer gelassenen oder
nuchternen oder tapferen Anerkennung der Todeswirklichkeit. Hier erscheint der Tod
als Feind: der Menschen nicht nur, denen er immer und immer wieder die ,, Tranen*
auf die ,,Wangen* treibt, sondern Gottes, der die Tranen nicht mehr sehen, sondern
,,abwischen'* will, ein fur allemal. Dieses eschatologische Geschehen soll zwar auf dem
»(Zions-)Berg** Platz greifen, es soll aber nicht nur das erwahlte Volk, sondern ,alle
Volker** umfassen (25,6). Am Ende der Zeiten schafft Gott eine neue condition bumaine.

Paulus entfaltet in I Kor 15 angesichts der korinthischen Verstandnisschwierigkeiten
mit dem Auferstehungsglauben (V. 12.34f.; vgl. Act 17,32) eine ausgedehnte eschatolo-
gische Belehrung, in deren Mittelpunkt er den Sieg Gottes iiber den Tod rucke (V. 20—
28.53-57) und dieses Geschehen anthropologisch auslotet (V. 35ff.). Wahrend das chri-
stologische Bekenntnis Gott als denjenigen definiert, der Jesus von den Toten auferweckt
hat (s.0. 5.1.), greift das Bekenntnis zum einen und einzigen Gott, der ,,alles in allem
ist* (V. 28), letztlich aus auf seine noch ausstehende Uberwindung der Todesmacht.
Fur die Christen hat diese alte judische Hoffnung neue Plausibilitat gewonnen.

Auch wenn Todesfille, anders als in I Thess 4,13 ff erwartet, mit der Zeit immer haufiger
vorkommen (vgl 1 Kor 11,30; auch Rom 14,7.9), rechnet der Apostel doch damit, diec Wiederkunft
Christi samt der Totenauferstehung noch zu erleben (I Kor 15,51f.; woh! anders II Kor 1,8f.; 5,1ff.;
Phil 1,21#.). Im gedrangten Abschnite I Kor 15,20— 28 wird die im Blick aufdie kosmischen Spharen
von Adam und Christus gewonnene Spitzenthese, dafs ,,in Christus alle lebendig gemacht werden*
(V. 22b), mit Hilfe eines schon votpaulinischen apokalyptischen Zeitordnungsschemas begrundet
(V. 23-28). Der gemeinsame Kampf von Gott und seinem Christus gegen die Machte der Welt
(exegetisch begrindet mit Ps 110,1 und 8,7) kulminiert im Sieg iber den Tod als ,,letzten Feind*
(V. 26, textstrukturell genau in der Mitte von V. 24-28 plaziert). Erst die so erreichte Alleinherr-
schaft Gottes iber die Schopfung verwirklicht vollgiltig die Einheit Gottes gemaff Dtn 6,4, dem
Grundbekennmis Israels (V. 28c; vgl. Sach 14,9; Bill III, 472). Der in V. 12-34 erwiesenen theo-
logischen Netwendigkeir der Totenauferstchung (,,Da‘‘) schliee sich in V, 35-58 eine anthro-
pologische Naherbestimmung an {,,Wie*‘}, worin Aufersrehung als Neuschopfung Gottesexpliziert
witd, Gegenuber der korinthischen Orientierung an einem korperlosen himmlischen Pneuma (und
der damit implizierten Ausblendung von Sterben und Tod!) ricke Paulus im Blick auf Gen 2,7 die
Lciblichkeit des gegenwartigen wie zukunftigen Menschen in den Vordergrund, die in der Vollen-
dung freilich einer fundamentalen Verwandlung unterliegt (zum ,,geistlichen Leib** vgl Phil 3,20£;
Mk 12.25 par; syrBar 49-51). Da die Transformation entscheidend darin besteht, daff ,,das Sterb-
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liche Unsterblichkeit anzieht* (vgl. II Kor 5,1-5), gipfelt der Abschnitt in gehobenem Ton und
preist mit dem Mischzitat aus Jes 25,82 (®) und Hos 13,14b nochmals den gottlichen Sieg tuber
den Tod (V. $3-57).

Die Schlulvisionen der Jobannesapokalypse handeln zunichst von der Vernichtung
von Tod und Unterwelt (Apk 20,14), die durch den Sieg iiber den Satan und sein Gefolge
ermoglicht ist (20,10; vgl. 19,20). Die letzte Aufgabe jener Unheilsmachte bestehe in der
Herausgabeder Toten zum Weltgericht (20,13; der primar mit Heil konnotierte Terminus
,s>Auferstehung'* wird vermieden, vgl. 20,5f.). In der neuen Welt Gottes wird der Tod
mit all seinen negativen Folgen ,,nicht mehr sein‘* (21,4; auch die Nacht und das Meer
sind verschwunden, 21,1.25; 22,5); Lebensstrom und Lebensbaume symbolisieren das
ewige Leben. Die Rede von der Vernichtung des Todes im Feuersee (20,14) fGhre dichr
an die altkirchliche Sprachschopfung vom ,,Tod des Todes* heran, der in der Aufer-
stehung Jesu antizipiert worden ist (.~ Athanasius, inc. 27.30; —+Augustin, conf. IV, 12,19;
vgl. =Valentin, Frgm. 4).

7. Leben mit dem Tod

Der Sieg Uber den Tod, der in Jesu Auferstehung Ereignis wurde, verandert alle
moglichen Erfahrungen des Todes, denen die Glaubenden in der noch andauernden
gegenwartigen Weltzeit ausgesetzt sind, von Grund auf. Durch die Konfrontation Gottes
mit dem Tod gewinnt dieser ein neues Gesicht und bekommt einen neuen Ort. Seine
Widerstandigkeit und seine Zerstorungskraft werden aber deswegen nicht ausgeblendet.
Media morte in vita sumus.

In der Jesusuberlieferunggerat der Tod in den Horizont der Nachfolge Jesu Christi.

Bercits Jesus fordest von seinen Jungern die Bereitschaft zum Mastyrium: ,Wer sein Leben
verliert, wird es finden® (Lk 1733 par. [Q]; Mk 8,35 par.; Joh 1225; vgl Mt 10,28 par. [Q]);
durch die sparere Zufiigung ,,um meinetwillen (Mk 835; vgl Mt 1039) werden Sterben und
Leben an Christus gebunden. Der Aufruf zur Kreuzesnachfolge (Lk 14,27 par. [Q]; Mk 8,34 par.),
der wohl bereits auf die Passion Jesu zuriickblickt, leitet mir Selbstverleugnung (Mk) bzw. Verlassen
des Familienverbands (Q) geradezu etwas wie einen Sterbeproze® ein. der dem Leben des Gottes-
reichs schon jetzt Raum schafft; der ,,Kelch* bzw. die ,, Taufe* des Todes schliet die Junger mit
Jesu Geschick zusammen (Mk 10,38f. par.).

Es ist vor allem Markus, der sein Evangelium umfassend vom Weg der Nachfolge
in das Leiden und den Kreuzestod her entwirft (besonders 8,27-10,52). Die auf die
Christen hin transparenten Junger erfahren die Gegenwart ihres Herrn mitten im Leiden
— in akuter Bedrangnis so gut wie in alltaglicher Lebenserschwernis. Auch die beiden
anderen Synoptiker geben der Leidensnachfolge grofes Gewicht; bei Lukas setzt sie
sich in der Weltmission fort (Act 5,41;9,16;14,22; 20,22;21,13). Im Johannesevangelium
wird sie christologisch vertieft und mit der VerheilBung ewigen Lebens verbunden (Joh
12,23-26; vgl. 12,32f; 14,3; 17,24). Die Abschiedsreden (besonders 15,18-16,33) ermu-
tigen dazu, das bereits hier und jetzt gewonnene Leben (5,24; vgl. I Job 3,14) in einer
von der Todesmacht uberschatteten Wele (Joh 12,35f.; 13,30) nicht an Trauer und Angst
preiszugeben, da Jesus doch die Wele besiegt hat (16,33).

Bei Paulus finden sich die eindringlichsten Reflexionen zur Tragweite des Sterbens
im [Leben der Glaubenden, da er es konsequent mit dem Tod Christi korreliert. Wenn
er die ,,Konformitat** der Glaubenden mit dem gekreuzigten und auferstandenen Herrn
herausarbeitet, greift er wohl auf altere Traditionen zurick, wonach die Christen in
ihrer »Taufe am Sihnetod Jesu wie an seiner Auferstehung teilhaben (R6m 6,3ff.; Kol
2,11-13.20: I Tim 2,11; vgl. Eph 5,14). Mit Christi Kreuzesrod und Auferstehung ver-
wandele sich das Wesen des Todes: Er scheidet jetzt nicht mehrvon Gottes Leben, sondern
von der Macht der Siinde! Diese grundlegende Einsicht, die beim osterlichen ,,Tod des
Todes‘* ihren Ausgang nimmt, wird bei Paulus in zeitlichen Dimensionen entfaitet: Die
Gegenwart der Glaubenden wird als Gleichzeitigkeit des Ungleichzeitigen qualifiziert,
da sich in ihr die Macht der vergehenden alten Welczeit (charakterisiert durch die Herr-
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schaft des Todes kraft der Siinde) und die Macht der anbrechenden neuen Welczeit
{charakterisiert durch das Leben Gottes, das den Tod iberwunden hat) gegenseitig durch-
dringen.

Zunichst markiert der Tod die Befreiung von der Vergangenheit. Wenn die Glaubenden ,,mit
Christus* gestorben sind - kultisch vergegenwirtigt in der Taufe — (Rom 6,1-14; Gal 2,19f,; §,24),
sind sie der von Adam reprasentiecrten Todessphire entnommen. Sie sind damit nicht mehe der
Siinde, die auf ein Sein abseits von Gottes Lebensgaben aus ist, unterworfen {vgl. Rom 6,611;
8,10), da das Gericht uber sie im stellvertretenden Kreuzestod Christi ergangen ist (Gal 3,13; Rom
8,3). Paulus kann diesem sogar dieselbe universale Reichweite zumessen wie dem Tod aller Men-
schen ,,in Adam*’ (vgl. II Kor 5,14c mit I Kor 15,22, Rom 5,15-17). Die scharfe Grenzhinie, die
der Tod ,,mit Christus’ gegeniiber der (aus dem noch andaueenden alten Aon wirkenden) Sun
denmacht zieht, muf freilich immer neu aktualisiert und bewahrt weeden. In seiner Paranese halt
Paulus deshalb die Glaubenden an. dieser Bewegung aus dem Reich des Todes in das Leben stindig
neu Raum zu geben (R6m 6.12-23; 8,4-13; Gal 5,16-6.10).

Obschon die Gegensvart der Glaubenden ubecschattet bleibt von der Todessphiare Adams, ist
der Tod hier nicht mehr von Verhingnis, sondetn von der VerheiBung des mit ihm verbundenen
Lcbens Gottes bestimmt. In der Leidensgemeinschaft mit dem gekreuzigten Christus begegnet den
Glaubenden das neue Leben in der Gestalt des Todes, wie ¢s der Apostel selber in Leiden und
Todesnot exemplarisch vergegenwartigt (,,allezeit tragen wir das Seerben Jesu am Leib®, 11 Kor
4,10-12; vgl. 1,5; 13,4; I Kor 15,31; Rom 8,36; Gal 6,17; Phil 3,10f und besonders die Perista-
senkataloge I Kor 4,11f.; II Kor 4,8f.; 6,4-10; 11,23-29; 12,10; ferner Rém 8,35). Taglich erfahet
der ,,dulfere Mensch*‘ die Zerstorungskraft der Todesmacht, wahrend dem ,,inneren Menschen*
das neuc Leben zustromt (II Kor 4,16). In dec Feier des Abendmahls wird dieses Leben, das den
Tod bleibend in sich integriert hat, vergegenwartigt (1 Kor 11,23~26 par.). Dabei fillt auf, daf in
der Paulusschule das Aufctsrehungsleben zuversichtlicher als beim Apostel selbst bereits fir die
Gegenwart in Anspruch genommen wisd (Kol 2,121, [aber 33€!]; Eph 2,5€,; 5,14).

Hoffnungsvol | blicken die Glaubenden schlieflich voraus auf die Zukxnft, wenn die leiber
der Auferstehenden wie der noch Lebenden in gottliche Herrlichkeit. verwandelt weeden (Rom
8,17-25.28-30; [ Kor 15; Phil 3,20f.) und der Tod vollkommen uberwunden sein wird.

Im Leben der Glaubenden haben Tod und Sterben ithren Schrecken verloren, da sie
vom Auferstehungsleben Christi durchdrungen sind und von der Liebe Gottes nicht
mehs zu trennen vermogen (vgl. Rom 8,31-39!; 1 Kor 3,22f.}. An die Stelle der Ve-
haltnislosigkeit, die den Tod bisher gekennzeichnet hat, treten nun Relationen (zu Gott,
Christus und dem Nachsten), die Leben wie Sterben Gbergreifen: ,.Leben wir, so leben
wir dem Herrn; sterben wir, so sterben wir dem Herrn. Wir leben nun oder wir sterben,
so sind wir des Herrn* {(Rom 14,7-9; vgl. Phil 1,21; II Kor 5,14f.; Lk 20,38b). Mit
dieser Entdramatisierung des Sterbens nahert sich das Neue Testament wieder dem von
Gelassenheit und Vertrauen getragenen Realismus des Alten Testaments im Umgang
mit dem Tod an.

s Nackt kam ich aus dem Schof meiner Mutter, und nackt kehre ich dorthin zurick.
JHWH hat gegeben, und JHWH hat genommen - gesegnet sei der Name JHWHs!*
(Hi 1,21) Auch wenn der Hiob der Dichtung so gelassen nicht bleibt, wie es hier klingt:
Dies ist das alttestamentliche Ideal des Umgangs mit dem erfahrenen und dem bevor-
stehenden Tod. Wer sich bei Gott geborgen weil3, kann mitdem Tod, selbst dem schmerz-
lichsten, leben.

Beispiethaft findet dies Ausdruck in den beiden, nicht zufallig nebeneinander ste-
henden Psalmen 22 und 23. Sie beide handeln von Leben angesichts des Todes, das aber
der Tod nicht zerstéren kann, weil es in Gott geborgen ist.

Psalm 22, das Mittelstuck des ersten Davidpsalters (Ps 3-41), ist — auch gattungsgeschichtlich
—eine complexio oppositorusn: Einsamkeirs. und Gemeinschaftserfahrungen, Gottesferne und Got-
tesnihe, Vcrzwciflung und Vertrauen, Angst und Hoffnung, Not und Rettung, Tod und Leben
kommen zur Sprache. Im Kontrast zu den Klagen angesichts der Todesmache (V. 13-22) witd die
kaum mehr eewartete Riickkehr zum Leben bejubelt und gemeinsam gefeiert (V. 23-27); daraus
erwachst die Gewifllieir, daff eines Tages alle Welt, ja sogar ,,die in den Staub Hinabgestiegenen®,
JHWH dienen werden (V. 28— 32). Im Judentum wurde dieser Psalm auf den Messias, auf Esther
und auf das judische Volk als ganzes gedeutet; das Christentum sah in ihm Tod und Auferscehung
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Christi prafiguriert (vgl. vor allem Mk 1534), worauf sich wiederum die eigene Hoftnung gegen
den Tod grundet (vgl. Rom 6 ,8f.).

Psalm 23 fithrt die Vertrauensaussagen von Ps 22 fort Wer unter des guten Hirten ,,Stecken
und Seab‘* geht, darf von ithm alles Gute erhoffen und muf im Leben und im Scerben ,,kein Unghick
furchten*’, Er darf in Gottes ,.Haus** bleiben {oder: dorthin immer wieder zuriickkehren) ,auf die
Erstreckungder Tage* (Ps 23 ,6). Wie weit reicht diese Zeitstrecke? Sicher bis zum Sterben, vielleicht
daruber hinaus Nicht von ungefahr findet auch dieser Psalm im Neuen Testament seine christo-
logische Entsprechung (Joh 10,1-18).

So weist die Bibel in ein Leben mit dem Tod ein. Sie stirze sich dabei auf die Er-
tahrungen solcher, die im Vertrauen auf Gett den Tod ausgehalten, ihm standgehalcen,
ihn gar uberwunden haben.
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