Zeitschrift: Baselbieter Heimatblatter
Herausgeber: Gesellschaft fur Regionale Kulturgeschichte Baselland

Band: 60 (1995)

Heft: 18: Geschichte 2001 : Mitteilungen der Forschungsstelle Baselbieter
Geschichte

Artikel: Das Selbstmorderbegrabnis : von der magischen Austreibung zur
Psychologie

Autor: Hunger, Bettina

DOl: https://doi.org/10.5169/seals-860215

Nutzungsbedingungen

Die ETH-Bibliothek ist die Anbieterin der digitalisierten Zeitschriften auf E-Periodica. Sie besitzt keine
Urheberrechte an den Zeitschriften und ist nicht verantwortlich fur deren Inhalte. Die Rechte liegen in
der Regel bei den Herausgebern beziehungsweise den externen Rechteinhabern. Das Veroffentlichen
von Bildern in Print- und Online-Publikationen sowie auf Social Media-Kanalen oder Webseiten ist nur
mit vorheriger Genehmigung der Rechteinhaber erlaubt. Mehr erfahren

Conditions d'utilisation

L'ETH Library est le fournisseur des revues numérisées. Elle ne détient aucun droit d'auteur sur les
revues et n'est pas responsable de leur contenu. En regle générale, les droits sont détenus par les
éditeurs ou les détenteurs de droits externes. La reproduction d'images dans des publications
imprimées ou en ligne ainsi que sur des canaux de médias sociaux ou des sites web n'est autorisée
gu'avec l'accord préalable des détenteurs des droits. En savoir plus

Terms of use

The ETH Library is the provider of the digitised journals. It does not own any copyrights to the journals
and is not responsible for their content. The rights usually lie with the publishers or the external rights
holders. Publishing images in print and online publications, as well as on social media channels or
websites, is only permitted with the prior consent of the rights holders. Find out more

Download PDF: 05.12.2025

ETH-Bibliothek Zurich, E-Periodica, https://www.e-periodica.ch


https://doi.org/10.5169/seals-860215
https://www.e-periodica.ch/digbib/terms?lang=de
https://www.e-periodica.ch/digbib/terms?lang=fr
https://www.e-periodica.ch/digbib/terms?lang=en

Dezember 1995

Geschichte 2001

Nr. 18

Mitteilungen der Forschungsstelle Baselbieter Geschichte

Das Selbstmorderbegrabnis

Von der magischen Austreibung zur Psychologie

Bettina Hunger

Noch zu Beginn des 19.
Jahrhunderts wurden Lei-
chen von Selbstmoérdern mit
magischen Abwehrritualen
aus der Welt der Lebenden
entfernt. Hundert Jahre spa-
ter bestattete sie ein Pfarrer
im Rahmen des normalen
kirchlichen Rituals. An die
Stelle magischer Umgangs-
formen waren psychologi-
sche Deutungsmuster getre-
ten.

In den letzten zweihundert

Jahren verdnderte sich das ge-

sellschaftliche Verhéltnis zum
Tod und den Toten sehr. Die
historische Literatur spricht
von einer weitgehenden Entri-
tualisierung des Todes: Wah-

rend in friheren Zeiten die To-
ten mit Hilfe vieler Rituale vom
Diesseits ins Jenseits geleitet
wurden, fehlt heute im Um-
gang mit dem Tod beinahe je-
de rituelle Form.'! Als deut-
lichstes Zeichen dafiir mag
gelten, dass im Laufe des 20.
Jahrhunderts in unseren Brei-
tengraden die Leichenzlge
fast vollstdndig aus dem Stras-
senbild verschwanden. Doch
die Entritualisierung des To-
des nahm bereits im 19. Jahr-
hundert ihren Anfang. Lange
bevor das traditionelle Begrab-
nis fir ehrbare Tote verandert
wurde, hat man dasjenige fiir
Selbstmdrder in Frage ge-
stellt. In dieser kulturellen Um-
deutung wurde vieles vorweg-
genommen, was im 20. Jahr-
hundert auch den Umgang mit
nattirlich Verstorbenen pragen

sollte: Die Ersetzung des Ritu-
als durch die psychologisieren-
de Rede.

Austreibung

Noch zu Beginn des 19. Jahr-
hunderts reagierten die Men-
schen auf einen Selbstmord in
ihrer Umgebung mit magi-
schen Abwehrritualen: So
stand etwa 1809 fir die Ein-
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Zum Projekt

bh. Der nebenstehende Artikel
ist aus einer umfangreicheren
Arbeit hervorgegangen, die im
Auftrag der "Forschungsstelle
Baselbieter Geschichte" ent-
stand und sich mit Religion
und Religiositat im Baselbiet
befasste. Da in neuerer Zeit
Religion nicht das Zentrum

des gesellschaftlichen Lebens
bildet, schien es mir glinstig,
diese Fragestellung einzugren-
zen und den Umgang mit dem
Tod zu thematisieren - dem Er-
eignis also, an dem jede auf
das Individuum bezogene Deu-
tung hinféllig wird, und das
deshalb in besonderem Mas-
se religiose Erklarungsmuster
favorisiert. Ich folge den letz-
ten Stationen des Lebens.
Mich interessiert, wie diese
Stationen mit dem Wegfall des
religiésen Deutungsmonopols
ein Gegenstand der medizini-
schen Sorge, eines egalitaren
politischen Diskurses und der
individuellen Inszenierung wer-
den. Im religiésen Denken kor-
respondiert die Endgiltigkeit
des Todes der Zeitlosigkeit sei-
ner Deutung. Als Folgepro-
blem der entstehenden Plurali-
tat und manifesten Wandelbar-
keit des Umgangs mit dem
Tod ergibt sich, dass fir gros-
sere Gemeinschaften verbindli-
che Deutungen nur auf sehr
vermindertem Anspruchsni-
veau moglich sind. Ferner ver-

andern sich auch die religio-
sen Vorstellungen selbst als
Folge der zunehmenden kon-
fessionellen Durchmischung
und Fraktionierung der Bevol-
kerung, und unter dem Anpas-
sungsdruck, der von den ande-
ren gesellschaftlichen Syste-
men ausgeht.

Die zu beschreibende Entwick-
lung vollzieht sich relativ lang-
sam, weswegen ich den doch
langen Zeitraum von 200 Jah-
ren betrachte. Einen wichtigen
Teil der Arbeit bilden die An-
alysen einzelner Episoden

und von Konflikten um die Be-
stattungsfrage, in denen die
oben erwahnten Probleme
von den Akteuren selbst the-
matisiert werden. Ferner stit-
ze ich mich auf im Baselbiet
verbreitete religidse Schriften
und auf Leichenpredigten. Sta-
tistisches Material gibt mir ei-
nerseits Aufschluss {iber Ver-
anderungen in den Todesursa-
chen, Verdnderungen in den
diesen Erhebungen zugrunde
liegenden medizinischen Kate-
gorien lassen aber auch Riick-
schllisse auf die Wahrneh-
mung des Sterbens zu. Als
stumme Zeugnisse dienen mir
die Friedhofe, welche im Beob-
achtungszeitraum vielfach von
den Kirchen getrennt und an
den Dorfrand verlegt werden.

wohner von Lausen fest, dass
der Schmied Jakob S., der
sich wie vor ihm bereits sein
Vater selbst das Leben ge-
nommen hatte, nicht wie ande-
re Tote auf dem Kirchhof be-
stattet werden durfte. Man war
der Ansicht, "dass der Entleib-
te von den Handen wegge-
than werden sollte, denen er
sich mit seiner Handlung tber-
geben habe", der Teufel sollte
ihn holen.

Aber die Entfernung des Leich-
nams musste dann doch auch
noch konkret organisiert wer-
den. Diese Aufgabe wollten
die Lausener zuerst dem Wa-
senmeister, der auch die Tier-
kadaver zu entsorgen hatte,
Ubertragen, doch dies wurde
von der Basler Obrigkeit als
"unschicklich" abgelehnt. Die
Basler Beh6rden befahlen viel-
mehr, "den Kdrper des un-
gliicklichen S. in der Stille auf
dem Kirchhof beerdigen zu las-
sen'. Als aber dieser Befehl in
Lausen bekannt wurde, "habe
die Gemeinde ... gar gewaltig
getobt". Weiber und Kinder
hatten geschrien, sie gingen
nicht mehr in die Kirche, wenn
dies geschehen misse. Und
schliesslich bestimmte der
Lausener Gemeinderat drei
Ménner, die den Toten im
"Kohlholz", einem entfernten
Wald, vergraben mussten,

und kommandierte weitere
zehn Manner ab, die den ge-
fahrlichen Transport bewaffnet
mit "Ober- und Untergewehr"
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begleiteten. So wurde der
Selbstmérder Jakob S. in der
Nacht vom 3. auf den 4. Juni
1809 im Kohlholz verscharrt,
dort wo man 37 Jahre zuvor
bereits seinen Vater vergra-
ben hatte. Doch "wéhrenddem
sie den Korper in die Grube
gethan, seye dessen Geist
dem Jakob Sch. (einem der
Totengréber, bh.) erschienen’,
dieser habe daraufhin sein Ge-
wehr "sogleich weggeworfen
u. sich unter die versammelte
Mannschatt versteckt", berich-

ten die Akten. Und nach miind-

licher Erzéhlung sind die Lau-
sener Hals iber Kopf ins Dorf
zurtickgerannt, hatten Pickel,
Schaufel und den Toten unbe-
deckt im Wald liegen gelas-
sen. Die einen erzéhlten,
"dass der Tote auf einmal auf-
gestanden sei’, und andere
glaubten, sie hatten "seinen
Geist gesehen”.

Doch als ob der Aufregung in
Lausen nicht schon genug wa-
re, verhafteten die Basler Be-
hérden auch noch alle Mitglie-
der des Lausener Gemeinde-
rates, als sie von der Sache
horten. Die bewaffnete Eskor-
te des Leichnams war in ihren
Augen ein bewaffnetes "Com-
plott" gegen die Obrigkeit. Erst
nach Vermittlung des Lause-
ner Pfarrers kamen die Ge-
meinderate wieder frei. Dieser
machte den Basler Herren
klar, dass sich die Lausener
nicht gegen die Obrigkeit, son-
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dern gegen einen Geist be-
waffnet hatten.

Lausen aber wurde noch lan-
ge von seinen Selbstmodrdern
heimgesucht: In Sturmnachten
konnte man hdren, wie Vater
und Sohn in der Schmiede
den Amboss schlugen. Als der
Spuk zu schlimm wurde, lies-
sen die Hausbesitzer einen
Kapuziner aus Dornach kom-
men, der die Geister endlich in
zwei Flaschen bannte, die er
gut verschloss. Daraufhin blie-
ben die Nachte still - bis man,
schliesslich die Bedeutung der
beiden Flaschen vergass und
sie versehentlich zerbrachen.

Die Selbstmorde von Andreas
und Jakob S. versetzten Lau-
sen fur lange Zeit in Angst und
Schrecken. Die heftige Reak-
tion der Lausener aber macht
deutlich, welche Bedrohung
ein Selbstmord fiir diese Ge-
meinschaft darstellte: Mit ihrer
Tat verstiessen Andreas und
Jakob S. gegen die gottliche
Ordnung, sie machten sich
selbst zu Herren tber Leben
und Tod und massten sich an,
was rechtens nur Gott zu-
stand. Wegen solcher Hybris
Uiberantworteten sie sich end-
gultig dem Teufel. Nach Vor-
stellung der Lausener wiirden
sie im Grab keine Ruhe fin-
den, sie missten "umgehen”
und wiirden den Lebenden
schaden. Deshalb war man in
Lausen der festen Uberzeu-
gung, dass, wenn ein Selbst-

mérder auf dem Kirchhof lie-
ge, "keine Ruhe mehr in die-
ser Gegend seyn werde".

Dieser Gefahr aber konnten
sie mit verschiedenen Abwehr-
riten begegnen: Das wichtig-
ste Austreibungsritual war die
Bestattung des Toten im
Wald, fernab von den Wohnun-
gen der Menschen. Diese
Form der Bestattung von
Selbstmérdern war in der Bas-
ler Landschaft lange Zeit (ib-
lich gewesen, die Lausener
selbst betonten 1809 immer
wieder, dass sie bei diesem
Begrabnis nicht anders vorge-
gangen seien als 37 Jahre frii-
her beim Vater des Jakob S.
auch schon: "Der Gemeinde-
rath habe geglaubt, weil es
ehedessen so ublich gewe-
sen, so seye es jetzt auch wie-
der Recht", hielten sie den
Basler Behorden vor. Mit be-
waffnetem Begleitschutz wur-
den die Selbstmdrder bis ins
19. Jahrhundert aus der Welt
der Lebenden in die Wildnis
iberfihrt.

Der Bedrohung, die von den
Selbstmdrdern ausging, ver-
suchten die Lausener mit der
Entfernung der Leichen zu be-
gegnen, doch dieses Abwehrri-
tual konnte die Gefahr nicht
endgiltig bannen: Als Geister,
die in der Schmiede ihr Unwe-
sen treiben, kehrten die bei-
den Selbstmorder wieder und
versetzten die Menschen im
Dorf emeut in Aufregung. Da



die reformierte Kirche flir sol-
che Falle keine magischen Ab-
wehrtechniken zur Verfligung
hatte, weil sie das Ganze als
Aberglauben abtat, mussten
die protestantischen Lausener
eben bei den katholischen Ka-
puzinemn in Dornach vorstellig
werden, die nicht nur an Gott,
sondern auch an Damonen
und Geister glaubten, und den
Spruch, mit dem man Geister
in Flaschen bannte, noch
kannten. Doch auch dieser Ab-
wehrzauber wirkte nicht ewig,
die Flaschen zerbrachen ver-
sehentlich wieder, und die Gei-
ster storten die Lausener er-
neut. Abwehrrituale mussten
so lange wiederholt werden,
bis die Sache selbst verges-
sen wurde.

Austreibungsrituale waren die
Form, wie man in Lausen auf
einen Selbstmord reagierte,
sie waren die Sprache, in der
die Lausener ihre Beunruhi-
gung artikulierten, die der
Selbstmord ihres Nachbarn
bei ihnen ausgeldst hat. Doch
diese Sprache, die magische
Form der Artikulation, war zu
Beginn des 19. Jahrhunderts
nicht mehr unumstritten galtig.
Die Basler Obrigkeit und mit
ihr die reformierte Kirche be-
k&dmpften sie als "Aberglau-
ben", das Verhalten der Lause-
ner wurde von diesen Kreisen
als "unschicklich”, ja “ldcher-
lich" beurteilt. Hatten sich die
Basler Ratsherren durchge-
setzt, wére Jakob S., anders

als sein Vater, von seinen An-
gehdrigen auf dem Kirchhof
bei den Ubrigen Toten beige-
setzt worden, allerdings "in
der Stille*, das heisst ohne
Glockengelaute und Lsilchen-
predigt in der Kirche.

Doch auch im Bestattungs-
ritual, das die Basler Obrigkeit
fir Jakob S. vorsah, kam eine
Verurteilung des Selbstmor-

‘.) ,
‘Luut Uon “LAausen—

doch noch immer hatte sich im
Ritual eine Differenz zu einem
normalen Begrabnis ausge-
driickt, nur die Art der Darstel-
lung dieses Unterschiedes hét-
te sich verschoben. Wahrend
im Denken der Lausener Gut
und Bose auch geographisch
klar lokalisiert waren und die
gesellschaftliche Bewertung
des Toten der physischen La-
ge seiner Leiche entsprach,

Die Lage von Lausen, Stich von Emanuel Biichel aus dem 18. Jahrhundert.
Blick auf die Kirche, das Dorf, Furlen, im Hintergrund das Kohlholz.

des zur Darstellung: Der Tote
durfte nicht mit dem Segen
der Kirche zu Grabe getragen
werden, sein Seelenheil war
nach diesem Ende zumindest
fraglich, wenn nicht ganz ver-
wirkt. Zwar ware Jakob S. bei
den (brigen Toten auf dem
Kirchhof bestattet worden,

dachten die Basler Herren we-
niger sinnlich und konkret: Die
stindigen Gebeine eines
Selbstmorders hétten ihrer An-
sicht nach das Kirchenareal
nicht entweiht und auch den
Lebenden nicht geschadet. In
diesem Denken galt es nicht,
einen bestimmten Ort, den Kir-
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chenbezirk, vor Verun-
reinigung oder die Menschen
vor Schadenszauber zu schit-
zen, vielmehr sollte die kirchli-
che Liturgie, die Leichenpre-
digt, nicht an einen Tods(inder
verschwendet und damit ent-
weiht werden. Die magische
Ablehnung des Selbst-
morders, die an dessen Koper
festgemacht und in der Land-
schaft lokalisiert wurde, hatte
durch eine symbolisch-liturgi-
sche Form der Verurteilung er-
setzt werden sollen.

Feine Unterschiede

Bis zur Mitte des 19. Jahrhun-
derts setzte sich die Haltung
der Basler Herren schliesslich
auch bei der Baselbieter Be-
volkerung durch, nach 1809 je-
denfalls ist keine Lausener
Austreibung mehr aktenkun-
dig. Aus der magischen Ver-
treibung ist allméhlich eine
symbolische Verurteilung ge-
worden. Doch damit hat sich
die gesellschaftliche Beurtei-
lung des Selbstmordes nur un-
wesentlich verandert. Primar
ist die Art, wie diese artikuliert
wurde, anders geworden. Den-
noch aber ist die Frage des
richtigen Begrébnisrituals flr
Selbstmorder weiterhin umstrit-
ten geblieben: In der Mitte des
19. Jahrhunderts stand zwar
nicht mehr der Ort der Grab-
legung, ob Wald oder Kirch-
hof, zur Debatte, doch nun bra-
chen Konflikte wegen der litur-
gischen Diskriminierung von
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Selbstmérdern durch die Kir-
che aus. Als man sich auf den
Kirchhof als Begrabnisort ge-
einigt hatte, wurde um den
Platz des Grabes, ob in der
normalen Reihe oder abgeson-
dert von den (brigen Toten,
die Zeit der Bestattung, ob
nachts oder bei Tageslicht,
und um die Gestaltung der
kirchlichen Liturgie, das Glok-
kengeldute, gestritten.

Nachdem es mehrfach zu Kla-
gen und Auseinandersetzun-
gen zwischen Pfarrern und An-
gehdrigen gekommen war, er-
suchte am 27. Februar 1860
schliesslich die Baselbieter
Kirchendirektion den reformier-
te Pfarrkonvent darum, eine
"Vorschrift" Gber die "ange-
messene ... Beerdigung der
Leichen von Selbstmérdern”
auszuarbeiten. Die friihere Ge-
wohnheit "bei der Beisetzung
der Leiche eines Mitchristen,
der sich selbst das Leben ge-
nommen, im Namen Gottes
die Verdammung Gber ihn zu
féllen und seine Leiche wie

ein verworfenes Aas zu behan-
deln’, entsprache nicht mehr
der "Anschauungsweise der
heutigen Gesellschaftsgesin-
nung". Doch gelte es nun
auch, "extremes Handeln ... in
entgegengesetzter Richtung”
zu verhindermn. Schon man-
cher Geistliche sei deshalb “in
einiger Verlegenheit gewesen,
wie er die richtige Mitte treffen
solle". Die Kirchendirektion bat
deshalb den Konvent um die

Ausarbeitung einer allgemein-
gultigen Vorschrift in dieser
Frage.

Die reformierte Geistlichkeit
war sich darin einig, dass die
“alten, strengern Massregeln
... zum guten Theil auf arger
Selbstgerechtigkeit u. Pharisa-
ergefiinl beruhten”. Der Pfar-
rer solle kiinftig den Sarg zum
Grabe geleiten, und dort oder
in der Kirche ein Gebet und ei-
ne Ansprache halten. Differen-
zen allerdings gab es in der
Frage, "ob Uberhaupt in der
aussern Form der Beerdigung
ein Unterschied gemacht wer-
den solle oder nicht". Die
Mehrheit wollte 1860 noch an
einem kleinen dusserlichen
Unterschied festhalten, “um
der alten christlichen Sitte
oder dem Volksbewusstsein
etwas gerecht zu werden,
aber so milde als mdglich". So
wurde vorgeschlagen, es mé-
ge beim Begrabnis eines
Selbstmérders anstatt mit al-
len Glocken nur mit einer ge-
lautet werden. Eine Minderheit
dagegen wollte keine formale
Abweichung im Begrabnisritu-
al zulassen, sondern die Diffe-
renz zwischen einem Selbst-
mdrder und einem natirlich
Verstorbenen "mit aller Milde
& doch auch wieder mit allem
Ernst nur in der Verklndigung
des Wortes Gottes hervortre-
ten lassen". Die aufgeklarte
Minderheit im Baselbieter
Pfarrkonvent fand es “ziemlich
unerheblich", ob mit allen Glok-
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ken oder nur mit einer gelautet
werde. Fr sie waren solche ri-
tuellen Zeichen blosse dusser-
liche Form, entscheidend da-
gegen waren ihrer Ansicht
nach die ernsten und milden
Worte des Pfarrers in der Pre-
digt. Nicht der Unterschied
selbst, sondern nur die Art sei-
ner Darstellung, ob formal im
Ritual oder diskursiv in der
Predigt, stand also zur Diskus-
sion. 1860 hatte sich der refor-
mierte Pfarrkonvent mehrheit-
lich noch fiir eine rituelle Dar-
stellungsweise entschieden:
Die Selbstmérder sollten auf
dem Kirchhof am Tag und in
der normalen Reihe bestattet
werden, der Pfarrer war aufge-
rufen, wie bei allen anderen
auch, am Grab oder in der Kir-
che ein Gebet und eine An-
sprache zu halten, doch sei
bei einer Selbstmdrderbeerdi-
gung nur mit einer ?inzigen

Glocke zu le‘iuten'(3

Nicht mehr lange aber behiel-
ten die Ritualisten die Ober-
hand, im Laufe des 19. Jahr-
hunderts wurde das formale
Ritual immer mehr durch die
diskursive Rede abgeldst. Und
am 3. Juli 1871 hielt die kanto-
nale Polizeidirektion auf Anfra-
ge fest: Der Regierungsrat ha-
be schon wiederholt, wenn Un-
terschiede in der Tageszeit
oder im Glockengeldute ge-
macht worden seien, dem ent-
sprechenden Pfarramt eine
Rige erteilt. "In den letzten
Jahren (aber) hort man nur

6

hochst selten noch davon,
dass solche Ausnahmen ...
versucht werden, man sieht ...
doch allgemein ein, dass eine
Strafe gegen einen Todten
oder gegen unschul. Anver-
wandte beides in gleichem
Masse vernunftwidrig ist." Die
Baselbieter Polizeidirektion
brachte es auf den Begriff: Wo
sich die Aufkl&rung durchge-
setzt hatte, galt die rituelle Be-
strafung einer Leiche als "ver-
nunftwidrig". Das rationale
Denken lehnte die Bestrafung
eines Toten ab, weil diese
Sanktion keine Besserung des
Delinquenten mehr zur Folge
haben konnte."

Psychologie

Diesen Prozess der Aufkla-
rung hatten gegen Ende des
19. Jahrhunderts die meisten
Geistlichen nachvollzogen. So
geleitete etwa Pfarrer Karl
Gauss, der zwischen 1892
und 1927 zuerst in Biel-Ben-
ken und dann in Liestal amtier-
te, Selbstmdrder nach dem
gleichen Ritus wie andere To-
te zu Grabe. In seinen Lei-
chenpredigten warnte er die
Gemeinde immer wieder vor
einer selbstgerechten Ver-
urteilung des Toten: "Es ent-
zieht sich in dhnlichen Fallen
sehr oft unserem Urtheil, wie
weit ein Mensch flir einen sol-
chen verzweifelten Schritt ver-
antwortlich gemacht werden
kann, wiefern eigene Sindig-
keit dahin gebracht, wiefern

die Schuld anderer, die Siinde
der Eltern, die Verfehlung und
Unwissenheit seiner An-
gehorigen, Mangel an Hinge-
bung und Verst&ndnis einen
solchen Entschluss begiinstigt
oder doch nicht hintertreibt.
Das alles entzieht sich unse-
rem menschlich doch sehr
eng begrenzten Erkennen ...
Die That selbst werden wir
deshalb niemals entschuldi-
gen oder gar vertheidigen. Wir
werden uns hiiten, was
schwarz ist weiss, und was bd-
se ist gut zu nehmen."

So ist denn auch in der aufge-
klarten Leichenpredigt der
Selbstmord eine Frage von
Schuld und Sithne geblieben,
die Tat war bdse und musste
verurteilt werden. Unklar dage-
gen wurde, wer die Schuld fir
dieses Vergehen ibermehmen
musste. Pfarrer Gauss wandte
sich gegen eine einseitige
Schuldzuweisung an den To-
ten. Sofern keine nahen An-
gehdrigen beim Begrabnis an-
wesend waren, Ubertrug er die
Verantwortung fir die Untat
der ganzen Gemeinde: "Es
kann nicht unsere Aufgabe
sein, die Schuld des Toten
festzustellen, wie weit seine ei-
gene Schuld weist, wie weit
die der andern ... Es wiirde
uns selbst auch gar nicht bes-
sern, wenn wir zu Gericht sit-
zen wollten: Es ist flir uns viel
nothwendiger, dass wir das
Mass der Verschuldung uns
vor Augen stellen, das wir tra-
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gen, das jeder einzelne tragt,
das die ganze Gemeinschaft
tragt." Die Gemeinde trage ei-
ne gemeinsame Schuld an die-
ser Tat, gleichgultig habe sie
zugeschaut, wie Leichtsinn,
Unmassigkeit und Zucht-
losigkeit besonders bei der Ju-
gend (iberhand ndhme. Siin-
den und Laster wiirden nicht
entschieden genug bekampft,
der verbreitete Alkoholismus
und ein gottloser Lebenswan-
del aber I&gen auch diesem
Selbstmord zu Grunde. Weil
die ganze Gemeinde keine
“rechte Gottesfurcht" mehr ha-
be, sei dieses Vergehen in ih-
rer Mitte mdglich geworden.
Pfarrer Gauss rief deshalb die
Anwesenden mit eindringli-
chen Worten zur Umkehr auf,
um sich und die ganze Ge-
meinschaft "aus der Knecht-
schaft der Slinde" zu retten.

Das Bose, das der Selbstmord
noch immer verkdrperte, konn-
te nun nicht mehr allein an der
Person des Selbstmérders
festgemacht werden und wie
in Lausen mit einer rituellen
Austreibung aus dem Dorf ent-
fernt werden. Die Reinigung
von Schuld musste nun durch
die Besserung der Gesell-
schaft erfolgen. Wahrend Pfar-
rer Gauss der Gemeinde als
ganzer jedoch die Schuld in
drastischen Worten vor Augen
flihren konnte, bemiihte er
sich, wenn Angehdrige des To-
ten anwesend waren, Schuld-
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zuweisungen nach Mdglichkeit
zu vermeiden. Das Leid der
Familie eines Selbstmdrders
wollte er als aufgeklarter,
menschlicher Pfarrer nicht
noch durch Schuldzuweisung
verstarken, die Angehorigen
sollten mit seiner Predigt viel-
mehr getrGstet werden. Zwar
verurteilte er auch in dieser Si-
tuation den Selbstmord als ver-
werfliche Tat: "Aber wir wer-
den gar oft die That von dem
Menschen lostrennen, umso-
mehr da, wo die Spuren deut-
lich auf eine krankhafte
Schwermuth hinweisen®, fuhr
er etwa im Fall der Selbstmor-
derin Anna Maria G.K. weiter,
die Mann und Kinder hinterlas-
sen hatte. Die Verstorbene sei
krankhaft schwermiitig gewe-
sen, mit dieser Psychologisie-
rung blieb die Tat schlecht, oh-
ne dass die Taterin schuldig
wurde. Durch die Pathologi-
sierung des Selbstmordes
aber waren auch die Angehdri-
gen frei von Schuld, und der
Pfarrer konnte sie wie alle an-
deren Hinterbliebenen trosten:
“lhr misst das, was ihrin den
letzten traurigen Tagen erlebt
habt, als eine Last ansehen
lernen, die Gott euch auferlegt
hat ... Und dessen diirft ihr
jetzt schon gewiss sein, dass
Gott auch jetzt doch nur Se-
gensabsichten mit euch ver-
folgt ... Jetzt mag es uns frei-
lich oft noch dunkel bleiben ...,
aber seiner Zeit werden wir
dann deutlich erkennen, dass
Gott durch alles, noch durch

solches Leid, uns zu erheben
gesucht hat."

In diesem Trost der Angehéri-
gen ist der Selbstmord, das
Bose, die Stérung in der gotli-
chen und menschlichen Ord-
nung zu einem Werk Gottes
geworden, der ihn zum Wohle
der Hinterbliebenen verur-
sacht hat. Der Selbstmord wur-
de so in einen normalen, natir-
lichen Tod nach einer von
Gott geschickten Krankheit
umgedeutet, zu einem Todes-
fall wie alle anderen. In der
aufgeklarten Predigersprache
blieb die Tat zwar bése und
verwerflich, doch war an ihr
niemand wirklich schuld. Im-
mer wenn es nicht um eine all-
gemeine, sondern um eine
konkrete Schuldzuweisung gin-
ge, beim Selbstmérder selbst
oder bei den Hinterbliebenen,
deutete Pfarrer Gauss den
Selbstmord sofort in eine
Krankheit, einen natlirlichen
Tod um, in eine von Gott ge-
schickte Prifung. Wahrend
Pfarrer Gauss im Allgemeinen
auf den Selbstmord mit einer
Klagelitanei iber die Schlech-
tigkeit der Welt reagierte, war
ihm im Konkreten der Schrek-
ken, die Irritation, die diese
Tat im Selbstverstandnis der
Menschen hervorrief, nicht
artikulierbar. Waren Angehori-
ge anwesend, umging Pfarrer
Gauss das Problem in vielen
Umdeutungen.(5)



So blieb im ganzen 19. Jahr-
hundert der Selbstmord eine
fur die Gesellschaft traumati-
sche Tat, nur die Sprache, in
der man das Problem artiku-
lierte, verdnderte sich. Wie die
rituelle Austreibung vermoch-
ten aber auch aufgeklérte Aus-
drucksweise die Storung
Selbstmord nur unvollkommen
zu bandigen. Die Gauss'schen
Leichenpredigten fir Selbst-
morder etwa blieben voller
Briiche und Widerspriiche und
erweisen sich schliesslich als
Verfahren einer Verdrangung:
Zuerst hielt Pfarrer Gauss der
Gemeinde die Sindhaftigkeit
des Selbstmordes zur Ab-
schreckung vor Augen, doch
anschliessend milderte er die
Bedrohlichkeit des konkreten
Falles mit dem Trost fir die
Angehdrigen wieder ab. Im
Verlauf der Rede wurde der
Selbstmdrder so allméhlich in
einen nattrlich Verstorbenen

verwandelt, der wie jeder an-
dere Tote auch unter die Erde
gebracht werden konnte. Man
kénnte sagen, was der Pfarrer
mit seiner Predigt machte, war
ein Exorzismus, ein Bann des
Selbstmordes, in einer ande-
ren Sprache. So wurde im Lau-
fe des 19. Jahrhunderts zwar
die alte rituelle Austreibung
der Selbstmorderleiche auf-
gehoben, und seither begrub
man den Selbstm{rder dusser-
lich wie alle anderen Toten auf
dem Friedhof. Dennoch blieb
die Stérung, die Gefahr fiir die
Lebenden, die der Selbstmord
bedeutete, weiterhin wirksam
und konnte in der Leichenpre-
digt nur unvollkommen be-
hoben werden. Die Reinigung
der Gemeinschaft aber wurde
nun nicht mehr in rituellen
Handlungen sondem in psy-
chologisierenden, ver-
drangenden Reden vollzogen.

In diesen Wochen erscheinen im Kantonsverlag zwei Wer-
ke, die im Rahmen der Forschungsstelle Baselbieter Ge-

schichte erarbeitet wurden:

Herzog Eva: Frisch, frank, frohlich, frau. Frauenturnen im

Kanton Baselland. Liestal 1995

Hunger Bettina: Diesseits und Jenseits: Die Sakularisierung
des Todes im Baselbiet des 19. und 20. Jahrhunderts. Lie-

stal 1995

Anmerkungen

1 Neben vielen anderen: Michel Vovelle:
La mort et 'Occident de 1300 & nos jours,
Paris 1983, S.17f.

2 Vgl. das Dossier im Staatsarchiv Basel-
land, Altes Archiv L.4. Lausen, Nr.76, Alige-
meines; und: Rudolf Oeri-Sarasin, Eine
Baselbieter Dorfrevolte im Jahr 1809, in:
Basler Jahrbuch, hg. v. Albert Gessler und
August Huber, Basel 1915.

3 Vgl. StA BL, Bestattung A, Allgemeines
und Einzelnes.

4 ebd.

5 Vgl. StA BL, Nachlass Karl Gauss, Lei-
chenreden.
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