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1. KAPITEL

wUnser Herz meinet nit anders, es sey eitel Nein da, und ist doch nicht
wahr. Darum muss es sich von solchem Fiihlen kehren und das tiefe
heimliche Ja unter und iiber allem Nein mit festern Glauben auf Gottes
Wort fassen und halten. «

Martin Luther

Ehre sei Gott und Friede auf Erden
und den Menschen Wohlgefallen

Zur Weihnachtsgeschichte in Lukas 2,1-21

»Ehre sei Gott und Friede auf Erden« — das war das Motto der Internatio-
nalen Okumenischen Friedenskonvokation, die im Mai 2011, also zwischen
Ostern und Pfingsten, in Kingston, Jamaika stattgefunden hat. Ein weih-
nachtliches Motto in dsterlicher Zeit!

Der Evangelist Lukas erzihlt eine Geschichte, in der Wirklichkeit und
Mythos miteinander verwoben sind. Bethlehem ist eine Stadt in Paléstina.
Mit dem Kaiser Augustus, Jesus von Nazareth oder seiner Mutter Maria
kommen historisch verbiirgte Menschen vor. Aber was Lukas berichtet, ist
nicht das Protokoll einer Geburt. Dass er die Geburt des Heilandes in dieser
Stadt — der Stadt Davids! — ansiedelt und dass die Bedeutung dieser Geburt
durch Engel einigen Hirten auf Bethlehems Feldern offenbart wird, das hat
mythischen Charakter. Wird die Geschichte dadurch unwahr? Keineswegs!
Denn die mythischen Ziige erdffnen eine Antwort auf die Frage, die sich
auf historische Weise nicht dokumentieren lasst. Es ist die Frage nach der
Einzigartigkeit dieses Jesus, nach seiner besonderen Energie, die ihn aus der
Masse der Menschen heraus hob und seinem Tod am Kreuz eine Bedeutung
verlieh, die sich Gber die Welt verbreitet hat.

Meine Auslegung nimmt diese mythischen Aussagen ernst und ldsst sich
von ihnen zu einer mythischen Argumentation anleiten. Das ist kein Riick-
fall in eine »vormoderne« Auslegung, sondern ein Versuch, die Bedeutung
mythischer Kommunikation auch fir unsere Zeit aufzuzeigen; denn es gibt
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Grundfragen, auf die sich mit anderen sprachlichen Mitteln kein Zugang
findet.

1.1. Von Gottes Ehre und Gottes Frieden und Gottes Wohlgefallen —
Der tragende Grund

Die Eltern sind unterwegs, gezwungenermafien, weil eine Entscheidung des
Kaisers im fernen Rom sie dazu zwingt. Maria und Joseph erreichen Beth-
lehem, einen kleinen Ort vor den Toren der Hauptstadt Jerusalem. Dieser
Ort liegt am Rande des romischen Imperiums. Aber fiir sie hat er eine be-
sondere Bedeutung; denn er galt als die Stadt des unvergessenen Konigs
David, und Josephs Familie leitete sich von ihm her. In einer stall-artigen
Unterkunft finden sie eine Bleibe. Dort kommt die junge Frau mit einem
Kind nieder, ihrem ersten Sohn. Sie wickelt ihn in Windeln, und eine Krippe
muss als Wiege dienen.

Von der Angst und den Schmerzen dieser Maria kein Wort. Wir machten
wiinschen, dass wenigstens ihr Mann ihr beigestanden hat, wie halt ein
Mann seiner Frau in solchen Néten beistehen kann.

Dann, spit in der Nacht, kommt Gberraschend Besuch. Es sind Hirten
von den umliegenden Feldern und sie begehren, das Neugeborene zu sehen.
Ein Engel Gottes habe sie auf den Weg gebracht, erzihlen sie. Er habe ihnen
gesagt, dass dieses Kind der Messias sei, der Christus, der Gesalbte Gottes,
in der Stadt Davids. Und dann sei der Himmel voller Licht gewesen, mit
vielen Engeln, und deutlich hatten sie gehdrt, was sie gesagt hitten: »Ehre
sei Gott in der Hohe und Friede auf Erden und den Menschen Wohlgefal-
len.«

Exkurs: Ich gehe im Folgenden davon aus, dass die Botschaft der Engel drei
Teile hat, dass sie also von der Ehre Gottes, danach von dem Frieden auf der
Erde und drittens von dem Wohlgefallen, das den Menschen gilt, spricht. Auch
diese dreiteilige Fassung des »cantus angelicus« hat ihre Schwierigkeiten, und
zwar besonders in der dritten Aussage, wo in den alten Handschriften das
griechische Wort fiir » Wohlgefallens manchmal im Nominativ (also »eudo-
kia«) und manchmal im Genitiv (veudokias«) steht. Damit entsteht ein Pro-
blem fiir die Ubersetzung: Wenn man den Genitiv annehmen will, auf wen
bezieht sich dann das weudokias«? Auf Gott oder auf die Menschen? Ist von
dem Wohlgefallen Gottes die Rede oder von dem Wohlgefallen der Menschen
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und damit von Gott wohlgefilligen Menschen? Ich schliefie mich der Lesart
an, die reudokia« im Nominativ und damit als Gottes Wohlgefallen deutet,
mit dem Gott die Menschen begnadet.

Mit der Festlegung auf die Dreiteilung des Engelsgesanges stelle ich mich
gegen eine andere und aufierordentlich wirkungsvolle Lesart, die auf der Zwei-
teilung dieses Satzes basiert. Sie ist vor allem von den lateinischen Abschriften
vertreten worden und hat dann Eingang in die lateinische Mess-Liturgie ge-
funden, und dort heifit es dann: »Gloria in excelsis Deo ef in terra pax homi-
nibus bene voluntatis«, also Ehre sei Gott in den Hohen und Friede auf Erden
den Menschen guten Willens. Damit verschieben sich die Akzente auf drama-
tische Weise. Die Erde erscheint lediglich als Kontrast zum Himmel, als das
wUnten im Weltgebdude«' und damit ohne eine eigene Bedeutung. Vielmehr
treten die »Menschen guten Willens« als Gegeniiber zu Gottes Gloria in den
Vordergrund. Und das hat dann im Verlauf der Auslegungsgeschichte, auch
in ihrer musikalischen Form, dahin gefiihrt, den sguten Willen« und damit
die Sittlichkeit der Menschen als das Ziel der Engelsbotschaft zu sehen®. Das
wiederum hat zur Folge, dass das Stichwort »in terra pax« und damit das
Friedensthema selbst oft als blofier Kontrast zum himmlischen Gloria erscheint
und in unzdhligen Kompositionen als Zustand der tiefsten Ruhe und damit
in sehr tiefen Klangfarben dargestellt wird, wihrend erst bei dem »hominibus
bene voluntatis« wieder eine lebendige und dynamische musikalische Bewe-
gung entsteht.

Wenn ich dagegen an der urspriinglichen Dreiteilung des »cantus angelicus«
festhalte, will ich zeigen, dass die drei Hauptworte Ehre, Friede und Wohlge-
fallen als gleich wichtig miteinander in Beziehung stehen.

Als sie das Kind gesehen hatten, den lebendigen Beweis des Gehorten, mach-
ten sie es iiberall bekannt. Aber ob man ihnen ihre unglaubliche Geschichte
abgenommen hat, ist mehr als fraglich. Maria erging es anders. Sie bewegte
diese Worte immer wieder in ihrem Herzen. Denn was die Hirten von dem
»Messias« und von »Davids Stadt« gesagt hatten, das erinnerte sie an eigene
geheimnisvolle Erfahrungen, an dunkle, einschiichternde Engelsworte, die
ihrem Ersten schon Monate vor seiner Geburt eine grofle, aber auch leidvolle
Zukunft vorhergesagt hatten.

Es ist wie ein Wetterleuchten in tiefer Nacht, das eine alltigliche Geburt
in bedeutungsschweres Licht riickt. Die Kontraste sind gréfier kaum denk-
bar: Hier ein einfaches jiidisches Paar in einer abgelegenen Kolonie des
Romischen Reiches, mit einem kleinen Kind, das in einer armseligen Um-

33




1. Teil: Begrindungen

gebung zur Welt kommt. Und dort Engelsworte in himmlischem Glanz, die
mit dieser Geburt die Verbindung der Ehre Gottes mit dem Frieden auf der
Erde und dem allen Menschen geltenden Wohlgetallen feiern.

Die Rithmung Gottes und der Friede auf Erden und das gottliche Wohl-
gefallen fiir die Menschen werden in einem Atemzug genannt. Und so sind
sie auch gemeint. Rithmung, Friede und Wohlgefallen gehoren zusammen.
In der Geburt dieses Kindes kommen sie zur Welt und nehmen in ihr Woh-
nung.

Das ist eine »steile« theologische Aussage. Wenn Christen vom Frieden
reden, dann reden sie zuerst und zuletzt von dem Frieden, der von Gott
kommt und Gottes Wesen ausmacht. Christen berufen sich auf Jesus, den
Messias, weil in ihm dieser Gottesfriede Fleisch und Blut geworden ist. So
ist er unser Friede, und von diesem Dreh- und Angelpunkt her erschliefit
sich uns die Welt auf eine neue und verheiflungsvolle Weise. Wenn Christen
von Wohlgefallen sprechen, dann meinen sie damit Gottes Zuneigung, Giite
und Freude, welche die Menschen erfreut, beseligt und schéopferisch be-
seelt.

Dafiir weils ich kein besseres Bild als die Spirale. Sie empfangt von ihrem
Mittelpunkt ihre Energie, die sich in immer weiter werdenden Schwingun-
gen auslebt und an jedem Punkt auf ihre Mitte zuriick verweist. Es ist nicht
dbertrieben zu sagen, dass die Schwingungen iiber die Menschheitsge-
schichte hinausgreifen und kosmische Bedeutung gewinnen.

Bei dem Evangelisten Lukas wird das dadurch sichtbar, dass er die Ah-
nenreihe Jesu Giber seinen Vater Joseph und den beriihmten Kénig David
und Abraham, den »Vater des Glaubens«, bis zu Adam zurickfiithrt. Darin
verbirgt sich eine weit reichende theologische Aussage: Dieser Jesus ist zwar
durch und durch Jude, aber er ist nicht nur fiir Israel da. Er ist ein Adams-
kind fiir alle Adamskinder. Aber Lukas hort nicht bei Adam auf, sondern
fiigt hinzu: »Der war Gottes.« Das ist der Zielpunkt und die dufferste Schwin-
gung der messianischen Spirale, die in Bethlehem beginnt.

Der Friede Gottes ist also eine Bewegung, die den Frieden der Schopfung
und Gottes Freude an ihr umfingt. Das ist ein anspruchsvoller Satz. Aber
mir liegt so viel an ihm, weil er mir hilft, zwei Aussagen zu machen. Zuerst
macht er es mir leichter, die vielen Passagen in der Bibel, die von Gottes
Zorn und Gottes verzehrender Gewalt handeln, in das Licht des Gottesfrie-
dens zu stellen. Dadurch werden nicht alle Fragen zum Verstindnis bibli-
scher Aussagen iliber Gott beantwortet, aber es ergibt sich ein »roter Fadens,
der einen produktiven Zusammenhang ergibt.
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Denn wo dieser rote Faden fehlt, werden christliche Aussagen iiber Gott
schnell doppelbédig. Dann kann man Gott auch fiur Willkiir, Krieg und
Ungerechtigkeit heranziehen, was in der Konsequenz dazu fiihrt, diesen
Gott als Begriindung fiir die eigene Willkiir, die eigene Menschenverach-
tung, die eigenen Kriege und Ungerechtigkeiten zu benutzen. Das ist ja
leider auch allzu oft geschehen, auch von kirchlichen Wiirdentrigern, die
in vergangenen Jahrhunderten nicht selten Hand in Hand mit weltlichen
Potentaten aufgetreten sind oder selber politische Macht gewonnen und
bedenkenlos angewandt haben.

Freilich gilt dies umgekehrt auch fiir meine Argumentation. Auch ich
dart meine Aussagen iiber den Frieden Gottes nicht zur Rechtfertigung
meiner Friedenswiinsche heranziehen. Es bleibt dabei, dass Gottes Friede
»hoher ist als unsere Vernunft«, wie Paulus in seinem Brief an die Philipper
schreibt (Phil 4,7). Ich verstehe diesen Satz so, dass Gottes Friede unsere
Friedenshoffnungen und -pldne transzendiert, also von unseren Projekten
nicht erreicht, aber von unseren Befiirchtungen und unserem Versagen
auch nicht verzehrt werden kann. Alle unsere Unternehmungen fiir eine
friedlichere Welt erhalten in dem Gottesfrieden ihr kritisches und konst-
ruktives Gegentiber.

Damit komme ich zu dem anderen Aspekt: Die Konzentration auf den
Gott des Friedens und des Wohlgefallens hat eine fundamentale geistliche
Bedeutung. Sie macht unsere von Gewaltspiralen durchdrungene Welt
durchlissig und transparent fiir eine Energie, die sie von einer Sekunde zur
nidchsten trigt und erhalt. Und je mehr ich versuche, mich in die wunder-
baren Bedingungen hineinzudenken, die dieses Universum, dieses Son-
nensystem, diesen Planeten Erde, dieses subtile Bedingungsgefiige von
tropischen Urwildern und eisbewehrten Polen, Meeresstromungen und
Klimafolgen durch Aonen hindurch erhalten und priigen, dann entdecke
ich darin eine unergriindlich-wohltitige Liebe zum Leben, der ich mich
ehrfiirchtig und dankbar anvertrauen kann. Der Apostel Paulus hat recht,
wenn er die Wunderwege Gottes bedenkt und dann so zusammenfasst:
»... von ihm und durch ihn und zu ihm sind alle Dinge«. Und daraus folgt,
wie konnte es anders sein: »Ihm sei Ehre in Ewigkeit!« (R6m 11, 36)

Ehre und Friede und Wohlgefallen, sie schwingen gleichsam umeinander.
Gott legt seine Ehre in seinen Frieden. Gottes Wohlgefallen verleiblicht sich
in dem ohnmachtigen Kind in der Krippe. So wird in Gottes Frieden seine
Ehre und Herrlichkeit erkannt; so leben in Gottes Wohlgefallen die Freude
und das Gliack der Menschenkinder. Wir erweisen Gott Ehre, indem wir
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Gottes Frieden fiir uns gelten und uns von Gottes Wohlgefallen bestimmen
lassen. So ist unsere Gottesverehrung von unserer Friedensenergie nicht zu
trennen. Gott zu verehren und Kriege zu dulden oder gar zu férdern, ist ein
Widerspruch. Gottes Wohlgefallen und Menschenverachtung passen nicht
Zusammen.

Aber wie oft ist gerade dies in unseren Kirchen bis heute geschehen! Wir
haben unsere »schonen Gottesdienste« von unserem kriegerischen Alltag
getrennt. Da kann es eine Hilfe sein, dass wir uns an das »Ora et labora« —
das »Bete und arbeite« — erinnern, welches das monchische Leben prigt.
Man hat diese Formel oft kreisformig geschrieben, so dass der Schluss des
»labora« bereits das »ora« enthilt. Damit wird deutlich, dass sich das Ar-
beiten von dem Beten nicht trennen lasst; beide Bewegungen schwingen
umeinander und bestimmen so gemeinsam das Dasein der Nonnen und
Monche vor Gott. Es wire also angemessen, auch die Bewegung von der
»Ehre Gottes« iber den Frieden hin zum Wohlgefallen als ein Umeinander-
Schwingen zu verstehen.

1.2. Der Friede des Kaisers Augustus und der Friede Gottes —
Der politische Zusammenhang

Fiir die meisten von uns ist der Bericht des Evangelisten Lukas von der Ge-
burt Jesu ein Teil der »besinnlichen deutschen Weihnacht« geworden. Er
wird abschnittsweise in den Gottesdiensten am Heiligen Abend vorgelesen.
In manchen Hiusern liest man diese Geschichte auch vor der Bescherung,
wiahrend die Kerzen am Tannenbaum brennen.

Bei so viel traulicher Gemiitlichkeit wird oft tibersehen, wie hart dieser
Bericht ist und wie politisch er verstanden werden muss. Er beginnt mit
einer weltpolitischen Ortsbestimmung. »Es begab sich aber zu der Zeit, dass
ein Gebot von dem Kaiser Augustus ausging, dass alle Welt (im Griechischen
steht da: die Oikoumene) geschitzt wiirde.« Es ist also zuerst die Rede von
der »Okumene« des rimischen Kaisers Augustus. Das Gebot (griechisch:
dogma) des Kaisers zielt auf Kontrolle und Beherrschung. Die Volkszihlung
in allen Provinzen des Romischen Reiches ist alles andere als Ausdruck
statistischer oder wissenschaftlicher Neugier, sie soll die Basis fiir Steuerer-
hebungen sein.

Denn das Reich braucht Geld, viel Geld. Die »pax Romana« des so ge-
nannten Friedenskaisers beruht auf der Gewalt der Legionen, die in allen
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Teilen des Imperiums stationiert sind. Eine grofie Armee in weit auseinan-
der liegenden Landern zu unterhalten, war eine kostspielige Angelegenheit.
Das hat sich bis heute nicht gedndert!

Doch die Pax Romana driickte sich nicht nur in militirischen Grofipro-
jekten aus. Sie auflerte sich auch in aufwindigen Bauvorhaben. Ein hervor-
ragendes Beispiel waren die Bauten zur Versorgung der Hauptstadt Rom -
und anderer grofier Stadte — mit frischem Wasser. Es wurde iber genial
konstruierte Aquiadukte aus angrenzenden Berglandern herangefiihrt. Karl-
Wilhelm Weeber hat dies eine »imperiale Prestige-Architektur« genannt
und hinzugefiigt: » Aquadukte dokumentieren ... den Herrschaftsanspruch
der rémischen Zivilisation Gber die Natur ... Die widerspenstige Natur zu
zihmen, sie sich untertan zu machen, iiber sie wie iiber einen Gegner zu
triumphieren — das war bei jeder 6ffentlichen wie privaten Bautitigkeit ein
wichtiges Anliegen romischen Selbstverstindnisses und Selbstbewusstseins.
Und der Kaiser war der »Imperator«, »Befehlshaber« im imperialen Umgang
mit der Natur. «°

Im Ubrigen ist der imperiale Umgang mit der Natur gar nicht so weit
von dem militirisch-industriellen Komplex des romischen Imperiums ent-
fernt. Es wird ndmlich bei den Beschreibungen der Feldziige und Schlach-
ten oft tibersehen, wie viele Wilder abgeholzt und wie viele bliihende Land-
schaften verheert wurden! Man denke nur an die Verwiistung fruchtbarer
Regionen in Nordafrika wahrend der Punischen Kriege. Schon immer war
der Krieg nicht nur eine menschliche, sondern auch eine ékologische Ka-
tastrophe.*

So sieht, in wenigen Worten, die »Okumene« des Kaisers Augustus aus.
Das ist der weltpolitische Zusammenhang, in welchem einem jadischen
Paar in einem Stall von Bethlehem das erste Kind geboren wird. Erst am
Ende des Berichtes, in Vers 21, und damit als Gegenpol zur Nennung des
Augustus im ersten Vers, erscheint der Name dieses Kindes: Jesus. Von ihm
hatte ein Engel schon vor seiner Geburt gesagt, dass er »ein Konig Giber das
Haus Jakobs« sein und dass »seines Reichs kein Ende sein« werde (1,33).
Mit diesem Jesus kommt ein anderer Konig, ein anderes Reich, eine andere
Olkumene. So setzt bereits die Geschichte von der Geburt Jesu das Signal:
Von nun an geht es um die Pax Christi und damit um die Kritik und die
Uberwindung der Pax Romana (und aller anderen Imperien mit ihren je-
weiligen von ihnen so genannten Friedensreichen).

Man muss sich vergegenwirtigen, dass sich der Kaiser Augustus wie ein
Gott verehren liefi. Erst dann wird der Widerspruch hérbar, der in dem
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Wort der Engel anklingt: »Ehre sei Gott«, also nicht dem Gott-gleichen
Augustus! In dem Kind in der Krippe offenbart sich Gottes Okumene, und
der Friede, der diese Okumene prigt, ist das Gegenbild zu der imperialen
Friedensordnung des Kaisers in Rom und - durch die Jahrhunderte hin -
das Widerstandsprogramm gegen die imperialen Ordnungen und Denk-
modelle dieser Welt.

Aber was fir ein Widerstand kann das sein, der sich an ein Kind in einer
Krippe bindet? Es ist doch jedes Kind der Inbegriff der Verwundbarkeit und
Hilfsbediirftigkeit! Wie soll ein solches Kind zum Gegenpol eines Gottkai-
sers werden? Was fiir ein Reich kann das sein, das die imperialen Grofirei-
che dieser Welt unterwandert und Giberdauert? Jesus hat spéter gesagt, sein
Reich sei nicht von dieser Welt. (Joh 18,36) Es ist also nicht auf Gewalt und
die Androhung von Gewalt gebaut, sondern vertraut auf die schopferische
Macht der wehrlosen Liebe. Thr Kennzeichen ist nicht die Unverwundbar-
keit, die sich hinter Panzern und Drohnen versteckt, sondern die Verletz-
lichkeit, die alle Menschen miteinander teilen, und die Empfanglichkeit fiir
wechselseitige Empathie, Giite und Gerechtigkeit, von der alle Menschen
letztlich abhangig sind. Friah zeigt sich in dem Lebensweg dieses Kindes die
Vertrautheit mit dem Leid, dem jeder Mensch auf unterschiedliche Weise
ausgeliefert ist und oft genug zu verleugnen versucht. »Es ist unser Umgang
mit dem Schmerz, der dariiber entscheidet, ob die menschliche Entwicklung
eine destruktive oder eine friedliche Richtung nimmte, schreibt Arno
Gruen.” Die Macht des Kindes von Bethlehem kommt aus der Vertrautheit
mit dem Schmerz und schafft damit eine Autoritat, welche die Machtan-
spriiche der »global players« unterlauft. Das haben die Michtigen in Jeru-
salem und Rom gespiirt und Jesus als Aufriithrer ans Kreuz gebracht. Und
die imperialen Michte unserer Tage sind nicht minder unduldsam als die
vor zweitausend Jahren.

Das sollte uns zu denken geben. Wenn wir als Kirchen fiir die Frie-

densékumene Christi gerade stehen wollen, stellen wir uns in einen hoch-
politischen Zusammenhang. Und dann ist es aus mit der Gemiitlichkeit!

1.3. Der Friede der Erdlinge und der Friede der Erde —
der 6kologische Zusammenhang

Die Engel sprechen von dem Frieden auf Erden. Lange Zeit hat man iber-
hort, was es damit auf sich hat, dass die Erde ausdricklich erwihnt wird.
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Erst heute, angesichts der Gewalt gegen die Erde, fangt hier etwas an zu
klingen.

Die alten mythischen Geschichten erzihlen, dass die ersten Menschen
einmal in einem Paradies gelebt hatten, in einem fraglosen Einklang mit der
Fiille des Lebendigen. Sie erzdhlen, dass sie aus diesem Einklang ausgebro-
chen waren, weil sie ein wenig wie Gott sein wollten. Darum war ihnen das
Paradies verloren gegangen. Fortan mussten sie ihr Leben unter Miithen
fristen. So begann, was die Menschheit seither plagt. Frauen miissen bis an
den Rand des Todes gehen — und oft ber ihn hinaus —, um Kinder zur Welt
zu bringen. Die Acker bringen Dornen und Disteln hervor und machen die
Arbeit zu einer Plackerei ohne Ende. Und Briider geraten so heftig anein-
ander, dass der eine den anderen erschlagt. » Der Acker ist verflucht um
deinetwillen«, so sieht die entsetzte und entsetzliche Konsequenz des
menschlichen Frevels aus. Die Erde leidet mit. Was Adam, der Erdling, tut,
zieht die »adamah«, die Erde, in Mitleidenschaft.

Diesen Ton des archetypischen Entsetzens und der uralten Klage missen
wir im Ohr haben, um den triumphierenden Einspruch, die erlosende Ge-
genmelodie der Engel zu vernehmen: Friede auf Erden! Und mit ihm das
Ende des Fluches und der verfluchten Vergeblichkeit.

Dieser Riickbezug auf Paradiesesgeschichte und Siindentall ist keineswegs
iberzogen. Das ldsst sich damit belegen, dass er auch in der Offenbarung
des Johannes begegnet. In der abschliefenden Vision taucht das neue Jeru-
salem auf, offensichtlich als das Gegenbild zu Rom, der von Goéttern und
Gottinnen, von Lastern und Freveln verdorbenen Stadt. »Jerusalems, die
»Stadt des Friedens«, erscheint so als Gottes Stadt, als das messianische
Zentrum einer »Internationale des Friedens« fir alle Volker: »Und die Vol-
ker werden wandeln in ihrem Licht« (21,24).

In dieser reinen Stadt finden sich Anklange an das Paradies. Der Lebens-
strom, der von dem Thron Gottes und dem Lamm, also dem Gekreuzigten,
ausgeht, durchfliefit die Stadt. Der Baum des Lebens gedeiht dort, zwolf Mal
im Jahr tragt er Friichte, seine Blatter »dienen zur Heilung der Volker« (Offb
22,2). Und, das ist die Pointe, es wird nichts mehr geben, das »der Fluch
Gottes trifft« (Die Lutherbibel sagt: »es wird nichts mehr unter dem Bann
sein«, 22,3).

»Friede auf Erden«, dieses Wort der Engel bekommt eine kosmische Be-
deutung. Die Erde ist mit gemeint, wenn Friede als die Befreiung von dem
Fluch, als die Erlosung aus den Teufelskreisen der Vergeblichkeit gepriesen
wird.
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Im Alten Testament ist dieser Zusammenhang noch klar. Zum Beispiel
verbinden die Sabbatordnungen den Frieden des Volkes [srael ausdricklich
und unmissverstandlich mit dem Frieden der Tiere und der Erde. Wo das
Volk die Rhythmen, welche die Erde zur Erhaltung ihrer Fruchtbarkeit be-
nétigt, durcheinanderbringt, wird es mit schweren Strafen, auch mit Ver-
treibung bedroht, damit sich das Land erholen kann.®

Wie ist es dazu gekommen, dass die enge Verbindung von Mensch und
Erde verloren gegangen ist? Es ist ja kein neuzeitliches Problem. Schon im
Neuen Testament finden sich Ausfiihrungen, welche die Erlosung des Men-
schen von der Erlésungsbediirftigkeit der Erde trennen. Da lesen wir bei
Paulus, dass wir Menschen von diesem »verganglichen Wesen« (Rom 8,21)
befreit werden miissen. Da betont der Hebraerbrief, dass wir hier »keine
bleibende Stadt« (Hebr 13,14) haben, sondern die zukiinttige suchen sollten.
Und wenn diese Zukiinftigkeit dann keinen Ort auf dieser verganglichen
Erde mehr hat, wird sie in die Unverganglichkeit des Himmels verlagert.
Wenn unsere Leiblichkeit unter den Generalverdacht gestellt wird, das las-
terhafte und verdorbene Gefdngnis unserer unsterblichen Seele zu sein, wird
die Seligkeit der Seele mit der Kreuzigung unseres Fleisches samt seiner
Laste verkniipft, wie Paulus den Galatern schreibt (5,24).

Solche Signale stehen am Beginn einer machtvollen Auslegungsgeschichte
im Christentum, welche zu einem tiefen Misstrauen gegeniiber dem Leib
und seinen Sinnen gefiihrt hat, zu einer Unbehaustheit in unserem Fleisch,
um es einmal so pathetisch auszudriicken. Die Erlosung, die mit Jesus in
die Welt gekommen ist, wurde als eine Ablésung von der Erde und als Sehn-
sucht nach dem himmlischen Friedenshaus verstanden. In dieser Perspek-
tive wurde die Natur, die uns umgibt und in uns lebt, zum Wirkungsraum
gegengottlicher Triebkrafte umgedeutet. Dieser Dualismus hat unter ande-
rem auch zu apokalyptischen Endzeitvorstellungen gefiihrt, welche das Heil
der Gliubigen nur im Zusammenhang mit einer totalen Zerstorung der
Schopfung zu denken vermagen.”

Umso wichtiger ist es, das deutliche Signal aus der Weihnachtsgeschichte
des Lukas in Erinnerung zu rufen. Das Wohlgefallen, das Gott den Men-
schen schenkt, ist ohne den Frieden auf und mit der Erde nicht zu ha-

ben.




1. Kapitel: Ehre =i Gott und Friede auf Erden und den Menschen Wohlgefallen

1.4. Friede und Wohigefallen

Es war von der weltpolitischen und der ékologischen Bedeutung der ver-
trauten Weihnachtsgeschichte die Rede. Jetzt will ich den Blick in eine an-
dere Richtung lenken. Es darf ja nicht ibersehen werden, dass die Botschatt
der Engel nach dem Frieden auf Erden auch sehr vernehmlich von dem
»Wohlgefallen« spricht, mit dem Gott die Menschen bedenkt®. Was fiigt
dieses Wohlgefallen dem Frieden hinzu? Warum werden die Menschen hier
eigens erwihnt? Sind sie denn nicht bereits in den Frieden auf Erden ein-
geschlossen?

» Wohlgefallen« — das Wort ist aus der Mode gekommen. Gleichwohl ist,
was es besagt, uns gut bekannt. Wohlgefallen hat mit Anmut, Zuneigung,
Entziicken, Gnade und Freude zu tun. Es hat einen deutlichen erotischen
Gehalt. Es gilt einem Gegeniiber und wird von diesem hervorgerufen. Wohl-
gefallen beschreibt darum eine Bezichung, die von gegenseitigem Entziicken
bestimmt ist, in welcher der eine sich an dem anderen oder der anderen
erfreut und ohne ihn oder sie nicht sein mag. Es ist, um Martin Bubers Be-
grifflichkeit aufzugreifen, eine Ich-Du- Beziehung, in der das jeweilige Ich in
dem Du zu sich selbst kommt. Darum ist die Liebe, mit all ihren erotischen
Ober- und Unterténen, das Lebenselexier zwischen dem Ich und dem Du.

Es ist hichst signifikant, dass das Wort »Wohlgefallen« — in seiner ver-
balen Form - an einer anderen Stelle in den Evangelien auftaucht, die fiir
das Leben und Werk Jesu von wegweisender Bedeutung ist, namlich bei
seiner Taufe am Jordan. Da kommt vorm Himmel herab die Botschaft: »Du
bist mein Sohn, der geliebte, an dir habe ich Wohlgefallen.« (Mk 1,13 und
Lk 3,22; dhnlich Mt 3,17, allerdings hier nicht in der direkten Anrede). Mit
dem Du beginnt diese himmlische Akklamation. Dieses Du wird sehr intim
als Sohn und - ein markanter Zusatz — als geliebter Sohn bezeichnet. In
diesem Menschen findet die Liebe Gottes ihre Entsprechung und weifs sich
geliebt. Gott sieht den Reichtum seiner liebevollen Zuwendung in diesem
Jesus verleiblicht. Was dieser Jesus tut und sagt, wie er Menschen heilt und
auferweckt, anspricht und befreit, wie er den Tod am Kreuz auf sich nimmt,
darin spiegelt sich das géttliche Wohlgetallen. In dem allen bewahrt sich die
dialogische Nihe. Gott offenbart sich in diesem liebevollen Sohn; und die-
ser Sohn offenbart uns Gott als den liebenden Vater.

Es wire einseitig, wenn wir diesen Satz nur als die messianische Beglau-
bigung Jesu vom Himmel herab auffassen wiirden. In dem geliebten Sohn
erkennt sich Gott als der liebende Vater oder die liebende Mutter. Denn

41




1. Teil: Begrindungen

Vater- oder Mutterschaft gibt es nicht chne Kinder. In und mit den Kindern
werden Erzeuger erst zu Vitern und Miittern. So wird auch Gott durch
diesen Sohn zum miitterlichen Vater oder zur viterlichen Mutter. Die Rede
von Sohn und Vater, die im Johannes-Evangelium immer wieder begegnet,
beschreibt diese einzigartige liebesdialogische Nihe.

Die Evangelien berichten, dass Jesus sich immer wieder an einsame Orte
zuriickgezogen habe, um zu beten. Das Gebet ist offensichtlich der innigste
Ausdruck dieser zutraulichen Nahe, aber zugleich auch die immer wieder
notwendige Vergewisserung dieser Vertrautheit. Das wird in der Nacht des
Verrats auf bewegende Art deutlich. Jesus sucht angesichts seiner drohenden
Verhaftung im Garten von Gethsemane die Nahe seines Vaters, bittet darum,
dass »der Kelch an ihm voriibergehen« moge, um dann nach schweren
Kdmpfen in die Unausweichlichkeit der Passion einzuwilligen.

Wenn also in der Weihnachtsgeschichte die Engel verkiinden, dass Got-
tes Wohlgefallen den Menschen zugesprochen sei, dann sagen sie, dass mit
dem messianischen Menschensohn Gottes Entziicken und Giite, Zuneigung
und Gnade, kurz die Fille der Liebe Gottes unter und bei den Menschen
Wohnung genommen hat. Damit erhalt der Friede auch die Bedeutung von
Wohlgefallen. Oder umgekehrt, was mit Gottes Wohlgefallen gemeint ist,
gilt nun auch fir den Frieden. In ihm wohnen Freude und Entziicken, Liebe
und Liebreiz, Erbarmen und Nahe.

Weiter oben, als von dem Frieden auf und mit der Erde die Rede war,
habe ich zu bedenken gegeben, dass damit auch die Aufhebung des urzeit-
lichen Fluches, der aufgrund des menschlichen Frevels auf dem Acker lastet,
gemeint sei. Konnen wir im Blick auf das Wohlgetfallen Gottes nicht ebenfalls
vermuten, dass damit auch eine Aufhebung der Vertreibung aus dem Para-
dies ercftnet wird? Wie Martin Luther es in seinem Weihnachtslied anklin-
gen lasst: »Heut schliefit er wieder auf die Tiir zum schonen Paradeis; der
Cherub steht nicht mehr dafiir.« (EG 27, Vers 6) Nachdem der Sohn, der
geliebte, bei uns wohnt, steht unser Leben nicht langer unter dem Vorzei-
chen von Vertreibung, Entfremdung und Verhdngnis. Es wird vielmehr un-
ter das Vorzeichen von Bejahung und Zuneigung geriickt. Das Leben auf
und mit der Erde muss nicht langer von Neid, Zorn und Feindschaft be-
herrscht werden, sondern gewinnt die Offenheit fiir Solidaritat, Freund-
schaft und Verschnung. Nicht dass unsere Verhiltnisse auf einmal paradie-
sisch geworden seien! Aber sie stehen nicht langer unter dem bedrohlichen
Vorbehalt von Bosheit und Verhéngnis. Versdhnung und Heilung bekom-
men ihre Chance.
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