wo er ihn am gewissesten antrifft. Und wo ist
das?

Es gehort zu der Konsequenz der Menschwerdung
und der Mitmenschlichkeit Gottes, daB er es nicht
dabei bewenden lieB, in Bethlehem Mensch zu
werden und in Paldstina iiber die StraBen zu
gehen, sondern daB es die Weltzeit hindurch eine
ganz bestimmte Kategorie von Menschen gibt,
von denen er sagt: Das bin ich. Bei Matthdus im
25. Kapitel sind sie genannt: die Hungernden und
die Diirstenden, die Schutzlosen und die Fremden,
die Kranken und die Gefangenen. Wer sich also
zu ihnen gesellt, gesellt sich mit GewiBheit zu
ihm. Wer fiir sie da ist, den 148t er erfahren, daBl
er fiir ihn da ist. Wer ihnen seine irdische Zeit
widmet, fur die ist er in Ewigkeit da. Wer ihnen
sein irdisches Leben schenkt, dem gibt er das
gottliche.

Den Alleingelassenen Gefdahrte werden, das ist die
Beantwortung und zugleich die Ausweitung des
neuen Anfangs, den Gott in seiner Menschwer-
dung mit uns gemacht hat, ist je neuer Durchbruch
dieses Anfangs in uns und durch uns in diese Welt
hinein und ist zugleich unser Durchbruch zu Gott,
ist unsere Zugesellung zu ihm.

Aber damit wir nicht fehlgehen: Die Zugesellung
zu dem menschgewordenen Gott féngt genau da
an, wo ich mich jeweils einem Menschen schon
zugesellt vorfinde, im Bereich des je Néchsten.
Sehe ich den Bruder in ihm, habe ich Gott ge-
sehen. Die Sicht des Bruders darf jedoch nicht
haltmachen beim Nebenmann, bei der Sippe, der
Gruppe. Gott hat uns zum Beispiel durch unsere
Bischofe den nach der Frohbotschaft hungernden
Menschen in Siidamerika zugesellt. Und der Papst
weist uns mit beschworenden Worten auf die Brii-
der in Vietnam. Mehr als 500 000 Todesopfer hat
der Krieg dort bereits gekostet, davon iiber die
Hilfte Zivilisten. Es wurden bereits ein Drittel
soviel Bomben geworfen wie auf ganz Europa
wihrend des ganzen Zweiten Weltkrieges. Che-
mische Kriegsmittel entlauben die Dschungel, zer-
storen die Ernten. Wird der Krieg andauern?
Wird er auf die Welt iibergreifen? Das liegt mit
an uns, an unserer Mitmenschlichkeit, unseren
Opfern, unserem Gebet, unserem Einsatz. Wir
Christen sind Partisanen des Friedens, wenn wir
uns richtig verstehen,

Warum davon reden in der Weihnacht? Um uns
die Festfreude zu verderben? Nein, um uns zu
sagen, daB die Freude, die der menschgewordene
Gott uns brachte, ihre Quelle in seiner Mitmensch-
lichkeit hat, mit der aber nun wir unseren gequél-
ten Briidern so nahe zu sein haben, wie er uns
nahe ist. Denn sie sind er.

Durch die Menschwerdung ist die Welt zu ithrem
wahren Anfang gekommen, sind wir alle radikal
wieder zu Anfingern geworden. Spiiren wir, wie
sehr wir es in jeder Hinsicht noch sind ? Angefan-
gen haben bedeutet ja noch nicht, zur Vollendung
gelangt oder gar ans Ende gekommen sein. Viel-
mehr, seit wir anfingen, haben wir zunehmend das
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Empfinden, noch nicht einmal richtig begonnen
zu haben. Wie nie frither verspiiren und erfahren
wir den Andrang und die Versuchung der von
Gottes Menschlichkeit ablenkenden alten Méchte.
Und sind so zuinnerst gedrdngt, uns an Gottes An-
fang mit uns zu halten, um aus ihm immer neue
Anfangskraft zu gewinnen.

So viel die Siinde, die Hinkehr zum alten, auch
weiter zu uns hindringen will, so viel wie sie noch
Ansitze bei uns finden, so viel wir noch, offen oder
verborgen, zum alten hinneigen, so viel auch sind
wir gefordert, wieder und wieder neu zu beginnen —
zu »siegen«, so nennt es die Apokalypse. Wer
einmal den neuen Anfang machte, wird auf diese
Weise immer mehr, immer wirklicher zum An-
fanger, bis der ganz reine neue Anfang gewonnen,
der endgiiltige Sieg errungen ist.

»Briider, jetzt sind wir S6hne Gottes [weil wir die
Briider lieben]; und was wir sein werden, ist noch
nicht offenbar geworden. Wir wissen aber, dal wir
ihm #hnlich sein werden, wenn er erscheint; denn
wir werden ihn schauen, wie er ist. Jeder nun, der
dies von ihm hofft, heiligt sich, wie er heilig ist«
(1 Jo 3,21). Heinrich Spaemann

Das Horen
in der Botschaft der Synoptiker

Die biblische Religion ist in starkem Maf} auf das
Wort konzentriert. Das gilt vor allem fiir die syn-
optischen Evangelien, an die wir uns halten miis-
sen, wenn wir den Zugang zur Botschaft Jesu
suchen.Es mag auffallen, daf — rein wortstatistisch -
das » Horen« innerhalb des Neuen Testamentes in
diesen Evangelien neben der Offenbarung am héu-
figsten begegnet. Das ist kein Zufall. Jesus selber
hat sich mit dem Kiinden des Wortes begniigt und
darauf verzichtet, seine Botschaft schriftlich nieder-
zulegen. Die unmittelbare Ansprache seines Wor-
tes lebt bei den Synoptikern noch fort.

Was man darum nach den Synoptikern vorrangig
zu horen bekommt, sind die Worte Jesu (vgl.
Mt 7,24-26; Mk 6,2; 12,37 usw.), aber auch schon
die Worte der Zwolf, die Jesus mit dem Verkiindi-
gungsauftrag aussendet (Mt 10,14). Die Prolon-
gation und Ausdehnung des Wortes Jesu durch das
Wort der Jiinger war ein besonderes Anliegen des



dritten Evangelisten. Dieser zeichnet immer wieder
das Bild der um Jesus sich versammelnden Volks-
massen, die ihn horen wollen (Lk 5,1.15; 6,17f;
15,1 usw.). Er nennt das Wort Jesu auch »Wort
Gottes« (5,1), aber auch das Wort, das nach der
Apostelgeschichte die christlichen Glaubensboten
in ihrer missionarischen Arbeit ausrichten, erhilt
diese Ehrenbezeichnung (13,44; 19,10). Das da-
hinter sich verbergende Anliegen ist deutlich: Jesu
Wort ist nicht erstorben; es lebt in der Kirche fort.
Daraus ergibt sich die Konsequenz, daB der Ver-
kiindigung der Kirche die Autoritit der Verkiindi-
gung Jesu gebiihrt und daB die Ho6rer spiterer
Zeiten und Generationen iiber die lebendige Ver-
kiindigung der Kirche die Moglichkeit haben, mit
seinem Wort konfrontiert zu werden. Sie stehen
den Menschen des Anfangs nicht nach.

Die Synoptiker wissen darum, daBl das Horen sehr
unterschiedlich sein kann. Es verbindet sich mit
den verschiedensten menschlichen Reaktionen. Sie
geraten aufler sich (Mk 6,2), man hort ihn gern
(6,55), es erfiillt die Horer mit Zorn (Lk 4,28), mit
Traurigkeit (18,23)... Angesichts dieser weiten
und schier unberechenbaren Skala menschlichen
Horens ist es begreiflich, wenn wiederholt zum
rechten Horen aufgerufen wird. Das geschieht mit
der sogenannten Weckformel: »Wer Ohren hat zu
horen, hore!« (Mk 4,9) oder einfach mit dem Ruf:
»Horet!« (4,3). Der Kiinder des Wortes, aber auch
der Horer muB} wissen, daB es ein Horen gibt, das
in Wirklichkeit gar kein Héren ist. Die Klage der
Propheten, daB sie zwar Ohren haben, aber doch
nicht horen, lebt in der synoptischen Botschaft
fort (Mk 8,18; vgl. Jer 5,21; Ez 12,2). Die Mah-
nung, zu horen, hat ihren sinnvollen Platz am Be-
ginn einer Rede. So erdffnet sie die Gleichnisrede
bzw. die Gleichnisgeschichte vom Sdmann (Mk
4,3). Das darf aber nicht dahingehend miBverstan-
den werden, als kiime es jetzt nur darauf an, dem
Kiinder seine hérende Aufmerksamkeit zu schen-
ken, ihn anzuhoren. Diese duflere Disponiertheit
ist sicher die erste Voraussetzung, aber die Bereit-
schaft muBl tiefer greifen. Die Grundforderung,
die nach gemeinbiblischem Verstdndnis sich mit
dem Horen verbindet, ist das Tun des Wortes, die
Umsetzung des Wortes in die Tat, das gehorsame
Eingehen auf die Botschaft. Die Bergpredigt des
Matthdus wie die Feldrede des Lukas schlieen mit
dem Gleichnis von der Sturmflut, das den rechten
und schlechten Horer und sein Schicksal zeichnet.
Die Charakteristik ist hochst einfach, aber nicht
minder eindrucksvoll: Wer Jesu Wort hort und
tut, ist verstdndig; wer es dagegen nicht tut, ist ein
Tor. Der eine besteht im kommenden Gericht, der
andere geht zugrunde. Die Weisungen der Berg-
predigt, die hochste sittliche Anstrengungen vom
Horer einfordern, konnte nicht biindiger kommen-
tiert werden. » Du tue dasselbe!« lautet auch der
Anruf an jenen Fragesteller, der die Geschichte
vom barmherzigen Samariter zu héren bekam (Lk
10,37).

Etwas Ahnliches ist gemeint, wenn jene selig-
gepriesen werden, die das Wort Gottes horen und
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bewahren (Lk 11,28). Dieser Makarismus gilt dort
Maria, der Mutter Jesu, aber als rechter Horerin
seines Wortes. Was rechtes Horen bedeutet, wird
im folgenden verdeutlicht durch die Spriiche von
der Konigin des Siidreiches und den Nineviten
(11,31f). Beide werden als Typoi fiir das vorbild-
liche Eingehen auf das Wort hingestellt. Die eine
kam aus fernen Landen, um die Weisheit Salomos
zu horen, und stellt damit den alles iiberragenden
Wert des Wortes unter Beweis. Die anderen be-
kehrten sich auf die Predigt des Jonas und zeigten
damit an, was als das eigentliche Ziel des Wortes
Gottes zu gelten hat. Es hat erst dann gefruchtet,
wenn es den Menschen innerlich ergreift, wandelt,
umkrempelt, daB er Meranoia vollzieht, umkehrt,
umdenkt, ein anderer wird. Das Horen des Wortes
ist die vornehmste Beschiftigung. Jesus, der im
Haus der beiden Schwestern einkehrt, zollt Maria,
die zu seinen Fiillen sitzt und sein Wort hort, das
Lob, daB sie den besten Teil erwéhlt hat, wahrend
die geschiftige Martha sich um Dinge kiimmert,
die genommen werden kénnen (Lk 10,38-42).
Das Schwergewicht, das Lukas dieser Perikope
beimiBt, wird erst dann voll erfalit, wenn man sieht,
daB sie zusammen mit dem vorausgehenden Gleich-
nis vom barmherzigen Samariter eine redaktionelle
Einheit bildet. Beide sind unter das schriftgelehrte
Gesprich, in dessen Mitte das Gebot der Gottes-
und Nichstenliebe steht, gestellt (10,25-28). Wie
das unmittelbar folgende Gleichnis (10,29-37) die
Niéchstenliebe erldutert, so die Perikope von Maria
und Martha, was Gottesliebe ist. Dann ist also
das Horen des Wortes Gottes eine AuBerung der
Gottesliebe!

Die édltesten Gemeinden muBten schon bald die
Erfahrung machen, daB sich nicht alle dem Wort
6ffnen und viele sich verschlieBen und abwenden.
Dieses Verhalten der Menschen erschien rétsel-
haft und schwer durchdringlich. Da man sich
mit diesem Problem beschiftigte, beweist die einer
spiateren Uberlieferungsschicht zugehdrige Deu-
tung des Gleichnisses vom Sdmann (Mk 4,13-20),
in der sich die Reflexion der enttduschten und be-
lohnten Verkiinderarbeit niedergeschlagen hat.
Das Gleichnis vom Sdmann, das ein Ackerfeld mit
unterschiedlichen Bodenbedingungen zeichnet, er-
schien geeignet, iiber die gute und schlechte Auf-
nahmebereitschaft bei der Verkiindigung des Wor-
tes nachzusinnen. Es féllt ja auf, daB » das Wort« -
im Gegensatz zur Gleichnisgeschichte selber — im
Mittelpunkt der Deutung steht, wie diese iiber-
haupt von der der neutestamentlichen Brieflitera-
tur nahestehenden urchristlichen Verkiindigerspra-
che terminologisch geprigt ist. Es gibt Horer, die
das Wort nur fiir einen Augenblick behalten. Ihr
Herz gleicht einem ausgetretenen Weg, der nicht
mehr fihig ist, den Samen des Wortes aufzuneh-
men. Der Stumpfsinn hat ihr Wesen gezeichnet.
Daneben sind solche, die zwar freundlich auf das
Wort eingehen, auch eine Zeit dabei bleiben, aber
im Innern nicht bestdndig sind. Besonders, wenn
das Bekenntnis zum Wort Beschwerden bereitet,
Verfolgung droht, fallen sie ab. Leichtsinnige und



angstliche Gemiiter, denen die Wurzel fehlt. Da-
neben sah man solche vor sich, deren Herz in die
Geschifte der Welt verwickelt war, von den » Sor-
gen des Aons« beschwert, von den Reichtiimern
und seinen Irrungen belastet. Der Hang zu diesen
Dingen ist so groB, daB er das Wort erstickt. Der
Weltsinn war noch immer der groBte Feind des
Wortes. Der Blick bleibt aber nicht am MiBerfolg
haften. Er wendet sich am SchluBl denen zu, die
das Wort »horen und bewahren und Frucht brin-
gen«. Wenn gar Lk 8,15 hinzufiigt »in Geduld«,
ist damit auf den Alltag und seine Plage hingelenkt,
also auf etwas gar nichts Besonderes. Weil aber im
Alltdglichen die Bewédhrung des Christen liegt, fillt
gerade hier die Entscheidung iiber das Horen.

Trotz des Wertes allen Erfahrungsaustausches,
bliebe eine Psychologie des Horens immer an der
Oberfliche. Beim ProzeB des Horens und Kiindens
des Wortes Gottes hat nicht allein der Mensch
seine Hénde im Spiel. Hinter dem empirischen
Vorgang verbirgt sich die g6ttliche Gnade. Gerade
das Wissen darum spiegelt die Botschaft der Syn-
optiker. So zerbricht alles menschliche Griibeln
und Sinnen iiber die Griinde von Annahme und
Ablehnung an dem Wort: »Euch ist es gegeben,
die Geheimnisse des Himmelreiches zu verstehen,
jenen ist es nicht gegeben« (Mt 13,13), ndmlich
von Gott. Damit ist keinesfalls die menschliche
Verantwortung oder die Schuldfrage aufgelst,
steht das zitierte Wort doch in einem Kontext,
der den schuldhaften Ungehorsam, die wider-
spenstige Verstocktheit zum Thema hat. Jene aber,
die erkennen, sind getragen von dem BewuBtsein,
daB sie solches gottlicher Huld verdanken. Die
Willigkeit ist der Ansatzpunkt, den der Mensch
Gott darbieten kann und muB. Der Herr allein
aber ist es, der das Herz offnet (vgl. Apg 16,14).

Joachim Gnilka

Osterliche Weihnachtsverkiindigung!

1. Zur Verkiindigungssituation

Weihnachten stellt den Prediger vor eine besondere
Aufgabe, die groBie Chancen, aber zugleich auch
groBe Gefahren mit sich bringt. Kein Fest hat im
allgemeinen BewuBtsein der Christen eine solche
Bedeutung wie Weihnachten. Sie kommen so zahl-
reich zum Gottesdienst wie an keinem anderen
Tag des Kirchenjahres. Selten bringen sie der Pre-
digt so viel Aufgeschlossenheit und Erwartung ent-
gegen wie an diesem Fest.

Die Erwartungen sind jedoch — darin liegt das
Problem der Verkiindigungssituation — weitgehend
schon im voraus festgelegt. Weihnachten ist in
eine Atmosphire eingeschlossen, die aus oft frag-
wiirdigen Quellen gespeist und weder leicht zu
bestimmen noch leicht zu durchdringen ist. Eine
Fiille von Empfindungen und Vorstellungen ver-
bindet sich mit diesem Fest: Es gilt als Fest der
Kinder und der Kindheit, der Familie und des
Volkes, des Schenkens und Beschenktwerdens und
nicht zuletzt als Fest der Liebe und des Friedens.
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So vage und vordergriindig solche Stimmungen
und Erwartungen zumeist auch sind, so hiufig sie
in Sentimentalitdten und Klischees steckenbleiben,
es kann nicht die Aufgabe des Predigers sein, in
unfruchtbarer Polemik gegen die Entartung des
Weihnachtsfestes zu Felde zu ziehen. Er hat auch
hier die Horer in ihrer Situation abzuholen und
sie nicht tiefer in ihre Ratlosigkeit hineinzustiirzen.
Von Vorwiirfen ist das Heil nicht zu erwarten.
Gerade jene Horer, die nur zu Weihnachten noch
den Weg zur Kirche finden, werden dadurch ab-
gestofen und in ihrer Abneigung gegeniiber Got-
tesdienst und Predigt bestérkt.

Freilich kann der Prediger ebensowenig die Er-
wartungen der Gemeinde und ihre »Weihnachts-
stimmung« einfachhin bestétigen. Er ist zunéichst
und vor allem Diener des Wortes Gottes und nicht
der Wiinsche seiner Horer. Gerade indem er riick-
haltlos der Weihnachtsbotschaft dient, wird er den
Horern den besten Dienst erweisen.

2. Die dsterliche Struktur der biblischen Weihnachts-
verkiindigung

Kreuz und Auferstehung Christi stehen im Ur-
sprung des christlichen Glaubens. Das Oster-
bekenntnis ist Grund und Mitte der apostolischen
Predigt, auch der Erzdhlungen von der Geburt und
Kindheit Jesu (der sogenannten Kindheitsgeschich-
ten Lk 1 und 2; Mt 1 und 2). Diese stehen nicht
in sich selbst geschlossen da als private Erinnerun-
gen der heiligen Familie. Sie verweisen uns auf
Ostern, und zwar nicht etwa nur in dem Sinne,
daB der Anfang eines Weges eben notwendig mit
dem Ende verbunden ist, oder daBl in der Armut
der Krippe bereits die EntduBerung des Kreuzes
sichtbar wird. Der Zusammenhang ist fundamen-
tal. Die Kindheitsgeschichten sind allein von
Ostern her zu verstehen. Der Weg der Verkiindi-
gung nimmt nicht einen gleichsam »natiirlichen«
Verlauf von Weihnachten nach Ostern hin. Viel-
mehr werden umgekehrt von Ostern her die An-
finge des Lebens Jesu in die Verkiindigung ein-
bezogen. Was den apostolischen Zeugen im Glau-
ben an ihren gekreuzigten und auferstandenen
Herrn aufgegangen ist, das bekennen sie auch von
seiner Empfingnis und Geburt: Vom ersten Au-
genblick seines Lebens an ist er der Messias, der
Heil und Rettung bringt. In ihm ist Gott am Werk.
Diese osterliche Perspektive erdffnet jenen Raum,
in dem die Weihnachtspredigt ihren Ursprung hat
und aus dem sie auch heute lebt:

a) Sie bewahrt davor, das Evangelium zu psycho-
logisieren und historisierend auszumalen. Die Ge-
fahr dazu ist am Weihnachtsfest in echhtem MaBe
gegeben. Mit den Kindheitsgeschichten verbindet
sich eine Fiille von Vorstellungen, die in alten und
neuen Krippendarstellungen, Krippenspielen und
Weihnachtsliedern ihren Ursprung haben. Uber-
14Bt sich die Predigt dem, was im Verlauf der

1 Vgl. auch das vom Autor dieses Artikels verfaBte
Werk: Von der Exegese zur Predigt, das im Friih-
jahr 1968 im Matthias-Griinewald-Verlag, Mainz, er-
scheinen wird.



