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Vers 1:

Da steht "da wars", egeneto. Wir wollen es nicht iberhdren, es heifdt fiir uns "da sein”, das ist das
Zeitwort, das im Namen "Jahwih" steckt, "Er ist da". Wir haben schon davon gesprochen: Da kann es
Texte geben, da steht das Wort "Jahwih”, da stiinde dann in griechisch "der Hert". Wenn aber er als
Schépfer im Spiel ist, nicht als Herr, sondern verschwiegen in den Vorglingen von Geschichte und
Natur, dann wird das Zeitwort verwendet: "da sein”, im AT massenhaft, auch im NT. Hier nun wiirde
es also bedeuten: In der kommenden Erzihlung ist heimlicherweise Jahwih als Schopfer im Spiel. Wir
kdnnen jetzt schon sagen: Wenn Jahwiih als Schopfer im Spiel ist, dann lduft es zu auf den gedeckten
Tisch. Jahwih ist hier der, der naturhaft im Spiel ist, der die Gaben der Natur serviert bis hin zum ge-
deckten Tisch. Das ist keine Kleinigkeit! Der ganze Text signalisiert schon, wenn wir an das Folgende
denken, den Vater, der den Tisch deckt. Das ist wie ein Scheinwerfer in das Dunkel des Textes hinein:
Da wars, er im Spiel.

Nun aber ist von Jesus die Rede: Er ist an einem Qrt, griechisch topos, hebrdisch magdm, Mitte in
der Funktion. Im AT war es der Baum, der Berg, der Fels, der Zion. Es gibt also einen Ort Gottes in
der Welt unter den Menschen, auf den hin gerichtet sind wir zu Gott gerichtet. Wenn es heifit "Jesus
war an einem Ort", dann ging er zum Ort Gottes, zur Begegnung mit Gott. Diese Bewegung dorthin
heifit griechisch proseuchomai, wir sagen "beten". Fiir "beten” gibt es im Griechischen viele Worter.
Wenn proseuchomai dasteht, heifit es: den Ort Gottes aufsuchen und dort thm begegnen. Das deckt
sich ungefihr mit dem, wenn wir im Jargon sagen "der geht doch in keine Kirch mehr", der hat keinen
religitisen Bezug zu Gott. Jesus ging also zu einem Ort und war da betend. Mit diesem Wort beten ist
noch nicht gesagt, welche Art von Gebet es ist. Es heiflt nur, er sucht den Ort Gottes auf zur Begeg-
nung mit Gott dem Schopfer, dem Vater. Er richtet seine Aufmerksamkeit auf Gott als den, der auf
Erden unter den Menschen orthaft da ist, wo auch immer: der orthafte Gott.

Wer sind wir, wenn wir auf diesen Gott hin ausgerichtet sind? Wozu konstituiert uns der Gott des Or-
tes? Dann sind wir Gemeinde im strengen Sinn des Wortes. Gemeinde im strengen Sinn des Wortes ist
Ortsgemeinde. Wenn man das auf heute iibertragen wollte: Fiir uns wire es die Kirche und darin der
Altar, das Kreuz - und der, den das Kreuz ja meint: Jesus Christus, der Sohn Gottes. Durch ihn kom-
men wir zu Gott, er ist der Ort Gottes. Man ginge also, wenn das Wort proseuchomai dasteht, zum
Beten in die Kirche, alttestamentlich gesagt: in den Tempel oder zur Lade wie die Hanna. Die konnte
daheim auch bitteln und betteln, nein, sie geht wallfahren, geht zur Kirche, zum Tempel, zur Lade.
Diese Konkretion miissen wir in uns lebendig werden lassen. Und "egeneto” zeigt an, dal} da Gott ins
Spiel kommt als Schépfer. Es wird eine Begegnung geben mit Gott dem Schopfer, dem Vater, dem
Geber aller Gaben.

Dann hort Jesus auf - wortlich: macht Pause - und dann sagt einer von den Jiingern: "Herr, lehre uns
beten." Beten hat im Griechischen fiinf Ausdriicke, und hier steht wieder proseuchomai. "Herr" ist die
Anrede. "Herr" ist Jesus von der Auferweckung aus dem Tode an. Von da an ist er Herr iiber den
Feind, iiber Flut, Diirre, Finsternis und Tod, er ist Herr _{iber den Tod, die Macht des Todes ist gebro-
chen. D. h. wenn gestorben wird - und es wird ja gestorben -, dann ist das keine Letztmacht mehr. Er
ist Herr iiber den Tod, also geschieht der Tod noch_durch den Tod hindurch zu ihm hin. Durch den
Tod, durch das Sterben hindurch finden wir zu ihm, er ist iiber und nach dem Tod.

"Lehre uns beten": Alle Gelehrten sagen, ein Rabbi lehrt seine Schiiler beten und darin gibt er seine
ganze Lehre, die er mit Worten lehrt, komprimiert an die Jinger weiter. Und er betet selber, darin ist
er ihnen Vorbild. Wie er betet, so wollen wir beten, er soll uns beten lehren, wie er betet. Das ist
proseuchomai. Noch ist nicht klar, in welcher Konkretion das beten geschehen soll: ob loben, ob dan-
ken, ob bitten, ob betteln, ob klagen, das alles ist drin. Ich wiederhole: In diesem Beten, proseuchomai,
ist jede Konkretion drin: loben, danken, rithmen, preisen, klagen, bitten und betteln, das sind allemal
andere Warter im Griechischen.
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"Lehre uns beten, wie auch Johannes seine Jiinger gelehrt hat". Damit wird auch Johannes, obwohl er
formell kein Rabbi war, wie ein Rabbi eingeschitzt: Der hat seine Jiinger beten gelehrt.

Frage:

Wenn Jesus Herr iiber den Tod ist, warum dann {iberhaupt noch Tod?

Antwort:

So kann man fragen. Aber wir miissen uns an die Realitdt halten, es wird ja gestorben. Wenn
Jesus Herr iiber den Tod ist, dann heilit das fiir uns: Sterben werden wir, aber sterben ist nicht
mehr das Endgiiltige, das Letzte, es ist ein bewiltigtes Sterben. Das ist eine andere Ldsung, als
wenn der Tod vermieden wiirde. Er wird nicht vermieden, er wird entmachtet. Dabei miissen
wir an all die Stimmungen denken, die Tod und Sterben auslésen: Not, Angst, Bedringnis,
Bangnis, Sorge. Das sind entmachtete Grofen. Dann ruft der Erstandene bei uns hervor Ver-
trauen. Also nicht den Tod abschaffen, sondern bewiltigen. Bewiltigtes Sterben ist Vollen-
dung der Schépfung.

Was ist Vertrauen?

Wir miissen ankniipfen an die menschliche Erfahrung: Urvertrauen, geweckt durch die Eltern.
Das Kind lernt durch Mutter und Vater ein Urvertrauen, da wird das Vertrauen eingelibt. Von
dort her kennen wir es und kénnen es. Aber das Vertrauen auf Gott ist kein zweites Vertrauen,
In Mutter und Vater oder auch in jemand anderem erscheint das Antlitz Gottes, auf den wir
dies Urvertrauen als Kinder schon gerichtet haben. Damit wurden wir prinzipiell aufgerissen
in ein Vertrauen zu Gott, aufgetan auf den Weg hin zu Gott. Die Eltern sind nur transparent
fiir Gott. So kostbar ist das zwischen Mutter /Vater und Kind!

Dem Petrus, der durchs Wasser ging, schwindet plétzlich das Vertrauen. D. h. Vertrauen ist
keine "Nummer sicher”. Vertrauen ist immer ein Wagnis. Und wehe denen, die einem Kind
das Vertrauen zerstdren! Wenn ich "glauben" sage statt "vertrauen”, dann nicht "ich glaube,
dafB3", sondern "ich glaube dir"! Dir glaube ich, an dich glaube ich. Dieser gar nicht ideale Zu-
stand - er ist existenziell! - der ist gegeben. Existenziell - in Situation - ist es, dal} einem Kind
das Urvertrauen geweckt wird.

Und dabei geschehen manchmal wunderbare Dinge. Da kann es sein, dafl Eltern versagen.
Aber irgendwann hat es gehért vom Vater im Himmel, und ein Kind kann - muf nicht - sich
an Gott den Vater hiingen und einen Glauben entwickeln sondergleichen in schlimmsten Ver-
haltnissen. Das ist Tatsache.

Und wir miissen begreifen: Vertrauen ist der Ausweg schlechthin aus allen Bedringnissen,
und das ist immer auf Gott. Denn alle die Menschen, die das Vertrauen gewinnen, sind trans-
parent, sind offen, durchldssig fir Gott, sind "Gottheitsantlitze"” (Gen 33,10) fir das Kind. Das
miifite man im Brautunterricht sagen: lhr habt eine hohe Berufung in einen Adel sonderglei-
chen hinein, Komm nicht mit deinem schlechten Charakter, kemm nicht mit deiner Vergan-
genheit, das interessiert nicht; jetzt wollt ihr heiraten und da steht das an. {hr seid berufen, in
Gottes Namen Gottheitsantlitz zu sein einander erst und dann den Kindern, die Gott euch
schenken mége.

Vertrauen ist kein Ideal, das immer steht, dem ich entspreche. Es ist jetzt und jetzt, und jetzt.
Ein Kind vertraut nicht filr immer, sondern von Situation zu Situation, und immer wieder wird
das Vertrauen belastet, ob es auch da noch vertrauen kann. Immer gibt es neue Situationen.
Wenn das Urvertrauen aufgebrochen ist, so sagen die Psychologen, dann kann ein Kind
durchhalten. Und es braucht viel, um es total zu zerstéren. In schlimmsten Verhaltnissen kann
ein Kind, im Urvertrauen verharrend, letzilich Gott wissen, Gott wittern, es mul} nur irgend
jemand das Wort einmal gesagt haben. Und dann kann es sein, daf} ein Kind seinem Alter ge-
mif, wenn der Vater nicht ist, die Mutter nicht ist, eine Puppe als das nimmt, wohin es sein
ganzes Vertrauen investiert. Die Puppe wird dann als Gottheitsantlitz transparent, ist viel mehr
als nur Spielzeug. Das kommt gerade dann zum Tragen, wenn die Verhiltnisse schwer sind fiir
ein Kind. Wieviele Male schon ist fiir ein Kind, wenn die Eltern versagt haben, ein Lehrer, ein



23.7.04

(W3]

[Vater Unser Joko}

Pfarrer oder auch eine Puppe zu dem geworden, wohin es das ganze Urvertrauen investierte.
Die Puppe muB immer dabei sein - das darf man dem Kind nicht zerst&ren.

Lehre uns beten: Lehre uns auf Gott zugehen, der da ist als Schopfer (egeneto).

Vers 2:

"Er sagte aber zu ihnen: Wenn ihr betet”, das heilt also wieder, wenn ihr zur Kirche geht, wenn ihr im
allgemeinen Sinn des Wortes ein Verhiltnis zu Gott sucht, "dann ...", und jetzt steht hier das griechi-
sche Wort "legete”: dann reilt euch hinein in die Bundesdramatik und findet dort euren Ort! Buber
iibersetzt das entsprechende hebriische Verbum "dabar” mit "reden”. Das ist im Deutschen nicht ge-
faufig, aber es ist das Wort, das von der Etymologie her am nachsten kdme, denn "reden” ist auch Sa-
che, Vorgang, eine Sache kann "beredt” sein. Das muf3 man freilich erkldren.

"... dann redet”: Benehmt euch, findet euch ein mit eurer Identitdt an dem Ort in der Bundesdramatik,
an dem ihr dann zu stehen habt. Wir kennen das Bundesdrama, eingelassen ins Kultdrama. Wo ist die
Stelle, an der beten fillig ist? Berufung, Einsetzung, Sendung sind geschehen. Im Gehorsam hat der
Knecht gearbeitet und jetzt kommt er, um Rechenschaft zu geben. Das ist der Tag der Priifung, der 6.
Tag. Das heifit, dort geht es um loben, danken, preisen, rithmen, auch um klagen, und vor allem auch
darum: Wir bitten, wenn wir abgeliefert haben, der Herr mége uns doch geben zu essen und zu trin-
ken. Ein Seitenaspekt ist dann, dah ich schuldig geworden bin. Wir bitten, wenn wir alles abliefern,
alles, alles anheimgeben, er mdge uns doch dann den Tisch decken und geben Brot zum Essen und alle
anderen Gaben. In der Hingabe haben wir endlich die Chance, alles herzugeben, da werden wir ganz
frei. Und dann - aber leben muB ich doch! - ist da der, dem du alles gegeben hast. Und dem kannst du
sagen: Du bist groBartig, du bist wunderbar, wir loben und preisen dich, und am Ende bitten wir: Gib
uns diesen Tag das Brot. Wir bitten wie solche, die sicher sind, daf sie erhort werden, ja sogar, daff er
schon erhort hat.

Welcher Art Brot ist das? Jetzt kommt das Beiwort: das, das er uns gdnnt. Wir bitten um das gegbnnte
(gr. epiousion) Brot, nicht das von uns geraffte, geschnappte. Nein. Wir haben alles abgegeben und
bitten, er mdge uns goénnen. Dann schmeckt das Brot besser. Ein Beispiel: Kinder um den Tisch,
wollen gleich habern. Und nun teile ich aus, jedem ein Stiick, und dann wird gemeinsam gegessen - das
ist ein wunderbarer Vollzug. Jetzt kann das Kind mehr genieflen, es geniefit namlich das Génnen mit
und darin die Gemeinschaft mit mir, mein Génnen. Mich ilit es und trinkt es, mein Génnen. Das ist ein
unendlich gréfleres Bekommen als wenn wir nur gerade rackern und raffen und futtern. Das tun die
Tiere auch. Rilke: "Namenlos schén trennt sie Tisch und Weide" - die Tiere von den Menschen. Das
Tier frift auf der Weide, aber der Mensch hat den Tisch, das ist die RAumigkeit des Génnens. Darum
beten wir auch vor Tisch zum Geber der Gaben: Das, was es jetzt zu essen gibt, kommt von weit -
kommt von Thm. Dafiir loben und danken wir. Und jetzt wird ausgeteilt, das ist gegdnnt bekommen.
Da entsteht Klima, Atmophidre! Was ich jetzt gesagt habe, das war nicht christlich. Das war gottes-
flirchtig!

Wir miissen Berufung verstehen: "Geh du aus deinem Land, deiner Verwandtschaft, deinem Vater-
haus.” D. h. der Akt ist lingst vollzogen, er wird nur noch einmal akut, wenn ich das von mir Erarbei-
tete jetzt da liegen habe: Das gehort nicht dir, hat nie dir gehdrt. Auch dein eigenes Kind hat nie dir
gehort, das ist des Schopfers, das ist des Herrn. Am 6. Tag wird nur praktisch noch einmal ernst ge-
macht mit dem Tag der Berufung, da haben wir schon alles hergegeben. Wenn aber absolut kein Be-
wufitsein da ist von Berufung, Einsetzung, Sendung, dann hédngt das nattirlich in der Luft. Das Be-
wuBtsein von Taufe, Firmung ist ja nicht mehr lebendig. Wenn das wahr wire: Nichts gehért mir, gar
nichts, alles ist in Gottes Hand, dann diirfte ich - und jetzt kommt der entscheidende Punkt - am 6.
Tag, da wo es um meinen Hunger geht, der gestillt werden soll, lobdanken und bitten um das mir ge-
gonnte Brot. Wo das gar nicht mehr ist - im heutigen Verteilungskampf spielt das ja gar keine Rolle -
da ist eine ungute Atmosphire. Daraus erwichst fiir uns die Verpflichtung: Dies sollen wir in der heu-
tigen Gesellschaft darfeben, davon Zeugnis geben. In dieser Richtung miissen wir uns erschlieBen
lassen, miissen wir uns bewegen. - Diese Einsichten sind befreiend. Selbst wenn die Verhiltnisse nicht
5o sind, weif ich doch von innen her, worum es eigentlich geht.
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"Legete" also: Werdet durch euer ganzes Verhalten beredt!

"Vater": {Bei Mt steht "Vater im Himmel".)

Damit ist bereits dies ins Spiel gerufen: Du bist am 6. Tag, hast deine Rolle gefunden, hast alles, was
scheinbar dein ist, ihm iibergeben, und jetzt sagst du "Vater". Da konnte sich jetzt bereits anschlieBen
Vers 3: "Unser Brot, das gegtnnte, gib uns gemill dem (sechsten) Tag". Es heifit nicht "tdglich",
"taglich” steht nicht da. Es heifit nicht "unser tdgliches Brot", auch nicht "das uns zusteht”, wie man-
che iibersetzen. Das steht nicht da. Das Brot, das gegdnnte, gib uns meiner Rolle gem#f: Ich habe alles
abgeliefert und bin jetzt bediirftig. Und fiir meine Bediirftigkeit bist du der Vater. Wir kénnen nach der
Anrede "Vater" sofort auf diese Bitte zusteuern, die dem Bundesdrama entspricht am 6. Tag. Der, der
auf andere Weise Haupt ist, Konig ist, Herr ist, hat jetzt eine andere Rolle: Vater, der Geber der
Gaben,

"Unser Brot gib uns" - wer bittet? Wir! Darin steckt die Zumutung, wir sollen einander annchmen,
Gemeinschaft sein, Berufene, Eingesetzte, Gesandte, zusammenriicken, "Uns" und "Wir" bilden. Das
bringt Mt zum Ausdruck in der Anrede "Vater unser". Lk hat es an dieser Stelle nicht, wohl aber am
Schiufl: Unser Brot gib uns - nicht mir! Das ist wieder eine Einsicht: Es gibt kein privates Erledigen
der Bediirfnisse, wenn wir Gott den Vater zu Hilfe rufen. Er ruft uns, will uns haben als "Uns"” und
"Wir", als Gemeinschaft, geschichtlich gesprochen: als Israel, als Kirche, wir miteinander als Kirche.

Jetzt miissen wir dabei bleiben: proseuchomai, wenn ihr Gottesdienst macht, wenn ihr den Ort auf-
sucht, dann solf das in euch realisiert sein: Thr seid eine Gemeinschatt, die mitsammen bittet um das
Brot, das gegtnnte. Daraus ergibt sich von ganz alleine, daBl man einander zuldft, miteinander teiit.
Das ist ein wichtiger Vorgang. Und von daher erst mag man dann an den Tisch daheim denken, der
bekommt dann den Lichtglanz der Eucharistiefeier mit. Wir diirfen nicht sagen, das sei ideal. Nein, das
ist Herausforderung: hier und jetzt dem entsprechen wollen. Diese Realitdt miissen wir in der heutigen
Anonymisierung, Parzellierung ganz neu gewinnen: Wir sind Gemeinschaft der Jinger, Landeplatz
Gottes auf Erden.

Interessant ist, dal die Anrede "Vater” uns sofort zum 6. Tag gefiihrt hat: Brot, das uns gegdnnte, und
zwar "gemill dem Tag" (griechisch kat emeran), nicht das "tigliche". Ich betone noch einmal, das
steht nicht da, noch nicht einmal "heute” steht hier bei Lk da (anders bei Mt). "Gemih dem Tag" also,
dem sechsten Tag, dem Tag, an dem diese Bitte fillig ist. Wer den Kult nicht kennt, hat keinen
Schliissel zum Ubersetzen dieser Stelle.

Wir diirfen nicht vergessen: Die Schrift verlangt Erkldrung, sie ist ja nur ein Nebenprodukt. Die Ver-
kiindigung, miindlich, ist die Hauptsache. Wir miissen den Gemeinden Heilsgeschichtswissen, Bun-
deswissen vermitteln, das ist praktisch nicht da. Das gilt es wieder herzustellen in der Gemeinde. Das
Mittelalter hat das véllig verschleifen lassen. Es ist hiniibergerutscht zum metaphysischen Gott, idealer
Moral, alles hat ideal zu sein, auch das Beten. Dann kommt Askese, Anstrengung, nicht herauskom-
men aus dem Siindenbewultsein, das ist das Elend der Glaubigen seit Jahrhunderten. Und jetzt ist ein
Epochenbruch. Es gilt neu von Gott zu reden, nicht mehr Gott als reine Idee. Das ist Unfug. Aber das
kann ich jetzt sagen, weil so viele schon klar machen, der Gott lebt nicht, der ist tot. Und der regiert
herein in mein Triebleben, feuert mich an zu einer Askese bis hin zur Selbstkastration? Wir miissen
endlich verstehen: Damit ist Schlufl. Wir miissen neu von Gott reden, vom alten Gott, vom biblischen

Gott, vom lebendigen Gott.

Noch einmal "das gegdnnte Brot": Alle knobeln herum an den Wértchen epiousion. Es ist das "zu-
kommende", das "gegonnte" Brot, nicht das tagliche. Wenn ich kein Hintergrundswissen habe vom
Bund, vom Kultdrama, dann habe ich keinen Schliissel. Es gibt eben die Berufung, Einsetzung, Sen-
dung und dann die Priifung, und da haben wir alles abzuliefern und haben Hunger und hitten es gern,
aber er soll es uns génnen. Wir diirfen es nicht wie einen Raub festhalten. -

Der lebendige Gott hat zwei Landeplitze: die Gemeinde am Ort und die Solidargemeinschafl in der
Situation. Das sind die beiden Landestellen, an denen er hereinsickert, hereinkommt. Und die miissen
zusammenkommen. Wir haben bei uns den Ort: Kirche, Altar, Kreuz, Jesus, orthaft. Aber Jesus ist




[Vater Unser Joko] S 23.7.04

nicht nur orthaft. Er ist gekreuzigt worden, ward begraben, war tot, war erweckt aus dem Tod - das ist
nicht orthaft, das ist eine andere Dimension. Damit reifit er uns orthaft versammelte Gemeinde ins
Drama von Sterben und Tod hinein und damit in die Solidargemeinschaft. Jetzt sind wir einerseits
nach der Vollzugsgestalt, solange wir in die Kirche gehen, noch Gemeinde. Aber wenn wir gedenken,
dann gedenken wir eines Geschichtsereignisses, und das hat mit Ortsgemeinde nrichts mehr zu tun. Da
durchbrechen wir diesen Rahmen und steigen ein in die Solidargemeinschaft, wir, die Sterbenden.
Jetzt sind wir nicht mehr Gemeinde, sondern Versammlung - ein neues Wort? Ein altes Wort, verlo-
rengegangen! - Versammlung zum Gedéchtnis an das Ereignis von Sterben und Tod und an die Gotte-
stat, die Erweckung aus dem Tod. Das ist nicht mehr Gemeinde. Da ist das Ortsgemeindehafte durch-
brochen in die Glutmitte Solidargemeinschaft hinein. - Die Solidargemeinschaft "versammelt sich”.
Das entsprechende Verbum flir die Ortsgemeinde wire "wallfahren" bzw. proseuchomai. Das Wort
proseuchomai meint geradezu die physische Bewegung, "zu hin". Jeder Gottesdienst ist eine Wallfahrt
zum Ort des Gottes, mit den Fiillen realisieren wir unseren Glauben: der Weg zur Kirche. Wir miissen
uns von daheim losmachen, auf den Weg machen, sehen wie die andern kommen und sich freuen, das
gehdrt zur Ortsgottfrommigkeit, zum Wallfahren, das heiit immer von daheim weggehen zum Gottort
hin.

Damit ist micht gemeint "geh du aus deinem Land .."; da geht es um Berufung! Berufung ist keine
Berufung zur Ortsgottfrommigkeit. Berufung ist ein anderer Akt! Wenn sie nach Sichem wallfahren,
da geht es nicht um Berufung, sondern um Sich-Einfinden, wallfahren zum Gottesort, um das Gesetz
Gottes zu horen. Und wenn sie nach Schittim-Gilgal gehen, dann gehen sie zur Versammlung zum
Gedenken daran, was Gott getan hat. In Zion-Jerusalem kommt beides zusammen: Sichem und Gilgal.
Wie eben schon beschrieben, da durchbricht sichs: Da tritt plstzlich der Mensch David - der Christus -
in den Blick orthaft, aber mehr als das: Dem hat's mitgespielt, da mufl man Gedéchtnis begehen, da
machen wir eine Versammlung. Die Leviten sind die, die dann das Ortsgotthafte wahrnehmen und
Katechese machen. Und die Altesten sind die, die dann qua Gottes Propheten auftreten miissen und
predigen. Das sind verschiedene Posten. Ein Pfarrer in der Gemeinde mul das wissen: Einersetts ist er
der, der - Ort - die Wallfahrt animieren und Gesetz verkiindigen mull, andererseits ist er aber der, der
in Jesu Namen Versammlung stiftet und Gedichtnis begeht in der Gemeinde an die Gottestat. Am Ort
ist keine Gottestat, Ereignis, Geschichte. Und die Gottestat braucht keinen Ort. Da hebt Israel dann
bereits ab von der Ortsgebundenheit, und die Kirche wird spéter damit radikal ernst machen. Die Kir-
che ist nicht mehr ortsgebunden. Uberall kdnnen wir uns versammeln und Gedéchtnis begehen!

Eine klassische Wallfahrt kennt keine Eucharistiefeier. Da gehst du zum Ort und dort erfihrst du das
Gesetz Gottes (Verkiindigung, Katechese, Predigt, Gebet). Bei uns rutschen "wallfahren™ und "ver-
sammeln” ineinander: Sobald der Ort ein Mensch ist, auch in Israel schon unter David, ist es offen fir
Gedichtnis und Versammlung, Aber das Ortshafte wird nicht unterschlagen, es muf3 immer noch das
Gesetz Gottes verkiindet werden, es muf} immer noch Ehrfurcht gelehrt werden. Wir kommen zusam-
men, und da ist zuerst eine Anrede Gottes: Wir loben dich, wir preisen dich, wir beten dich an, du bist
unter uns da - am Ort! Und dann horen wir "lehre und heute dies und dies ..." und dann ist eine Pre-
digt, eine lange Predigt! Und dann unterbricht man das Ganze mit Lobgesang, mit Gebet, und dann
weiter predigen, wieder Lobgesang, wieder Gebet. Das ist eine Prozedur reich an Mdglichkeiten, nur
keine Eucharistiefeier. So weit wire es die pure Wallfahrt. Unsere heutigen Wallfahrten zielen dage-
gen alle auf die Eucharistiefeier; das ist so nicht richtig. Ich kann beides machen, aber dann schon séu-
berlich in getrennter Aktion, und die Wallfahrt soll nicht zu kurz kommen mit dem vorhin Beschriebe-
nen. - Die Eucharistiefeier wird heute weithin nicht mehr verstanden. Da macht man einen Frommig-
keitsakt dabei, man beniitzt die Eucharistiefeier als Gelegenheit zu einer intensiven Privatfrommigkeit,
singt Andachtslieder. Das ist ein Skandal, und das mul} uns plagen.

Zuriick zur Anrede "Vater": Von dieser Anrede aus haben wir bereits gefunden zur Bitte ums Brot.
"Vater" meint den Tischdecker, er gibt Brot fiir die Kinder, er ist der Erhorer aller Bitten. Jetzt fragen
wir uns: Wozu noch die Bitten vorher?

"Geheiligt werde dein Name" (Vers 2). Wenn da ein Passiv steht, dann sagen die Gelehrten, der
Akteur ist Gott. Ich konnte auch sagen: Heilige du deinen Namen. Was soll das bedeuten, Vater,
heilige du deinen Namen?
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Es heifit: Komme du mit deiner ehrfurchtgebietenden Anwesenheit herein in alle Gaben, die wir am
Ende von deiner Hand empfangen. Und das bedeutet dann Ehrfurcht dessen, der empfingt, gegeniiber
dem Geber, dessen Ehre er ehrflirchtig anerkennt.

Vielleicht gelingt mir ein Rilke-Sonett: Da ist ein Apfel, ein voller schéner Apfel, eine Birne, eine
Banane, eine Stachelbeere ... - du kannst weitermachen, lauter Ebwaren. "Dieses alles spricht Tod und
Leben in den Mund ..." Wir denken genieBen und aufleben - hier: Tod und Leben. Jetzt ist die Frage
an uns, ob wir dem Geheimnis nachhorchen wollen. "Ich ahne, lest es einem Kind vom Angesicht,
wenn es sie erschmeckt” « Tod und Leben. - "Dies kommt von weit." Um dabei etwas denken zu
kénnen, tu ich konkretisieren: Himmel, Wolken, Regen, Tau, Licht, Wirme, Sonne, Bodengrund,
Samenkorn, sprieflen, wachsen, griinen, blithen, fruchten, Stimmchen, Stamm, Aste, Zweige und dann
der Apfel am Baum: "Er kommt von weit." "Wird euch langsam namenlos im Munde?" Der Apfel
wird zerbissen und verschwindet, das verdient nicht mehr den Namen Apfel. "Wo sonst Worte waren”,
da flieBen Sifte ab, "da flieBen Funde™ da wird Neues gefunden "aus dem Fruchtfleisch {iberrascht
befreit." Jetzt sagt mal Apfel, "wagt zu sagen was ihr Apfel nennt” - wo war denn der, wo ist denn
der? "Siife, die sich erst verdichtet, um, im Schmecken leise aufgerichtet, klar zu werden" - Saft -
"wach und transparent, doppeldeutig, sonnig, erdig, hiesig -: O Erfahrung, Fiihlung, Freude -, riesig!”
Also: Freude, riesig, kommt von weit beim Apfelbeiffen! Da umspielt Rilke den Vorgang: Nimm doch
wahr bei der Gabe, die den Hunger stillen soll, sie kommt von weit, kommt vom Schépfer und
gereicht dir zur Freude. Freude ist ja nicht nur das dullere BeiBbare, ist ja weitaus mehr.

Das hiefle "geheiligt werde dein Name." Erheilige du doch dich fiir uns, wenn wir beiflen und es uns
schmecken lassen, erheilige doch dich und deinen Namen, dalh wir nicht nur Kalorien zu uns nehmen,
sondern dich, den Schipfer, den Vater, die Gemeinschaft mit dem Vater. Dieser Vorgang {ibersteigt
unendlich all die Kantinenabfiitterung. Wenn das so ist, dann kommt Mehr ins Spiel, Anderes ins
Spiel. Das ist die Praxis von "heilige, erheilige du deinen Namen fiir uns" bei unserm Nehmen der
Gabe, des Brots. LaB uns also mit deiner ehrfurchtgebietenden Vaterliebe zusammenkommen und
spiiren, fiihlen.

Name ist Macht. Das ist dann also deine Namensmacht, Du machst aus Brot viel mehr, aus dem Apfel
viel mehr, ndmlich gesammelte Kraft zur Freude.

Wenn wir das beieinander hitten, jetzt zur Realitdt: Dann ist immer noch der Mensch und der Mensch
und der Mensch, und jeder ist fiir sich. So ist es aber nicht richtig. Also: Dein Kénigtum komme.
"Konig" ist der Integrator, liBt keins verloren gehen, holt alle zusammen in einer einzigen
Gemeinschaft. Das ist Kénigsamt und Koénigswirkung,

Der Vater ist also auf andere Weise Konig Himmels und der Erde. Er hebt allen Widerstreit auf, fligt
alle Spannung ein ins Ganze. In der Spannung der Auseinandersetzung wahrt er die Einheit.

Jetzt kultisch: Wann kommt das Konigtum Gottes auf die Erde im Kult, im Bundesdrama? Wann
kommt das Konigtums Himmels auf die Erde, wann erscheint ein irdischer Ko&nig, der das
Gottkdnigtum verkorpert? Am II. Tag der zweiten Woche! Da ist der ’adam, der Menschensohn
inthronisiert, ins Konigtum geriickt, da ist das Konigtum Himmels, das Ké&nigtum Gottes
herabgekommen auf die Erde. Rein kultisch geschieht das im Allerhetligsten auf dem Haupt des
Berges. Dann "dein K&énigtum komme", und zwar zu uns: Am 111, Tag kommt nun dieses Kénigtum zu
uns. Am [Il. Tag "fuhrt er ihn hinaus vors Volk und sagt: Da euer Konig" (Joh 19,14). "Tochter Zion
freue dich, sieh dein Kaénig kommt za dir" (Sach 9,9). Um dies Ereignis bitten wir, dab das unserem
6. Tag vorausgeht.

Jetzt sind wir integriert, er 14Bt keins drauflen. Er integriert uns alle zusammen zur groflen
Gemeinschaft, das ist Konigssache. Und als solche Gemeinschaft des Koénigs haben wir die Bitte:
"Unser Brot, das uns gegtnnte, gib uns gemiB dem Tag." Und wer ist nun das Brot? Die abgelieferten
Gaben, ja, aber eingeschlossen der Konig, der Gesalbte, der Christos. Den haben wir, wenn man so
will, abgeliefert, und der kommt nun. Nebst allen anderen Gaben wird er uns zur Speise und zum
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Trank. Die Gemeinschaft mit ihm wird konstituiert in Gottes des Vaters Namen. Wir sind jetzt die, die
gewirtig sind des gegénnten Brotes, und gegdnnt ist dieser gesalbte Kénig, allen anderen abgegebenen
und jetzt zu empfangenden Sachen zuvor. In ihm ist alles zusammengefalit, er ist das Brot schlechthin,
der Trank schlechthin. Ohne Kultwissen und Bundeswissen kommt man da nicht drauf. Und ich mul}
darauf bestehen, das gehért als Schliissel zur Lektiire des Textes dazu.

Noch einmal: Das Kénigtum kommt "vom Himmel auf die Erde”, vom Gipfel des Berges zum
Messias am II. Tag. Dann kommt er zum Volk am . Tag: Da kommt das Kénigtum zum Volk und
integriert alle.

Die Bitte "dein Kénigtum komme" heilit, etwas paraphrasiert: Wolle doch du, der du keins verloren
gehen ldBt, den uns schicken, der als der, der keins verloren gehen 143, uns alle zusammenholt, sogar
noch dem Siinder Vergebung zuspricht. Das ist die Bitte. Das kommt aus der Zerfahrenheit unter uns.
Wir méchten ja von thm her eins und einig werden. Wir sind's nicht, m&chten aber, und bitten. Und im
Kult sind wir belehrt, dab er das ja will: "Du willst das ja, so tu es doch so!"

Das wiirde auch gelten fiir unsere Eucharistiefeier heute. Da ist der Erstandene im Blick und der ist der
Herr iiber den Tod, und als solcher ist er alle Sterblichen sammelnd, keins verloren gehen lassend. Das
ist sein Kénigtum. Und wir hier in unserer Versammlung nennen erst uns und dann Uber unsere
Grenzen hinaus alle. Man kann keine Eucharistiefeier begehen, ohne nicht die Grenzen zu &ffnen fiir
alle. Alle Sterblichen geht das an, was wir da feiern.

Vers 4:

Und jetzt fillt auf, was falsch ist an uns, was da nicht hergehdrt: Siinde, Fehlbenehmen, unpassend,
der Berufung nicht entsprechend, das pabit nicht hierher. Jetzt also: Vergib uns unsere Siinde. Und
dann bitten auch wir untereinander um Vergebung unserer Schuld. Das ist wie eine Konsequenz.

Und laB uns nicht kommen - fithre uns nicht - in die Versuchung. Diese Bitte kann man eigentlich nur
verstehen, wenn man die hier nicht aufgefiihrte Zusatzbitte dazudenkt: "Rette uns vor dem Bosen.”
D. h. wir sind nun einmal die Triecbwesen, die wir sind, und Egoisten, die wir sind, und sind stindig
gefihrdet, wieder und wieder der Versuchung zu erliegen. Laf} uns nicht kommen in diese maledeite
Versuchung, dal uns etwas anderes mehr lockt als diese Gemeinschaft beim Mahl!

Das ist die verkiirzte Form des Vater Unser bei Lukas. Bei Matthius ist es umfangreicher; Matthdus ist
schon Kirchengeschichte.



