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Kontext: Bachs Kantate " Wachet, betet” (BWV 70)
Predigttext: Jes 65,17-19.23-25

Liebe Gemeinde,

der heutige Ewigkeitssonntag ist als der letzte im Kirchenjahr dem Gedéchtnis von Tod und Ewigkeit
zugedacht. Wéhrend das Reformationsfest weithin nicht mehr wahrgenommen wird, sondern
Uberlagert von halloween, und es dem Buf3- und Bettag nicht viel besser geht - ignoriert oder ersetzt
durch einen Tag der Suppe, ist der Ewigkeitssonntag bis jetzt noch nicht vollstandig von Ignoranz
aufgesogen.

Darin liegt eine Chance. Doch wie nitzt man sie? Nicht indem man allzu drastisch Uber Tod und
Ewigkeit spricht, aber auch nicht, indem man es in nette Alltagsgeschichtlein umminzt, die einer an
wellness, fitness und happyness orientierten Gesellschaft nicht wehtun.

Wo liegt der Ernst des christlichen Todesversténdnisses? Zum einen (1.) doch wohl darin, dal3 der
Tod nicht als eine abschlief3ende Begebenheit verstanden wird, sondern etwas, was den Menschen
mitten im Leben betrifft. Und zweitens darin, dal3 der Tod dem Sinn des Lebens etwas Einmaliges,
Unwiederholbares gibt. Drittens und letztens darin, dal3 der Tod nicht als eine letzte Macht, nicht als
untiberwindbar gedacht wird. Die Zukunft ist nicht allein und vor allem vom Tod bestimmt, sondern
von der Wiederkunft Christi und Gottes neuer Schopfung durch ihn.

Wir haben den ersten Teil der Kantate von Johann Sebastian Bach gehort, die an das 25. Kapitel
des Matthédusevangeliums anknuipfen: wachet, betet, seid allezeit bereit, bis der herr der herrlichkt
dieser Welt ein Ende macht.

Das Evangelium, das wir zuvor gehdrt haben, beinhaltet ein Gleichnis, das die Situation des Wartens
wiederspiegelt. Warten mussen alle, aber wie soll man warten? Wachend, betend, vorsorgend, um
nicht doch am Ende Uberrascht zu werden. Die funf térichten Jungfrauen verpassen die rechte Zeit,
ihrem Brautigam zu begegnen. Lampen ohne Ol haben sie dabei, in der Tat nicht sehr klug. Das Ende
kann zur Uberraschung werden, zumindest fir den, der nicht betet und wacht. Wer betet, hat
offenbar eine besondere Form des Wachseins, er kann in Wahrheit nichts verschiafen. Der Betende
hat die Form der Gegenwart, in der er vor Gott Uberhaupt nichts mehr versdumen kann. Dahinter
steht die Erfahrung, dal3 es Versdumnisse gibt, die sich nicht wieder gut machen lassen. Aber auch,
dal} das Warten einem lang werden kann: Wann das Ende kommt, ist ungewild. Aber drittens
begegnen wir auch der Erfahrung, dal3 das Warten in der Gewif3heit ertraglich sein kann. Warten
ohne Gewifheit ist unmenschlich. Warten, ohne weiterzukommen, ein Bild der Sinnlosigkeit,
vertaner Zeit.

Warten mufld man, z.B. an der Kasse im Supermarkt, um Geld loszuwerden; oder im Studium, bis
man endlich zur Sache selbst und dann am Ende zum Abschlufld kommen kann. Oder der Mensch




wartet auf bessere Zeiten, auf die Rickkehr in die Heimat, auf Veranderungen, die neue
Lebenschancen beinhalten. Dabel wird keiner auf eine Krankheit oder eine Lebenskrise warten,
jedenfalls nicht bewurt.
Im Warten liegt an sich nichts Gutes, es bedeutet ja nur das Ausstehen einer Zukunft, ohne deren
Gegenwart ich selber nicht recht bei mir sein kann. Im Warten sind wir uns irgendwie voraus,
obwohl die Gefahr besteht, dal3 wir zugleich unserem eigenen Leben hinterherlaufen. Im Warten
kann unser Leben unstetig werden, aber auch ganz stetig. Wenn es nach auf3en hin stetig wird, bis hin
zum Stillstand, werden wir innerlich sehr unruhig, z.B. wenn wir im Auto sSitzen, also einem
Fahrzeug, das sich dem Namen nach von selbst bewegt, aber wir in einem Stau sitzen. Dann warten
wir unfreiwillig, nichts geht voran, ausbrechen oder abheben kénnen wir nicht, und so erfahren wir
unsere Zeit dann as vertan, "waisted time". Dieser Unruhe kdnnte man mit dem moralischen
Zeigefinger begegnen; man kann sie aber auch positiv verstehen, als Ausdruck eines Wissens um die
Bedeutung der Zeit, sofern unsere Lebenszeit ja ganz anders gelagert ist as jede physikalisch
mefdbare Zeit. Der Maldstab der physikalischen Zeit ist das ewige Gleich-um-Gleich etwa eines
schwingenden Quarzkristalls: da geht nichts voran geht und nichts vergeht. Im Gegensatz dazu steht
die Zeit des Menschen. Thr Mal3stab ist das Gleich-um-Gleich der Ewigkeit.
Dieses Ewige liegt der Lebenszeit immer schon zugrunde und voraus. So wird es méglich, dald wir
warten kénnen, ohne dal3 die Zeit selbst sinnlos wird. Dieses Ewige macht es aber auch, dal3 wir
Zeit, die einfach nicht vergehen will, als Schmerz erfahren, dal? wir unter vertaner Zeit leiden. Etwas
konkreter: Dal3 wir im Unterschied zum Tier Langeweile erfahren kénnen, liegt daran, dald wir, jeder
von uns, ein Bewulsein des Ewigen in uns haben. Im Warten meldet sich das Bewuf¥sein, nicht
einfach unbefangen im Gleichklang mit der Zeit existieren zu konnen. Im Warten werden wir
unruhig. Ein kleines Gedicht von Bert Brecht mit dem Titel Der Radwechsel bringt diese Situation
des Wartens zutage, verfaldt gleichsam wie eine Notiz am Wegrand:

"Ich sitze am Stral¥enrand

Der Fahrer wechselt das Rad.

Ich bin nicht gern, wo ich herkomme.

Ich bin nicht gern, wo ich hinfahre.

Warum sehe ich den Radwechsel

Mit Ungeduld?’
((B. Brecht, Die Gedichte hg. v. E. Hauptmann, Ffm:Suhrkamp 1981, S.1009))

Warum Ungeduld, liebe Gemeinde, woher die Ungeduld? Woher die Unruhe, die im Warten liegt?
Im Warten zerbricht die altagliche Geschéftigkeit, tritt die Frage Wozu unzeitgemald auf den Plan.
So kann Warten érgerlich werden, zur Plage, jazum Verzweifeln.

Bachs Kantate "Wachet und Betet" singt ein Lied vom rechten Warten, gelingendem Warten, in dem
wir mit unserer eigenen Zukunft gleichzeitig werden. Ohne Ungeduld - denn Ungeduld kann die
Chance verdecken, die im Warten liegt. So gibt es rechtes und falsches Warten, gehaltvolles und
nichtiges.

Nur, Bachs Kantate bezeugt auch, dal? das rechte Warten in sich zwiespaltig sein kann, und zwar
selbst dann, wenn es von der Gewifdheit des Kommenden getragen ist. Bach gibt die Stimmung
wieder, die das Warten bestimmt: Einerseits getragen von Hoffnung und Zuversicht, andrerseits



erfillt von Zweifel, Furcht und Schrecken. Es sind zwel Tonarten des Redens von der Ewigkeit, die
hier zusammen kommen: Schauder und Schrecken einerseits, Jubel und Triumph andererseits. Die
Zerrissenheit menschlicher Existenz wird angesichts der Konfrontation mit dem Ewigen nicht
verhillt, sondern erst recht ins Licht gestellt. Deshalb keine triumphalistische Siegesgewif3heit, keine
lauten oder gar vorlauten Tone, sondern stille und leise Tone sind es, in denen hier das Warten zum
Zug kommt.
So bleibt der Horer der Spannung und Ambivalenz des Wartens ausgeliefert, die Kantate gewinnt
eindeutige Kontur erst im Schluf3bekenntnis zu Christus as dem Versohner, Befreier und Vollender,
der mich den Weg zum ewigen Leben welst.
("Welt und Himmel mag vergehen, Christi Wort muf3 fest bestehen.”)
Deshalb, liebe Gemeinde, gilt es, das Herz nicht an diese Welt zu verlieren:
"Schalle, knalle, letzter Schlag,
Welt und Himmel, geht zu Trimmern!™
Wie aber kann diese Botschaft vom Zerbrechen und Vergehen der bestehenden Welt Anlal3 zu
Zuversicht und Hoffnung sein?
Offenbar doch nur, indem das Vergehen der Welt Ausgangspunkt wird einer neuen Wirklichkeit.
Johannes beschreibt sie im letzten Kapitel der Bibel durch die Vision eines neuen Jerusaem, und
schon der Prophet Jesagja spricht bewufd von einer neuen Erde und einem neuen Himmel.
Daheifl¥ es bei Jesgjaim Kapitel 65 (17-19.23-25 = PT):
(17) Denn siehe, ich will einen neuen Himmel und eine neue Erde schaffen, dal3 man der
vorigen nicht mehr gedenken und sie nicht mehr zu Herzen nehmen wird.
(18) Freuet euch und seid frohlich immerdar Uber das, was ich schaffe. Denn siehe, ich will
Jerusalem zur Wonne machen und sein Volk zur Freude,
(29) und ich will fréhlich sein tber Jerusalem und mich freuen Gber mein Volk. Man soll inihm
nicht mehr horen die Stimme des Weinens noch die Stimme des Klagens. ...
(23) Sie sollen nicht umsonst arbeiten und keine Kinder fir einen frihen Tod zeugen; denn sie
sind das Geschlecht der Gesegneten des Herrn, und ihre Nachkommen sind bei ihnen.
(24) Und es soll geschehen: ehe sie rufen, will ich antworten; wenn sie noch reden, will ich
hoéren.
(25) Wolf und Schaf sollen beieinander weiden; der Lowe wird Stroh fressen wie das Rind,
aber die Schlange muli? Erde fressen. Sie werden weder Bosheit noch Schaden tun auf meinem
ganzen heiligen Berge, spricht der Herr.

Liebe Gemeinde, Tone der Freude und des Frohlockens stehen im Vordergrund dieses Bibelwortes
bel Jesgja Und am Ende findet sich eine paradiesische Vision: Das Miteinander der Kreatur wird
insgesamt neu werden, Wolf und Léwe verlieren ihren aggressiven Schrecken, gesellen sich friedlich
zu Schaf und Rind. So etwas geschieht nicht durch Umlernen oder moralische Besserung, sondern
nur durch radikale Neuschdpfung. Und diese Neuschdpfung ist keine aufgebesserte alte, sondern eine
neue, mit neuer Gestalt und neuen Spielregeln. Die Harmonie mit Gott zeigt sich in der Harmonie
der Kreatur mit und unter sich, in der neuen Welt nicht darauf angewiesen zu kampfen, zu toten
und einander wegzunehmen. Diese Vision eines Friedensreiches beschreibt Uberhaupt nichts



Machbares, sondern etwas, was voraussetzt, dall die Gestalt, das Schema wie Paulus sagt, dieser
WEelt vergeht.

Was aber sollen wir mit dieser Verhei3ung anfangen, wie wirkt sie auf uns? Als unredliches Spielen
mit apokalyptischen Angsten kénnte sie sehr schnell abgetan werden. Aber sie will ja offenbar nicht
Angst machen, sondern Turen in uns 6ffnen, die ansonsten verschlossen liegen. Diese Tiren sind von
sich aus verstellt, und auch nur nach aulen zu 6ffnen. Gegen ihre Offnung gibt es Widerstande, eine
Angst vor dem Neuen, in der wir selbst uns bewahrt wissen wollen, samt dem selbstbebackenen
Gehéuse unseres Daseins. Aber nur wenn wir das durchbrechen, wenn die Turen sich 6ffnen, dann
wird das Warten zur erfillten Zeit. In dieser Richtung weist der Ewigkeitssonntag Uber sich hinaus
auf den Advent.

Wir durfen und sollen warten auf den Gott, der die Schépfung neu macht. Wir sollen das Leid
ertragen im Bewul¥sein, dal3 Gott nicht nur Leid und Tod Uberwinden, sondern auch unsere Trénen
abwischen wird. So vollzieht sich die Wirklichkeit der neuen Schopfung nicht an uns vorbei, gegen
uns, sondern mit uns. Im Blick auf Gottes Schopfermacht sollen wir von Gott etwas erwarten, das
hochste, was Uberhaupt wirklich werden kann. Denn mit dieser Neuschdpfung endet alles Weinen
und Klagen, al die stdndige Begleitmusik einer Welt, in der das Dasein mit sich selber hadert, vieles
zu fruh stirbt - Jesaja spricht davon -, zur Unzeit, unreif, unfertig: fragmentiert durch den Tod. Nur
in der Hoffnung auf die Uberwindung des Todes kann das schwere Wort von der Ewigkeit von
einem Schreckens- und Donnerwort zu einem Freuden- und Verhei[3ungswort werden.

Wir sollen uns freuen an einer neuen Welt, die von Gott kommt, freuen Uber das Ende des Unrechts,
Uber das Ende von Mordtat und Heimtticke. Freuen Uber eine Welt, die keine blof3e Fortsetzung der
alten ist, sondern eben - neu! Eine Welt, in der sie alle ausgespielt haben: die Caligulas und Neros,
die Stalins und Hitlers, die Arafats, Husseins und Gaddafis. Damit schwinden alle Tauschungen und
Enttéuschungen. Esist die Hoffnung auf eine neue Welt, in der keiner mehr vor ihnen, sondern alein
vor Gott seine Knie beugen wird. Dasist der Inbegriff christlicher Hoffnung.

Und man wird fragen dirfen, woher wir sie nehmen. Ist es nur eine utopische Vision, oder gibt es
einen Grund dieser Hoffnung, die ja jede irdische Friedensutopie Ubertrifft, weil sie Gott und nicht
Menschen alsihren Urheber ansieht?

Wenn der Mensch die Geschichte seiner Ideale und Utopien schreibt, dann stets mit blutigem Griffel,
mit verzweifelter Unwissenheit Uber den rechten Weg zum Frieden. Derech shalom lo yada'u: "den
Weg des Friedens kennen sie nicht”, heil3 es bei Paulus im Romerbrief im Anschlul® an einen Spruch
des Propheten Jesgja (Jes 59,8 cf ROm 3,17). Im Blick auf Friedensreiche ist der Mensch
Blindganger, weder fahig in sich, noch im ndheren Umfeld, noch gar auf Erden insgesamt Frieden
herzustellen. Der Unfriede kommt aus dem menschlichen Herzen, die radikale Unfahigkeit zum
Guten, sein Eifer, wenn es darum geht, Blut zu vergief3en und Lligen zu verbreiten.

Deshalb richtet sich die Hoffnung bel Jesgja so gar nicht auf den Menschen, was den Urheber jenes
Friedensreiches angeht, sondern allein auf Gott. Eine Aufforderung "Wachet und betet, bis dal3 der
Mensch friedlich werde und von sich aus ein Reich aufbaut, indem Friede und Gerechtigkeit einander
kissen - eine solche Aufforderung kennt Jesgja nicht. sie wéare auch inhuman, gnadenlose
Vertrostung wider besseres Wissen. Ein ewiges Friedensreich kann nur von Gott selbst in radikaler
Verwandlung ales Bestehenden maglich sein. Eine weltimmanente Uberwindung von Leid, Sterben



und Tod wird es nicht geben, auch wenn manche Wissenschaftler uns das weismachen wollen und
uns - wie zB Stephen Hawking - empfehlen, die Erde ihrer Verwiistung zu tberlassen und rechtzeitig
woanders im Weltater Platz zunehmen. So werden selbst intelligente Physiker zu Traumtéanzern, zu
geheimen Verbinndeten ihrer ureigensten Angste, und verstehen die Welt nicht mehr, ihr eignes
Leben auch nicht, den Tod erst recht nicht.
Das Phantom, den Tod bezwingen zu kdnnen, néhrt die moderne Wissenschaft, ihre Neugier, ihren
Enthusiasmus. Der illusiondre Charakter menschlicher Utopien droht auch hier, ins Inhumane,
M enschenunwirdige umzuschlagen.
Das christliche "Wachet und Betet" setzt nicht auf die Kultivierung menschlicher Genialitét.
Vielmehr kommt ihm alles auf Gottes Schopferkraft an. Allein die ist Grund zur Freude, sie alein
enthdt die wunderbare Kraft zur Erneuerung, gerade angesichts des Todes. So sagt Paulus, dal3
alein Gott, der die Welt aus dem Nichts ins Dasein gerufen habe, auch die Macht habe, uns aus dem
Nichts des Todes neues Leben zu erschaffen. Die Freude und der Jubel Uber Gottes Schopfermacht
sind aso deshab so ausgelassen, weil Gott selbst auch den Tod Uberwindet. Und wie sollte der, der
Himmel und Erde erschaffen hat, nicht auch die Macht haben, aus dem Nichts des Todes neues
Leben erschaffen?
Am Tod zeigt sich eine Grenze, an der ale menschlichen Utopien zerbrechen, obgleich sie sich mit
Flei3 an ihm abarbeiten. Stattdessen sollen wir warten, auf Gottes Macht vertrauen und auf sein
Kommen hoffen. Nicht gestaltlos, sondern in der Gestalt Jesu Christi, so ist dieser Mensch die
Zukunft des Menschen.
Und im Warten und Beten, von dem zu Beginn die Rede war, wird der kommende Christus zur
Gegenwart des Wartenden selbst: In ihm ist Christus nicht blof3 der einst Kommende - der kiinftige
Richter, Versdhner und Vollender der Welt und des Menschen -, sondern in diesem Warten ist
Christus selbst gegenwértig, wird selbst zum Ol in der Lampe - in der Bildersprache des
Jungfrauengleichnis gesprochen -, wird selber zum Licht als Abglanz jenes ewigen Lichtes. Und
Christus selbst ist im Warten gegenwaértig, und zwar durch das Wort der Verheil3ung: alle Tage, bis
ans Ende der Welt, bei euch (uns) zu sein.  Warten kann leer sein und stumpfsinnig, kann das
Dasein fraglich machen im Blick auf die richtungdose Unruhe in ihm (so in Brechts Gedicht), Warten
kann blind sein und tastend, es kann aber auch schon jetzt bestimmt sein von der Fille des
Augenblicks, der kommen wird.
(Fazit:) Liebe Gemeinde, wir haben uns somit die Licht und Schattenseiten des Wartens vor Augen
gestellt und dabei gesehen, dal3 Warten schwierig und ungemutlich werden kann, und auch im
christlichen Sinn die Erwartung der neuen Schopfung Gottes kein gemuitliches, selbstzufriedenes In-
der-Welt-Sein garantiert, wohl aber ein Warten, das in Gleichklang mit sich selber ist, dal3 die
Unruhe in sich produktiv von Gott her versteht, als produktive Unruhe, die wie ein Lampengefal3
dazu taugt, dal3 sich darin das Licht der Hoffnung entziindet. Diese Hoffnung richtet sich nicht auf
eine Verbesserung des Bestehenden, sondern setzt dessen Ende voraus, so wie wir nun im folgenden,
zweiten Teil von Bachs Kantate es héren werden:

"Schalle, knalle, letzter Schlag,

Welt und Himmel, geht zu Trimmern!

Jesus fuhret mich zur Stille,



an den Ort, da Lust die Fille."
Amen.
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