Alfons Briining

Von ,Heiligen Orten“ und ,,Heimatlosigkeit
auf Zeit“

,Der Mensch ist ja ein Gottesbeweis, soll der Schriftsteller Heinrich
Boll gesagt haben. Warum? ,,Weil wir uns auf dieser Welt nicht zu Hause
fiihlen.”

Vielleicht ohne es zu wissen, gab er damit nicht allein eine persénliche
Wahrnehmung wieder, sondern eine Lehre, die es schon in der alten
Kirchegab. In der Eschatologie st der Status des Menschen per definitio-
nem der des Pilgers (status viatoris), des noch Unvollendeten und noch
nicht Angekommenen. Das Ungeniigen mit dem Gegenwirtigen ist Teil
seiner Natur; die Vollendung, die Heimat gibt es allein in der Anschau-
ung Gottes und im Paradies. , Wir sind nur Gast auf Erden ...“ — das aus
dem Barock stammende Kirchenlied, das die Menschen auch der ,ewi-
gen Heimat® zustreben lisst, unterschlagt in seinem leicht resignierten
Klang freilich etwas Wesentliches dieser Lehre. Denn es gibt den Weg
des jeweiligen Menschen nur einmal, er ist personlich und so individuell
wie der Mensch, der ihn geht und mitbestimmt. Man muss sich nur auf-
machen.

Dabei ist offensichtlich die Gefahr von Verwechslungen grofl.
Griinde, es an Ort und Stelle nicht auszuhalten, gibt es nimlich allezeit
genug. Man kann das auch kritisch sehen. ,,Lafortuna & siempre sull’altra
riva“ heifit es dazu im Italienischen!, was gerade keine Aufforderung
zum Aufbruch meint. Von allen Lasten des Alltags, die einem einfallen
kénnen, von Ungliick, Verlust, Armut oder Krankheit und kérperlichen
Gebrechen mag man zwar sagen, sie machen den Wunsch zum Wegge-
hen verstandlich, aber per se sind sie noch keine spirituellen Motive. Der
perfekte Ort hingegen, der es erlaubt, sich von all dem zu befreien, die
,neue Welt®, die besser sein soll als die alte, ist schon den Griechen ein
Ort im Nirgendwo, Utopie — was nichts daran andert, dass der Beweis

1 Das Gliick ist immer auf dem anderen Ufer.”
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dafiir weltgeschichtlich immer wieder unfreiwillig angetreten wurde, mit
Versuchen, diesen Ort doch noch einzurichten. Nicht ohne Grund wur-
de einer Gruppe von solchen Utopisten, die zu Beginn des 17. Jahrhun-
derts tiber den Atlantik zur amerikanischen neuen Welt aufbrachen, der
Name ,,Pilgerviter“? gegeben.

In all dem klingt auch durch, wie riskant, wagemutig, ja unverntnftig
ein solcher Aufbruch gesehen werden kann, und wie viel gute Griinde es
gibt, ,zu Hause zu bleiben“ und dort aus dem Gegebenen das Beste zu

machen. So wie den Eingesessenen, den

Heimatlosigkeit und Pilgerschaft sind  ,bekennenden Couch potato®, wie es in

eng miteinander verwandt. einem neuen Pilger-Bestseller eines deut-

schen Komikers? gleich zu Anfang heifit,

die unsinnige Lust auf Abenteuer packt, kimpftumgekehrt der Reisende

und Suchende mit der Anfechtung der Sesshaftigkeit und allen Lockun-

gen des so genannten ,biirgerlichen Lebens“. ,Die Welt jagte mich,

konnte mich aber nicht fassen®, formulierte der ukrainische Wanderphi-

losoph Hryhorij Skovoroda (1722-1794) gegen Ende seines Lebens mit

leicht triumphierender Note das Epitaph, das er auf seinem Grabstein
angebracht haben wollte.

Tatsiachlich ist die Heimatlosigkeit seit alters her eine Form der Aske-
se wie Armut oder Keuschheit und im buddhistischen Monchtum eben-
so bekannt wie im frithen Christentum. Das Fremdsein und sich Entfer-
nen von den eigenen Wurzeln fordert dem Menschen Verzicht ab und
tihrt ihn in Versuchung. Das lateinische peregrinus, aus dem im mittel-
alterlichen Kirchenlatein der pelegrinus, der Pilger (engl. pilgrim, frz.
pélerin, poln. piefgrzym) wurde, leitet sich ab von per agrum, zu
Ubersetzen mit jenseits des Feldes, des vertranten Territoriums. Dem auf
sich genommenen Fremdsein entspricht auch das russische Wort
sstranstvovanie (von stranyj, fremd). Straniki sind in der russisch-or-
thodoxen Tradition die Wanderménche, deren grofiter Verzichtin dem-
jenigen auf die Sicherheit eines festen Wohnsitzes besteht. Wer die be-
kannte Umgebung und die mit ihr verbundene Souverinitit eigener Le-
bensgestaltung verldsst, setzt sich Gefahren aus und macht sich abhingig

2 Den Namen erhielten diese englischen Puritaner, deren Konfession die altkirchliche
Auffassung des Pilgers eigentlich fremd war, in Anlehnung an Hebr 11,13 ,,... und haben
bekannt, dass sie Giste und Fremdlinge auf Erden sind.“

3 Anspielung auf das Buch von Hape Kerkeling: Ich bin dann mal weg. Meine Reise auf
dem Jakobsweg. Miinchen 2006. (Anm. d. Redaktion)



von der wechselnden Gunst anderer, auf deren Mildtitigkeit, Hilfe und
Toleranz er unterwegs zwangslaufig angewiesen ist. Das erfordert De-
mut. Es bedeutet allerdings auch, die Briichigkeit aller irdischen Sicher-
heiten zu demonstrieren.

Eine freudige Botschaft ist das aber nicht; sie ruft bei den Eingesesse-
nen Arger hervor, wenn sie isoliert daherkommt. Wanderer erregen
Anstoff. Nicht ohne Grund haben es
wohl nur wenige Wandermonche im
Christentum zu von der offiziellen Kir-
che anerkannten Heiligen gebracht.
Stattdessen kennen sowohl das frithe als
auch das spite Mittelalter, beides Epo-
chen eines verbreiteten religiosen Aufbruchs, die Erscheinung des
Wanderménchtums als iiberhand nehmende Landplage. Gleiches ge-
schah, als die Zahl der Pilger immer weiter zunahm. Allzu groff wurden
angesichts der Massenhaftigkeit der Erscheinung die Zweifel an der
Ernsthaftigkeit der spirituellen Motive. Wo der hohere Zweck in den
Hintergrund tritt, kann die Askese schnell umschlagen in Schmarotzer-
tum und zielloses Vagabundieren. Die aus dem 6. Jahrhundert stammen-
de Benediktsregel, gleichsam der Urtext des abendlindischen koinobiti-
schen, also des in kleinen Gemeinschaften sesshaften Monchtums, findet
tiber die Wandermonche nur Worte des Abscheus. ,,Die vierte Art der
Ménche®, heifit es da, ,,sind die so genannten Gyrovagen. Ihr Leben lang
ziehen sie landauf landab und lassen sich fiir drei oder vier Tage in ver-
schiedenen Kléstern beherbergen. Immer unterwegs, nie bestindig, sind
sie Sklaven der Launen ihres Eigenwillens und der Geliste ihres Gau-
mens.“ Sie halten in ihren Werken in Wirklichkeit immer noch der Welt
die Treue und beliigen Gott durch ihre Tonsur. ,Besser ist es, iiber den
erbarmlichen Lebenswandel all dieser zu schweigen als zu reden.” Noch
nahezu tausend Jahre spiter ist die Skepsis nicht gewichen. Thomas a
Kempis’ europaweit verbreitetes Werk tiber die ,, Nachfolge Christi“, ein
Bestseller in der Frithzeit des Buchdrucks, erteilt dem tibertriebenen
Vagabundieren, sei es auf Zeit, sei es auf Dauer, ebenso eine Absage:
»Wer viel pilgert, wird selten heilig.”

Es muss ein Ziel geben, und nach der Art der Friichte, die die Reise
tragt, kann ermessen werden, ob es das richtige ist. Verehrung wurde
daher nur denen zuteil, die durch ihre Wanderungen etwas erreichten.
Hierzu gehoren die irischen Wandermissionare des frithen Mittelalters,
Patrick, Bonifatius, Willibrord und andere, denen die germanischen

In der aus dem 6. Jabrbundert stam-
menden Benediktsregel wird das
Wandermonchtum scharf abgelebnt.



Volker ihre Christianisierung verdankten. Sie folgten ihren eigenen
Zeugnissen nach — manchmal, wie Patrick, ziemlich widerwillig — einer
gottlichen Berufung. Spiter, seit dem Spatmittelalter, und seitjeher in der
orthodoxen Kirche wurde hingegen mehr auf die spirituellen Friichte der
Wanderaskese geschaut. Skovoroda, der seine ukrainische Heimat im 18.
Jahrhundert als Philosoph und Lehrer durchwanderte und die Men-
schen lehren wollte, wie sie zu wahrem Gliick finden kénnten, geniefit
bis heute dort hohe Verehrung, wenngleich seine Lehre von der Amts-
kirche letztlich abgelehnt wurde. Noch bekannter ist die aus dem spiten
19. Jahrhundert stammende anonyme ,, Aufrichtige Erzidhlung eines rus-
sischen Pilgers®, der Bericht eines stranik tber seine spirituelle Suche
und die von den Einsiedlervitern, den starcy, empfangenen Lehren. Hier
ist es die biblische Aufforderung ,,Betet ohne Unterlass!“ (1 Thess 5,17),
die den Pilger auf die Suche schickt nach einer Méglichkeit, wie dies wohl
zu verwirklichen sei. Wichtig wird ihm das hesychastische Gebet, jenes
»Jesus Christus, Erloser, erbarme dich meiner, des Siinders®, das der
Pilger bei jedem Schritt, jedem Atemzug zu beten lernt, sodass es ihm
wirklich gelingt, seine irdische Existenz zu einem ganzen und
fortwihrenden Gebet zu machen.*

So gewinnt die jenseitige, heilige Welt ihren Platz im Diesseits, und
darum geht es eigentlich. Denn wenn nun der Pilgerstatus ein Grundele-
ment menschlicher Existenz in der Welt ist, die ihre eigentliche Heimat
allein bei Gott findet, kann der wahrhaftige Weg allein niher zur ewigen
Heimat fithren — innerlich oder duflerlich. Fiir den Gliubigen liegt der
entscheidende Unterschied darin, dass das Paradies existiert, im Unter-
schied zu der von Menschenhand geschaffenen Utopie. Es wird wie der
vollendete Zustand des irdischen Menschen offenbar am Ende der Zei-
ten, als ,neuer Himmel und neue Erde“. ,,... denn der erste Himmel und
die erste Erde sind vergangen, und das Meer ist nicht mehr. Und ich sah
die heilige Stadt, das neue Jerusalem, von Gott aus dem Himmel herab-
kommen ...“ (Apk 21,1-2).

Bis dahin gibt es erfahrbare Zeichen fiir jeden Pilgermenschen. Jenes
himmlische Jerusalem, von dem die Offenbarung spricht, ist in Ansitzen

* ,Hesychastisch® (aus dem Griechischen) ist ein Begriff aus dem geistigen Leben der
Ostkirche, der sowohl die duflere Zuriickgezogenheit (als Ménch oder Eremit) als auch
die Haltung innerer Gelassenheit bzw. vollkommener Ruhe bezeichnet. Vgl. ausfiihrlich
Johannes Oeldemann: Die Kirchen des christlichen Ostens. Orthodoxe, orientalische
und mit Rom unierte Ostkirchen. (Topos plus 577). Kevelaer 2006, S. 171-174. (Anm. d.
Redaktion)



schon auf Erden gegenwirtig. Jerusalem, der erste Ort des Heilsgesche-
hens, wo die Handlungsorte der Erlosungstaten des Gottessohnes erhal-
ten und begehbar sind, ist der Prototyp aller Wallfahrtsorte. Reisende
nach Jerusalem schmiicken sich mit dem Zeichen der Palme (mit dem
Zweig, mit dem das Volk von Jerusalem nach dem Bericht der Evangelien
den einziehenden Christus begriifite), sodass das gebrauchlichere russi-
sche Wort fiir ,Pilger® — palomnik — vom Wort palma, Palme, abgeleitet
ist. Dahinter steckt immer die Vorstellung, dass das Heilsgeschehen al-
lenthalben sichtbare und materiell-konkrete Spuren hinterlassen hat, die
den Gliubigen in der Begegnung stiarken. Begehbare Orte dieser Art
sind, ebenso wie Reliquien, Indizien und Beweisstiicke der hoheren
Wahrheit. ,,Unter den Christen, so schrieb der englische Philosoph Da-
vid Hume (1711-1776), ,,lief8 sich bemerken, dass die Pilger, die das Hei-
lige Land gesehen hatten, stets danach feuriger und eifriger in ihrem
Glauben waren als jene, die diesen Vorteil nicht hatten ... Die Erinnerung
an jene Ebenen und Fliisse haben auf den einfachen Menschen die gleiche
Wirkung wie ein neues Argument, und dies aus denselben Griinden.®

Es gibt aber auch noch einmal Unterschiede bei solchen ,heiligen
Orten® und dem, was sie auszeichnet. Bereits die heidnischen Religionen
der Antike kannten Orte, an denen die Unsterblichen sich zu einer Be-
gegnung mit den Menschen herablieflen und ihnen Botschaften iiber-
mittelten. Was in den germanischen und keltischen Kulten etwa Wald-
lichtungen, Quellen oder Hohlen waren, waren fiir die Griechen Orte
wie das delphische Orakel des Apollon oder der Artemistempel in Ephe-
sos. Zumindest religionsgeschichtlich

besteht eine gewisse Kontinuitit zwi- Religionsgeschichtlich bestebt eine

schen dieser Vorstellung und den vor al- gewisse Kontinuitdt zwischen antiken
lem im katholischen Christentum ver- Kultstitten und katholischen Marien-
breiteten Marienerscheinungen (die or-  wallfabrtsorten.

thodoxen Kirchen kennen ein solches
Phinomen, wenn iiberhaupt, nur in abgewandelter Form). Daraus ging,
verteilt {iber ganz Europa, eine grofle Zahl von Marienwallfahrtsorten
hervor (Telgte, Altotting, Kevelaer, Lourdes, Fatima usw.). Nach Osten
hin spielen wundertitige Ikonen eine grofiere Rolle, so in Tschenstoch-
au, bei der Muttergottesikone im ,,Tor der Morgenréte® oder ,,spitzen
Tor (poln. ostra brama, lit. astria broma) in Wilna, die von Orthodoxen
wie Katholiken verehrt wird, ferner bei der Muttergottesikone in Kasan
oder im ukrainischen Kloster Pocajiv.

Etwas anders verhilt es sich mit solchen Orten, die einst Handlungs-



orte von Heilsgeschichte waren und wo die Spuren, wie in Jerusalem
selbst, zu Beweisstiicken fiir das Bestehen einer Realitit jenseits des en-
gen Horizonts des Weltlichen werden. Legenden machen solche Orte zu
Wallfahrtsorten, wie die vom Boot mit der Leiche des Apostelmirtyrers
Jakobus, das nahe beim spanischen Santiago de Compostela gestrandet
sein soll, oder die Griindungslegende Kiews, des russischen ,zweiten
Jerusalem®, das auf den Apostel Andreas zurtickgehen soll. Wallfahrts-
orte sind ferner Aufbewahrungsorte von Reliquien, die dem Bedtirfnis
des Glaubens nach Anschaulichkeit entgegenkommen (wie das Turiner
Grabtuch). Wie einst der ungliubige Thomas kann und darf der
Gliubige sich selbst tiberzeugen, nicht nur durch die Kraft zwingender
Argumente, sondern auch durch unmittelbaren Kontakt. Es dauerte
nicht lange, bis die Christen zu einer solch stirkenden Ubung auch ver-
pflichtet werden konnten. Seit dem frithen Mittelalter nahm vor allem im
westlichen Europa die Zahl der Pilgerstitten stetig zu, und im Zusam-
menhang damit wurde eine Wallfahrt nicht nur in bestimmten Lebenssi-
tuationen freiwillig angetreten, sondern von geistlichen, manchmal sogar
von weltlichen Gerichten auch als Bufle verordnet.

Noch stirker entwickelt ist die Tradition der Pilgerfahrt als notwen-
dige Ubung fiir jeden Gliubigen bekanntlich im Islam, denn die Reise
nach Mekka ist eine Pflicht des Muslim, der er nach Moglichkeit nach-
kommen soll (Koran, Sure 3,97). Neben Glaubensbekenntnis, Gebet,
Fasten und Almosengeben ist sie eine der ,fiinf Siulen des Islam®. Die
Entbehrungen, die eine solche Reise mit sich brachte, wie auch die
fortwihrenden Gebetstibungen (einzeln oder in der Gruppe), die dabei
einzuhalten waren, brachten eine Liuterung mit sich und gaben Kraft fiir
ein besseres Leben. Dieses ,Monchtum auf Zeit® war auferlich erkenn-
bar. Die christlichen Pilger kleideten sich in einfache wollene oder lei-
nene Gewander, nahmen einen Stock und eine Wasserflasche, oft in
Form eines ausgehohlten Kiirbisses, und hefteten sich ein Pilgerzeichen
an, das den Zielort ihrer Wanderung auswies: die Jakobsmuschel, Bilder
von Petrus und Paulus fiir die Romwallfahrer, den Palmzweig fiir die
Pilger nach Jerusalem. Seit dem 16. Jahrhundert wurden diese Zeichen
allesamt abgeldst durch Miinzen und Medaillen zum Umhingen. Mit
ihnen und mit den Urkunden, die meist dem Pilger am Ziel seiner Wan-
derung ausgestellt worden waren, konnte er sich zu Hause ausweisen als
einer, der zur Stirkung des Glaubens und zur Verehrung des jeweiligen
Heiligen die Fahrt auf sich genommen hatte.

Je mehr freilich die Zahl der Pilger zunahm, desto mehr wurde auch



aus dem Pilgerwesen ein systematisierender Wirtschaftszweig. Seit jeher
hatten sich Guts-, Stadt- oder Landesherren mit dem Sammeln von Re-
liquien um die Attraktivitit ihrer Territorien bemiiht, und selbst im Zu-
sammenhang mit berithmten Marienwallfahrtsorten wie Lourdes oder
dem portugiesischen Fatima fehlt nicht der kritische Hinweis, dass es
sich um urspriinglich arme, wirtschaftlich unterentwickelte Gebiete
handelte. Pilgerberichte lesen sich oft wie Reisefiihrer und beschreiben
en détail die Stationen einer Fahrt, die dortigen Bedingungen fiir Nah-
rung und Unterkunft und die Gefahren des Weges. Auch wenn die
Klbster gewohnlich die Reisenden unentgeltlich beherbergten (aber im-
mer nur fiir eine Nacht), gab es doch Gaststitten, ortskundige Weg-
fihrer, Fihren- und Schiffsbesitzer, die an den Pilgerscharen gutes Geld
verdienen konnten. Wer es sich leisten konnte, schickte iiberdies einen
Ersatzmann auf die Reise und entlohnte ihm seinen Einsatz. So entstan-
den zeitweise regelrechte Zinfte solcher Pilgervertreter. Aus dem
»>Monchtum auf Zeit“ war eine Art geistliche Tourismusindustrie er-
wachsen, die den Heilsuchenden, denen die Kirche einen Ablass ihrer
Stinden in Aussicht stellte, den Weg erleichtern half. Mit den Aus-
wiichsen wuchs die Kritik. Die Reformatoren missbilligten einhellig die
Pilgerfahrt. In Norwegen wurde nach Einfithrung der lutherischen Re-
formation das Pilgern 1537 sogar zeitweise unter Todesstrafe gestellt.

Gereist wurde aber weiterhin, nur dass in der heraufziehenden Auf-
klirung die Motive andere wurden und mit ihnen die Zielorte und ihre
Bedeutung. Eine Bildungsreise entlang der wichtigsten Universitits-
stadte mit jeweils kurz- oder mittelfristi-

gen Studienaufenthalten (diesogenannte  p., irrelalterliche Wallfabrt wird
peregrinatio academica) hatte es in den  yon der Jperegrinatio academica
hoheren Kreisen im westlichen Europa  abgelost und miindet in den moder-

schon lange gegeben. Jetzt trat man Rei-  nen Tourismus ein.

sen an auf der Suche nach Erfahrung,

nach Erweiterung des Horizonts. Reiseberichte mit ihren exotischen
Schilderungen wurden zu einem eintriglichen Genre. Goethe
begriindete mit seiner Italienreise (und dem ,Journal®, das er dariiber
verfasste) eine Mode, wenngleich er selbst schon den Spuren des
Archiologen Johann Joachim Winckelmann auf der Suche nach der klas-
sischen Schonheit der Antike gefolgt war. Unter englischen Aristokraten
machte, wer auf sich hielt, die ,grand tour of Europe“. Schon 1841
griilndete Thomas Cook das erste Reisebiiro; seit 1872 war eine Weltreise
im Programm.



Die damit einsetzende Tourismusindustrie mit allen ihren bekannten
Faktoren setzte strukturell fort, was man vom Pilgerwesen schon kannte.
In ihrer sikularisierten Form mutete sie ehrlicher an, wo sie bewusst jene
Bediirfnisse organisierte, die man am fritheren Pilgerwesen hinter der
religiosen Verschleierung kritisiert hatte. Aber jetzt waren auch die Ziele
der Reise profaner Natur. Wo Reisen nicht einfach der Zerstreuung und
Ablenkung diente, galt es jetzt Orten, die zwar eine Bereicherung ver-
sprachen, aber letztlich derselben Realitit angehérten, in der sich der
Reisende ohnehin bewegte. Die Reise galt Stitten des klassischen Alter-
tums, wie den eben entdeckten antiken Stidten Herculaneum und Pom-
peji oder der Akropolis in Athen. Man fuhr — und fahrt seither — zu
Stadten, die man ,gesehen haben muss, die Teil eines Bildungskanons
sind, und selbst wenn man sich mit den dort gemachten Bildungserleb-
nissen dhnlich schmiicken kann wie einst der Pilger mit seinen Pilgerzei-
chen, so sind diese Erfahrungen doch selbst in ihrer ernsthaftesten Vari-
ante allenfalls dsthetischer, kaum religioser Natur. Die Wahrheit, die -
wenn tiberhaupt — hier gesucht wird, ist zwar eine, die der Reisende bei
seinem Aufbruch noch nicht kannte, aber sie hebt ihn doch, selbst wenn
sie gefunden wird, nicht heraus aus den irdischen Beziigen, in die er
wieder zuriickkehrt.

Geblieben ist, dass Geschichten und Legenden den Orten ihre , Wei-
he“ geben. Ist aber der Besuch von Auschwitz, des Schlachtfeldes von
Verdun, der Kathedrale von Coventry oder von Ground Zero eine Pil-
gerfahrt? Immerhin handelt es sich um bedeutungsgeladene Orte, an
denen sich Erlebnisse, Leiden und Emotionen biindeln und konzentrie-
ren und gleichsam nachempfunden werden konnen. Sie sind sozusagen
Grundpfeiler eines Gedankengebdudes, das dieser Besucher mit vielen
gemeinsam hat, die derselben sozialen oder ethnischen Gruppe, dersel-
ben Nation angehéren wie er selbst. Erinnerungsorte, , lieux de mé-
moire, hat der franzosische Historiker Paul Nora solche Gerinnungs-
punkte kollektiver Identitit genannt. Er zihlt freilich auch Verortungen
im tibertragenen Sinn dazu, also das, was man im Lateinischen loci ge-
nannt hatte, Symbolfiguren wie Jeanne d’Arc fiir die Franzosen oder
Nationalhymnen. Sie sind loci communes, ,,Gemeinplatze, mit denen
jeder etwas bzw. mehr oder weniger dasselbe anfangen kann. Aber es
geht noch immer nicht wirklich um Religioses. In diesen loci ist sicher
stets auch von Leiden, Opfernund Tod die Rede, und von all dem spricht
man nicht leicht, ohne den Sinn von solchen Geschehnissen mit zu unter-
streichen oder zumindest danach zu fragen. Und trotzdem kehrt man mit
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dem ,, Wofiir“, wenn es gefunden wird, wieder in die Welt zuriick, denn
die Werte — Nation, Gerechtigkeit, Nichstenliebe oder sonst etwas — fiir
die die Opfer allenfalls geltend gemacht werden kénnen, haben ihre Be-
deutung weiterhin im Diesseits.

Manchmal gibt es jedoch recht problematische Uberginge. 2002 wur-
de Zar Nikolaus II., der mit seiner Familie 1918 von den Bolschewiki
ermordet worden war, von der Russi-
schen Orthodoxen Kirche heilig gespro-  ngye, oft fragwiirdige Gedenkstitten
chen. Laut offizieller Version gelten die  sind in der Gegenwart entstanden.
Mitglieder der Herrscherfamilie als Re-
prisentanten der vielen Opfer unter den Christen, die die Wut der
Revolutionire in den ersten Jahrzehnten des Sowjetregimes gefordert
hat. Auf den bald darauf verbreiteten Ikonen ist die Zarenfamilie vor
einem mit Scharen von Mirtyrern bevolkerten Hintergrund zu sehen.
Freilich kursieren inzwischen ebenso Ikonen, die allein die Zarenfamilie
zeigen. Im russischen Jekaterinburg in Sibirien, dem fritheren Swerd-
lowsk, steht an der Stelle der Hinrichtungsstitte eine Kathedrale, die
inzwischen zu einer viel besuchten Wallfahrtsstitte geworden ist, zu der
sich Reisende — Pilger? — aus allen Teilen der fritheren Sowjetunion auf-
machen. Man hat vor und nach der Heiligsprechung (die die in Teilen
noch immer monarchistisch gesinnte russisch-orthodoxe Auslandskir-
che schon viel frither vollzogen hatte) viel dariiber gestritten, ob mit einer
solchen Kanonisierung der vorrevolutioniren Vergangenheit nicht Hei-
liges und Profanes unzuldssig vermengt werden. Sicher handelt es sich
um einen Erinnerungsort — aber ist es auch mehr?

Segen und Gefahr liegen darin, dass der Pilger solche Fragen nicht
stellt. Der gewaltsame Tod einer Anzahl bedeutungsvoller Personen —
des Zaren, des Thronfolgers und mit ihm die Zukunft des alten Russland
— ist in jedem Fall historische Realitit. Es bedarf anscheinend keiner
spekulativen oder imaginativen Anstrengung, um dem Ort seine Bedeu-
tung zu geben. Eine andere Frage ist, welche Bedeutung man der Ge-
schichte gibt, die der Ort selbst erzahlt. Unverfinglicher und weniger
problematisch erscheinen solche Orte, die sich nicht mit diskutierbarer
Profangeschichte verbinden, sondern dem und den Heiligen — der Got-
tesmutter, den Aposteln oder bestimmten Mirtyrern — allein das Wort
geben. Aber wichtig ist dabei, dass erzdhlt wird und man den Ort und
den Weg dahin mit allen Geschichten und Legenden selbst sprechen,
selbst zu Wort kommen lisst und sich diesen Geschichten aussetzt.

Das gilt nicht nur fiir Orte, sondern auch fiir Pilgerwege. Es ist ja in
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neuerer Zeit nicht mehr die im Vorfeld schon vorhandene Uberzeugung
von einer klaren spirituellen Bedeutung bestimmter Wege, die berithmte
alte Pilgerrouten — wie den Jakobsweg oder die via francigena Richtung
Rom — zu neuen Ehren kommen lisst. Man geht den Weg einfach, ver-
traut womoglich darauf, dass an den alten Geschichten ,,etwas dran® ist,
{iberldsst sich dem Geschehen. Stets wird frither oder spéter von der
Kraft gesprochen, die der Weg schenkt — wohlgemerkt, nicht in erster
Linie eine bestimmte spirituelle Ubung, die iiberall stattfinden konnte,
nichts, was der Pilger selbst tut, sondern der Weg. Wie beim russischen
Pilger wird die ganze Existenz einem bereits vorgegebenen simplen Ab-
lauf auf alten Bahnen iiberlassen, der iiberdies seine Legitimation zu
grofien Teilen daraus gewinnt, dass er alt und bewdhrt ist.

Die zeitweise Heimatlosigkeit ist dann erholsam. Sie bedeutet
nimlich eine Auszeit vom Zweifel, vom Erkliren und Verantworten-
miissen, mit dem das moderne Alltagsleben allzu sehr behaftet ist, beson-
ders wenn es gerade in einer Krise steckt. Auch die eigene kleine Utopie
verlangt Anstrengung, und manchmal wird es zuviel, und man prote-
stiert: ,,Ich bin dann mal weg.“5 Aus religiéser Sicht ist das Innewerden
des Pilgerstandes als anthropologischer Grundzustand der eigentliche
Sinn solcher Auszeiten und deren Gewinn, selbst wenn man das in den
immer noch so beliebten psychologischen Termini ausdriickt. Es gibt
allerdings keine Garantie dafiir, dass der Pilger schliefllich mit einem
geliuterten Bewusstsein seiner eigentlichen Existenz zuriickkehrt und
nicht als Fanatiker oder erfasst vom viel genannten Jerusalem-Syndrom,
das Durchschnittsmenschen dazu bringt, sich plétzlich fiir himmlische
Sondergesandte zu halten. Sind Zweifel angebracht auch dort, wo man
dem Zweifel entkommen will? Sich einer Wahrheit tiberlassen oder ei-
nem Irrtum verfallen — wo zwischen dem einen und dem anderen die
Grenze verliuft, welche Unterschiede der Religiositit hier entscheiden,
ist wohl die aktuelle Frage.

5 Vgl. Anmerkung 3.
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