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Jesus, der Pilger

Die Vorstellung von Jesus als Pilger legt anre-
gende historische und theologische Fragen na-
he, sie bietet aber auch eine Perspektive fiir
unsere personliche und gemeinschaftliche Rei-
se in dem geschichtlichen Moment, in dem
wir uns befinden. Die gegenwirtigen Entwick-
lungen in Philosophie, Gesellschaftswissen-
schaften, Literatur und sogar in den Naturwis-
senschaften haben uns den transitorischen
Charakter unseres Universums und unseres
Lebens noch klarer zu Bewufltsein gebracht.
Der Begriff der Verinderung kann dabei
leicht umschlagen in ein Verstindnis von der
Diskontinuitit und des Provisoriums unserer
Existenz, Das Motiv der Reise steht aktuell
hoch im Kurs und dient als ein motivierendes
Symbol fiir die geistliche Suche unserer Tage.
Zu dem Bild der geistlichen Reise auf der
Suche nach Gott gesellt sich ein Gottesver-
stindnis, das - im Gegensatz zum abstrakten
Gott des klassischen Theismus, der auf der
philosophischen Spekulation der Griechen
iiber Gottes unverinderliches Wesen beruht -
den Gott des Exodus thematisiert.

Aber Pilger sind nicht irgendwelche Reisen-
de; das Wort «Wallfahrt» deutet auf einen
bestimmten Zielpunkt, zu dem sich einzelne
und Gruppen hingezogen fiihlen, Sie hiingt
von den beiden grundlegenden Dimensionen
unserer Existenz, von Zeit und Ort, ab und
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steht zugleich fiir die Sehnsucht des menschli-
chen Herzens und fiir die Gegenwart Gottes
in unserer Welt. Dabei geht es gleichermaflen
um die menschliche Suche wie um die
gottliche SelbsterschlieBung, die das Verspre-
chen einer dauernden und vélligen Gemein-
schaft einschliefft. Beide Aspekte sind in allen
groflen Weltreligionen von zentraler Bedeu-
tung, auch wenn sie geschichtlich in den
verschiedenen Religionen eigene kulturelle
Ausdrucksformen finden. Die Wallfahrt zum
zentralen Heiligtum in Jerusalem wurde das
prigende Zeichen der religitsen Erfahrung
der Israeliten mit dem Beginn des Kénigtums
Davids im zehnten Jahrhundert vor Christus
und wurde durch die deuteronomistische Re-
form im 7. Jahrhundert wiederaufgenommen:
«Dreimal im Jahr sollen alle deine Minner
hingehen, um das Angesicht des Herrn, deines
Gottes, an der Stdtte, die er auswihlt, zu
schauen» (Dtn 16,16). Die drei genannten
Feste waren das Fest der Ungesiuerten Brote,
das Wochenfest und das Laubhtittenfest. Die
Schaffung des Zentralheiligtums, vor dem
ganz lIsrael versammelt wurde, bezeichnet die
Stufe der geschichtlichen Entwicklung von ei-
nem Stammesbund hin zu einer zentralisti-
schen Monarchie. Es entspricht auch der
religiosen Entwicklung auf einen strengen
Montheismus, so wie er im Gebet Shema
ausgedriickt wird: «Hore Israel! Jahwe, unser
Gott, Jahwe ist einzig» (Dtn 6,4). Diese Re-
form, entstanden im Kontext der Bedrohung
des fiir Israel einzigartigen Bewuftseins seines
Gottes, der es aus Agypten gerufen hat, schuf
in der Folge eine Trennung zwischen diesem
Gott und Israel. Damit nimlich war eine
Grenze gezogen zwischen dem Heiligen und
dem Alltag, und das Gefiihl der Intimitdt mit
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Jahwes bewegender Gegenwart in der Zeit der
Wiistenwanderung ging verloren. Zum Aus-
gleich wurde das Exodus-Motiv in den Topos
der Wallfahrt tibernommen und bildete damit
einen Teil der symbolischen Ausdrucksfor-
men, durch die Israel seine gemeinschaftliche
und religiose Identitit zu erhalten suchte.

Jesus, der Pilger

Die Rede von Jesus als Pilger stellt ihn ent-
scheidend in seine eigene religidse Tradition,
zu der die regelmifige Reise nach Jerusalem,
die Unterstiitzung des Tempels und die Feier
der befreienden Taten Jahwes gehoren. Diese
wesentlichen Bestandteile der religiésen Erfah-
rung waren thematisch mit der Wallfahrt
verkniipft. Die religiése Literatur des Juden-
tums - Psalmen, Erzihlungen, visionire Lite-
ratur und Gesetzessammlungen -, die auf dem
deuteronomistischen Ideal griindet, betrachtet
den Tempel in Jerusalem als die symbolische
Mitte eines gemeinsamen Glaubenssystems. Je-
de Bedrohung dieser Mitte hatte tiefgreifende
Auswirkungen. Aus Babylon stammt das
eindriickliche Lied des Verlustes, als sich die
Exilierten nach Zion verzehren und nach den
Feiern sehnen, die nur dort abgehalten wer-
den konnen (Ps 137). Deuterojesaja hallt wider
von den gliicklichen Liedern der Riickkehrer,
als sie triumphierend durch die Wiiste nach
Hause ziehen. Diese Lieder entsprechen den
Hallel-Psalmen, die die Pilger sangen, wenn
bei ithrem Aufstieg, «aliah», zur Heiligen Stadt
Jerusalem in den Blick kam. Die Vision Eze-
chiels vom neuen Tempel als dem Mitttel-
punkt einer neuen Schopfung klang fort
durch die Jahrhunderte. Besonderen Wider-
hall fand sie bei den Essenern, so wie es in
der Tempelrolle von Qumran ausgedriickt
wurde. Auchnach der Zerstérung durch die
Romer im Jahre 70 n. Chr. behielt der Tempel
eine wichtige Rolle in der Vorstellung der
Juden, seine Heiligkeitsvorschriften wurden
die Grundlage des Mischna-Systems. Das Ma£,
in dem dieses Werk des zweiten Jahrhunderts
noch immer mit Details des Tempels be-
schaftigt ist, seinen Festen, Opfern und Ver-
pflichtungen, ist angesichts der Tatsache, daf§
es - nachdem der zweite Aufstand des Jahres

132-135 n. Chr. mifflungen war - keine Mog-
lichkeit des Wiederaufbaus gab, sehr bemer-
kenswert.

Die Rede von Jesus als dem Juden stellt sein
religioses und personliches Leben in dieses
komplexe symbolische Gefiige. Fir alle, die
die Welt des jiidischen Glaubens teilten, ob
sie nun aus Babylon, Kleinasien, Agypten,
Rom oder Galilia kamen, war der Jerusalemer
Tempel der gemeinsame Kristallisationspunkt
dieses Glaubens. Die Wallfahrt selbst war eine
schwierige und gefihrliche Unternehmung.
Selbst fiir Galilder bedingte sie eine dreitigige
Reise, eine Unterbrechung des normalen Le-
bensmusters in Haus und Dorf. Aber durch
die Bestitigung der religiosen und ethnischen
Identitit war es auch eine zutiefst bestirkende
Erfahrung. Schon die Reise mit dem aus Ver-
wandten und Nachbarn zusammengesetzten
Pilgerzug erzeugte jenes tiefe Gefithl der
Zugehorigkeit und Gemeinschaft, das so be-
zeichnend fiir alle biuerlichen, vorindustriel-
len Gesellschaften und besonders fiir die
judische war. Fiir Bauern vom Land gab es
dazu die Fremdheit der stidtischen Umge-
bung, die auch im Staunen der Jinger tber
die Grofle der Bauten im Tempelbezirk ge-
spiegelt wird (Mk 13,2). Das Gefiihl der Isola-
tion beim Versuch, ein unterscheidend jiidi-
sches Leben zu fiihren, in Zusammenhingen,
die dafiir nur Spott oder sogar offene Feind-
schaft tbrig hatten, wurde durch die emotio-
nale Erfahrung solcher Gelegenheiten mehr
als ausgeglichen.

Vor Antritt eines solchen Abenteuers wur-
den nicht nur die verwandtschaftlichen Bezie-
hungen erneuert, sondern auch o6rtliche Strei-
tigkeiten beigelegt (Mt 5,23f). Das Ziel der
Reise lohnte sich sowohl menschlich als auch
religios, besonders im Sinne der Zugehorigkeit
zu einem Glauben, der einen universellen
Anspruch besaf, ausgedriickt durch die Anwe-
senheit von Pilgern aus allen Teilen der be-
kannten Welt. Es verwundert nicht, daf} Pro-
pheten wie Jesaja und Zefanja die Pilgerfahrt
nach Zion als Symbol universellen Heils fiir
alle Nationen betrachten, eine Sichtweise, die
von Lukas in seiner Darstellung des ersten
christlichen Pfingsten (Apg 2,1-13) fortgefiihrt
wird.

Wegen des Hochgefiihls, das die Feiern der
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Ereignisse, auf die Israel seine Hoffnung
griindete, schufen, bedeuteten sie auch eine
Zeit erhohter Wachsamkeit der rémischen
Verwaltung: Auch der nationale Eifer wallte
auf. Die Menschen kehrten spirituell gestirkt
und mit einem erneuerten Identititsgefiihl
nach Hause zuriick, denn die Pilgerschaft war
zuallererst eine gemeinschaftliche Erfahrung
Israels mit seinem Gott.

Diese kurze Schilderung der Bedeutung der
Wallfahrten fiir das Leben der frommen Juden
macht das Handeln Jesu als Pilger schwer
verstindlich. Zwar kann man sein Gefiihl der
Sendung und ihrer Inspiration verstehen, den
Mut Jesu, der zur Herausforderung seiner
eigenen Tradition notig war, seine Bereitschaft
und sein Vertrauen auf Gottes behiitende Sor-
ge, gleich wie undurchschaubar die Entwick-
lung auch werden wiirde. Es gab Vorginger,
die trotz der eigenen Teilnahme an den Tem-
pelfeiern das Zentrum kritisierten: Aus seinem
* bduerlichen Hintergrund verurteilte der Pro-
phet Amos Korruption und Ausbeutung
durch das Kultpersonal des zentralen Heilig-
tums schon im achten Jahrhundert v. Chr.
Dreiffig Jahre nach Jesu Tod verkiindete ein
anderer lindlicher Prophet, Jesus, Sohn des
Ananias, seine Unheilsweissagungen gegen Je-
rusalem, die Stadt und das Volk, und bezeich-
nenderweise wurde er von Josephus, dem prie-
sterlichen Aristokraten, als geistesgestort ge-
schildert.

Im Vergleich zu solchen einzelnen stellten
die Essener eine andere Form der Kritik dar.
Sie errichteten eine alternative Gemeinschaft
in der Wiiste, die nach ihrer Meinung den
existierenden, illegitimen Tempel ersetzte. Ob
man Jesus nun als ein Mitglied dieser Protest-
bewegung gegen den Tempel oder als eine
einzelne prophetische Stimme betrachtet,
hingt in gewisser Weise davon ab, wie man
die Tatsache beurteilt, daf nur er die Folgen
seines Protestes zu erleiden hatte, wihrend
seine Jiinger von den Autorititen nicht be-
langt wurden. Im Zusammenhang unseres
Themas ist jedenfalls der Gedanke von unbe-
zweifelbarer Relevanz, daR der irdische Jesus
durch sein Handeln im Tempel das Beispiel
eines Pilgers gegeben hat, der den Ort seiner
Wallfahrt radikal verinderte. Das zumindest
ist die Perspektive, aus der die Evangelisten

dieses Ereignis betrachten, besonders bei Jo-
hannes (2,19f). Worin aber bestand das Motiv
dieser Infragestellung? Ging es nur darum, bei
dieser Gelegenheit die Zentralitit des Tempels
anzugreifen, oder waren fiir Jesus tieferliegen-
de Aspekte im Spiel?

Die Handlung im Tempel ist verschiedent-
lich als eine zelotenhafte Reinigung interpre-
tiert worden, als prophetische Kritik ungerech-
ten Handels, als eine symbolische Geste zur
Uberwindung der Regeln, die das Darbringen
der Opfergaben bestimmten bzw. die Sorge
um deren authentische Beachtung. Jeder die-
ser Vorschlage besitzt Plausibilitit, je nach der
jeweiligen Gesamtsicht des Handelns Jesu. Es
scheint jedenfalls klar zu sein, dafl hier kein
isolierter Zwischenfall geschildert wird, son-
dern daff er im Licht der gesamten Mission
Jesu in Galilia und Jerusalem interpretiert
werden muf. Jesus war nicht respektlos ge-
geniiber dem Tempel oder dem, was er symbo-
lisierte, namlich die Gegenwart Gottes fiir und
in Israel. Es ging ihm eher um das Wie und
Wo der Begegnung mit dieser Gegenwart.
Nach seinem prophetischen Verstindnis war
Gott jetzt im Mahl mit Siindern zu finden,
die nicht die Reise nach Jerusalem abwarten
mufiten, um dort ihr Sithneopfer darzubrin-
gen, um die Vergebung ihrer Stinden zu erlan-
gen. Gott war jetzt unter den Armen, die
keine nennenswerten Opfer darbringen konn-
ten, auch wenn sie die Reise nach Jerusalem
hitten unternehmen kénnen, er war anwesend
in den Heilungen, also der Entfernung des
gesellschaftlichen Stigmas von Blinden, Kran-
ken und Kérperbehinderten, denen das Recht
auf eine vollgiiltige Teilnahme am nationalen
Kult durch die Reinheitsgesetze des Tempels
verwehrt war. In der Sicht Jesu war das wieder-
errichtete Israel nicht durch hierarchische
Griben geteilt, die den heiligen Raum des
Tempels regelten, denn Gott sollte nicht lin-
ger als von den Menschen in unterschiedli-
chen Abstufungen getrennter begriffen wer-
den. Gott hatte die Niedrigen besucht.

Die Infragestellung der iberkommenen Or-
thodoxie der eigenen Tradition und der Ver-
such, ihre wichtigsten Aussagen zurechtzu-
riicken, erforderte eine besondere Gestimmt-
heit von Herz und Verstand. Es ist dies eine
einsame, gefihrliche und anstrengende Rolle,

37



ANTHROPOLOGIE, GESCHICHTE, TRADITION

es heiflt, das Los der Propheten zu tragen.
Indem sie ihrer persénlichen Erfahrung mehr
trauen als der iiberkommenen Tradition,
konnen sich die Propheten auf keine andere
Autoritit berufen als auf ihre innere Stimme.
Der Selbstzweifel ist Teil der Agonie, die die
Propheten durchleiden, aber in diesem Durch-
bruch werden sie dazu befreit, ihre Erfahrun-
gen als von Gottes Geist gesandt zu benennen.
Sie konnen als Legitimationsgrund so auf die
tiefsten Friichte ihrer Visionen verweisen, um
ithre Behauptung, dafl das Reich Gottes hier
sei und nicht dort, daf} diese und nicht jene
Handlung erforderlich sei, dafl es sich jetzt
verwirkliche und nicht spiter, zu untermau-
ern. Die grofite Leistung des Pilgers Jesus
bestand darin, diesem Ruf uneingeschrinkt
gefolgt zu sein und seine Anspriiche ohne
Abstriche erfiillt zu haben. Seine Reise hatte
ihn vielleicht auf den Pilgerweg nach Jerusa-
lem gefiihrt, aber tatsichlich wies sein Weg
dariiber hinaus, zu «den Enden der Erde». In
seiner prophetischen Schau war der Tempel
«die Stadt auf dem Berge», die allen Volkern
signalisierte, daf Gott die ganze Welt aufsuch-
te. Die Gegenwart Gottes sollte sowohl in
allen Winkeln Israels als auch in seinem Zen-
trum, in Jerusalem, anerkannt werden.

Vom pilgernden Jesus zu einer Christologie der
Pilgerschaft

Konfrontiert mit dem Verlust ihres Fiihrers
unter den zutiefst entwiirdigenden Umstin-
den der Kreuzigung («Verflucht sei jeder, der
am Holz hingt»), standen die ersten Nachfol-
ger Jesu vor bedriickenden Alternativen: Ent-
weder nach Galilda zuriickzukehren, zum alten
Leben, und den neuen Sinn, den sie bei Jesus
erfahren hatten, zu vergessen, oder zu versu-
chen, die Ereignisse im Licht des Planes Got-
tes mit Israel zu verstehen. Die Auferstehungs-
erfahrung war natiirlich der entscheidende
Angelpunkt. Sie bewirkte ein neues Verstind-
nis von Jesus, eine verinderte Wahrnehmung
der symbolischen Natur ihrer eigenen Gruppe
als dem wiederhergestellten Israel, und ein
geschirftes Bewufitsein fiir die neuen Aufga-
ben, die nun vor ihnen lagen. Aus den
ingstlichen galildischen Pilgern, die versuch-

ten, ihre Identitit zu verbergen (Mk 14,27),
wurden offene und tberzeugte Verkiinder ei-
nes neuen Verstindnisses von Jesus, das sie im
Kontext der Wiedererrichtungs-Eschatologie
der Propheten entwickelten. Fiir einige (nim-
lich die Hebrier) bedeutete dies, in Jerusalem
zu bleiben, weil die Prophezeiungen die Wie-
dererrichtung dort erwarteten (Jes 2,2-4;
28,16f). Andere (die Hellenisten) brachen zu
einer Mission in die Diaspora und schliefflich
zu den Heiden auf, nachdem sie die Jerusa-
lemer Autorititen mit ihrem neuen Verstind-
nis von Tempel und Tora konfrontiert hatten,
so wie sie es in ihrer Deutung bei Jesus
vorgezeichnet sahen. In der Literatur der Fol-
gezeit sind Spannungen zwischen diesen bei-
den Antwortversuchen auf den Sinn des Le-
bens Jesu uniibersehbar, schlieflich folgten
aus ihnen sehr verschiedene praktische Konse-
quenzen. Genauso deutlich wird aber, daf}
beide Gruppen aus dem Motiv der Wallfahrt
und den damit verbundenen Symbolen pas-
sende Deutungskategorien fiir die Formulie-
rung des Gedankens von der Sendung des
pilgernden Volkes entnehmen konnten. Wir
kénnen hier einige Beispiele dafiir nennen,
wie dieses Bild in den uns iberlieferten
Schriften seinen Ausdruck fand.

So merkwiirdig es auch klingen mag, man
kann in den Schriften von Paulus und speziell
im Romerbrief (Kap. 9-11) sehr gut nachvollzie-
hen, wie sich die Wallfahrtstheologie der He-
brier im Zusammenhang mit der ausgeweite-
ten christlichen Mission entfaltete. Wie jeder
andere Jude auch konnte Paulus seine emotio-
nale Verbundenheit mit Jerusalem und den
mit ithm verbundenen Verheiffungen nicht
verleugnen. Andererseits war er mit dem Er-
folg seiner Heidenmission konfrontiert und
damit, dafl deren Zulassung das Prinzip aller
bisherigen prophetischen Hoffnung: «erst die
Juden, dann die Heiden» beeintrichtigen
kénnte. Aus diesem Grund war Paulus sehr an
einem guten Verhiltnis mit der Jerusalemer
Kirche gelegen, auch wenn er sich in der
Frage der Aufnahme von Heiden radikal von
ihr unterschied.

Die christliche Gemeinschaft im Herzen des
Judentums war fiir Paulus der wiederherge-
stellte Rest Israels, aus dem die eine Kirche
aus Juden und Heiden entstehen sollte. Nur
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in diesem Fall nimlich wire die Sendung
wirklich erfiillt, dann erst konnte die
endgiiltige Wallfahrt stattfinden. Mit dieser
Wallfahrtstheologie war trotz der starken Bin-
dung an die jiidischen Wurzeln in Jerusalem
eine inklusive Deutung méglich, die auch die
Rolle Jesu im «mystérion», im Plan Gottes fiir
die Geschichte, berticksichtigte, da sie auf ei-
nem Verstindnis Gottes griindete, der keine
Grenzen kennt und deshalb alle einschliefit.
So ironisch es klingt: Erst als nach der
Zerstorung des Tempels im Jahre 70 n. Chr.
die Verbindung mit Jerusalem abbrach, wurde
es moglich, diese Erkenntnis umfassend und
klar zu formulieren. Der Verfasser des Briefes
an die Epheser entwickelte den paulinischen
Gedankengang im Licht der neuen Situation
in seiner bewegenden Reflexion tber Christus
als den Versohner von Juden und Heiden im
einen Leib weiter. In deutlicher Anspielung
auf die verschiedenen Vorhofe des Tempels
fiir die verschiedenen Gruppen und den Ritus
der Verséhnung schrieb der paulinische Au-
tor: «Denn er (Christus) ist unser Friede. Er
vereinigte die beiden Teile (Juden und Chri-
sten) und riff durch sein Sterben die trennen-
de Wand der Feindschaft nieder ... Er stiftete
Frieden und versdhnte die beiden durch das
Kreuz mit Gott ... Durch ihn haben wir beide
in dem einen Geist Zugang zum Vater» (Eph
2,13-18). Der Verfasser fihrt in seiner Be-
schreibung der neuen Wirklichkeit fort als
einer gemeinsamen Birgerschaft in der einen
Stadt und als einen Tempel, der auf dem
Fundament der Apostel und Propheten mit
Christus Jesus als dem Eckstein gegriindet ist.
So sind alle im Geist gemeinsam in ein ge-
meinsames Haus gestellt, in dem Gott wohnt.
Die Wallfahrtstheologie der Hellenisten auf
der anderen Seite erwuchs aus der Erfahrung
der Feindseligkeiten von seiten des etablierten
Judentums. Nach dem Mairtyrertod des Ste-
phanus wurden sie aus Jerusalem vertrieben
und entwickelten eine Theologie des Gegensat-
zes, in der die Bilder von Tempel und Pilger-
fahrt eine polemische Rolle im Blick auf die
rivalisierenden Anspriiche von Kirche und
Synagoge spielten. Im wierten Evangelium und
im Brief an die Hebrier wird diese Richtung
christlicher Reflexion in ihrer entwickeltsten
Form vorgestellt. Es ist erwihnenswert, dafl

hier trotz der Atmosphire der Feindschaft die
judischen Wurzeln deutlich betont werden
und auch die Hoffnung auf eine Zukunft in
diesem Sinne artikuliert wird. Man muf§ auch
berticksichtigen, daf es solche Ersetzungstheo-
logien schon bei anderen dissidenten Grup-
pen gegeben hat, beispielsweise bei den bereits
erwihnten Essenern. In der hellenistischen
Welt wurde diese Theologie durch die Uber-
nahme der Kategorien, die mit der platoni-
schen Philosophie assoziiert wurden, nachhal-
tig gefordert, besonders durch die Unterschei-
dung zwischen der unvollkommenen dufleren
Erscheinung und der perfekten inneren Wirk-
lichkeit - der platonischen Ideenlehre. Philo,
ein jiidischer Platoniker in Alexandria, hatte
den Weg dazu bereits bereitet, indem er die
biblische Uberlieferung im gleichen Kontext
interpretierte. Es gab so fiir die christlichen
Hellenisten eine ganze Reihe von Prizedenz-
fillen, die es ihnen erlaubten, das symbolische
Universum des Judentums in dieser Richtung
zu deuten. :

Das wierte Evangelium orientiert seine Dar-
stellung des Wirkens Jesu bestimmt an den
Jerusalem-Reisen zu den jiidischen Festen. Je-
desmal allerdings endete der Besuch in Pole-
miken, da der Pilger Jesus erklirt, daff in ithm
die Erfiillung der jeweiligen geistlichen Bedeu-
tung des Festes gekommen sei, oft ausgedriickt
in Symbolen wie Brot, Licht und Wasser.
Solche Anspriiche fiihrten zu einer Konfronta-
tion mit «den Juden», den Widersachern in
den Texten, die dies als blasphemisch ablehn-
ten. Die Ironie dieser Erzihlung liegt in der
Tatsache, daff der Heimatort Jesu und seine
Bestimmung zum Verstindnis seiner wahren
Identitit notig waren. Seine Gegner beurteilen
ithn aber nach dem, was man iduflerlich von
Jesus erkennen konnte: ein galildischer Pilger,
der schon wegen seines Herkunftsortes nicht
der Messias sein konnte. Der Leser aber ist
vom Prolog an ein Eingeweihter, er kennt Jesu
wahre Rolle als das fleischgewordene Wort,
das in unserer Mitte wohnt (Joh 1,14). Seine
wahre Pilgerfahrt fithrt nicht nach Jerusalem,
sie fithrt dorthin, wo er frither war (Joh 6,62;
7,1-10). Diese Reise erreicht ihren Héhepunkt
im letzten Gebet Jesu (Joh 17), das eine geistli-
che Reise zu Gott in Vorwegnahme seines
Todes, hier verstanden als seine Verherrli-
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chung, darstellt. Die traditionellen Orte der
Anbetung, Jerusalem und der Berg Garizim,
sind demnach fiir den echten Beter im Geist
und der Wahrheit transzendiert worden, und
die bestimmten Zeiten der Anbetung, die
judischen Feste, wurden aufgehoben in die
gegenwartige Stunde, die die Erfullung aller
Erwartungen und Hoffnungen ist (Joh 4,22f).

Demgegeniiber ist der Brief an die Hebrier
stark am Ritus des groflen Versohnungstages
ausgerichtet, der im Eintritt des Hohenprie-
sters in das Allerheiligste miindet, um dort fiir
seine und die Siinden des ganzen Volkes ein
Opfer darzubringen. Dieses feierliche Ritual
war der Hohepunkt der Wallfahrt, selbst fiir
diejenigen, die keinen Zutritt zum inneren
Vorhof des Tempels erhielten, denn der Hohe-
priester handelte stellvertretend fiir ganz Isra-
el. Der Autor des Briefes versteht dieses
ausgekliigelte und feierliche Ritual, einmal im
Jahr durchgefiihrt, als Vorldufer des Eingangs
Christi in Gott, als den immerwihrenden Ho-
henpriester, «der sich selbst ein fiir allemal
hingab» fiir die Siinden aller. Dieser end-
giiltige Charakter des Eingangs Christi in
Gott macht die wiederholte und unzureichen-
de Art des Handelns der bisherigen Hohen-
priester mit ihren Bittgingen zum irdischen
Allerheiligsten deutlich. Wie in den johannei-
schen Schriften begegnet uns hier der Kon-
trast zwischen der wirklichen Welt der himm-
lischen Realititen und der unvollstindigen
hier auf Erden.

Das Priestertum Christi wird im Zusammen-
hang mit der universalen Verheiflung, die an
Abraham erging, mit Melchisedek verkniipft
und nicht etwa mit dem Priestertum Aarons,
von dem das existierende Priesteramt sich
herleitete. Das «Gute, das noch kommen
wird», Ergebnis der priesterlichen Wallfahrt
Christi zu Gott, ist noch verborgen, aber fiir
die Gliubigen, die standhaft bleiben und ih-
ren Glauben nicht mehr am irdischen Heilig-
tum und seinen tberwundenen Ritualen ori-
entieren, im Geiste schon zuginglich. Darum
werden sie angewiesen, aus der Stadt hinaus-
zugehen, um Christus zu begegnen, der aufler-
halb der Stadtmauern starb. Ihr Glaube hingt
nicht mehr an der bestehenden Stadt, sondern
an der kommenden. Die Gliubigen sind auf-
gefordert, sie im jubelnden Geist von Pilgern,

die sich ithrem Gott nihern, zu betreten: «Ilhr
seid vielmehr zum Berg Zion hingetreten, zur
Stadt des lebendigen Gottes, dem himmli-
schen Jerusalem, zu Tausenden von Engeln,
zu einer festlichen Versammlung und zur Ge-
meinschaft der Erstgeborenen, die im Himmel
verzeichnet sind» (Hebr 12,22f).

Viele Gestalten des Glaubens werden als
Vorbilder dieses christlichen Weges genannt,
jede war darauf vorbereitet, eine Reise ins
Ungewisse zu unternehmen, statt den Sicher-
heiten der Gegenwart zu vertrauen. Abraham
und Mose werden als beispielhafte Vorbilder
fir dieses Vertrauen in die Zukunft herausge-
stellt. Thr Glaube griindete in der Hoffnung
auf Jesus, er ist der Anker, der das Schiff
sicher dort hilt, wo er ausgeworfen wurde
(Hebr 6,19f; 11,1f). Der Glaube eréffnet nach
diesem Autor den Weg fiir eine Wallfahrt zu
Gott. Unterwegs ist eine Gemeinschaft, die im
Glauben an Jesus, den pilgernden Priester,
geeint 1st. Jesus ist der Fihrer derjenigen,
denen es bestimmt ist, das himmlische Heilig-
tum zu betreten.

SchlufSfolgernngen

Die friithchristlichen Autoren nutzten das The-
ma der Wallfahrt, so wie sie besonders in der
judischen religitsen Tradition gepflegt wurde,
bei ihrem Versuch, den Glauben an das, was
Gott in Jesus gewirkt hatte, auszudriicken und
die Anforderungen an all jene zu formulieren,
die thm dabei folgen wollten, als ergiebige
Quelle. Das den Pilgern so vertraute Gefiihl,
zum Glaubenszentrum zu reisen, um dort in
eine umfassende und stindige Begegnung mit
Gott zu treten, entsprach dem angebrochenen,
gleichwohl noch unvollstindigen Wesen
christlicher Existenz in der Welt. Die Ver-
heifung dessen, was am Ziel der Reise lag,
erleuchtete und belebte den Weg der Pilger.
Jede Teilerfahrung bestirkte das Verlangen
nach der endgiiltigen und vollstindigen Er-
fahrung, wenn die Fahrt im Verweilen miin-
dete. In der Zwischenzeit jedoch war es un-
moglich, an irgendeinem zentralen Ort ver-
wurzelt zu bleiben, man mufite in die Welt,
zuriick in die Kampfe des Lebens, immer aber
war man der Verheiffung sicher, daf Gott
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wirklich nicht blof im religiosen Zentrum
war, sondern daff er vielmehr auf allen Reisen,
wohin sie auch fiihrten, als Mitte anwesend
war. Die Riickkehr konnte also nicht darin
bestehen, das frithere Alltagsleben wiederauf-
zunehmen. Das Erfahrene hatte eine unaus-
weichliche Verinderung verursacht. Die Trans-
formation vom Pilger zum Missionar war so
zu einer Selbstverstindlichkeit geworden.

Der Grund fiir die frithen Christen, sich
stark auf das Wallfahrtsthema und damit ver-
wandte Motive zu konzentrieren, hat wviele
Ursachen. Nicht zuletzt hatten sie selbst sol-
che Erfahrungen gemacht. Auflerdem konnten
sie sich auf die reiche Tradition der Hoffnung
Israels und dieser Bilderwelt stiitzen. Dieses
Schriftgut lieferte ihnen eine Fille farbiger,

bewegender und anregender Metaphern, mit -

denen sie ihre Hoffnungen, Uberzeugungen
und Werte ausdriicken konnten. Die in der
Auferstehungserfahrung gewonnene Uberzeu-
gung, daf Jesus durch Gott gerechtfertigt wur-
de und dafl sein Leben und Sterben einen
uniiberbietbaren Sinn fiir jedes menschliche
Leben besaf, grub sich in allen wesentlichen
Einzelheiten seines irdischen Lebens tief in
ihre Erinnerung ein. Jesu irdischer Pilgerweg
ist scheinbar in einer Katastrophe geendet;
nun aber erkannten sie, dafl seine wirkliche
Reise ein anderes Ziel hatte und eine tiefere
Bedeutung fiir ihn und sie besafi. Bei unserer
Relecture stoflen wir auf verschiedene Nuan-
cen, die sich aus der Kombination der Ten-
denzen innerhalb der christlichen Gemein-
schaft erkliren lassen. Wir tun gut daran, zu
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erkennen, daf die Spannungen zwischen den
Traditionen des «Zuriick nach Zion» einer-
seits und andererseits dem Motiv der himmli-
schen Reise, das die Besonderheiten der
jidischen Hoffnungen transzendierte, Span-
nungen umfaflt, die auch wir heute als Pilger
auf dem Weg erfahren. Unser Leben entfaltet
sich zwischen dem Erwartungshorizont nach
menschlicher Erfiillung und Gemeinschaft,
dort, wo wir sind, und der Sehnsucht nach
Einheit mit Gott, dem Erfiiller aller menschli-
chen Hoffnungen. Es ist deshalb gut, daf die
Texte, die von der Erinnerung an Jesus provo-
ziert wurden, diese Spannung zwischen den
beiden Polen unserer Existenz bewahren. Be-
standteil der Pilgerschaft, zu der wir berufen
sind, ist das suchende Vor und Zuriick zwi-
schen diesen Polen, wobei der eine dazu
dient, daf unsere Hoffnung sich auf die Su-
che nach Gerechtigkeit griindet. Der andere
besteht darin, daff unsere Ruhelosigkeit von
Gott herriihrt: «Steht auf, wir wollen wegge-
hen von hier.» (Joh 14,31)
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