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Sabine Felbecker, Bochum

Prozession als Weg der Hoffnung

Das Ziel des Lebens als Ziel der Prozession

Prozessionen scheinen vielen nicht im Mittelpunkt liturgischen Feierns zu stehen; sie
gelten als zwar ansprechendes, aber verzichtbares Beiwerk. In Gebieten, in denen sie nicht
im Brauchtum verwurzelt sind, geraten sie iiberdies in den Verdacht, ein {iberholtes triumphali-
stisches Kirchenbild zu transportieren. Dieser Aufsatz will jedoch verdeutlichen, daB sie ein
Modell fiir Liturgie {iberhaupt sein kdnnen. Was liturgisches Feiern wesentlich ausmacht, findet
sich in Prozessionen. In einer Zeit, die verstirkt das Feiern mit allen Sinnen sucht, kann die Pro-
zession, die den ganzen Menschen in Bewegung bringt, Vorbild sein.

Die Bewegung ist dabei keine beliebige, kein Selbstzweck. Sie verfolgt bestimmte Ziele
und erhélt darin ihre anthropologische und theologische Bedeutung. Zum einen sind dies
konkrete Ziele — sie verbindet Rdume, sie bringt Menschen an Orte, sie trégt Zeichen der
Gegenwart Gottes dorthin, wo sie gebraucht werden und wirken kénnen — zum anderen ist den
Teilnehmenden bewuBt, dal die jeweils erreichten Ziele iiber sich hinausweisen auf das letzte
Ziel. Die Bewegung zielt also eigentlich auf etwas ab, das noch aussteht. Als eine Grundper-
spektive auf die Prozession soll deshalb ihre Ausrichtung auf das Eschaton aufgezeigt werden.

Die Bewegung erweist sich als Zugang zum Eschaton. Offenbar ist dies nicht nur eine
gedankliche GriBe, die durch innere Zuwendung erreicht wird, sondern etwas ridumlich
Vorstellbares, auf das die Menschen sich zubewegen. Das Ziel und der Grund christlicher
Hoffnung finden sich naturgemiB explizit in der Totenliturgie. Hier muB der Glaube Aus-
druck finden, dal} dieses Ziel erreicht wird, hier muBl eben diese zentrale Hoffnung den
Lebenden Trost spenden. Und die Totenliturgie und ihre Lieder verwenden Bilder fiir Le-
ben, Sterben und Tod, die in der Prozession umgesetzt werden. So finden sich in dem Lied
»Wir sind nur Gast auf Erden*!, das bei Beerdigungen und auch am Allerseelentag gesun-
gen wird, das ,,Wandern ohne Ruh®, das Geleit, die Wege aus der Welt hinaus und der
»Weg zum Vaterhaus®“. Die Gebete, die im Trauerhaus und beim Begribnis vorgesehen
sind, sprechen von der irdischen Pilgerschaft und von der Heimkehr ins Paradies?, und sie
bitten Gott darum, seine Diener bei sich aufzunehmen und alle zusammen — die Verstorbe-
nen und die Betenden — in seinem Reich zusammenzufiihren®. Im Wortgottesdienst erinnert
der Priester daran, dal die Menschen auf Erden keine bleibende Statte haben, sondern die
kiinftige suchen.* Im Lied werden das Paradies und die heilige Stadt Jerusalem genannt,
wohin Engel den Verstorbenen geleiten und Mértyrer ihn fiihren sollen.®

! GL 656.

2 Vgl. Die kirchliche Begriibnisfeier in den katholischen Bistiimern des deutschen Sprachgebietes. Hg.
im Aufirag der Bischofskonferenzen Deutschlands, Osterreichs und der Schweiz und des Bischofs von
Luxemburg. Freiburg [u. a.] 1972, 26. 39. 51.

3 Vgl. ebd. 27. 40.

4 Vgl. ebd. 42. 45. 53. 56.

> Vgl ebd. 64.



92 Sabine Felbecker

Wird hier das Leben des Christen als Pilgerschaft, als ruheloses Wandern gedeutet, das
sich stetig der ersehnten Heimat ndhert, die erst nach dem Tode bei Gott erreicht wird, so
liegt es nahe, die liturgische Prozession als Abbild dieses Lebens zu deuten. In ihr verdich-
tet sich die lebenslange Bewegung, und auch ihr Ziel wird erst endzeitlich getroffen. Die
Hoffnung der Christen also, die VerheiBung, die ihr gesamtes Leben prégt, wird in der Pro-
zession deutlich. Diese These ist im folgenden néher zu untersuchen.

1. Die Art der Bewegung: Progressiv und sozial

Die Liturgie ermoglicht verschiedene Arten von Bewegung. In einem Rundtanz richtet
sich die tanzende Gruppe nach innen, auf sich selbst. Gott wird als die Gruppe transzendie-
rend erlebt, aber man sucht ihn in ihrer Mitte. Im Gegensatz dazu orientiert sich bei der
Prozession die Gruppe an etwas aulBlerhalb ihrer selbst. Gott ist dabei der, der sie nach au-
Ben fithrt.® Schon die Korperhaltung weist auf den Unterschied hin: Wahrend die Tanzen-
den einander zugewandt sind, richten sich die an einer Prozession Teilnehmenden gemein-
sam auf das, was vor ihnen liegt.

Diese Beobachtung, die die Prozession als Bewegungsform dem Tanz gegeniiberstellt,
verdeutlicht ihren speziellen Charakter: Sie 148t die Teilnehmenden sich nicht stindig tiber
denselben Boden bewegen, sondern fithrt sie vorwirts, vom Ausgangspunkt weg auf ein
Ziel zu. Das heilit auch: Die feiernde Gruppe bewegt sich nicht im Kreis, sie bewegt sich in ein
Gebiet auBerhalb ihres Raumes; sie zelebriert nicht das ewig Gleichbleibende, sondern die Ver-
dnderung, und damit gibt sie threr Hoffnung Ausdruck. Das setzt ein Wegwollen von dem Ort
voraus, an dem sie sich befindet, eine Abkehr vom status quo, ein Suchen letztlich nach einer
besseren Welt. Hier duBert sich auch die gesellschaftskritische Dimension der Liturgie.”

Die Fahigkeit, sich vom Ausgangspunkt wegzubewegen, einen Ort und eine damit ver-
bundene Situation hinter sich zu lassen, ist in unserem Jahrhundert als fiir den Menschen
wichtig erkannt worden. Nach Freud und seiner durch die Psychoanalyse geprdgten An-
thropologie ist der neurotische Mensch gerade dadurch gekennzeichnet, daB er sich von
bestimmten Ablidufen oder Verhaltensmustern und somit von Erlebnissen seines zuriickge-
legten Weges nicht losen kann. Er kreist zwanghaft um sie.®

Das prozessionale Tun erreicht damit auch eine anthropologische Tiefe. In ihm
findet die Moglichkeit der Heilung und Befreiung des Menschen einen bildhaften
Ausdruck. SchlieBlich korrespondiert eine solche Bewegungsform mit dem Charakter
einer geschichtlich-prophetisch orientierten Religion.” In der jiidisch-christlichen

 Vgl. D. ADAMS, Criteria in Styles of Visual Arts for Liturgy. In: Worship 54 (1980) 349-357, hier 355.

7 Dies entspricht der Auferstehungshoffnung der frithen Kirche, die ,,urspriinglich gerade fiir die hier
Verlassenen und Verlorenen, die Gekreuzigten und Gedemiitigten verkiindigt worden ist, nicht aber fiir
die zufriedenen NutznieBer [. . .]. ‘Auferstehung’ hat vom Ursprung dieser Hoffnung her immer auch
etwas mit ‘Aufstehen’ gegen Ungerechtigkeit und Unheil in der Geschichte zu tun und gerade nicht mit
einem absoluten Festhaltenwollen am Erreichten [. . .].“ (M. KeHL, Eschatologie. Wiirzburg 1986, 40f).

8 Vgl. S. FREUD, Zwangshandlungen und Religionsiibungen (1907). In: Zwang, Paranoia und Per-
version. Hg. A. Mitscherlich [u. a.]. Frankfurt/M. 1973 (Freud-Studienausgabe. Bd. 7) 11-21, hier 13.

° Die geschichtlich-prophetische Struktur der Religion liBt sich gegen eine ursprungsmythische abset-
zen. Dort, wo das religise Tun losgeldst wird von seiner geschichtlichen Eingebundenheit, wo es seine
vorwirtsschreitende Perspektive verliert und sich im Vollzug erschopft, ist es dem Zeremoniell des Neu-
rotikers vergleichbar. Vgl. J. SCHARFENBERG, Zum Religionsbegriff Sigmund Freuds. In: Psychologie
und Religion. Hg. J. Scharfenberg — E. Nase. Darmstadt 1977, 296-310, hier 305.



Prozession als Weg der Hoffnung 93

Tradition herrscht nicht ein zyklisches Weltbild, sondern die Vorstellung geschichtli-
cher Entwicklung.

Der Weg, der mit einer Prozession zuriickgelegt wird, ist in zweifacher Weise gepriigt: Zum
einen beschreiten die Menschen ihn nicht allein. Sie wissen sich von ihrem Gott gefithrt. Schon
die Kultprozessionen der griechischen Antike trugen Bilder oder Statuen der Gétter mit sich; bei
den Christen sind es Zeichen der Gegenwart Christi, etwa ein Kreuz oder — am deutlichsten — die
konsekrierte Hostie in der Monstranz. Zum anderen ist das Ziel des Weges nicht beliebig. Der,
den die Menschen mit sich tragen, ist auch der, auf den sie zugehen. Gott ist es, der schon sein
Volk aus Agypten ins gelobte Land gefiihrt hat, er ist es, der die Kirche auf ihrem Weg durch die
Zeit begleitet und der sie empfangen wird, wenn ihre Heimat erreicht ist.

Die Prozession ist eine gemeinschaftliche Bewegung. Diese folgt anderen Gesetzen als
die Bewegung des einzelnen. Die Gehweisen der Menschen unterscheiden sich je nach
Alter, Gesundheit und Situation in Geschwindigkeit, Rhythmus und Motorik; sie sind ge-
prégt von Phantasie und Ausdruckskraft.!® Die Prozession aber bindet diese individuellen
Bewegungsarten zu einer verhdltnismiBig einheitlichen — nicht zu einer uniformen wie ein
militdrischer Marsch, sondern im Idealfall so, wie sich die Panathen#enprozession auf dem
Parthenonfries der Akropolis in Athen beschreiben 18t

»Es gibt nicht [. . .] das Kollektiv. Jede Figur hat ihren eigenen Ausdruckswert, und doch sind alle
Figuren in einer Gesamtbewegung zusammengefaBt, die sich als Einheit kundgibt.«!!

Der Festteilnehmer braucht seine Individualitét nicht ganz der Gemeinschaft zu opfern.
Trotzdem aber nimmt er sie zuriick, und es gibt eine Identitit des Ganzen, es gibt feste
Regeln.

In der gemeinsamen Bewegung konstituiert sich die Gemeinschaft, und der einzelne
driickt darin seine Zugehorigkeit zu ihr aus. Trotz aller Unterschiede, die bestehen bleiben,
ergibt sich daraus so etwas wie ein gemeinsamer Korper, der sich als solcher bewegt, einen
Rhythmus und eine Geschwindigkeit findet. Deutlich wird dies vor allem an den gemein-
sam gesungenen, zum Teil durch Instrumentalmusik begleiteten Liedern.

Diese Gemeinschaftlichkeit ist wesentlich fiir die christliche Hoffnung, Das Reich Gottes,
die Auferstehung der Toten, die Sammlung der Zerstreuten, das himmlische Hochzeitsmahl — all
diese Bilder der Welt, auf die sich christliches Hoffen richtet, sind Bilder der Gemeinschaft.
Nicht so sehr das Heil des einzelnen, sondern das der Gemeinde ist anvisiert. Das Christentum
kennt keinen Heilsindividualismus, sondern die gesamte Schopfung wird erlost.?

2. Die Vergegenwdirtigung des Ziels

Die Hoffhung der Christen richtet sich auf eine endgiiltige Begegnung mit Gott, ja auf ihre
Vereinigung. Die Verbindung zwischen dem Raum der Menschen und dem geheiligten, gottli-
chen Raum, die in der Prozession stattfindet, nimmt diese Vereinigung vorweg.

' Vgl. F. I. J. BUYTENDIK, Allgemeine Theorie der menschlichen Haltung und Bewegung als Verbin-
dung und Gegeniiberstellung von physiologischer und psychologischer Betrachtungsweise. Berlin [u. a.]
1956, 127.

1 S. MELCHINGER, Das Theater der Tragddie. Aischylos, Sophokles, Euripides auf der Biihne ihrer Zeit.
Miinchen 1974, 67, der diese eher individuelle Ordnung der ,.archaischen Geometrie und Statuarik® ge-
gentiberstellt. Er spricht von ,,schéner Zwanglosigkeit*.

'2 Neuere eschatologische Ansatze legen darauf wieder in stirkerem MaBe Wert, so KEHL (s. Anm. 7)
3575
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2.1. Der Einzug in das himmlische Jerusalem

Durch Bewegung tritt der Mensch immer in ein Verhiltnis zu dem ihn umgebenden
Raum.’? Dieser ist dabei keine neutrale Grofe, sondern wird durch die Erfahrung der Men-
schen mit und in ihm erst geprigt oder sogar konstituiert. Man spricht vom ,,gelebten
Raum®!4, Umgekehrt kann man feststellen, daB die menschliche Vorstellungswelt von
rdumlichen Mustern durchzogen ist: Da finden sich Hohlen, Labyrinthe, offene Plétze, das
Empfinden von Enge und Weite, von Hoéhen und Tiefen.!”

Im Umgang mit dem Raum beginnt der Mensch damit, ihn zu strukturieren, verschie-
dene Qualititen des Raumes zu unterscheiden, ihn einzuteilen. Durch die Ausgrenzung
bestimmter Bezirke entsteht ein Sakralraum.'® Es handelt sich hierbei um einen geschiitz-
ten, umfriedeten Raum, einen Innenraum. Der bauende Mensch spielt dabei die Erschaf-
fung der Welt nach; er errichtet im Chaos einen kleinen Kosmos.!” Dieser Kosmos gilt ihm
nun als Zentrum seiner Welt, und nur in ihm kann sich die Achse befinden, die die Erde
mit dem Himmel verbindet.

Der Innenraum als der Raum, der aus dem bedrohenden Chaos herausgenommen ist,
wird als Heimat verstanden, und zwar in mehrfachem Sinne. Da seine Errichtung die gottli-
che Kosmogonie nachahmt, wird er zum Abbild einer urspriinglichen paradiesischen Hei-
mat. Zugleich manifestiert sich in ihm der Wunsch nach einer endgiiltigen, erst am Ende
des Lebens erreichbaren Heimat. Das dem Menschen eigene BewuBtsein vom verlorenen
Paradies und die Sehnsucht nach seiner Wiedererlangung lassen thn Heimatrdiume schaffen,
die beides in Erinnerung rufen, seine Herkunft und Zukunft. Beides weil der Mensch von
Gott geprégt, und beides verdichtet sich im Sakralraum. Dieser liegt auf dem Weg zwischen
beiden paradiesischen Ridumen und ist daher kein Ankunfts-, sondern ein Durchgangsort,
ein Verweilraum fiir gewisse Zeit.

In diesem Sinne muB die Vorstellung von Heimat modifiziert werden, die man dem Sa-
kralraum haufig zuordnet. Er bietet dem Menschen keine gegenwirtige Heimat, sondern
146t ihn vorausblicken auf die endzeitliche. So reprédsentiert etwa der gotische Kirchenbau
das himmlische Jerusalem; er vermittelt den Menschen gerade nicht den Eindruck, in ihm
zu Hause zu sein, sondern zeigt ihm, wohin er unterwegs ist. Der Unterschied zum ,,Chaos*
des menschlichen Alltags- und Lebensraumes besteht dann nicht darin, daB die Kirche trost-
spendende Geborgenheit anbietet, sondern daB sie eine Verheiung schenkt.

13 Zur Entwicklung des Raumbegriffes vgl. O. F. BoLLNOW, Mensch und Raum. Stuttgart 1963, 16-18;
O. WEBER, Dimension des Leeren. In: Form und Zweck 4 (1981) 7-13 sowie H. MUCK, Der Raum.
Baugefiige, Bild und Lebenswelt. Wien 1986, 9. 19-32.

4 Vel. die Definition Graf Diirckheims: ,,Der gelebte Raum ist fiir das Selbst Medium der leibhaftigen
Verwirklichung, Gegenform oder Verbreiterung, Bedroher oder Bewahrer, Durchgang oder Bleibe,
Fremde oder Heimat, Material, Erfiillungsort und Entfaltungsméglichkeit, Widerstand und Grenze, Or-
gan und Gegenspieler dieses Selbstes in seiner augenblicklichen Seins- und Lebenswirklichkeit.* (In:
BoLLNOW, ebd. 20).

15 Wie wichtig riumliche Vorstellungen fiir die psychische Gesundheit des Menschen sind, beweist die
Gestalttherapie, die innere Vorgénge rdumlich sichtbar macht; vgl. H. Muck, Vom Umgang mit Raum.
In: Baukultur H.1 (1982) 3-9, hier 3.

16 Diese Ausgrenzung geschieht nicht willkiirlich, sondern reagiert auf die Inhomogenitit des Raumes,
der selbst als méchtig erfahren wird. Vigl. M. ELIADE, Das Heilige und das Profane. Vom Wesen des Re-
ligisen. Hamburg 1957, 13 und G. VAN DER LEEUW, Phinomenologie der Religion. Tiibingen 1970,
447.

17 Vgl. VAN DER LEEUW, ebd. 446.
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Die gotische Kathedrale symbolisiert dies am deutlichsten. Ihre Bauweise ist an der Be-
schreibung des himmlischen Jerusalem in Offb 21,10-22.,5 orientiert'¥; die theoretische
Fundierung findet sich erstmals im frithen 12. Jh. bei Suger, dem Abt des Klosters St. Denis
bei Paris.!” Die diaphane Bauweise, die durchbrochenen Winde, die Glasfenster, die das
Licht einstrémen lassen — all das wirkt fast korperlos, entmaterialisiert, transzendent. Es ist
der noch unerreichte Himmel, der dem Menschen hier entgegentritt. Doch auch die Kir-
chenbauten spéterer Epochen weisen Ankléinge an diese Zusammenhiinge auf, so der Zentralbau
der Renaissance oder die Gewdlbemalerei des Barock. Wieweit heutige Kirchen noch als Vi-
sionrdume erlebt werden, scheint fraglich. Die Zeltbauweise zum Beispiel erinnert stets daran,
daB die Gemeinde noch unterwegs ist. Es gibt verschiedene Weisen der Transparenz; gestaltetes
Glas und diverse Offnungen lassen etwas von der himmlischen VerheiBung einfallen. SchlieB-
lich ist auch das zunehmende Einbeziehen moderner Kunst in den Kirchenraum ein Schritt in
diese Richtung: Bilder, die auf der Schwelle stehen zwischen dem Abbildbaren und nicht mehr
Abbildbaren, lassen die Ewigkeit erahnen.”” Vielleicht wire dies — das Ermoglichen einer Aus-
sicht auf das Eschaton — ein hilfreiches Kriterium fiir die Ausgestaltung von liturgischen Rdu-
men. In jedem Fall gilt weiterhin, daB sich in ihnen Erde und Himmel beriihren, daBl die Sehn-
sucht nach Begegnung mit dem Géttlichen in ihnen zum Ausdruck kommt.

Die liturgischen Prozessionen verbinden Innen- und AuBenrdume, sie betreten und ver-
lassen den Kirchenraum und den Lebensraum der Menschen. Alle Arten von Flurprozes-
sionen ziehen aus der Kirche hinaus. Sie bringen etwas von den Giitern des Innen nach
aulen, sie geben der AuBenwelt Anteil an ihnen. Sie zeigen das, was den Menschen wichtig
ist, und sie segnen. Am Fronleichnamsfest ist es sogar das ,,Allerheiligste®, das nach drau-
Ben getragen wird, das, was den Sakralraum selbst erst sakralisiert. Mit der konsekrierten
Hostie, in der Christus selbst gegenwirtig ist, zeigen die Menschen ihren Glauben, ihre
Identitdt. Gott wird zu den Menschen gebracht, er sucht nach ihnen, er geht ihnen nach, er
begleitet sie. Der AuBenraum wird dabei nicht ab-, sondern sogar aufgewertet. Um seine
Heiligung geht es; man kann sagen: Fiir ihn ist der Innenraum sakral.

Am Ende kehrt die Prozession zuriick in die Kirche. Sie betritt das himmlische Jerusalem,
und dieses Betreten geschieht rituell. Der Eingangsbereich, Schwellen und Tore haben immer
besondere Bedeutung gehabt.”! Sie schiitzen den Heilsraum, und sie 6ffnen ihn nach auBen. In
der Religionsgeschichte gibt es zahlreiche Beispiele dafiir, da} dieser Stelle magische Wirkung
zugesprochen wurde; so gilt der Durchzug durch das Tor als tibel-abwehrend.? Im Mittelalter
deutet die kiinstlerische Gestaltung der Kirchenportale auf eine Entscheidung des Menschen
hin: Das jiingste Gericht, die Beurteilung der guten und bosen Seelen gehdren zum ikono-
graphischen Programm.” Die mittelalterliche Theologie bezieht das Herrenwort Joh 10,9 (,,Ich bin

18 Vgol. L. H. STOOKEY, The Gothic Cathedral as the Heavenly Jerusalem: Liturgical and Theological
Sources. In: Gesta 8 (1969) 3541, hier 35.

19 Vgl. H. GLASER, Sugers Vorstellungen von der geordneten Welt. In: HJ 80 (1961) 93—125.

20 Vgl. H. FENDRICH, Auf der Schwelle. Kunst am Tor zur Ewigkeit. In: BiKi 49 (1994) 4351, hier 43.
21 Vgl A. PAUL, Ubergiinge. Funktionale, #isthetische, symbolische und spaziale Bedeutung des Uber-
ganges in der gebauten Umwelt. Hamburg 1983, 41-43.

2 Vgl. den Einzug des romischen Triumphators mit seinem Heer durch das Stadttor, der Reinigungs-
charakter hatte.

23 Vgl. z. B. W. SAUERLANDER, Das Kénigsportal von Chartres. Heilsgeschichte und Lebenswirklich-
keit. Frankfurt 1984.
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die Tiir; wenn einer durch mich hineingeht, wird er gerettet werden®) auf das Kirchenportal .
Der Ort, der Innen- und AuBenraum verbindet, ist zugleich der Ort der ethischen Entschei-
dung zwischen Gut und Bose, und das heifit auch der Verbindung zwischen dem irdischen und
dem endzeitlichen Leben des Menschen. Wer durch das Portal eintritt, wirft einen Blick auf sein
bisheriges Leben und wird daran erinnert, daB dieses Leben nicht alles ist, sondern — nach seiner
Ankunft vor Christus, dem Weltenrichter — {ibergeht in ein neues, anderes.>

Die Liturgie der Prozession bietet Moglichkeiten, den Einzug durch das Tor rituell zu
gestalten, so mit dem ,,Attolite portas“-Ritus. Das Klopfen an die verschlossene Tiir und der
kurze Dialog machen deutlich, wer hier einzieht, ndmlich Christus als der Konig, und dienen als
retardierendes Moment, das den Ubergang von auBen nach innen bewuBt werden I48t.

Der folgende Einzug in die Kirche nimmt die Ankunft im himmlischen Jerusalem vor-
weg. Der Hoffnung der Menschen auf eine bessere Welt, auf das Reich Gottes, und auf die
Begegnung mit Gott wird Rechnung getragen: Etwas von ihrer Erfiillung wird schon spiir-
bar. So wie das alltigliche Leben Bedeutung hat tiber den Tod hinaus, so reicht die ewige
Vollendung bereits hinein in die Erdenzeit.

2.2. Die Heiligung des beschrittenen Raumes

Zwischen dem Auszug und der Riickkehr in die Kirche entfaltet sich der Weg der Pro-
zession durch den Lebensraum der Menschen, der der Heiligung bedarf. Dieser kann der
ungeordnete und daher als feindliche empfundene Chaosraum sein, aber auch die bewohnte
Stadt, ein von den Menschen schon domestizierter Raum. Dieser unterscheidet sich vom
Sakralraum nicht dadurch, daB er bedrohlich, sondern dadurch, daf er ohne VerheiBung ist.

Diese Verheifung nun schenkt ihm die Prozession, indem sie ihn zunéichst durch- und um-
schreitet. Das gehende Einkreisen eines Raumes tréigt immer apotropdische Bedeutung; es zicht
eine Grenze und bannt die Michte des Bosen. Nach christlichem Versténdnis geht es jedoch
weniger um einen Kampf gegen etwas Feindliches als um eine positive Prigung: Der Raum
erhilt den Beistand Gottes, er wird gesegnet. Die Segnung geschieht explizit mit Gebeten und
Weihrauch, sie geschieht jedoch auch implizit durch die Bewegung. Die rhythmische rituelle
Bewegung der Menschen in Begleitung ihres Gottes verindert den Raum, den sie berihrt.

Diese Veridnderung wird zunichst als Wegbereitung bemerkbar. So wie nach dem Be-
richt der Evangelien die Jiinger Jesu bei seinem Einzug in Jerusalem Kleider und Zweige
auf den Boden geworfen haben, iiber die er hinwegreiten konnte, so wird heute noch an
vielen Orten der Boden mit Blumen bedeckt. Dies dient nicht in erster Linie der Dekoration,
sondern schafft eine Art Sakralraum fiir den anwesenden Christus.?® Er beriihrt die Erde nicht
direkt, der Abstand zu den Menschen bleibt so gewahrt. Zugleich aber ermoglicht diese Wegbe-
reitung den Menschen eine Konservierung der Begegnung mit Gott: Der Weg, den Christus
beschritten hat, bleibt durch die Blumen in Erinnerung; eine Spur des Géttlichen bleibt zuriick.

2+ Vgl. die Erklirung des Kirchenportals im ersten Buch des Rationale divinorum officiorum des Wil-
helm Durandus; G. H. Bunssen, Durandus’ Rationale in spitmittelhochdeutscher Ubersetzung, Die Bii-
cher I-1I1 nach der Hs. CVP 2765. Assen 1974, 26.

25 Es wird zugleich deutlich, daB es sich nicht um zwei voneinander ginzlich unabhiéingige Bereiche
handelt, sondern daB das irdische Leben Einflufl auf das endzeitliche hat. In diesem Sinne betont die
moderne Eschatologie ,,das unersetzbare Gewicht der menschlichen Lebensgeschichte” fiir die Vollen-
dung nach dem Tode; vgl. KEHL (s. Anm. 7) 294.

26 Vgl. I. DORSTAL-MELCHINGER, Blumenteppiche am Fronleichnamstag. Eine Studie zu Phénomen
und Verbreitung, Wesen und Bedeutung eines kirchennahen Festbrauches. In: KGF 12 (1990) 213.
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Die Prozession verbindet also die Réume des Heiligen und des Alltiglichen, sie 148t die
Menschen ihrem Gott begegnen. Damit greift sie voraus auf das, wonach sich die Men-
schen sehnen. Sie tut dies auf eine ganz bestimmte Weise: Es ist kein Bild, das sie ausmalt,
es ist der Vollzug einer Bewegung, die sich auf das Ziel der Hoffnung zubewegt. Die Men-
schen warten nicht nur auf die endzeitliche Vereinigung mit Gott, sondern sie gehen ihr
entgegen. Das Ziel steht ihnen dabei vor Augen und ist schon mit ihnen unterwegs, es treibt
sie voran, aber sie sind noch nicht angekommen.

3. Die Begegnung mit dem Grund der Hoffnung

Das Zusammenspiel von schon Spiirbarem und noch nicht Erreichtem 146t sich noch
genauer feststellen als die Verdichtung von drei Zeitebenen, an denen der Mensch sein
Leben ausrichtet. Diese Verdichtung zeichnet den Hoffenden aus.

Schon fiir die Prozessionen der Antike spielte die Erinnerung eine grofie Rolle. Sie
standen hiufig in der Tradition einer géttlichen Ursprungshandlung, etwa der Ankunft eines
Gottes in einer Stadt, und ahmten diese nach. Die kultische Bewegung vollzog die mythisch
{iberlieferte nach. Dies gilt zum Beispiel fiir die Prozession am Palmsonntag: An den Ein-
zug Jesu in Jerusalem wird mit einem Einzug in die Kirche erinnert. Die Erinnerung 148t
die feiernde Gemeinschaft die Geschichte als ihre eigene erkennen, sie stiftet geschichtliche
Identitiit.?” Zugleich ist der Blick zuriick AnlaB fiir weitere Zuversicht: Das Heil, das Gott in der
Vergangenheit an seinem Volk gewirkt hat, wird zum Grund der Hoffnung.

Die Prozession ermdglicht jedoch zugleich eine Vergegenwirtigung der vergangenen
Ereignisse, fiir die feiermden Menschen eine Zeitgenossenschaft.?® Sie selbst ziehen am Palm-
sonntag in Jerusalem ein. Die Bewegung entspricht der Erfahrung der Nahe Gottes. Diese Erfah-
rung bewirkt keinen Tanz wie etwa den um das Goldene Kalb, sondern eben eine voranschrei-
tende Bewegung, die Gott zwar prasent weiB, aber noch in verhiillter Gestalt, die ihm im Vor-
iibergehen begegnet ist, aber noch unterwegs zu ihm ist. Dabei ist die Bewegung nicht gehetzt,
sondern ruhig und gleichmiBig, weil sie das Ziel schon kennt und schon spiiren darf.

Die Erwartung der Zukunft also, die sich griindet auf die Erinnerung, gibt der Prozessi-
on ihre Prigung. In ihr bildet sich das Verstéindnis des II. Vatikanischen Konzils von der
Kirche ab, die noch pilgernd auf dem Weg ist. Sie erlaubt dem Menschen keine Heimat —
anders gesagt: Sie tduscht ihm keine vor. Aber sie erdffnet ihm eine Perspektive, einen
Sinn. Sie nimmt seine Hoffnung ernst und antwortet darauf mit einer VerheiBung. Die
Ausrichtung auf das Eschaton ist der Liturgie allgemein wesenhaft, und sie wird deutlich in
der Feier der Prozession.

27 SCHAEFFLER, ,,Darum sind wir eingedenk.* Die Verkniipfung von Erinnerung und Erwartung in der
Gegenwart der gottesdienstlichen Feier. Religionsphilosophische Uberlegungen zur religios verstandenen
Zeit. In: Vom Sinn der Liturgie. Hg. A. A. HauBling. Diisseldorf 1991, 1644, hier 42.

28 Vgl. den Begriff ,,Zeitgenossen der Heilstaten Gottes™ bei A. A. HAUSSLING, Liturgie: Gedéchtnis
des Vergangenen und doch Befreiung in der Gegenwart. In: Vom Sinn der Liturgie (s. Anm. 27) 118—
130, hier 122.



