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Vorwort.

Is ,Grundri® will das bescheidene Biichlein, das
ich hiermit der Offentlichkeit iihergebe, angesehen
werden und bittet um milde Beurteilung. Denn es galt,
zwei nur schwer zu vereinbarenden Forderungen Geniige
zu leisten: der Forderung der Kiirze, die der Verlag
unter den heutigen Verhiiltnissen stellen mufite, und
der Forderung anniihernder Vollstiindigkeit, welche die
Wissenschaft auch an ein kleines Buch, das zur Ein-
fithrung in ein grofies, interessantes Gebiet dienen soll,
zu stellen berechtigt ist. Die Kiirze glaubte ich vor
allem dadurch erzielen zu kénnen, dafs ich mich strenge
auf das Gebiet der eigentlichen Liturgik beschriinkte
und auf Ausfiihrungen verzichtete, welche den Theologie-
studierenden viel griindlicher in andern theologischen
Disziplinen gehoten zu werden pflegen. Das Streben
nach Kiirze war es auch, das mich von der gesonderten
Behandlung der Geschichte der Kirchenmusik und der
kirchenmusikalischen Vorschriften abhielt, zumal die
zahlreichen hier einschligigen Fragen in bereits vor-
handenen kleineren Werken (z. B. Weinmann, Geschichte
der Kirchenmusik, Kempten 1906 ; E. Schmid, Die neuen
kirchenmusikalischen Vorschriften, Regensburg 1919)
trefflich ervrtert sind.
Der Darstellung des Werdens der einzelnen Kult-
akte galt mein besonderes Bemiihen. Die geschicht-
liche Weihe, die iiber die iiufseren Formen unsres Gottes-

dienstes gebreitet ist, wird stets Eindruck hervorbringen
a*#
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Vi Vorwort,

und bewahrt vor konstruktiver Asthetik auf einem
Gebiete, das nur allzu hiufig zu Versuchen dieser Art
verlockt. Die katholische Liturgie ist aber nicht blof
geschichtliche Erscheinung, sie ist vor allem Leben:
in ihr lebt der Erloser ,voll Gnade und Wahrheit*
(Joh. 1, 14). Nur der empfindet die volle innere Be-
friedigung bei ihrem Studium, der sich bestrebt, in
den dufiern, ehrwiirdigen Formen des Gottesdienstes
die Spuren der Liebe seines Erlosers zu finden.
Nach diesen Richtungen moge das Biichlein einige
Anregung bieten und dem Herrn recht viele Anbeter
»im Geist und in der Wahrheit* (Joh. 4, 23) erwecken.

Eichstitt, den 15, Oktober 1923.

Dr. Ludwig Eisenhofer,

liturgie.de
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Einleitune.

§ 1. Kultus und Liturgie.

Literatur: M. Festugitre, La liturgie catholique, essai
de synthese. Maredsous 1913. — Oscar Huf, Grondvragen
der Liturgie. Nijmegen 1915, — (. Callewaert, Liturgicae
institutiones. Briigge 1919.

1. Kultus und Liturgie im allgemeinen. —
Kultus im allgemeinen ist die Betitigung der Religion
in unmittelbarer Beziehung auf Gott. Fr ist zunichst
innerer Kult, der sich in Akten der Anbetung und
der Bitte zeigt, trittyaber entsprechend der leiblich-
geistigen Natur des Menschen sofort auch nach aufen
im Wort und in der Geste hervor und wird so zum
gubern Kult. Da ferner der Mensch nach seiner
patiirlichen Veranlagung auf die Gemeinschaft mit
andern angewiesen ist, so gestaltet sich der #uBere
Kult im weiteren Verlaufe von selbst zum gemein-
samen Kult. Wie durch den innern Kult der iiufiere
erst seinen Wert und seine Bedeutung erhiilt, so wirkt
anderseits die dufiere Betiitigung des Kultes auf den
innern zuriick, indem sie denselben intensiver ge-
staltet. Die gemeinsame Ausiibung des Kultes end-
lich steigert nicht blofs erfahrungsgemiifs die Andacht.
sondern hat auch auf Grund des Wortes des Herrn
(Matth. 18, 20): ,Wo zwei oder drei in meinem Namen
versammelt sind, da bin ich mitten unter ihnen*, die
Gewihr groeren Erfolges.

Der iufiere gemeinsame Kult erfordert eine Regelung
durch irgend welche Autoritiit und eine Leitung seines
Vollzuges. Dieser iufiere, gemeinsame und geregelte
Kult wird traditionell Liturgie genannt. Aerroupyia ist

Eisenhofer, Kathol. Litargik 1
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bei den Klassikern eine im Interesse des Volkes iiber-.
nommene  offentliche  Leistung (Mtov  oder \eitoy
€pYOV, von hethe — hadg = das Volk, und €proy =
Werk). Im Sprachgebrauch der 1,XX (2 Mos. 38, 21) unq
_ des Hebriierbriefes (8, 659, 21) wird mit hertoupyety
A der ,Opferdienst* hezeichnet. Im 4. Jahrhundert vey.
stehen unter eitovpyia die Synoden von Ancyra (314) !
ind Antiochien (341) die gesamte Titigkeit der Priestey
und Diakonen. Allmihlich aber wird bei den Griechen
nur mehr der vorziiglichste Bestandteil dieser Tiitig.
& keit, die ()pferhandlung oder Messe, Liturgie genannt,
Im Abendland war dieses Wort withrend des Mitte].
alters ungebriiuchlich. Was man gegenwirtig Liturgia
nennt, dafir gebrauchte man ehedem Officia diving
oder ecclesiastica. Erst im 17. und 18. Jahrhundert
biirgerte sich das Wort Liturgie zuniichst in der (fo.
lehrtensprache ein (Mabillon, De liturgia Gallicana, 1685
Gerbert, Principia theologiae liturgicae, 1759).

2. Wesen der katholischen Liturgie. — Die
katholische Liturgie ist die (fesamtheit der von Christus
und der Kirche angeordneten offentlichen Gebete unq
Kulthandlungen. Christus erscheint aber in der Liturgie
der Kirche nicht blof als oberster Gesetzgeber, sondern
als der eigentliche Liturge (primires Subjekt der Li-
turgie), sowohl im Opfer der heiligen Messe (I'rid.
sess. 22, ¢. 1) als auch bei der Spendung der Sakra-
mente (Eph. 5, 25—26; Catech. Rom. P. IT. c. 1, n,.28)
und weil Haupt des mystischen Leibes der Kirche,
welches immerdar fiir uns betet (Hebr. 7, 25), selbst
in den Gebeten der Kirche. Die den Kult vollziehen-
den Personen (sekundiires Subjekt) sind Organe Christj
und Repriisentanten der Kirche. Letztere FKigen.
schaft wird ihnen zuteil durch die Ordination unq
durch den Auftrag der Kirche oder, sofern es sich
um das liturgische Giebet handelt, durch den Auftrag
der Kirche allein. Die Kultakte der Gliaubigen erhalten

IS e
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§ 1. Kultus und Liturgie, 3

durch Anschluf an den Gottesdienst der Kirche, sei
es beim Mefiopfer, sei es beim liturgischen Gebet oder
auch durch den Gehrauch der kirchlichen Segnungen,
hohere Bedeutung und Wirkung.

Als liturgisch gelten darum jene von der Kirche
geregelten Kultformen, welche im Namen und im Auf-
trag Christi und der Kirche von eigens hierzu auf-
gestellten Personen vollzogen werden, also die Feier
der heiligen Messe, Spendung der Sakramente und
Sakramentalien, kirchliches Stundengebet, gemeinhin
jene, welche im Missale, Brevier, Rituale und Ponti-
fikale festgesetzt sind. Volksandachten konnen nur
insofern als liturgisch hezeichnet werden, als sie von
der kirchlichen Autoritit geregelt und im Auftrag
der Kirche von hierzu bestellten Personen geleitet
werden.

3. Kultzweck. — Der erste Zweck des Kultes
ist die Ehre Gottes (latreutischer Kultzweck). Diesem
Kultzweck wird die Liturgie der Kirche gerecht durch
den Lobpreis der Psalmen, durch ihre Hymnen und
Gesiinge, durch die hiiufig angewendete Doxologie
(Ehre sei dem Vater usw.), durch die Pracht des
(rotteshauses und des Gottesdienstes, den Schmuck der
Altiire, durch die kirchlichen Gewiinder. Der zweite
Kultzweck ist das Heil der Menschen (soterischer Kult-
zweck). Br ist dem ersten untergeordnet, tritt aber.
entsprechend den Bediirfnissen der gefallenen Natur,
hiinfiger in den Vordergrund und iuBert sich in den
zahlreichen Bitten, die an Gott um geistige oder leib-
liche Giiter gerichtet werden, in der Bitte um Ent-
siindigung, vor allem aber in den heiligen Sakramenten
und Sakramentalien. Beide Kultzwecke vereinigt das
heilige Mefopfer in sciner Eigenschaft als Lob- und
Dankopfer (latreutischer Zweck) und als Bitt- und
Stthnopfer (soterischer Zweck). Meist sind heide Zwecke
in der Liturgie miteinander verwohen.

1‘
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4 Einleitung.

§ 2. Geschichtliche Entwicklung der Liturgie
und liturgische Gesetzgebung.

Literatur: Bouix, De iure liturgico. " Paris 1853, -.
F. E. Warren, The Liturgy and Ritual of the ante-Nicene
Chureh®, London 1912, - H. Leclercq, Art. »Alexandrie
in DAL I 1182 f. — Adrian Fortescue, Art. »Alexandrine
Liturgy* in CE T 308 f. — A. Gastoud u. H. Leclercq,
Art. Liturgie d’Antioche® in DAL | 2497 f.— Adrian Fortes.
cue, Art. ,Antiochene Liturgy* in CE 1 571 f. Ders,
Art. , West-Syrian Rite* in ('R XLV 41T o Jenner,
Art. East-Syrian Rite* in CE X1V 413. Ders., Art,
»Uallican Rite* in CE VI 357¢ Ders., Art. ,Ambro.
sian Rite* in CE 1 394 f. Ders., Art. ,Celtic Rite* in
CE 1IT 1493 f. — Ders., Art. »Mozarabic Rite* in CE X
611 f, Paul Lejay, Art. ,Ambrosien* (rite) in DAL |
1373 f. L. Gougaud, Art. . Liturgies celtiques*® in DAL,
IT 2969. — Rud. Buchwald, De liturgia Gallicana. Breslay
1890. — H. Netzer, L'introduction de la Messe romaine
en France sous les Carolingiens. Paris 1910. — L, Bishop,
The Genius of Roman Rite, Oxford 1918.

1. Festsetzung der Liturgie durch Christyg
und die Apostel. — Die erste gesetzliche Ordnung
der katholischen Iiturgie geht auf Christus den Herrn
zuriick, der mit der Einsetzung des Mefopfers und der
Stiftung der heiligen Sakramente die ( irundlage deg
neutestamentlichen Kultes geschaffen hat. Die weitere
Aushildung der Liturgie war nicht Sache der GGemeinden,
sondern der Apostel und ihrer Nachfolger, der Bischofo,
Der Anteil, den die Apostel an dem Ausbau des Gottes-
dienstes hatten, lift sich nicht im einzelnen feststellen,
Schon in altchristlicher Zeit hielt man jedoch an denm
Grundsatz fest, dafs solche liturgische Gebriiuche, die
allgemein sind und fiir die man keinen bestimmten
Urheber angeben kann, von den Aposteln herriihrey
(Basilius, De Spir. Sancto ¢, 27).

- 2. Entwicklung der Liturgie im Orient. —
Bei der Ausgestaltung der Liturgie standen die Bischofe
unter dem Einflufs der ortlichen Tradition und einzelnep
hervorragender Kirehen. Als solche kommen fiir den

liturgie.de



§ 2. Liturgie und liturgische Gesetzgebung. H

Orient die heiden Patriarchalkirchen von Alexandrien
und Antiochien in Betracht, in deren Umkreis sich
besondere Typen der Liturgie ausbildeten: der ale-
xandrinische Typus, welchem die Liturgien der
Kopten und Abessinier zuzurechnen sind, und der
antiochenische. Letzterer umfafit die jakobitischen
und marvonitischen, die nestorianischen und chaldiischen
Liturgien. Von besonderer Bedeutung war es, dab
Konstantinopel von Antiochien aus liturgisch be-
einflust wurde. Wie die Bischife der Kaiserstadt sich
allmiihlich auch die iltesten Metropolitan- und  Patri-
archalkirchen unterordneten, so wulten sie in gleicher
Weise auch die dort eingebiirgerte Form des Gottes-
dienstes zu verdringen und die Liturgie ihrer Kirche
an deren Stelle zu setzen. Die Liturgie von Konstan-
tinopel herrscht darum gegenwiirtig fast ausschlieBlich
in den griechischen Patriarchaten des Ostens und in
den slawischen Landeskirchen. Auch die Liturgie der
armenischen Kirche verriit byzantinischen Einflufs.

3. Entwicklung der Liturgie im Abendlande.
Gallikanischer Ritus. — Im Abendlande herrschte
der romische Ritus in Mittel- und Unteritalien
(wenigstens fiir die lateinisch sprechende Bevolkerung)
und in Nordafrika. In Oberitalien, Gallien, Spanien,
ferner hei den alten Iren und Briten war eine be-
sondere Form des Gottesdienstes verbreitet, welche man
nach dem Vorgang Mabillons (t 1707) von dem Lande,
in welchem sie ihre hauptsiichlichste Verbreitung hatte,
gallikanischen Ritus zu nennen pflegt. Als das
Frankenreich und der Romische Stuhl in vielfachen
politischen Beziehungen einander nither traten, kam
die romische Liturgie auch in die friinkische Kirche,
wo sie den gallikanischen Ritus allmihlich verdriingte.
Manche gallikanische Gebriiuche und Gebete hbehielt
man auch unter der Herrschaft der romischen Liturgie
bei. Viele von ihnen fanden spiiter in Rom Aufnahme

liturgie.de



6 Einleitung.

und kamen von da als (neu-)romischer Ritus in die
iibrigen abendliindischen Kirchen. Linger erhiel sich
der gallikanische Ritus in Spanien, wo er an der
starken kirchlichen Stellung des Stuhles von Toledq
eine Stiitze hatte und noch jetzt im m ozarabischep
Ritus in Toledo und Salamanca  fortleh. Spuren
des altgallikanischen Ritus enthilt auch die seit dem
9. und 11. Jahrhundert stark romanisierte ambro sia-
nische Liturgie, die gegenwiirtig im Umfang dep
alten Kirchenprovinz Mailand Geltung hat, im Mitte].
alter aber auch vereinzelt in Siiddeutschland Einflufy
Zu gewinnen suchte. Die keltj sche (gallikanische)
Liturgie wurde schon frithzeitig durch dio angelsiich-
sische Mission zuriickgedriingt, — Dep gallikanische
Ritus berithrt sich in der Gestalt, in welcher er seit
dem 6. Jahrhundert aus den Quellen ersichtlich ist,
vielfach mit den orientalischen Liturgien antiochenischep
Herkunft. Die Frage, auf welchem Wege sich diese
Beeinflussung vollzog, ist noch nicht befriedigend gelost,
Unabhiingig davon ist dje Frage nach dem Ursprung
des gallikanischen Ritus liberhaupt. Die Verwandt.
schaft, welche er in manchen Punkten mit dem 1~
mischen aufweist, lassen es nicht unwahrscheinlich
erscheinen, daf er in sejner Urform mit der iiltesten
romischen Liturgie identisch ist,

4. Herstellung der liturgischen Einheit im
Abendlande. — Dijeo mittelalterliche abendliindische
Liturgie war im wesentlichen die romische. Djese
Finheit wurde erzielt durch das aufseiten der aufzer-
romischen Kirchen sich geltend machende Bestreben,
moglichste Gleichformigkeit mit dem Gottesdienst der
apostolischen Kirche von Rom herzustellen ; anderseits
drangen aber auch die Piipste, je mehr sich ihre Macht-
vollkommenheit nach aufsen hin entwickelte, auf {Ther-
einstimmung mit dem Ritus, den sie selbst befolgten.
Gefordert wurden diese Bestrebungen in nicht geringem

liturgie.de



§ 2. Liturgie und liturgische Gesetzgebung, 7

Grade auch durch die weite Verbreitung, welche im
spiteren Mittelalter das ,Missale und Breviarium se-
cundum consuetudinem Romanae curiae“ gefunden
hatten. Gleichwohl traten zu Beginn der Neuzeit so
viele und nicht immer lobenswerte lokale Verschieden-
heiten in den einzelnen Didzesen hervor, dafs das Konzil
von Trient (sess. 25) dem Papste die Ausgabe eines
einheitlichen Breviers und Missale iibertragen mufste,
um auf solche Weise die Einheit und Unversehrtheit
der Liturgie leichter zu bewahren. Pius V. kam diesem
Auftrag nach durch die Edition des romischen Bre-
viers (1568) und Missale (1570). Alle Kirchen und
Orden, die nicht schon seit zweihundert Jahren ein
eigenes Brevier und Missale besaBen, wurden ver-
pllichtet, diese neuredigierten liturgischen Biicher an-
zunehmen, welche von den spiiteren Piipsten, zuletzt
dureh Pius X. und Benedikt XV., mannigfache Ver-
besserungen erfuhren. In den Pontifikalfunktionen hat
Klemens VIIL durch das Pontifikale (1596) und das
(faeremoniale Episcoporum (1600) strengste Einheitlich-
keit hergestellt.

5. Das liturgische Gesetzgebungsrecht des
Papstes. — Mit dieser historischen Entwicklung ist
das vom Gallikanismus heftig befehdete, jedoch im
Wesen des Primates ruhende oberste liturgische Gesetz-
gebungsrecht des Papstes zur vollen Ausgestaltung
gelangt. Das neue kirchliche Gesetzbuch erklirt in
can. 1257: ,Es ist allein Sache des Apostolischen
Stuhles, sowohl die Liturgie zu ordnen als auch die
liturgischen Biicher zu approbieren.“ Sein oberstes
liturgisches Gesetzgebungsrecht iibt der Papst entweder
personlich (durch Erlas von Bullen, Breven, Motu-
proprios) oder durch die piipstlichen Behérden aus.
" Die wichtigste dieser Behorden ist die Ritenkongregation
(Sacrorum Rituum Congregatio). Thre (seit 1588 er-
lassenen) Dekrete und Entscheidungen finden sich ge-.

liturgie.de




8 Einleitung.

sammelt in den , Decreta authentica(!.S.R.“ ( 1398~1912)_
Die beim piipstlichen Gottesdienst und von den Kay.
diniilen 2y beobachtenden liturgischen Zeremoniey,
regelt die Congregatio Caeremonialis (can, 254); fijy
orientalische Ritenfragen ist die Congregatio pro K.
clesia Orientali zustindig (can. 252),

6. Liturgisches Gesotzgebungsrccht dey
Bischofe. Liturgische Gewohnheiten, -
Die Bischife haben fiir djo Ausfithrung der allgemeiy,
kirchlichen Kultvorschriften zu sorgen (can. 1261), ‘
Gebetsformulare und religiose  Ubungen in Kirchen
und Oratorien nur nach vorausgegangener Priifung
zuzulassen (can. 1259). Den Bischofen obliegt auel,
die U'berwachung der liturgischen ( iewohnheiten. Diese
Gewohnheiten erweitern oder erkliren entweder ein
bestehendes liturgisches (tesety (consuetudo praetey
legem) oder hilden sich im Widerspruch gegen ein
solches  (consuetudo contra legem), - Gewohnheiten
letzterer Art kémnen sehr schwer Rechtskraft erlangen,
da sie nur in den seltensten Fillen dio yom Recht,
zur Bildung einer gesetzlichen Gewohnheit geforderten,
Eigenschaften aufweisen kisnnen,

§ 3. Die Liturgik als Wissenschaft.

I. Aufgabe der Liturgik. Liturgische
Symbolik. — Dije Liturgik ist die Wissenschaft von
der Liturgie. Sie hat als positive Wissenschaft die
einzelnen Kultakte, wie sie von der liturgischen (lesetz-
gebung bestimmt werden, darzustellen und iy ihrer
historischen und inhaltlichen Bedeutung zu erforschen,
Die inhaltliche Wirdigung bezieht sich entweder auf
das liturgische Wort oder auf die liturgische Hand-
lung. Das liturgische Wort ist hierbei als Ausdruck
der kirchlichen Glaubenslehre und Gnudenvermittlung
zu beriicksichtigen ; dje liturgische Handlung kommt
in ihrer Symbolik in Betracht. Diese Symbolik ist
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teils eine natiirliche, mit den liturgischen Handlungen
als natiirlichem, dufiern Ausdruck geistiger Vorginge
oder mit einer ihrem Wesen anhaftenden Eigenschaft
von selbst gegebene, teils eine kiinstliche, nicht im
Wesen der Kultform liegende, sondern von aufen,
meist aus lehrhaften Bestrebungen hineingetragene.
Letztere Art der Symbolik war besonders im Mittel-
alter unter beinahe vollstindiger Ausschaltung der
historischen Erklirung beliebt. Thre Kenntnis ist fiir
die Exegese cinzelner Giebete, inshesondere auch fiir
das Verstiindnis der mittelalterlichen kirchlichen Kunst
nicht zu entraten.

2. Stellung der Liturgik in der Theologie. -
Die Liturgik ist eine selbstindige theologische Wissen-
schaft, welche ihr eigenes Objekt, den von Christus
und der Kirche geregelten Kult, und ihre eigene,
historisch exegetische Methode hat. Sie ist selbstindig
gegeniiber der erst in neuerer Zeit als hesonderes
theologisches Fach hervortretenden Pastoraltheologie,
welche vorwiegend praktisch orientiert ist und die
von den iibrigen theologischen Wissenschaften gebote-
nen Ergebnisse zur wissenschaftlichen Darstellung der
Seelenleitung verwertet. Gleich andern theologischen
Disziplinen hat auch die Liturgik eine praktische Ten-
denz, insofern sie den Priester zur wiirdigen und ver-
stindnisvollen Vollzichung der liturgischen Akte anregt
und ihm die notwendigen Kenntnisse verschafft, dem
Volke das Verstindnis der liturgischen Formen zu
vermitteln.

3. Einteilung der Liturgik. — Man pflegt
gewohnlich die Liturgik in eine allgemeine und in eine
besondere einzuteilen. Der allgemeinen Liturgik wird,
um Wiederholungen zu vermeiden, das den einzelnen
Kultformen Gemeinsame, ebenso die Lehre vom litur-
gischen Ort und seiner Ausstattung, sowie die Lehre
von der liturgischen Zeit, dem Kirchenjahre, zugewiesen.
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Zur hesondern Liturgik gehoren die einzelnen litur-
gischen Akte: Mefopfer, Sakramente, Sakramentalien,
Breviergebet.

§ 4. Die Quellen der Liturgik.

Literatur: Ferd. Probst, Die iiltesten romischen Sa.
kramentarien und Ordines, Miinster i. W. 1892, — Aq, Ebner,
Quellen und Forschungen zur Geschichte und  Kunst-
geschichte des ,Missale Romanum* im Mittelalter, Iter
italicum. Freiburg 1896, - H. Achelis, Die Martyrologien,
ihre Geschichte und ihr Wert, Berlin 1900, — Jos, Kosters,
Studien zu Mabillons rimischen Ordines, Miinster j. W
1905. — Steph. Beissel, Gieschichte der Evangelienbiicher
in der ersten Hilfte des Mittelalters, Freiburg 1906, -
J. Baudot, Les Lectionnaires, — Ders.. Les Evangéliaires,
Paris 1908. — Ders.. Lo Pontifical. Paris 1910, . Ders.,
Le Martyrologe. Paris 1911. Ders., Le Missel Romain,
Paris 1912. - Ders., Le Cérémonial, Paris 1913, — Ders,,
Hymnes latines et Hymnairves. Paris 1914,

1.Quellen der Liturgikim allgemeinen, —
Quellen zur Darstellung  der gegenwiirtig  geltenden
Liturgie sind die im offiziellen Gebrauch der Kirche
verwendeten Biicher : Missale, Brevier, Rituale. Pon-
tifikale und Cacremoniale. Fir das  geschichtliche
Studium  der Liturgie dienen aufier den allgemeinen
kirchenhistorischen (Quellen (Bullen und Breven der
Pipste, Konzilsbesehliisse usw.) vor allem Aufzeich-
nungen, welche zu gottesdienstlichen Zwecken gemacht
wurden. Spuren einer nach Jiidischem Vorbild unter-
nommenen schriftlichen Fixierung von Gebeten be-
gegnet man schon im ausgehenden ersten Jahrhundert
(Didache ¢. 9—10; Clemens Rom., Ad Cor, c. 59-—61),
groberen zusammenhingenden Gebetsformularen im
4. Jahrhundert im Euchologium  des Serapion von
Thmuis (G, Wobbgnnin, Altehristliche liturgische Stiicke
aus der Kirche Agyptens. Leipzig 1898), zu Beginn
des 5. Jahrhunderts im 7. und 8. Buch der Aposto-
lischen Konstitutionen, .
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2. Quellen des Romischen Missale. —a) Sakra-
mentare. Die im gegenwiirtigen Missale ent-
haltenen Gebete, Gesiinge und Lesungen waren ehe-
dem bei der MeBfeier aus verschiedenen Biichern zu
entnehmen. Die Gebete, welche vom Priester (oder
Bischof) bei der heiligen Messe allein zu sprechen
waren (Kollekte, Sekret, Priifation und Kanon, Post-
kommunion; die iibrigen Gebete wurden erst im Laufe
des Mittelalters eingefiihrt), bot das Sakramentar (Sa-
cramentarium, liber sacramentorum).

Unter den Sakramentaren ist das iilteste das nur in
einer einzigen Handschrift des 7. Jahrhunderts(Cod. Veron.85)
erhaltene ,Sacramentarium Leonianum®, so ge-
nannt, weil es von seinem ersten Herausgeber Jos. Bian-
chini (1735) fiir ein Werk des Papstes Leo d. Gr, (¥ 461)
gehalten wurde. Es entstand, wahrscheinlich als private
Sammelarbeit, in der ersten Hilfte des 6. Jahrhunderts,
Neueste Ausgabe: C. L. Feltoe, Sacramentarium Leonianum.
Cambridge 1896. An Alter steht ihm zuniichst das
Sacramentarium Gelasianum®, schon in  der
Karolingerzeit nach Papst Gelasius (¥ 496) genannt und
bereits vor der liturgischen Reform Gregors d. Gr. im
Frankenreiche eingefithrt und mit gallikanischen Zutaten
durchsetzt. Neueste Ausgaben: H. A. Wilson, The Ge-
lasian Sacramentary. Oxford 1894 (nach Cod. Vat. Reg. 316 ;
8. Jahrh.), und Kunibert Mohlberg, Das frinkische Sakra-
mentarium Gelasianum in alemannischer Uberlieferung.
Miinster i. W, 1918 (nach Cod. Sangall. 548; 8. Jahrh.).
Das geschichtlich bedeutendste, das ,Sacramentarium
Gregorianum®, geht auf Gregor d. Gr. (f 604) zuriick.
Zwischen 784 und 791 sandte es Papst Hadrian 1. in zeit-
gemiifi entwickelter Form an Karl d. Gr., damit es bei der
einheitlichen Ordnung des Gottesdienstes nach rémischem
Vorbild als Grundlage diene. Alkuin fiigte dem Sakra-
mentar einen durch eine Vorrede ,Hucusque® eingeleiteten
Anhang bis dahin im Frankenreiche iiblicher liturgischer
Formulare (Sonntags- und Votivmessen, Priifationen, Bene-
diktionen) bei, der nachmals in das Gregorianische Sakra-
mentar selbst eindrang und grofie Verwirrung in der hand-
schriftlichen Uberlieferung zur Folge hatte. Neueste Aus-
gaben: H. A. Wilson, The Gregorian Sacramentary under
Charles the Great. London 1915 (nach Cod. Vat. Reg. 387;
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9. Jahrh.). Das von Hadrian I. an Karl d. Gr. gesandte
Exemplar, welches ohne alkuinischen Anhang in der Aachener
Hofbibliothek zur Kopie auslag, suchte nach Handschriften
des 9. Jahrhunderts H. Lietzmann (Das Sakramentarium
Gregorianum nach dem Aachener Urexemplar, Miinsteri, W
1921) zu rekonstruieren, -- Gallikanische Sakra-
mentare aus vorkarolingischer Zeit sind das Missale
Gothicum (Ausgabe nach Cod. Vat. Reg. 317 bei Mura.
tori 11 517 ff), das Missale Gallicanum vetus (Ausgabe
nach Cod. Vat. Pal. 493: Ende des 7. Jahrh., bei Muratori []
697 ff.) und das Missale von Bobbio (Sacramentarium Galli-
canum; Ausgabe bei Muratori 1] 775 ff. nach Ms. 1, 13246
der Pariser Nationalbibliothek : 7. Jahrh.). Das Missale
von Bobbio verrit in seinem Kerne irischen Ursprung,
Die irische Liturgie (mit romischen Zusiitzen) vertritt auch
das Stowe-Missale (so genannt, weil es lingere Zeit, hevor
es nach Dublin gebracht wurde, auf dem Landgute Stowe
aufbewahrt wurde), welches dem ausgehenden 8. oder he.
ginnenden 9. Jahrhundert zuzuweisen ist (neneste Aus.
gabe: G. F. Warner, The Stowe Missale, 2 Bde, London
1906—1911). Aus dem Gebiete der mailiindischen Liturgie
liegt ein Sakramentar von Bergamo (10, Jahrh.) in voll-
stéindiger Druckausgabe vor (Auctarium Solesmense, S,.
lesmes 1900). M, Férotin verdffentlichte aus einer Hand-
schrift des 10.—11. Jahrhunderts ein Sakramentar der spa-
nischen Kirche (Le Liber mozarabicus sacramentorumn,
Paris 1912),

b) Antiphonar. — Die Gesangsteile hei der hej.
ligen Messe (Introitus, Giraduale, Alleluja, Traktus,
Offertorium, Communio) enthielt das Antiphonar, wo-
fiir sich allmihlich zum Unterschied von jenem Anti-
phonar, welches die Gesiinge beim Stundengebet bof,
der Name Giraduale einbiirgerte. Die gegenwiirtige
offizielle Ausgabe des Graduale erschien im Jahre 1908,

Seinem Wortlaut nach bezeichnet A ntj phonar ein
Buch, welches nur antiphonale (s, u,) Gesiinge enthiilt. Da
aber bei der Messe auch responsoriale (s. u.) Gesiinge vor-
getragen wurden, so entschlof man sich aus praktischen
Erwiigungen schon frithzeitig, in einem Buche, welchem
man wegen des Uberwiegens der antiphonalen Teile den
Namen Antiphonar beilegte, sowohl die antiphonalen als
auch die responsorialen Mefigesinge zu vereinen. Fii
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dieses Buch wurde der Name Graduale bereits im 9. Jahr-
hundert iiblich, wihrend man fir das die Gesiinge des
Stundengebetes enthaltene Buch den Namen Antiphonar
(im engeren Sinne) beibehielt, obwohl in diesem die re-
sponsorialen Gesiinge einen erheblichen Bruchteil darstellen.
Diese Zweiteilung war im Frankenreiche im 9. Jahrhundert
durchgefiihrt. Nach einhelliger Tradition des Mittel-
alters (Johannes Diaconus, Vita S. Gregorii lib. 2, ¢, 6)
hat Gregor d. Gr. die kirchlichen Gesiinge gesammelt
(Antiphonarius cento) und geordnet. Das Antiphonar Gre-
gors d. Gr. ist in seiner authentischen Gestalt wahrschein-
lich nicht mehr vorhanden. Die dltesten Handschriften,
welche die Mefigesiinge, aber ohne Notenzeichen (Neumen),
enthalten, stammen aus dem 8. Jahrhundert (Cod. 30 der
Ziiricher Kantonalbibliothek aus dem Kloster Rheinau). Nur
die responsorialen Gesinge der Messe bietet das dem
gleichen Jahrhundert angehorende Graduale von Monza (ab-
gedruckt bei Tommasi, Opp., ed. Vezzosi 1747,V 257 1f.). Seit
dem 10, Jahrhundert beginnen die mit Neumen versehenen
Antiphonare (Cod. Sangall. 339, herausg. in Faksimile in der
von den Benediktinern von Solesmes besorgten Paléo-
graphie musicale T. ). Die unter Pius V. beginnende Re-
form der liturgischen Biicher konnte noch nicht die Melo-
dien der Gesiinge gebiihrend beriicksichtigen; erst die
fortschreitende Erforschung des Chorals ermdglichten 1908
die Ausgabe des Graduale auf Grund der alten. neumi-
sierten Handschriften, fiir welche das Graduale Dom Po-
thiers (Tournai 1883) eine grundlegende Vorarbeit ge-
schaffen hatte. Damit haben die verkiirzten Melodien der
Fditio Medicaea (so genannt, weil 16141615 in der medi-
ceischen Druckerei verlegt) ihre offizielle Geltung ver-
loren,

¢) Lektionar. Epistolar. Evangeliar. —
Zur Feier der MeBliturgie bedurfte man neben dem
Sakramentar und dem Antiphonar (Graduale) auch
eines eigenen Buches, welches die biblischen Lesungen,
Epistel und Evangelium, enthielt, des Lektionars, Epi-
stolar genannt, wenn es nur die Episteln, Evangeliar,
wenn es lediglich die evangelischen Lesestiicke um-
fabite.

Die Les.ungcn withrend der Messe entnahm man in
iiltester Zeit unmittelbar der Heiligen Schrift.  Als man
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anfing, fiir bestimmte Tage ausgewiihlte Abschnitte 72y,
lesen, deutete man diese im Text durch Zeichen, Kreng.
chen u, dgl. an, Erliiuterungen zu  diesen Zeichen gaben
Perikopenverzeichnisse am Rande, zu Anfang oder ap,
Schlufs des Codex. Das iilteste derartige Verzeichnis der
Episteln stammt aus einem Fuldaer Codex des Neuen Testa-
ments, geschrieben zwischen 540 und 546 im Auftrag deg
Bischofs Viktor von Capua (Ausgabe von Ernst Ranke,
Codex Fuldensis. Marburg u. Leipzig 1868), Kin aus Rand.-
bemerkungen des Evangeliumbuches des hl. Burcharq
(Wiirzburger Uni versititsbibliothek ; 7. Jahrh.) gewonnenes
Evangelienverzeichnis verdffentlichte Germain Morin (Revue
Bénédictine X [1893] 118 . .. Die Verbindung von Epistel-
und Evangelienverzeichnis (Capitulare evangeliorum) nannte
man Comes (Liber comicus). Das bekannteste Beispiel eines
Comes ist der sog. Comes Hieronymi, zuerst in Hand-
schriften des 8. Jahrhunderts enthalten (abgedruckt hej
Ernst Ranke, Das kirchliche Perikopensystem. Berlin 1847,
Liv ). In der Folge hob man die Perikopen aus dem
fortlaufenden Texte der Schrift aus und stellte sje in
einem eigenen Lektionar (auch Comes in weiterem Sinne
genannt) zusammen, Die i#ltesten Beispiele solcher seit
dem 9. Jahrhundert immer hiiufiger auftretenden Lektionare
bietet das 7. Jahrhundert, Die ersten Lektionare gehbren
Jjedoch nicht dem romischen, sondern dem gallikanischen,
(Lektionar von Luxeuil, bei Mabillon, De liturgia Gial)j.
cana: PL 72, 171 ff) bzw. spanischen (Libep comicus ec-
clesiae Toletanae, herausg. von Germain Morin, Aneecdoty
Maredsolana 1, Maredsous 1892) Ritus an.

d) Entsteh ung des Missale. — Unter dem Einflufy
der Privatmesse begann man zuerst iuberlich, dann or-
ganisch Sakramentar, Antiphonar (Graduale) und Lek.
tionar in einem Bande zu vereinen. So tritt um dje
Wende des 10. Jahrhunderts das Vollmissale (Missale
plenarium) auf, das seit dem 13, Jahrhundert dje
Regel bildet.

3. Quellen des Breviers. — Wie zur Liturgie
der Messe benotigte man auch zur Feier des Stunden.
gebets anfinglich mehrerer, nicht zu einem Bande ver-
einigter Biicher, Die Gesinge entnahm man dem Psal-
terium, dem Antiphonar (s. 0.), und dem die Hymmen
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enthaltenden Hymnar, die Schriftlesungen unmittelbar
dem Codex der Heiligen Schrift oder einem besondern
Lektionar, die Lesungen aus den Viitern dem Sermonar
oder Homiliar, die Heiligenlegenden dem Passionar,
die Gebete, welche zum Abschlufs der Horen oder
ehedem auch nach den einzelnen Psalmen gebetet werden
mubten, dem Sakramentar (s. 0.) oder eigenen Samm-
lungen (Collectar, Orationar). Diese Verteilung auf
verschiedene Biicher war nur fiir das gemeinsame, in
einer bestimmten Kirche zu haltende Chorgebet ge-
eignet. Als man aber anfing. die Pflicht des kano-
nischen Stundengebets nicht blofs auf das Gebet zu
bestimmten Stunden iiberhaupt (Regula S. Benedicti
¢. 50), sondern auch auf die heim gemeinsamen Gebete
iibliche Form auszudehnen, war es nitig geworden,
diese Biicher in einem einzigen Buche (Breviarium)
zn vereinen. Solche Breviere entstanden vereinzelt
schon im 11.und 12, Jahrhundert, aber erst seit dem
13. gelangten si¢ durch das ,Breviarium secundum
consuetudinem Romanae curiae* und den Einflufs des
Minoritenordens in allgemeinen Gebrauch.

a) Der Name Breviarium (= kurzes Verzeichnis,
Auszug) bedeutete im kirchlichen Sprachgebrauch anfiing-
lich ein (Blatt oder) Buch, in welchem die wiihrend eines
bestimmten Zeitraums geltende Gottesdienstordnung und
nicht selten auch die treffenden liturgischen Formulare
mit ihren Stichworten angegeben waren. Ein solches , Bre-
viarium* stand meist an der Spitze der Psalterien. Von
da wurde der Name auf das Buch ibertragen, welches
aus der organischen Verbindung des Psalteriums mit den
iibrigen zur Feier des kanonischen Stundengebetes he-
notigten Biicher hervorgegangen war (= Brevier im mo-
dernen Sinn). Vgl. Suithert Biitumer, Geschichte des Bre-
viers, Freiburg 1895, 599 ff.

b) Den Grundstock des Breviers bildet das Psalte-
rium. Psalterien wurden nicht blof fiir den Chordjenst,
sondern sehr hiiufig auch fiir Laien, fiir diese mitunter
in priichtiger Ausstattung (z. B. der Utrecht-Psalter aus
dem 9. Jahrhundert; Birch, The Utrecht-Psalter, London
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1886) hergestellt. Die zu kirchlichem Gebrauch bestimm.-

ten Psalterien weisen anfinglich am Rande Notizen fiir \

die liturgische Auswahl der Psalmen auf. Psalterien,
welche die Psalmen auf die einzelnen Wochentage verteilt
enthalten, gelten, namentlich wenn ihnen spiiter auch Anti-
phonen, Versikel und Gebete beigefiigt werden, als die
unmittelbaren Vorliufer des ausgebildeteten Breviers, -
Das iilteste Beispiel eines mit einem Hymuar verbun-
denen Psalteriums ist im Cod. Vat. Reg. 11 (8.- -9, Jahrh.)
erhalten.  Das Hymnar ist grofitenteils gedruckt bei Tom-
masi (Opp., ed. Vezzosi 1747, 11 351). — Uber gedruckte
Hymnare vgl. Th.-E. 1 76. — Von den liturgischen Zwecken
dienenden Homiliarien ist das ilteste jenes des Paul Warne-
fried (t 797); PL-95, 1169 ff. — Uber die in zahlreichen
Handschriften vorhandenen Passionarien berichten die
Analecta Bollandiana, Briissel, seit 1882

4. Aufzeichnungen des diubiern Ritus.
Ordines, Consuétudines, Rubriken, — Als
sich der Ritus immer reicher gestaltete, sah man sich
besonders in grofieren Kirchen vor die Notwendigkeit
gestellt, eigene Anweisungen (Ordines) zu verfassen,
welche die Reihenfolge in der Ausfihrung der litur-
gischen Handlungen regelten. Die bekanntesten Ver-
treter dieser wichtigen Klasse liturgischer Quellen sind
die von Mabillon (+ 1707) veroffentlichten fiinfzehn
Ordines Romani (Mabillon, Museum italicum, Paris 1689,
Il 1ff; PL 78, 851f.). Sie gehoren der Zeit vom
7.bis zum ausgehenden 14. Jahrhundert an und wurden
von ihrem Herausgeber im allgemeinen nach der meist
mutmallichen Zeit ihrer Entstehung numeriert (7.Jahrh. :
Ordo Romanus (= OR) VII; 8. Jahrh.: OR [ VIII:
9. Jahrh.: OR III V IX; 10. Jahrh.: OR IT VI:
12. Jahrh.: OR X XI XII; 13. Jahrh.: OR XIII:
14. Jahrh.: OR XIV XV). Diesen romischen Ordines
ist auch ein dem 12. Jahrhundert angehoérender Ordo
der Laterankirche (Ludwig Fischer, Bernhardi cardina-
lis ordo officiorum ecclesiae Lateranensis. Miinchen 191 3)
anzureihen.  Mit einzelnen Ordines sind auch (Gebete
und liturgische Formeln verbunden, in umfangreicher

liturgie.de




o § 4. Die Quellen der Liturgik. 17

Weise bei dem im 10. Jahrhundert im Frankenreich
éntstandenen sog. Ordo Romanus vulgatus (= ORV,
hrsg. von Hittorp, De divinis officiis. Koln 1568). Das
the dieser Ordines hat fiir die Feier der Messe und
es Stundengebets an Kathedralen und Kollegiatkirchen
dag Caeremoniale Episcoporum (1600) ithernommen.
In den Klostern vertraten die Ordines Aufzeichnungen
der dort herrschenden liturgischen Gewohnheiten, ,Con-
Suetudines“ genannt und nach ihrem Ursprungskloster
“‘“terschieden (z. B. Cons. Cluniacenses, Hirsaugienses.
inf Binde solcher Consuetudines verdffentlichte
Tuno Albers, Stuttgart u. Monte Cassino 19001911
8. Th-E. 1, 8. 85).
Kurze Anweisungen iiber den fufiernVollzug des Ritus
(R'llbriken) haben schon die AK in den Text der Gebets-
O'mulare verwoben. In steigendem Make geschieht dies
Yom 9. Jahrhundert ab, bis im 13, Jahrhundert die Ent-
Wicklung der Rubriken zu voller Entfaltung gediehen ist. -
5. Pontifikalien. — Fir die vom Bischof zu
- Spendenden Sakramente (Firmung und Ordination) und
€gnungen (Weihe eines Abtes, einer Abtissin, Kro-
nm}g des Konigs, Kirchweihe, Altar- und Glocken-
wel!le usw.), ferner fiir die Vornahme bischoflicher
J““Sdiktionshandlungen (Kirchenvisitation, Abhaltung
Yon Synoden usw.) bietet das Pontificale Romanum
die Texte und die notigen Angaben fiir den dufiern
ollzug. Die ersten Pontifikalien entstanden im 9. Jahr-
ufldert_ Bis dahin wurden vom Bischof die Gebete
b'ex der Taufe, Firmung und Ordination aus dem
Sa. amentar gelesen, Die Einverleibung zahlreicher,
meist aus dem vorgregorianischen Ritus iibernommener
oder ey entstandener Segnungen und Gebete ge-
staltete allmiihlich das Sakramentar zu umfangreich,
%9 A man, um ein handliches Buch zu schaffen, die
!u" den Bischof ausschliefilich bestimmten Formulare

indes ;
émmem eigenen Bande zusammenstellte. Das erste
l'.iuenhur‘.,-_ Kathol. Liturgik. 2
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e L U
gedruckte rimische Pontifikale erschien zu Rom 1485
Seine Redaktoren waren Patricius Piccolomini (T 149¢
und der pipstliche Zeremonienmeister Johann Burchapq
von StraBburg (t 1506). Einheit in der bis dahin he.
stehenden grofen Verschiedenheit der Pontifikalien ¢y
zielte erst das von Klemens VIII. fir die ganze Kirche
vorgeschriebene Pontificale Romanum (1596). 1

Die iiltesten Pontifikalien sind ediert von Max Jose h
Metzger (Zwei karolingische Pontifikalien vom Oberrhej

zu Freiburg, aus dem 9, Jahrhundert, wid Cod. 192 dep
Fiirstl. Fiirstenbergischen Bibliothek zu Donuue‘schingen’
ebenfalls aus dem 9, Jahrhundert) und von E, Miller (The,
Pontifical of Egbert, Archbishop of York, London 1853
nach einer Handschrift des 10). Jahrhunderts),

6. Ritualien. — Ein handliches Buch. aus welchen,
die Gebete bei der Spendung der Sakramente ung
Sakramentalien, der Ritus der Prozessionen und dey -
Begriibnisse zu entnehmen waren, erwies sich aucp
bald fiir die in der Seelsorge wirkenden Priestep
als eine Notwendigkeit. So entstand das Rituale
(ehedem auch Manuale, Obsequiale, Agenda genmmt,)'-‘
Die Herstellung eines Rituale oblag anfiinglich dem
einzelnen (leistlichen. der sich aus groeren lityy.
gischen Sammelwerken zu diesem Zwecke einen Aus.
zug zu machen hatte. Solche Sammelwerke lagey
nachweishar schon im 11. Jahrhundert als liturgischa
Normalbﬁcher auf und enthielten aufier den Formy,.
laren fir die priesterlichen auch jene fiir die bischsf. _
lichen Funktionen. Den Ubergang zu den amtlichey,
Agenden vermittelten seit dem 12. Jahrhundert Rityg.
lien, die in Klostern entstanden und zuniichst nur fiip
den Gebrauch der Klostergeistlichen bestimmt waren,
Unter Weglassung der nur fiir klosterliche Zwecke
berechneten Teile wurden sie auch vom Weltklerug
beniitzt und dienten als Vorbild fiir die seit Erfindung -
der Buchdruckerkunst zahlreich auftretenden offiziellen
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Divzesanritualien. Fiir die ganze Kirche ist das Ri-
tuale Romanum (1614) bestimmt, dessen Annahme
Paul V. den Bischofen angelegentlich empfahl.

Als liturgisches Normalbuch darf vielleicht schon der
ORV (10. Jahrh.) gelten. Das bekannteste Buch dieser
Art ist das Pontificale Gundecarianum, von Bischof Gunde-
kar I1._von Eichstiitt (f 1075), in der Ordinariatsbibliothek
zu Bichstiitt befindlich. — Ein klosterliches Rituale ver-
offentlichte nach einem Codex von St. Florian (12, Jahrh.
Adolf Franz, Das Rituale von St. Florian. Freiburg 1904.
Als erstes Beispiel einer amtlichen Dibzesanagende mufy
das Rituale des Bischofs Heinrich 1. von Breslau (1302
bis 1319) betrachtet werden, herausgegeben nach einer
Handschrift der Dombibliothek von Breslau (14. Jahrh.)
von Adolf Franz, Das Rituale des Bischofs Heinrvich 1.
von Breslan. Freiburg 1912. — Ein Verzeichnis gedruckter
ilterer Ritualien bei Adolf Franz, Die kirchlichen Bene-
diktionen im Mittelalter I, Freiburg 1909, xxx—xxx1v und
Th.-E. 1T 84. Dem Rituale Romanum arbeitete das
Sacerdotale Romanum des Franz Samarino (Venedig 1579
und jenes des Albert Castellani (Venedig 1537) vor.

T.Martyrologien. — Beim offentlichen Chorgebet,
wie solches in Klostern, Dom- und Kollegiatkirchen ge-
halten wird, mufi tiglich der fir den folgenden Tag
bestimmte Abschnitt aus dem Martyrologium gelesen
werden. Nach Monatstagen geordnet, enthilt das Mar-
tyrologium ein Verzeichnis der Todes- und Gedichtnis-
tage der Heiligen, deren Namen regelmiiig kurze An-
gaben iiber den Ort ihres Todes, dessen Zeit, zuweilen
auch iiber besondere Verdienste der Heiligen angefiigt
gind. Wie sein Name bhesagt, war es urspriinglich ein
Verzeichnis der Miirtyrer, zuniichst nur einer einzelnen
Kirche. Aus der Kompilation solcher lokaler Listen
ging das allgemeine, die Heiligen der ganzen Kirche
umfassende Martyrologium hervor, als \Xs& E?,t T
Vertreter das in der zweiten Hil 8" 0. . a“é"
hunderts entstandene sog. Mnrtyroloé%n i IR
num bezeichnet werden mufs. Durgh B
graphischer Notizen zu den Heiligeﬁfﬁ
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20 Einleitung.

sich im 8. Jahrhundert die historischen Martyrologien,
Von diesen erlangte das von dem Benediktiner Usuarq
(T 877) verfabite die weiteste Verbreitung und besondere
Bedeutung dadurch, dafs es die Grundlage des vor, -
Gregor XIII. (1584) herausgegebenen Martyrologium,
Romanum (neueste Ausgabe von Pius X.) wurde,

a) Das iilteste Verzeichnis der Mirtyrer einer Einzel.
kirche ist jenes, welches im Jahre 354 Furius Philocalug
fiir die romische Kirche herausgegeben hat, Ausgabe von
Duchesne, Liber Pont, ] 10f.; Mommsen, Mon. Germ. Chro-
nica minora I 71 ff.: H. Lietzmann, Die drei iiltesten Mar.
tyrologien. Bonn 1911, - Dem b, Jahrhundert gehirt eiy,
Kalendar der Kirche von Karthago an, herausg. von Ma-
billon, Vetera Analecta I1I 398 - PL 13, 1219; R, Liety-
mann a, a. 0. 4 f,

h) Das Martyrologium Hieronymianum wurde zuerst
ediert von Fiorentini, Vetustius occidentalis ecclesiae map.
tyrologium. Lucca 1668. Die Ausgabe PL 30, 435 f. jsy
ein Abdruck aus Vallarsi, Opp. S. Hieronymi XI, Verong
1742, 475 f. Neueste Ausgabe von De Rossi u, Duchesne,
Acta SS. Novembris 11, Briissel 1894. Die Quellen deg
Martyrologium Hieronymianum sind ein allgemeines, 7y
Nikomedien entstandernes Martyrologium des Ostens,
welchem ein syrisches Martyrologium nahesteht (s. Wright
im Journal of Sacred Literature VIII, New Series, 1866,
45 1), ferner das durch die Feste der Nachbargemeinder,
vermehrte Kalendar der rémischen Kirche und ein mit
dem Kalendar von Karthago sich enge beriihrendes all-
gemeines Martyrologium der afrikanischen Kirche. s

¢) Historische Martyrologien verfaften Beda Venerabilis
(t 735), Ado von Vienne (T zwischen 860 u. 870), Florug
von Lyon (+ um 860). Vel. Henri Quentin, Les martyrg-
loges historiques. Paris 1908, — Die beste Ausgabe des May-
tyrologiums Usuards ist die von Du Sollier, M artyrologium
Usuardi monachi, Antwerpen 1714, in Acta SS. Tunii V|
u. VII; abgedruckt PI, 123, 433 f.

8. Orientalische Liturgien. — Zum Ve
stindnis der jetzt im Abendland fast ausschliefilich
herrsehenden romischen Liturgie miissen auch die gottes-
dienstlichen Ordnungen der Kirchen des Ostens ver-
gleichend herangezogen werden. Die  Beriihrungen
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zwischen Orient und Abendland waren gerade zur Zeit
der Ausbildung der Liturgie rege und mannigfach.
Spuren einer Beeinflussung vom Orient her lassen sich
darum im Aufbau des abendlindischen Gottesdienstes
mehrfach feststellen. Durch die Kenntnis der allen
Liturgien gemeinsamen [deen empfingt auch die in-
haltliche Wiirdigung der eigenen Gehetsformulare An-
regung und Forderung.

Die hekanntesten Werke fir das Studium

der orientalischen Liturgien sind:

Jacoh Goar, Evyohéyiov sive Rituale Graecorum. Paris

1647 (enthilt aufier der griechischen Mefliturgie die Riten
fiic die Spendung der Sakramente und Sakramentalien).
Eusebius Renaudot, Liturgiarum orientalium collectio. Paris
1716 (Neudruck Frankfurt a. M. 1847; enthiilt auch die
MeRliturgie der Kopten, Jakobiten und Nestorianer in la-
teinischer (Thersetzung; dazu gelehrte Dissertationen).
Heinrich Denzinger, Ritus Orientalium, Coptorum, Syro-
rum et Armenorum in administrandis Sacramentis. 2 Bde.,
Wiirzburg 18531854 (bietet in lateinischer Ubersetzung
die Formulare fiir die Spendung der Sakramente bei den
nichtgriechischen Orientalen mnebst Abhandlungen .
F. E. Brightman, Liturgies Eastern and Western. Yol. 1:
Eastern Liturgies, Oxford 1896 (beste kritische Ausgabe
der wichtigsten orientalischen MeBliturgien: die nicht-
griechischen in englischer Ubersetzung).

Uber die gegenwiirtige liturgische Praxis
des Orients unterrichten:

Maximilianus, Princeps Saxoniae, Praelectiones de Li
turgiis orientalibus, 2 Bde., Freiburg 1908 1913 (enthilt
zahlreiche Stellen aus den schwer erhiiltlichen Gesangs-
biichern der Griechen). — Alexis v. Maltzew, Die Liturgie
der orthodox-katholischen Kirche des Morgenlands, 4. Aufl.,
Berlin 1911; Die Nachtwache, ebd. 1892; Bitt-, Dank-
und Weihegottesdienste, ebd. 1897; Die Sakramente, ebd.
1898 ; Begriibnisritus, ebd. 1898; Fasten- und Blumen-
triodion, ebd, 1899 ; Menologion, ebd. 1900—1901i ; Oktoichos,
ehd. 1903 —1904 (bringt Abhandlungen und Texte iiher den
in der russischen Kirche herrschenden Gebrauch; den alt-
slawischen Texten ist eine deutsche Ubersetzung bei-
gegeben). .
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§ 5. Geschichte und Literatur der Liturgik.

Literatur: P Cabrol, Introduction aux études lityy.
giques. Paris 1907. — Oscar Huf, Een woord over Liturgje-
literatuur, Bibliographie zu A, Koonders, Handhoek der T,j.
turgie. Nijmegen 1916, Kunibert Mohlberg, Ziele und
Aufgaben ~der liturgiegeschichtlichen Forschung. Miip.
ster i. W. 1919. — Jahrbuch fuy Liturgiewissenschafy,
herausg. von Odo Casel. 1. Bd., Miinster i, W, 1921. —
Th-E. T 103 f,

1. Die Liturgik in der Zeit der Viiter. —
Im christlichen Altertum, als die Sprache des Gottes.
dienstes dem Volke allgemein verstiindlich war und
die heiligen Handlungen in einfachen Formen sich voll-
zogen, bestand fiir Erklirungen der Liturgie nicht djo
gleiche Notwendigkeit wie im weiteren Verlaufe ihrey
Entwicklung. Doch legte man Gewicht darauf, daf
die Neugetauften in das Verstiindnis der an jhnen vor-
genommenen  Zeremonien, dey Bedeutung der Mef;.
liturgie und der in der Osternacht ihnen gespendeten
Sakramente der Taufe, Firmung und Eucharistie ein-
gefiihrt wurden. Es geschah dies in Predigten, welche
vor den Neophyten in der Osterwoche gehalten wurden,
Solche Erklirungen, die uns von Cyrill von Jerusalem
(T 386, Mystagogische Katechesen : PG 33, 1066 f.), vom
hl. Ambrosius (+ 397, De mysteriis: PL, 16, 389 f.) und
einem unbekannten Zeitgenossen des letzteren, dem
Verfasser der sechs Biicher De sacramentis (PL 16,
417 £), erhalten sind, suchen bereits die iufiern Zere.
monien in moralisch-symbolischem Sinne zu deuten,
Eine durchweg mystisch-spekulative Richtung befolgt
(Pseudo-)Dionysius Areopagita (Anfang des 5. Jahrh.),
der in seiner Schrift »Von der kirchlichen Hierarchie*®
(PG 3, 4101f) auber dem Ritus der Mefsfeier und dep
genannten Sakramente auch noch dje Olweihe, die
Ordination und die Totenliturgie in seine Erklirung
miteinbezieht. — Fiir die Kenntnis der Gebriuche der
Kirche von Jerusalem, die auch auf das Abendland
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 mehrfach Einflub ausiibten, ist von unschitzbarer

Wichtigkeit ein zwischen 380 und 390 geschriehener
Pilgerbericht einer gallischen Nonne, Atheria, frither
Silvia von Aquitanien genannt (Ausgabe von P. Geyer,
Itinera Hierosolymitana saec. 4—8. Wien 1898. Corp.
Seript. eccl. lat. 39, 35 f.).

9. Die Liturgik im frithen Mittelalter und
sur Karolingerzeit. — In dem gleichen Mafse,
in welchem sich das Zeremoniell des Gottesdienstes
reicher ausgestaltete und die Kultsprache allmiihlich
qur ,toten* Sprache wurde, trat auch das Bediirfnis
nach eingehenden Erklirungen der Liturgie dringender
in den Vordergrund. Da der historische Ursprung
vieler Riten allmihlich in Vergessenheit geraten war,
wandte man sich hierbei der auch in der Exegese be-
liehten allegorisch-symbolischen Methode zu. Diese
Methode tritt im Abendland zuerst an den gallikanischen
Ritus heran und ist verkorpert in der Schrift des
Isidor von Sevilla (+ 636) ,De ecclesiasticis officiis®
(PL 83, 737) und in einer etwa gleichzeitigen, Ger-
manus von Paris (¥ H76) zugeschriebenen Erklirung
der gallikanischen Messe (PL 72, 891). Als reifste
Frucht der von Karl d. Gr. und Alkuin geforderten
Bliite der liturgischen Studien diirfen die die ganze
rémische Liturgie umfassenden Werke (De ecclesiasticis
officiis libri TV: PL 105, 985 f.; De ordine antiphonarii:
PL 105, 1243 f.) des Metzer Diakons Amalarius (f zwi-
schen 850 u. 853) angesehen werden. Amalars alle-
gorische Erklirungen wurden mabgebend fiir die Folge-
seit und kehren in fast allen mittelalterlichen liturgischen
Traktaten wieder. Eine Ausnahmestellung unter den die
Symbolik einseitig pflegenden Liturgikern der Karolinger-
zeit nahm, wie schon der Titel seiner kleinen Schrift
,Uber die Anfinge und Entwicklung einzelner Dinge
in den kirchlichen Gebriiuchen® verrit, der Schiiler des
Rabanus Maurus, Walafried Strabo (f 849), ein.
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- 3. Die Liturgik im Mittelalter, — Der all.
gemeine literarische Niedergang, der auf die karq.
lingische Bliite folgte und auch dje Liturgik in Mjy.
leidenschaft %0g, wurde erst von der zweiten Hiilfte deg
11. Jahrhunderts an allméhlich iiberwunden, Deutseh.
land ist in dem neuen Aufstieg hauptsiichlich vertretey,
durch Bernold von Konstanz (+ 1100), dem Verfassey
des weitverbreiteten Micrologus (PI, 151, 977 £), durel
Rupert von Deuty (T 1135, De divinis officiis: PI, 170,
9f), vor allem aber durch Honorius von Augusto.
dunum (Augsburg ? + um 1152), dessen bedeutendste
Schrift ,Gemma animae* (P[, 172, 541 f.) sich ithep
die ganze Liturgie erstreckt. Zahlreicher sind lituy--
gische Abhandlungen franzosischen Ursprungs.  Dje
sExplicatio divinorum officiorum* (PI, 202, 13 f.) deg
Pariser Theologen Johann Beleth (+ nach 1165) ge.
langte unter ihnen 2y autoritativem Ansehen his weit,
ins 14. Jahrhundert hinein.  Ttalien hat, wenngleich,
erst spiter, durch Sicard von Cremona (+ 1215, Mitrale .
PL 213, 13£) und Papst Innozenz I11. (t 1216) Be.
deutendes geleistet, Des Letateren Werlk »De sacpq
altaris mysterio* (P, 217 773 £.) hat mit Recht, nich,
bloB wegen der hohen Stellung  seines Verfassers,
weiteste Verbreitung in Handschriften und Drucken
gefunden,

Die groBen Vertreter der Scholastik des 13, Jahy-
hunderts, Alexander von Hales , Bonaventura und
Thomas von Aquin, die jhre Geistesarbeit vor allem,
der spekulativen Begriindung des Dogmas widmen,
behandeln die Liturgik nur in untergeordneter Wejse

- und verlassen dabej nicht die hreit getretenen Gelejse

der herkémmlichen allgemein-symbolischen Erklirung,
an deren Alleinberechtigung das Mittelalter nicht riitteln
liefi. Die symbolischen Deutungen dieser ganzen Zeit-
periode hat der Kanonist Wilhelm Durandus (t 1296
als Bischof von Mende) mosaikartig in seinem Werke

liturgie.de 7 '3




A

R L e

§ 5. Geschichte und Literatur der Liturgik 25

_Rationale divinorum officiorum* (Ausgabe Lyon 1612)
zusammengestellt und sie als Erbe der Nachwelt iiber-
liefert. Fiir die Kenntnis der mittelalterlichen Liturgik
ist darum dieses Werk unenthehrlich.

In bewuften Gegensatz zur vielfach spielenden alle-
gorischen Erklirung der Liturgie war schon Albertus
Magnus (f 1280) in seinem Buche ,Opus de mysterio
Missae“ getreten (Ausgabe Czeiner, Ulm 1473). Sein
Widerspruch verhallte ungehort. Selbst der historischen
Sinn  bekundende Radulf von Tongern (f 1403, De
canonum observantia, Ausgabe von Kunibert Mohlberg.
Minster 1915) verleugnet im einzelnen nicht seine
Anhiinglichkeit an die alte Richtung, noch weniger
Gabriel Biel (f 1495, Expositio canonis. Reutlingen
1488). Doch gewann die von Albertus Magnus an-
gebahnte theologische und aszetische Deutung gegen
Fnde des Mittelalters immer mehr Anklang.

4. Die Liturgik in der Neuzeit. Mit der
itherlieferten allegorischen Erklirung wurde erst ge-
brochen, als die historische Kritik unter dem Einflufs
des Humanismus neu erweckt und die Theologie zur
Verteidigung der katholischen Lehren und Gebriuche
gegeniiber den neuen Hiiresien zu eingehender Be-
schaftigung mit der kirchlichen Uberlieferung genotigt
wurde. Die Liturgik verdankt dieser im 16. Jahr-
hundert einsetzenden geistigen Stromung die hohe Bliite,
zu der sie sich allmihlich im 17. und 18. Jahrhundert
erhob. Vor allem galt es, die handschriftlichen Schitze
zu heben und durch Edition der wissenschaftlichen
Beniitzung allgemein zugiinglich zu machen. Melchior
Hittorp (+ 1584) veroffentlichte eine Sammelausgabe
liturgischer Werke des Mittelalters (De divinis catho-
licae ecclesiae officiis et mysteriis. Koln 1568), der
Mauriner Edmund Marténe (11739) schuf mit Bienenfleifs
eine einzig dastehende Sammlung von vollstindig oder
auszugartig wiedergegebenen alten gottqsdienstlichen
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—

Ordnungen (De antiquis ecclesiae ritibus. Rouen 1700
bis 1702; Antwerpen 1736—1738, Spiiter beigegehen
» Tractatus de antiqua ecclesiae disciplina in divinis ce-
lebrandis officiis* und »De antiquis monachorum ritibus
libri V*. Antwerpen 1764), Ludwig Muratori (+1750) ot
in seiner , Liturgia romana vetus * (2 Bde. Venedig 1748)
eine noch heute viel gebrauchte Sammlung rémischer und
gallikanischer Sakramentare. Martin Gerbert (+ 1793)
von St. Blasien, Quellen zur Geschichte der deutschen
Liturgie (Monumenta veteris liturgiae alemannicae,
St. Blasien 1777—1779) und der Kirchenmusik (De cantu
et musica sacra. St.Blasien 1774; Scriptores ecclesiastici
de musica sacra. Ehd. 1784). Das Studium der orien-
talischen Liturgien forderten durch Quellenpublikationen
Jakob Goar (t 1653; 8. 21) und Eusebius Renaudot
(117205 8. 21) und der Kardinal .J oseph Alois Assemani
(t 1782, Codex liturgicus ecclesiae universae, Rom
1749—1766). Allen diesen Editionen sind auch ge.
haltvolle Abhandlungen iiher die Geschichte der Litu-
gie beigegeben. Daneben entstand eine Unzahl histo-
rischer Abhandlungen und grofierer Werke, die noch
jetzt mit Nutzen eingesehen werden, so jene des Kap-
dinals Johann Bona (t 1674, Rerum liturgicarum libyi
duo. Rom 1653, und De divina psalmodia. Rom 1653)
und des gelehrten Papstes Benedikt XIV. (t 1758,
De sacrosancto Missae sacrificio, Rom.1748; Mainz 1879,
und De festis D, N. Tesu Christi et B. Mariae Virg,
Padua 1745). Fiir die Geschichte der Liturgie in den
ersten sechs Jahrhunderten gewithren die , Origines oc-
clesiasticae* (englisch London 1708—1722; lateinisch
Halle 1824) des Anglikaners Joseph Bingham (+ 1723)
reiche Ausbeute.

5. Die Liturgik in der neuesten Zeit. Nach-
dem eine geraume Zeit der das Lehrhafte des Kultes
einseitig betonende Rationalismus und die alles nivel-
lierende Revolution die weitere Entfaltung der Litur-
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gik unterbunden hatte, zeigte sich seit der Mitte des
19. Jahrhunderts wiederum frisches Leben, angeregt
durch Werke, welche vor allem die inhaltliche Schon-
heit des katholischen Gottesdienstes betonten. In
Deutschland war es F. A. Staudenmaier (+ 1856, Der
Gieist des Christentums, Mainz 1835), in Frankreich
der Benediktinerabt Dom Prosper Guéranger (+ 1875)
von Solesmes (Institutions liturgiques, 2Paris 1878
bis 1885; [L’année liturgique. Paris 1840—1851:
deutsche Ubersetzung Mainz 1874—1902), welche
auf solche Weise das Interesse an der Liturgie wach-
riefen und neuerdings die helebende Grundlage fiir ihre
historische Wiirdigung schufen. Die Friichte zeigten
sich in einer Durchforschung des handschriftlichen
Materials und alter Drucke, in der Edition liturgischer
Handschriften und alter liturgischer Biicher, teils
einzeln, teils in Sammelwerken, wobei die Orden, inshe-
sondere die Benediktiner der Kongregation von Solesmes
und Beuron, mit wissenschaftlichen (Gesellschaften und
einzelnen Gelehrten wetteiferten. Eine Anzahl von
Zeitschriften, teilweise ausschlieflich liturgischen Cha-
rakters, stehen im Dienste der Einzelforschung, Nach-
schlagewerke ermoglichen eine rasche Orientierung,
Weniger zahlreich sind Werke, welche die gesamte
Liturgik behandeln. Einen Ersatz bieten die ver-
schiedenen Handbiicher der Pastoraltheologie, wenn
auch der von diesen verfolgte Zweck besser durch
die zahlreichen Lehrbiicher der Rubrizistik erreicht
wird.

a) Kataloge von Handschriften und dlteren
liturgischen Drucken:

Leopold Delisle, Mémoires sur d'anciens sacramentaires.
Mémoires de I'Académie des Inscriptions et Belles-Lettres.
Bd. 32, Paris 1886, — Hugo Ehrensberger, Bibliotheca litur-
gica manu scripta. Karlsruhe 1889; Libri liturgici bibliother
cae apostolicae Vaticanae manu scripti. Iter italicum. Frei-
burg 1897, — Adalbert Ebner, Quellen und Forschungen zu-
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Geschichte und Kunstgeschichte des Missale Romanum im
Mittelalter. Iter italicum. Freiburg 1896. - J. Weale,
Catalogus Missalium ritus latini ab anno 1475 impresso-
rum. London 1886,

b)Sammelwerke, Veroffentlichungen ge-
lehrter Gesellschaften usw.

Surtees Society (seit 1840). — Henry Bradshaw Society
(seit 1891). — Alcuin Club (seit 1899). Verzeichnis der Publi-

" kationen dieser Gesellschaften bei Th.-E. [ 178. - Ulysse

Chevalier, Bibliothtque liturgique (seit 1893) s. Th.-E. |
179. — Paléographie musicale (seit 1889 von den Bene-
diktinern von Solesmes herausgegeben) s. Th.-E. [ 74, —

Monumenta ecclesiae liturgica (herausgegeben seit 1900

von den Benediktinern von Solesmes). — Liturgiegeschicht-
liche Quellen (herausgegehen von Kunibert Mohlberg 0. S, B.
und Adolf Riicker. 1. Bd., Miinster 1918), Guido Dreves
und Clemens Blume S. J., Apalecta hymnica medii aevi,
54 Bde. Leipzig, seit 1886,

¢) Zeitsehriften:

Rassegna Gregoriana (Rom, seit 1902; mit guter Biblio-

graphie). — Ephemerides liturgicae (Rom, seit 1881; vor-
wiegend rubrizistischen Charakters). — Jahrbuch fiir
Liturgiewissenschaft (herausgegeben von Odo Casel 0. 8. B.
Miinster, seit 1921 ; mit ausfithrlichem Literaturverzeich-

nis). -~ KEchos d'Orient (Paris, seit 1897). Oriens X

christianus (herausgegeben von Anton Baumstark. Rom,
seit 1901, — Revue Bénédictine (Maredsous, seit 1887), -
The Journal of Theological Studies (Oxford, seit 1900). -
Revue d'histoire ecclésiastique (Liowen, seit 1900),

d) Nachschlagewerke:

Fernan Cabrol 0. 8. B., Dictionnaire, d'Archéologie chré-
tienne et de Liturgie (Paris, seit 1903, Bis 1921 44 Hefte,

- Joseph Braun 8. J., Liturgisches Handlexikon. Regens-
burg 1922

e) Ferner zahlreiche Artikel #ber . Li:
turgie in:

Wetzer u. Weltes Kirchenlexikon. 2 Aufl,, Freiburg 1882
bis 1903. — Michael Buchberger, Kirchliches Handlexikon.
Miinchen 19071912, — The Catholic Encyclopedia. New
York 19071914, -~ A. E. Hauck, Real-Enzyklopiidie fiir
nrotestantische Religion und Kirche. Leipzig 1896-—1913.
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§ 5. Geschichte und Literatuwr der Liturgik.

f) Allgemeine Darstellungen:

L. Duchesne, Origines du culte chrétien. b. Aufl.,
Paris 1909 (bietet die Geschichte der Liturgie bis zur
Karolingerzeit). — Valentin Thalhofer u, Ludwig Hisen-
hofer, Handbuch der katholischen Liturgik. 2 Bde. Frei-
burg 1912, Richard Stapper, Grundrifs der Liturgik.
4'_ Aufl., Miinster 1922, A. Baumstark, Das Werden der
thurgic. Freiburg 1923. (Aus der Sammlung ,Ecclesia
orans®, hrsg, von Abt Herwegen.)

Auf protestantischer Seite:

Georg Rietschel, Lehrbuch der Liturgik. 2 Bde., Berlin
19001909,

g) Pastoraltheologische Werke:

_Joseph Amberger, Pastoraltheologie. Regensburg 1884
bis 1887, Ignaz Schiich, Handbuch der Pastoraltheologie.
17. Aufl, von Polz. Innsbruck 1914. Joh. v. Pruner u.
Joseph Seitz, Lehrbuch der Pastoraltheologie. 2 Bde. Pader-
horn 1920 1922, :

h) Rubrizistische Werke:

& Pius Martinucei, Manuale sacrarum caeremoniarun.
3. Aufl. von J. B. Menghini. Rom 1911-1913. — J. B.
e Herdt, Sacrae liturgiae praxis. 10. Aufl., Lowen 1910.
G‘- Har@mann, Repertorinm rituum. Paderborn 1916.

eorg Kieffer, Rubrizistik. 4. Aufl., Paderborn 1921.
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Allgemeine Liturgik.

[. Teil. Die Formen der katholischen
Liturgie.

I. Hauptstiick. Formen des Wortes.

Literatur: F. Cabrol, Livre de la Priére antique*.
Paris 1900, — Ed. von der Goltz, Das Gebet in der iiltesten
Christenheit. Leipzig 1901. — Frz. Leitner, Der gottes-
dienstliche Volksgesang im jiidischen und christlichen
Altertum. Freiburg 1906. — C. Marbach, Carmina scrip-
turarum. Straburg 1907. — Peter Wagner, Einfiithrung
in die gregorianischen Melodien ®, Leipzig 1911, — Frz. Hei-
ler, Das Gebet*. Miinchen 1922,

§ 6. Sprache und Vortrag der liturgischen Formulare.

Literatur: Frz. Hettinger, Liturgie der Kirche und
lateinische Sprache. Wiirzburg 1858. - Suithert Biiumer,
Art. ,Kirchensprache® im Kirchenlexikon® VII 638 f.

1. Liturgische Sprachen. — Fiir den Gebrauch
einer bestimmten Kultsprache besteht weder ein gott-
liches noch ein apostolisches Giebot. Das tatsichliche
Bestehen bestimmter, fast ausschliefilich sog. toter
Sprachen heim Gottesdienst ist nur das Resultat einer
liingeren, durch die Kirche schlieBlich autoritativ fixier-
ten historischen Entwicklung. Christus der Herr hielt
die erste Liturgie im Abendmahlsaale ohne Zweifel
in der damals in Palistina gebriiuchlichen syro-pali-
stinensischen Volkssprache. Ebenso werden die Apostel
in der Volkssprache nicht nur gepredigt, sondern in
dieser oder in einer vom Volke vielfach verstandenen
Sprache auch den Gottesdienst gefeiert haben. Sehr
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1. Teil. 1. Haupistiick. Formen des Wortes. 31

2u statten kam es dabei, da im Umkreis des 1mperiu1p
Romanum die griechische und lateinische Spra(:l}e wei-
teste Verbreitung gefunden hatten und namentlich die
erstere als eigentliche Verkehrssprache angesehen
Werden durfte. ;
Das Griechische diente von Anfang an als .htur-
gische Sprache bei den griechisch sprechenden Christen,
vor allem im Osten, aber auch, wenngleich nicht aus-
schliefilich, wiihrend der zwei ersten Jahrhunderte in
Rom und in andern grofieren Stidten Italiens u!ld
Galliens, wohin der rege Weltverkehr zahlreiche grie-
chische Flemente fithrte. Tm 6. Jahrhundert ver-
schaffte die byzantinische Herrschaft in Rom und
Italien dem (riechischen als Kultsprache neue Be-
deutung. Die Verwendung dieser Sprache neben der
lateinischen bei Ablegung des (ilaubensbekenntnisses
n der frithmittelalterlichen Taufliturgie, die Verlesung
der Perikopen in griechischer und lateinischer Sprache
b?i der gegenwiirtigen feierlichen Papstmesse mag anf
diese Zeit zuriickgehen. i
'Auch die Syrer, Kopten, Abessinier, Armenier be-
dienten sich ihrer Landessprache zugleich als Kult-
sprache. Als sich die Bulgaren im 9. Jahrhundert an
die Kirche von Konstantinopel anschlossen, iiber::;etzte
man fiir sie die hyzantinische Liturgie ins Bulgane.;che,
das bis zur Stunde als Altbulgarisch (Kirchenslawisch)
die liturgische Sprache aller Slawen des griechischen
Ritus, insbesondere der russischen Nationalkirche, ge-
blieben ist. Nicht unbetriichtliche Teile dieser schon
frithzeitig der Hiresie oder dem Schisma verfallenen
Volkerschaften fanden im Laufe der Zeiten den Weg
Zur kirchlichen Einheit zuriick, und damit erhielten
auch ihre Kultsprachen in der katholischen Kirche
Heimat und Schutz. Die weiteste Verbreitung hat die
]a.t'ei“i%he gottesdienstliche Sprache gefunden. Fiir
die nur lateinisch sprechenden Christen in Rom und
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32 Allgemeine Liturgik.
andern Stidten des Abendlandes erwies sich ein latei-
nischer Gottesdienst von Anfang an als Notwendigkeit,
die altlateinische Bibel, die Ttala, hat ihn bereits zuy
Voraussetzung. Die sprachliche Form des Kirchen-
lateins ist die eines veredelten Vulgirlateins der nach-
klassischen Periode.

2. Verwendung der Volkssprache in dey
Liturgie. — Die Kirche hielt konservativ an der
alten Gestalt dieser Sprachen fest, als diese infolge
einer natiirlichen Entwicklung, teils auch durch Ver-
mischung mit andern Sprachen sich verindert hatten
oder durch iuBere Umstinde aus dem gewohulichen
Verkehr verdringt, vom Volke in seiner Giesamtheit
nicht mehr verstanden, zu ,toten* Sprachen geworden
waren. An Versuchen, die tote Sprache durch die
lebende beim Gottesdienste zu ersetzen, hat es nicht
gefehlt. Erfolg war ihnen fiir den Geltungshereich der
byzantinischen Liturgie hauptsichlich nur beschieden
in den orthodoxen Patriarchaten von Antiochien und
Jerusalem, wo das Arabische sich in grofierem Um-
[fange einbiirgerte, in der rumiinischen Landeskirche,
wo seit 1643 das Altslawische durch die rumiinische
Landessprache verdringt ist. Auch die Unierten
dieser Gegenden bedienen sich beim Gottesdienste der
Landessprache. Besondere Konzessionen erhielten vom
Apostolischen Stuhl einige kleinere slawische Gruppen
(Glagoliten).

Seit dem 16. Jahrhundert wurde es in Deutschland
itblich, zur Stiirkung des katholischen Glaubenshewufst- -
seins in die Ritualien Ansprachen, vor allem die Tauf-
fragen in deutscher Sprache aufzunehmen. Wie aus
der pipstlichen Approbation einzelner Didzesanritualien
ersichtlich, kann dieser Brauch auch jetzt noch unter
bestimmten Voraussetzungen Duldung finden.

3. Grinde fir die Beibehaltung hesonderer
- Kultsprachen. - Gegen die lateinische Kultsprache
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duberte sich erst im 13, Jahrhundert aus den Reihen
der Katharer und Waldenser, spiiter seitens der Husiten
und der Protestanten Widerspruch. Thnen folgten
_hierin die Jansenisten und die katholischen Vertreter
der rationalistischen Aufklirung.. Da dieser Wider-
spruch teils auf falschen dogmatischen Anschauungen,
teils auf unrichtigen Kultprinzipien beruhte, trat die
Kirche mit aller Entschiedenheit fiir die Beibehaltung
der lateinischen Sprache beim Gottesdienst ein (Trid.
sess. 22 de sacrificio Missae can. 9; Propositio Ques-
nellii damn. 86 [Denz. 1436]). In einer der natiirlichen
Veriinderung entzogenen einheitlichen Kultsprache wird
die Reinheit des Glaubens leichter hewahrt und ein mich.
tiges Forderungsmittel der kirchlichen Einheit gehoten.
Auch dient die Liturgie in erster Linie der Verehrung
Gottes, nicht blof der Erbauung des Volkes. Die
reiche religiose Anregung, welche in den Gebeten der
Kirche enthalten ist, kann auf mannigfache Weise,
besonders durch Predigten iiher die Liturgie, zu welchen
die Seelsorger verpflichtet sind (Trid. sess. 22, ¢. 8),
nutzbar gemacht werden.

4. Vortrag. Accentus und concentus, —
Einzelne Gebete und Lesungen werden in rezitativem
(iesangston (accentus genannt im Gegensatz zum con-

centus, dem Gesang des Volkes bzw. des Chores) vor- -

getragen. In iltester Zeit, als die gottesdienstlichen
Riume noch klein waren, konnte letztere die Stimme
der Liturgen auch im gewohnlichen Sprachton ausfiillen,
Mit der zunehmenden Vergrofierung der Gotteshiiuser
wurde es notwendig, dak sich eine rednerische Vor-
tragsweise ausbildete, die in sich bereits die Anfiinge
eines melodischen Rezitativs birgt (Cicero, De oratore
¢. 18). Vielleicht war auch die Sitte der judischen
Synagoge , Lesungen und Gebete gesangsartig vor-
zutragen, und die dhnliche Gepflogenheit der antiken
Volker auf die Ausbildung des Accentus nicht ohne
Eisenhofer, Kathol. Liturgik. 3
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v 34 Allgemeine Liturgik,

Einflu. Das neue Graduale Vaticanum bietet die
Maoglichkeit, neben dem einfachen Rezitativ des romi.
schen Ritus abwechslungsreichere Melodien, die sich
in einzelnen Kirchen immer erhalten hatten, zu ge-
brauchen.

§ 7. Die Psalmen. — Doxologie.

1. Psalmen und Cantiea. Text - a) Die
am hiiufigsten verwendeten liturgischen Formulare sind
die Psalmen, welche die Kirche als kostbares Erbe von
Christus und den Aposteln aus dem Alten Bunde iiber-
nommen und in ihrem Gottesdienst zu neuem Teben ver-
klirt hat. Neben den Psalmen werden schon seit altchrist-
licher Zeit auch andere biblische Gesiinge aus dem Alten
und Neuen Testament — die sog. Cantica — verwendet,
welche siimtlich, mit Ausnahme der erst Jiingst durch
Pius X. in das Stundengebet aufgenommenen, schon
durch den Cod. Alexandrinus (5. Jahrh.) im liturgischen
Gebrauch bezeugt sind. Einzelne dieser Cantica, wie
das Canticum Moysis (2 Mos. 15, 1--19), wahrscheinlich
auch das Canticum Fzechiae (Is. 38, 10-—20) und das
Canticum Habacue (Hab. 3, 2—19), wurden bereits im
Gottesdienst der Synagoge gesungen (vgl. Fernan Ca-
brol, Le Livre de la Priere antique, Paris 1900, 25 f.),

b) Der jetzt gebriiuchliche Text der Psalmen ist
Jjener der zweiten, auf Grund der hexaplarischen Re-
zension der LXX unternommenen Bibelrevision des
hl. Hieronymus und ist als Psalterium Gallicanum
(weil in Gallien zuerst aufgenommen und verbreitet)
vom Psalterium Romanum zu unterscheiden. Letzteres,
welches nur mehr in der St. Peterskirche zu Rom und
vereinzelt auch in dlteren liturgischen (GGesangesteilen
sich im gottesdienstlichen Gebrauch erhalten hat,
stellt die Revision dar, welche Hieronymus im Jahre 383
im Auftrag des Papstes Damasus nach der KO €xdooig
der LXX unternommen hat.
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2. Grundsitze fir die liturgische Erklirung
der Psalmen. — a) Bei der liturgischen Verwertung
der Psalmen ist zunichst auszugehen vom Wortsinn
derselben und dieser den Bediirfnissen der eigenen Seele
anzupassen. In ihm findet der Liturge die erhabenen
Gedanken, die zu Dank und Lobpreis anregen, die
Bitte um gottliche Hilfe, fiir jede Seelennot und iubere
Bedriingnis den geeignetsten Ausdruck. b) Wie die
Psalmen aber im Alten Testament nicht als private
Lieder Aufnahme in den Gottesdienst fanden, son-
dern von Anfang an als Gesinge betrachtet wurden,
in denen die Gemeinde als Ganzes ihrer Gebetspflicht
gegen Gott geniigen wollte, so sind sie auch nach alt-
kirchlichem Grundsatz (,Der Psalm ist die Stimme der
Kirche!* Ambrosius, Enarrationes in duodecim psalmos
Davidicos: PL 14, 924) im Neuen Testament als Gebet der
Kirche aufzufassen. ¢) Die Kirche aber ist der mystische
Leib, dessen gottmenschliches Haupt Christus immer-
dar im Himmel fiir die Kirche betet (Hebr. 7, 24).
Darum kann man sehr hiufig mit Nutzen, wie dies
schon Augustinus getan, die Psalmen erkliren als
»(ebet Christi und den Worten der Psalmen durch die
(Giebetsvereinigung mit Christus hohere Kraft und Weihe
verleihen. d) Einzelne Psalmen sind in der Litargie
fir besondere Tage und Anlisse eigens ausgewiihlt.
Oft eignen sie sich ihrem ganzen Inhalt nach von
selbst zu einer derartigen Verwendung (z. B. Ps. 21
in der Passionszeit, Ps. 71 an Epiphanie), hiiufig aber
war es nur einé markante Stelle in ihnen, welche zur
Auswahl Veranlassung gab. In einem solchen Falle
ist der iibrige Inhalt unter Anwendung obiger Grund-
siitze der besondern Gelegenheit moglichst anzupassen.

3. Verwendung der Psalmen und einzelner
Psalmverse in der Liturgie. — a) Die Psalmen
werden ihrem ganzen Umfang nach hauptsii¢hlich nur
im Stundengebet verwendet. Reichlicher (ebrauch ist
3*
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36 Allgemeine Liturgik.

von solchen aber auch im Rituale und besonders im -
Pontifikale gemacht, wihrend bei der Messe mit ein-

ziger Ausnahme des Ps. 42 die Psalmen nicht mehr

vollstindig zum Vortrag gelangen. Eine eigene Gruppe -
stellen die sieben Bufipsalmen (6, 31, 37, 50, 101,
129, 142) dar, welche bei der Weihe eines Abtes, bei
der Kirchen- und Altarkonsekration, bei der Weihe
eines Friedhofes, bei der feierlichen Absolution eines
Fxkommunizierten gesprochen werden miissen. Be-
sondere Bufipsalmen waren schon dem hl. Augustin
nicht unbekannt. Cassiodor (+um 570) erwiilnt bereits
in seiner Psalmenerklirung die jetzt gebrauchten sieben.
Durch die Bufipsalmen soll reuige Gesinnung erweckt
und dadurch die besondere gnadenvolle Herablassung

(lottes. fiir die gottesdienstliche Handlung bewirkt

werden, nach den Worten des Propheten (Jer. TE=8)

,Bessert eure Werke und eure Absichten, so will ich

bei euch wohnen an diesem Orte!* b) Neben den

vollstiindig verwendeten Psalmen finden sich iiber

die ganze Liturgie zerstreut kurze den Psalmen ent-

nommene Ausrufe (Versikel, Antiphonen), welche
den Zweck verfolgen, durch. einen packenden reli-
gitsen Gedanken die Aufmerksamkeit und Andacht
des Beters zu wecken und zu fordern. Zu den am

hiiufigsten gebrauchten Psalmstellen dieser Art gehort

das ,Deus, in adiutorium meum intende® (Ps. 69, 2),

welches schon von den alten Aszeten als wirksames

(iebet gegen Versuchungen aller Art, hesonders gegen

Zerstreuungen beim Gebete verwendet (Cassian, T 435.

Yoll. 10, 10). nach dem Vorgang des hl. Benedikt (Reg.

¢. 9) vorziiglich zu Beginn der einzelnen kanonischen

(tebetsstunden als Bitte um Gnade gesprochen wird. —

Als Ausdruck unerschiitterlichen Vertrauens auf die

Hilfe des allmiichtigen Gottes, die wir vom Segen der
Kirche erhoffen und zur Ablegung siindhafter Gewohn-

heiten benotigen, wird als Einleitung zur Spendung der

e
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‘_Sakmmentalien und des Siindenbekenntnisses das ,Ad-
iutorium nostrum in nomine Domini* (Ps. 123, 8) an-
gestimmt. Mit diesen Worten und den Worten des
Ps. 112, 2. ,Sit nomen Domini benedictum*, beginnt
der feierliche Segen des Bischofs (im Mittelalter auch
des Priesters), wodurch der Name des Herrn, des barm-
hel‘Zigen und allgiitigen, als die Quelle alles Segens
bezeichnet wird. Soll einem Gebete der Charakter eines
ganz hesonders dringlichen Flehgebetes aufgepragt
werden, so geht ihm regelmilfig ,Domine, exaudi
orationel.n meam® (Ps. 101, 2) voraus.

4. Responsorialer und antiphonaler Gesang.
Antiphonen. — Zum Gesangsvortrag gedichtet,
k.&men die Psalmen auch als Gesinge in den christ-
hch_en Kult. Hier wurden sie entweder als respon-
soriale oder als antiphonale Gesinge vorgetragen.
a) Der responsoriale Gesang ist seinem Wesen nach

logesang, unterbrochen von einem Refrain, womit
das Volk nach jedem einzelnen Verse des Psalmes oder
auch nach mehreren dem Vorsiinger antwortet (Re-
Sponsum). Diese Art des Gesanges, schon den alten
;al_)}_’loniem und Griechen nicht unbekannt und in der

eiligen Schrift in Ps. 106 und 135 vertreten, kam
aus der synagogalen Ubung unmittelbar in die christ-
]‘"l}e Liturgie. Responsorialen Gesang lies man als
religioge Erwiigung gern auf die Lesungen der Messe
:{f‘d des Stundengebetes folgen, wo er gich — aller-
dmgﬁ auf einige Verse gekiirzt — noch jetat im Gra-
e:-l}?]e der Messe und in den Responsorien des Breviers
alten hat. bh) Im Gegensatz hierzu ist der anti-
Phonale Gesang Wechselgesang zweier Chire. Das
ort antiphone bedeutet urspriinglich Oktave. In
Antiphonen, d. h. in Oktaven, sang man, wenn ein
sei(t)ir von Miinnern und Frauen (Knaben) sich gegen-
E 8 ablosten, weshalb man in weiterer Entwick-
ng den Wechselgesang selbst als Antiphonengesang
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38 Allgemeine Litm:gik.
bezeichnete. Der Wechselgesang, auch im auBerchrist-
lichen Altertum bekannt, verbreitete sich im 4. Jahr.
hundert von Syrien aus iiber den Orient, von Maj.
land aus iiber das Abendland. Seine Stiitte fand er
vor allem-im Brevier und hat sich hier bis zur Stunde
erhalten, wiithrend in der Messe nur mehr diirftige ’.
Spuren davon vorhanden sind (Psalmus ad Introitum),
¢) Auch die antiphonal vorgetragenen Psalmen unter-
brach man durch einen Chorrefrain - synekdochisch
Antiphone (im engeren Sinn) genannt -, den
man bis ins Mittelalter nach den einzelnen Versen 7y,
wiederholen pflegte, jetzt aber nur mehr zur Einleitung
und zum Abschluf singt. Die Antiphonen, kurze, aug
der Heiligen Schrift, den Psalmen oder dem Lebey
der Heiligen entnommene Niitze, deren Aufgabe! an.
finglich darin bestand, dem psallierenden Chore dag
Ergreifen der Melodie zu erleichtern, hieten regelmiifsig
einen besondern religivsen Gedanken, der diec nach.
folgende Psalmodie heherrschen soll. '

5. Doxologie. — Die einzelnen Psalmen pflegt,
man in der abendlindischen Liturgie mit der Doxologie :
sEhre sei dem Vater und dem Sohn und dem Heiligen

Geiste usw.*, abzuschliefsen. Dadurch wird diesen alt-
testamentlichen Liedern auch duberlich ein christlicheg
Gepriige verlichen und der in ihnen enthaltene Lobh.
preis, die ausgesprochene Bitte in Beziehung zu den

“drei gottlichen Personen gebracht. Ein doxologischer
Schlufs der Gebete war den Juden durchaus vertraut .
er begegnet uns im Alten Bunde am Ende der viep
ersten Psalmbiicher (nach Ps. 40, 71, 88 u. 103), unq _
wird nach jiidischer Sitte hiiufig vom Apostel Paulus
gebraucht (Rom. 11, 36; 16, 27 u. a.). Auch die erste
auBerkanonische Schrift, die Didache (e. 10), schliefst
wiederholt die einzelnen Gebetsabschnitte mit einem
solchen Lobpreis, der bereits im 3. Jahrhundert die
trinitarische Fassung hatte. Fiir die Sitte, die anti-
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phonisch vorgetragene Psalmodie mit der Doxologie
zu schliefien, ist Cassian (De inst. coenob. 2, 8) der
erste Zeuge. Der Zusatz: ,Sicut erat ete.* (am besten
iihersetzt mit: ,Wie sie, d. h. die Ehre, war . . s
oder ,Wie es war...*), ist im Abendland zur Zeit der
arianischen Streitigkeiten entstanden und fand nur hier
in dieser Form Verbreitung.

§ 8. Das Gebet des Herrn. — Der Englische Grufi. —
Das Apostolische Glaubensbekenntnis.

Literatur: Suith. Biumer, Das Apostolische Glaubens-
bekenntnis. Mainz1893. — Clemens Blume, Das Apostolische
Glaubenshekenntnis, Freiburg 1893, — B. Darholt, Das Tauf-
symbolum der alten Kirche. Paderborn 1898. — F. Katten-
busch, Das apostolische Symbol. Leipzig 18941900,

1. Das Gebet des Herrn. — Im Vaterunser hat
der Herr seiner Kirche Form und Regel des wahren
Gebetes gegeben. ,Wenn wir auch mit was immer
fir Worten beten, so sprechen sie doch, vorausgesetzt,
dafi wir in rechter und geziemender Weise beten,
nichts anderes aus, als was im Vaterunser enthalten
ist (Aug., Ep. 130, c¢. 22 ad Probam).* Schon die
Didache (c. 8, 2) schreibt den Christen vor, es beim
dreimaligen tiiglichen Privatgebet zu verwenden. Wie
aus den iltesten Erklirungen dieses (tebetsformulars
(Tertullian, Cyprian), die alle die vierte Bitte auf die
heiligste Eucharistie deuten, ersichtlich ist, diente es
schon sehr friihzeitig als Kommuniongebet bei der
Messe. Da die Christen nach Empfang der Taufe in
hoherem Sinne Gott , Vater* nennen diirfen (Rom. 8, 15),
so wurde es den Taufkandidaten erst kurz vor der
Taufe iibergeben, damit sie es nach empfangener Taufe
offentlich beten konnten. In seiner Verwendung beim
Stundengebet ist es bereits durch den alten monastischen
Gebrauch bezeugt (Reg. Benedicti ¢. 13). Der Gebrauch
des Vaterunsers hei fast allen liturgischen Akten soll uns
stets zu innerer Sammlung (darum hiufig nur Anfangs-
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und Schlufworte laut gesprochen) und zur Erneuerung
des wahren Gebetsgeistes im Sinne Christi anvegen.

2. Der Englische Gruf, — Nach frommen,
katholischem Volksbrauche, der zierst gegen Ende des
12. Jahrhunderts erwiihnt wird (Synode von Paris 1198),
pflegt man an das Vaterunser stets den Englischen Grufy
anzufiigen. Das aus dem Grufie des Engels (Luk. 1, 28)
und der Elisabeth (Luk. 1, 42) zusammengesetzte Ave
Maria tritt schon in der Liturgie des hl. Jakobus
(Brightman 8.-56) und als Offertorium im Antiphonay
Gregors d. Gr. auf. Das angefiigte Bittgebet: ,Heilige
Maria . . . unsres Absterbens*, zeigt sich vereinzelt
in der zweiten Hilfte des 15. Jahrhunderts (so hej
Petrus Nigri O.Pr., + 1483; vgl. Bernhard Walde,
Christliche Hebraisten Deutschlands, Minster 1916,
8. 139). Allgemein wurde diese uns geliufige Fassung
des Bittgebetes aber erst durch das Brevier Pius’ V,
(1568), nach dessen Anordnung das Ave Maria zu Beginn
einer jeden kanonischen Gebetsstunde gesprochen werden
mufi. AuBerdem ist seine Verwendung bei den Sterhe.
gebeten und heim grofien Exorzismus durch die offi-
ziellen liturgischen Biicher vorgesehen. Durch das Ave
Maria huldigen wir in Dankbarkeit jener, die durch
ihre freiwillige Zustimmung zum géttlichen Heilsplan
uns allen ,Ursache des Heiles* (Iren., Adv. haer. 3,
¢. 22) geworden, und sichern uns ihre von der Kirche
gerade in der Liturgie so dringend nahegelegte Fiir-
bitte (Th. Esser, Geschichte des Englischen Grufies, im
Histor. Jahrb. d. Gorres-Ges, V [1884] 88+.).

3. Das Apostolische Glaubensbekenntnis, —
Das apostolische Symbol (oVuBorov == Erkennungs-
zeichen) erscheint in seinem jetzt gebriulichen Wortlaut
zuerst um die Mitte des 5. Jahrhunderts in Siidgallien,
Davon unterscheidet sich nur ganz unwesentlich seine
altrémische Form, welche in griechischer Sprache ein
Brief des Bischofs Marzellus von Ancyra an Papst
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Julius 1. 337 oder 338 erhalten hat. Die Spuren dieses
altromischen Symbols, erkenntlich an den mit der Fas-
sung im Symbol gleichlautenden Zusammenstellungen
der Heilstatsachen, fithren aber in der Viterliteratur
bis an den Beginn des 2. Jahrhunderts, wahrscheinlich
nach Paliistina, zuriick, so daf die Bezeichnung ,aposto-
lisch® auch fitr den Wortlaut des Credo hinreichend
begriindet erscheint. Eine kurze Bekenntnisformel des
Glaubens war schon von Anfang an bei der Spendung
der Taufe notwendig, weshalb das Symbol zu allen
Zeiten in der Taufliturgie eine hervorragende Rolle
spielte. Da mit den Worten des apostolischen Sym-
bols schon im christlichen Altertum nach der Wider-
sage (dmotay) an den Satan der Anschlufs (ouvraym)
an Christus erfolgte, erinnert es den Christen bestiindig
an den immerwihrenden Kampf, den er gegen den
Bosen zu fithren hat. Deshalb wird auch von den
Viitern (Ambrosius, De virg. 3, 5; Athanasius, Vita
S. Antonii c. 25) die hiufige Rezitation des Symbols
als Schutzmittel gegen teuflische Anfechtungen emp-
fohlen. Diese Wertung veranlafite schon im 6. Jahr-
hundert die Verwendung des Credo im Stundengebet,
aus dem gleichen Grunde wird es auch beim Exorzis-
mus wiederholt gesprochen.

§ 9. Liturgische Akklamationen.

1. Unter Akklamationen im engeren Sinn versteht
man Huldigungsrufe, welche, wie einst nach antikem
Beispiel bei der Kronung von Konigen und Kaisern,
am Schluf3 der Konzilien, so noch jetzt bei der Weihe
eines Bischofs oder Abtes (Ad multos annos!) gebraucht
werden. Im weiteren Sinne gelten als Akklamationen
kurze, in der Liturgie hiiufig wiederkehrende Formeln,
die in gedringtester Kiirze einen religiosen Gedanken
zur Belebung der Andacht enthalten. Dazu sind zu
rechnen die zahlreichen, meist aus Psalmversen (daher
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Versikel) bestehenden kurzen Gebetsrufe. Besondere
Erwiihnung verdienen der liturgische Grufs, die feier-
liche Bestitigungsformel ,Amen“ und der Jubelruf
JAlleluja“, die am hiufigsten im Gottesdienste wieder-
kehren.

2. Liturgischer Gruf. —- Die liturgische Grufs-
formel lautet nach romischem Ritus: ,Dominus vobis-
cum*; nur die Bischofe pflegen an Tagen, an denen
das (loria gesungen wird, mit ,Pax vobis®, jedoch nur
zu Beginn der Messe, zu griifien. Beide Formeln, die
auch in der Heiligen Schrift zum Grufze verwendet werden _'
(,Dominus vobiscum“: Ruth 2, 4; 2 Chron. 15, 2, und , Pax
vohis“: Joh. 20, 19 21 26) und wohl schon yon Anfang
an im christlichen Gottesdienst diesem Zwecke dienen.
sind zum ersten Male im 4. Jahrhundert bezeugt.
Wahrscheinlich ist im Abendlande ,Dominus vobiscum*®
die iiltere Formel. Sachlich bedeuten sie dasselbe; in
dem bischoflichen Grufie ,Pax vobis* aber, dem Oster-
grube des Herrn, liegt eine Auszeichnung der Wiirde des
Bischofs, der in hervorragenderer Weise Stellvertreter
des Herrn ist als der einfache Priester. — Die Ant-
wort des Volkes lautet: ,Et cum spiritu tuo!* An
sich nur eine semitische Umschreibung des einfachen :
,Und mit dir*, findet schon Chrysostomus (Hom. I
De s. Pentec. n.4) in diesen Worten einen Hinweis auf
den im Weihesakrament mitgeteilten Heiligen Geist.
Damit stimmt die Vorschrift der Kirche iiberein (Rubr.
gen. Brev. XXX, 3), dak nur jene mit ,Dominus vobis-
cum* griifen und den Gegengrufi ,Et cum spiritu
tuo* empfangen diirfen, welchen durch die Handauf-
legung des Bischofs bei der Weihe der Heilige Geist
in besonderer Weise erteilt wurde. Als objektiv wirk-
sames Gebet der Kirche (Chrysost., Hom. 3 in Col. n. 4)
vermittelt der liturgische Grufi stets Gnade fir die
fruchtbare Teilnahme am Gottesdienst. Der Gegen-
grufy des Volkes ist fiir dieses eine Mahnung, die
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hohere Wiirde des Priesters zu ehren, fiir den Liturgen
eine Aufforderung, die durch die Handauflegung emp-
fangene Ginade zu pflegen und Dbestindig zu er-
neuern.

3. Amen. — Zu den am hiufigsten gebrauchten
Akklamationen (Tust., Apol. I ¢. 65) gehort das he-
briiische ,Amen*. welches wegen seiner Volkstiimlich-
keit im jiidischen Kult und weil durch den Mund des
Heilands geheiligt, keine Ubersetzung erfahren hat, als
¢s in den christlichen Gottesdienst Aufnahme fand. In
seiner Bedeutung: ,So sei es®, ist es stets die An-
eignung eines von einem andern gesprochenen Gebetes
<_N]er Lobpreises (1 Kor. 14, 16; 2 Kor. 1, 20; Offh.
5, 14; 7, 12). Am Schlusse des Glaubenshekenntnisses
oder, wie in alter Zeit, unmittelbar vor dem Empfang
der heiligen Kommunion als Antwort auf die Worte
»Corpus* hzw. ,Sanguis Christi* gesprochen, gilt es
i'.lt& Bezeugung und Bekriftigung des Glaubens: ,So
156 eg!"

4. Alleluja. — Gleich dem Amen ist auch das
Alleluja von Anfang an (Tert., De oratione e. 27
aus der jiidischen in die christliche Liturgie heriiber-
genommen worden und in dieser uniibersetzt geblieben.
LMSprochend seiner Worthedeutung (Lobet Gott!) gibt
eS8 schon im Alten Testament, sodann in der Offen-
I:u_l‘ung des hl. Johannes (19, 1) dank- und jubelvoller
‘\t.}mmllng religivsen Ausdruck, teils als Einleitung,
teils als Abschlufs liturgischer Texte, mitunter auch
the allen Text in mehrfacher Wiederholung als ein-
h}Ch(‘-l‘ Jubelruf. Den ausgedehntesten Gebrauch macht
die Kirche vom Alleluja in der osterlichen Zeit, in
B’elf'hcfr es den Triumphgesang der Kirche ob des Sieges
(.h"‘“.l ither Tod und Holle darstellt. Entsp're'chend

1eser Auffassung verstummt es in der lateinischen
hé:zl‘]e an 'J‘a‘gcn der Trauer und der biifienden Vor-
itung auf das Osterfest.
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§ 10. Litaneien. — Orationen. — Gebete in eucharisti-
scher Form. — Apologien (Siindenbekenntnis).

1. Litaneien. — a) Unter Litania (von Mt = die
Bitte) versteht man in der Sprache der alten Liturgie
einen Bittgang, daher ,Litania maior®, der Bittgang
am 25. April, ,Litaniae minores*®, die Bittgiinge an den
drei Tagen vor Christi Himmelfahrt. Erst im 12. Jahr-
hundert biirgert sich dafiir der Name ,Prozession® ein.
b) Die Regel des hl. Benedikt (c. 9, 12 usw.) bezeich-
net mit Litania das ,Kyrie eleison® (Ps. 40, 5; Matth.
9, 27), das am Schlusse der einzelnen Gebetshoren zu
sprechen ist. In der romischen Liturgie, wo sie schon
unter Gregor d. Gr. durch die Einfiigung von , Christe
eleison trinitarische Fassung erhalten hatte, leitet diese
Litania sehr “hiiufig die Gebete im Brevier, bei der
Spendung der Sakramente und Sakramentalien ein. In
dieser Verwendung hat die Litania die Aufgabe, den
(ledanken an die eigene Siindhaftigkeit und das daraus
entsprungene Siindenelend sowie das Vertrauen auf
Gottes Barmherzigkeit stets rege zu erhalten und auf
solche Weise dem Gebet hohere Gewihr der Erhorung
zu sichern. ¢) Endlich ist Litania der Name fiir ein
Wechselgebet zwischen Vorbeter und Volk. Gebete
dieser Art treten in der Messe schon im 4. Jahrhundert
(AK) auf und haben sich bis zur Stunde in den zahl-
veichen Ektenien (= Litaneien) der griechischen
Liturgie erhalten. An ihrem Vorbild entwickelte sich
die jetzt gebriuchliche Form des abendlindischen Li-
taneigebets. Der Vorzug dieses Gebets beruht darin,
daf es dem betrachtenden Geiste in kiirzester Form
religiose Erwiigungen oder die Bediirfnisse, sei es des
einzelnen, sei es der Kirche, nahelegt und dadurch das
Bittgebet zu groferer Intensitit steigert.

Die iilteste Litanei und das Vorbild fiir alle spiiteren

ist die Allerheiligen-Litanei, Sie fand vorziiglich Verwen-
dung, wie moch gegenwilrtig, bei Bittgiingen (daher fiir
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diese der Name Litania). lhr dltester Bestandteil ist wohl
das Kyrie eleison. Der ,Ruf Kyrie eleison eignet
sich ganz besonders als kurzes priignantes Bittgebet fiir
eine grofiere Volksmenge und wird als solcher noch jetzt
zur Reliquienprozession bei der Kirchweihe gebraucht.
Fine Erweiterung erfuhr diese aus dem einfachen Kyrie
bestehende urspriingliche Litanei durch die Aufnahme von
Bitten aus der Messe. Wie man diese Invokationen in
der Liturgie der AK mit JKyrie eleison®, in der irischen
Messe mit: ,Wir bitten dich, o Herr, erhore uns und
hab Erbarmen®, in der mailindischen mit: Wir bitten dich,
0 Herr, erbarme dich* zu heantworten pflegte, so sprach man
daftr in der romischen , Libera nos, Domine* oder .Te roga-
mus, audi nos*. Bereits im 7. Jahrhundert (Gel. 79) schlok
man diese Litanei mit dem , Agnus Dei* ab. Die lange Reihe
der Heiligennamen muf3 als jingster Bestandteil (im 9. Jahr-
hundert von Walafried Strabo und Amalar erwihnt) an-

_gesehen werden. Im Mittelalter herrschte sowohl beziiglich

der zu nennenden einzelnen Heiligen als auch der einzelnen
Bitten die grofte Verschiedenheit, die erst unter Pius V.
der Einheit wich. Alle iibrigen Litaneien sind neuen
und neuesten Datums. Die Lauretanische Litanei (approbiert
von Sixtus V. 1587) gelangte durch Petrus Canisius und die
Gesellschaft Jesu zu grofier Popularitit. Seit 1862 besitzen
Wir ein kirchlich approbiertes Formular fiir die Namen-Jesu-
Litanei, seit 1899 fiir die Herz-Jesu-Litanei, seit 1909 ein
solches fiir die Josephs-Litanei. Nur diese Litaneien sind fiir
den @ffentlichen gottesdienstlichen Gebrauch gestattet, die
Zulassung neuer Litaneien zu dem gleichen Zwecke hat
sich der Apostolische Stuhl vorbehalten (can. 1259, § 2).

.2~ Orationen. — REine Eigentimlichkeit des ro-
Wischen Ritus sind die kurzen Gebete, Orationen.
:”‘Glche in allen Teilen der Liturgie wiederkehren. Ihr
J‘.YP“S erscheint bereits in vollkommen entwickelter
f'estalt im Leonianum, geht aber zweifélsohne in viel
a!tﬁre Zeit zuriick. Gegenitber den vielfach reflek-
tierenden und breiteren griechischen und gallikanischen
e(;’lbetefl %eichnf;t sich djc iiltere ri‘nn-ische Oration durch
erh(:) hEm'fad‘lhelt und (iedrungephmt der Sprache aus,

hoht in ihrer Kraft und Wirkung durch den an-
8ewandten Rhythmus (cursus planus: sérvitus ténet:
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cursus veloxr: priaemia praestitisti; cusrsus tardus : tribue
quéesumus). Gewohnlich lassen sich in den Orationen drei
Teile unterscheiden: die Anrufung Gottes; der Grund,
welcher Gott gniidig stimmen soll, meist in relativer Form
an die Anrufung gekniipft; endlich die eigentliche Bitte.
Die allgemeinen Wendungen, in welcher die Bitte aus-
gesprochen wird, eignen sichvorziiglich fiir das liturgische
Gebet, in welcher die stets wechselnden Anliegen der All-
gemeinheit in gleicherWeise wie die mannigfachen Bediirf-
nisse der einzelnen Seele ihren Ausdruck finden miissen.

a) Als Einleitung zu den Orationen dient die Auf-
forderung Oremus. In dieser Form, ohne weitere
Zutat, bietet es zuerst OR I (n. 9). Mit einer/n liin-
geren, den Inhalt des folgenden Gebets anzeigenden
Zusatz findet man es schon frithzeitig in den alten
Sakramentaren bei der Ordinationsmesse (Gel. 22) und
hei den allgemeinen Gebeten am Karfreitag (Gel. 75).
Ob ein solcher Zusatz ehedem immer angefiigt wurde,
ist nicht mehr festzustellen. Hochst wahrscheinlich
aber bildete das Oremus stets eine an die (Gemeinde
gerichtete Aufforderung zum stillen Gebet, welches
der Leiter der gottesdienstlichen Versammlung mit
der laut gesprochenen Oration abschlof, Wihrend
des stillen Gebets pflegten sich in Zeiten mit Buf-
charakter oder bei besonders dringlichen Anliissen
(Ordinationen) die Gliubigen auf den Ruf des Diakons
hin: ,Flectamus genua*, auf die Kniee niederzulassen
und kniend zu verharren, bis sie der Ruf: ,Levate*
aufstehen hiefs. Das Oremus. das so oft in der katho-
lischen Liturgie den Gliubigen entgegentont, ist jedes-
mal fiir sie eine Aufforderung, ihr Gebet durch Zu-
sammenschlufs mit dem Gebet der Kirche fruchthar zu
gestalten, fiir den Priester eine Mahnung, seiner Mittler-
stellung stets eingedenk zu bleiben.

b) Die Orationen schlieien im Abendland, wie die
iltesten Sakramentare hezeugen, mit ausdriicklicher
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Beziehung auf den verklirten himmlischen Mittler
(s...der mit dir lebt*) und fast regelmiilsig unter Er-
Wihnung der heiden andern gottlichen Personen. Da
- eliiubigen Bekenntnis der Trinitiit der erhabenste
Lobpreis Gottes erblickt werden mufs, so gestaltet sich
damit auch der Schlufs der romischen Orationen von
selbst zur Doxologie, mit welcher gewohnlich die Ge-
bete im griechischen Ritus beschlossen zu werden
Pllegen. — Die iltesten Orationen waren ausschliefs-
lich an den Vater gerichtet. Darum ganz allgemein
die Schlufiformel: ,Per Dominum* usw., gemib den
Worten (Joh. 16, 23): ,Alles, was ibr den Vater in
Meinem Namen bitten werdet, das wird er euch geben.*
ird auch innerhalb der Oration des Sohnes gedacht.
SO spricht man, wenn der Sohn in ihrver Mitte er-
Wihnt wird: Per eundem* usw. (Gel.; Greg.), wenn
gegen Ende: ,...qui tecum vivit et regnat® (Greg.).
W_ll‘d auch der Heilige Geist genannt: ,. ,.in unitate
“lusdem (Greg.). Da die an den Sohn gerichteten
Orationen erst mittelalterlichen Ursprungs sind, o0
geht auch die in diesem Falle angewendete Schlufi-
,'"',"‘911 .. qui vivis ef regnas® usw., nicht in dltere
{.en zuriick. Daneben besteht noch die kurze Schluf-
Ormel: | Per Christum Dominum nostrum®, meist aufier-
halh der Messe und des Stundengebets gebraucht.
3. Gebet in eucharistischer Form. — Die
fe§e"li0hste Form der Gebete stellen jene dar, welche
Mit den Worten ,Wahrhaft wiirdig und recht ist
S USw.“ heginnen und im Prifationsgesang vorgetragen
'Werden‘ Sie setzen sich gewohnlich aus zwei Teilen
“sammen: der erste Teil enthiilt einen Lobpreis Gottes,
vel-.sc,hiedeﬂ je nach Verwendung des Gebets, der zweite
b igitur, quapropter, idcirco usw. eingeleitet) bringt
nli:nbeﬂondere Bitte zum Ausdruc.k. Schon im Lfao-
Na ™ nachweishar, erscheinen diese Gebete als eine
chblm““g des grofien Giebets, der elyapoTid (Prii-
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fation und Kanon), innerhalb dessen bei der Messe
die Konsekration vollzogen wird. Da die Konsekration
gewissermalien die hochste Segnung ist, welche einem
Geschipfe von Gott zuteil wird, so fand die Form
dieses Gebets Nachahmung, wenn es galt, einer Person
oder Sache in ganz hesonderer Weise den Segen des
Allerhichsten zu vermitteln. Darum trifft man ( iehete
in eucharistischer Form verwendet bei der Weihe von
Diakonen, Priestern und Bischofen, bei der Segnung
eines Abtes oder einer Abtissin, bei der Weihe der Jung.-
frauen, Kronung des Konigs usw., auch bei der Chrisam.
und Taufwasserweihe, bei der Kirchen- und Altay-
konsekration. Die Verwendung eines Gebets in euch.
ristischer Form ist fast immer ein Zeichen hohen Alters
der betreffenden liturgischen Handlung und stets ein
Hinweis auf die hohe kirchliche Bedeutung des Aktes,
bei welchem es gebraucht wird. Die Danksagung,
die es einleitet, soll Gott durch die Anerkennung
seiner Wohltaten fir die Erhorung der Bitte gniidig
stimmen.

4. Apologien. — Da demiitige Gesinnung die heste
Gewihr fir Erhorung der Gebete bietet und Demut
sich vor allem auf die Erkenntnis der Siinden grimdet,
so begegnet man aufier den Bubpsalmen in der Lityp.
gie hiufig Formeln, welche Anleitung geben, das Siinden-
bewubtsein in uns rege zu erhalten, Reue zu erwecken,
um von Siinden gereinigt, von Gott reichere Gnaden
zu. erhalten. Diesem Zwecke dienten in alter Zeit die
in_zahlreichen Formen erhaltenen , Apologiae* (Bei-
spiele: PL 78 passim; vgl. F. Cabrol, Art. , Apologies* in 3
DAL T 2591), welche im 6.—7. Jahrhundert aus dem
Orient in das Abendland kamen. Eine solche Apo-
logia ist seinem Ursprung nach auch das »Uonfiteor®
das zuerst in der Regel Chrodegangs (+ 743), im
11. Jahrhundert im Micrologus erscheint. Der OR X1V
(14. Jahrh.) weist hereits seine jetzt gebrinchliche
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~ Form auf, welche mit geringen Anderungen Pius V.
fiir die ganze Kirche vorgeschriehen hat. Das Con.
fiteor wird zu dem genannten Zwecke gebetet bei der
Messe, bei Austeilung der heiligen Kommunion, Spen-
dung der Letzten Olung und des Sterbeablasses, im
Brevier beim Morgen- (Prim) und Abendgebet (Complet),
bei der Erteilung des bischoflichen Segens nach dem
Evangelium und beim Piipstlichen Segen. —— Die Nen-
nung der Heiligen im Confiteor erinnert an die beson-
dern Tugenden, die sie in ihrem Leben schmiickten
und erweckt den Abscheu vor der entgegenstehenden
Siinde. Um dieser trotzen zu konnen, werden sie um
ihre Fiirbitte bei Gott, mit dem sie einstens die Welt
richten werden (Weish. 3, 8 ;- Matth. 19, 28), angegangen,

2. Hauptstiick. Darstellende Formen.
§ 11. Die liturgische Kdrperhaltung im allgemeinen.

L. Stehen und Knien. — Da man nach allgemein
menschlicher Sitte vor hoher Stehenden sich erhebt
und in dieser Stellung vor ihnen verharrt, so erscheint
das Stehen beim Gebete als fufieres Zeichen der Ehr-
erbietung vor Gott, dem hochsten Herrn. Aber auch
das Knien ist eine dem Gebet durchaus entsprechende
Haltung. Indem wir beim Knien den Korper der Erde
niiher bringen, uns duferlich verkleinern, sprechen wir
damit im Symbol die demiitige Gesinnung aus, die
uns beim Gedanken an Gott beseelen soll und welche
die Gewiihr fiir die Erhorung des Gebets in sich schliefst
(Jak. 4, 6).  Beide Korperhaltungen sind darum, wie
bei Juden und Heiden, auch im Christentum von An-
fang an bezeugt. Das Stehen eignet sich ferner vor-
. ziglich fir Personlichkeiten, die vermittelnd zwischen
zwei Parteien treten, demnach ganz besonders fiir
den Liturgen, den Mittler zwischen Gott und der
Gemeinde (Chrysost., Hom. 18 in Hebr. n. 1). Darum

Eisenhofer, Kathol. Liturgik 4
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steht der Priester beim Opfer der heiligen Messe,
bei der Spendung der Sakramente und bei fast allen
liturgischen Handlungen. Wie der Heiland im Bewuft-
sein der Sinden der Welt, die er auf sich genommen,
am Olberg kniend betete (Luk. 22, 41), so warfen sich
von Anfang an die Gliubigen, durchdrungen vom Ge-
danken an Siinde und Schuld, sowohl beim offentlichen
als auch beim privaten Gebet auf die Kniee nieder.
Der Gedanke an die Siinde aber tritt zuriick an jenen
Tagen, an welchen der Gedanke an die Erlosung die
Kirche ausschlieBlich beherrscht: in der Osterzeit und
am Sonntag, dem wochentlichen Erinnerungstag an
das in der Auferstehung vollendete Heil in Christus.
Darum war es schon im 2. Jahrhundert iblich (Ter-
tull., De oratione ¢. 23), und das Konzil von Niziia

(can. 20) hat es gesetzlich festgelegt, an diesen Tagen

nur stehend zu beten. Noch gegenwiirtig. hat sich
diese, wohl auf apostolische Tradition (Hilar., Prol. in
Psalmos ¢. 12) zuriickgehende Gepflogenheit erhalten.
An Fast- und Bufitagen ist jedoch nach alter Ubung
(z. B. hei den Preces feriales des Breviers) das Knien
vorgeschrieben. Auch das an solchen Tagen hiiufig
ertonende ,Flectamus genua®, mit welchem ehedem
zum Knien aufgefordert wurde, hat die Erinnerung
daran festgehalten. Kniend miissen ferner die Hymnen-
strophen: ,Veni, Creator Spiritus“, ,0 crux, ave, spes

unica®, ,Tantum ergo®. ,Ave, maris stella® gesungen
werden: kniend wird das allerheiligste Sakrament be-
riiuchert. Aber auch bei der hier iufierlich zu Tage tre-

tenden Anbetung oder Verehrung (, Ave, maris stella*) ist
stets der Gedanke an die eigene Siindhaftigkeit und Un-
wiirdigkeit wirksam, die sich nur in demiitigster Haltung
(fott und seiner gebenedeiten Mutter zu nahen wagt.

2 Prostration. — Schon im Alten Testamente '

(1 Mos. 17, 3; Jos. 5, 15) gilt die Prostration, das Nieder-

fallen auf das Angesicht, als Ausdruck tiefster Selbst- -
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érniedrigung und instindigsten Gebets. Als AuBerung
Privater Frommigkeit frithzeitig im christlichen Alter-
tum hezeugt (Tertull, Ady. Mare. 3, c. 18), fand
€8 in die romische Liturgie wahrscheinlich erst unter
O!‘em Einflufs des byzantinischen Zeremoniells Eingang.
('egenwiirtig trifft man die Prostration zu Beginn des
Gottesdienstes am Karfreitag, der Messe am Karsamstag
nd Pfingstsamstag, bei der Erteilung der hoheren
eihen und einzelner hervorragender kirchlicher Per-
Sonalhenediktionen (z. B. bei der Benediktion eines
Ptes usw.). Bei letzteren Anliissen ging sie aus der
mit der Litanei zu Beginn der Messe verbundenen Pro-
Stration hervor und erscheint fiir solche im Gesamt-
l6ben der Kirchen hochst bedeutungsvolle Akte als
liberaus eindrucksvolle Zeremonie.
3. Genuflexionen, Inklinationen. — Das
eugen nur eines Knies (Genuflexion) ist den orien-
lischen Riten fremd und kam auch im Abendland
er.st gegen Ende des Mittelalters, vornehmlich im
11. . ~.Tahrhundert,, auf. Bis dahin waren in der abend-
dndischen Kirche, wie noch jetzt im Orient, nur ein-
:f'lche Verheugungen (Inklinationen) an Stelle der jetzigen
*enuflexionen iiblich. Die Genuflexionen sind in den
Meisten Fiillen als Ehrerweis aufzufassen, oder miissen,
Wemn gie an das kniende Gebet erinnern (beim ,Flec-
taf““S genua®, bheim Traktus ,Adiuva* in der Fasten-
Zelt): wie die kniende Gebetshaltung iiberhaupt be-
teilt werden, — Die Inklinationen (Verneigung des
fanz‘en Korpers oder nur des Hauptes), nach den Vor-
chriften der gegenwiirtigen Rubriken mannigfach ab-
Eﬁi:“ft,‘ dienen gleichfalls zur Ehrenbezeigung oder
te‘ 1, wie die tiefe Verbeugung des Korpers beim Con-
iy ﬁ:l' und ,Munda cor vor dem Evangelium, zum
™ Bekenntnis der Siinde.

" dsitzen. —— Bei einer Reihe von liturgischen
Ndlungen hat sich, meist mit Riicksicht auf die
4*
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menschliche Schwiiche, die sitzende Haltung einge.
biirgert. Sitzend hort man seit alters die Lektionen
bei der Messe (Caer. Ep. 2, c.8, n.29), mit Ausnahme
des Evangeliums, und die ehedem sehr langen Lesungen
beim Breviergebet an. Ebenso safs die gottesdienst.
liche Versammlung, wenn nach den Lesungen der Vop.
siinger den Psalm vortrug, wie noch jetzt in der feiep.
lichen Bischofsmesse (Caer.Ep.2, ¢.8,n.41), der im Chor
anwesende Klerus bheim Graduale, dem alten Respon-
sorialgesang, zu sitzen pflegt. Das gleiche geschieht
hei den Responsorien des Offiziums. Ebenso sitzt man
in der feierlichen Messe, wenn das Gloria, Credo odey
auch das Kyrie gesungen wird. Der Chor tritt hiey
als Repriisentant der Gemeinde selbstiindig auf, withrenq
* unterdessen sich der Klerus gewissermafen duberlich
zuriickzieht. Wihrend des Psalmengesangs im Stunden.
gebet stand man aber bis ins 11. Jahrhundert unq
suchte sich nur zuweilen durch iufere Hilfsmittel". |
Stibe u. dgl., das bei der langen Dauer der Psalmodije
beschwerliche Stehen zu erleichtern.
Entgegen der Regel, bei Spendung der Sakramente e
stehen, sitzt der Bischof beim feierlichen sakramentalen:
Akte der Taufe und der Firmung, ferner bei der Hang.
auflegung der Priesterweihe. Diese Gepflogenheit, qdje
gegenwiirtig als eine Auszeichnung des Bischofs gegeniibey -
dem einfachen Priester zu deuten ist, ging offenkundj
aus dem Bestreben hervor, der Ermiidung des Bischofs
bei lange dauernden Funktionen, wie es die Firmung jgg
und in alter Zeit auch die Taufe besonders an den grofien
Tauftagen war, vorzubeugen. - Der Priester mufl hej
Spendung des Bufisakramentes sitzen. Diese Haltung st
fir die Kntgegennahme des Bekenntnisses des knienden
Ponitenten nicht allein die natiirliche, sondern charakterj.
siert auch den Akt der Lossprechung als richterliche Hang-
lung, den Beichtstuhl als Richterstuhl, B

5. Erheben der Augen. — Die allgemein mensch.
liche Anschauung (Verg., Aen. 12, 931) denkt sich Gotg 4
iiber uns im Himmel thronend. Wie von selbst richtet
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darum der Mensch im Drange seines gottsuchenden
Herzens beim Gebete seinen Blick zum Himmel empor.
Dieser Sitte huldigten auch die Christen (Tertull.,
Apol. ¢. 305 Cypr., De orat. ¢. 6). In den alten
Liturgien war es dem einzelnen itherlassen, wenn er.
seinem innern Empfinden folgend, die Augen heim
Gebete erheben wollte; genauere Vorschriften darither
gibt erst das moderne Romische Missale. Gemiifs diesen
Bestimmungen werden bei einzelnen Gebeten der Messe
die Augen nur zu Anfang erhoben und sofort wieder
gesenkt (z. B. bei der Opferung der Hostie), oder sie
blicken, wie bei der Darbringung des Kelches, withrend
des ganzen Gebetes in die Hohe (bzw. auf das Kreuz-
bild). Das Erheben der Augen soll die Vergegen-
‘wiirtigung  Gottes erleichtern und grofere Innigkeit
des Giebetes durch die begleitende Handlung erzielen.
In gleicher Weise ist darum auch die Vorschrift zu
beurteilen, bei gewissen Giebeten der Messe (Gedenken
fiir die Verstorbenen, Vaterunser usw.) die Augen auf
die heilige Hostie zu richten. Im Glauben an die
Gegenwart Christi im Sakrament soll das Gebet miich-
tigen Ansporn erfahren.

6. Der liturgische Kuf. — Der in der Liturgie
sehr hiiufig angewendete Kuf ist Symbol und Ausdruck
der iibernatiirlichen Liebe, und, da wahre Liebe sich in
ihrem innersten Wesen von Verchrung nicht trennen
lifit, zugleich anch Symbol und Bekundung der Ehr-
erbietung und Verehrung., Als Zeichen iibernatiirlicher
Bruderliebe schon vom hl. Paulus (1 Kor. 16, 20) er-
wiihnt, tritt er als Friedenskufs seit iltester Zeit (Tust.,
Apol. I ¢. 67) bei der Feier der heiligen Messe uns
entgegen, als Zeichen der Verchrung gegeniiber Sachen
und Personen schon in den iltesten romischen Ordines
(ORI n.8 11). Unter den Sachen, welche zum Zeichen
der Verehrung gekiifit werden, nahmen seit alter Zeit
die erste Stelle der Altar und das Evangeliumbuch,
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weil Symbole Christi, ein. Wie hier der liturgische
Kuf sich indirekt auf Christus bezieht, so auch dey
Kuf der Olgefiifie bei der Olweihe, der Kufs der dem
Liturgen darzureichenden Gegenstiinde, der Kufy der
priesterlichen oder bischoflichen Hand. Zum Erweig
hochster Verehrung wird dem Papst in der Liturgie
und auferhalb derselben der Fufikuf geleistet, was im
9. Jahrhundert bereits als eine alte Gewohnheit he-
zeichnet wird (LP II 107).

7. Prozessionen. — Es liegt im Bediirfnis dep
menschlichen Natur, die innere Seelenstimmung, Sorge,
Freude, Trauer, nach auBen und in Gemeinschaft
mit andern kundzugehen. Eine besondere Form dieser
iubern Betiitigung ist die Prozession, bei welcher
die seelische Erregung, die Unruhe, welche das Hepy,
bei freudigem oder traurigem Anlafs erfaft, sich auch
in der Ortsveriinderung offenbaren will, wiewohl manche
Umaziige, z. B. bei Begriibnissen, Hochzeiten, festlicher,
Empfiingen, aus der bei solchen Gelegenheiten griferey,
Teilnahme des Volkes und der dadurch bedingten Not.
wendigkeit, Ordnung zu halten, ihre natiirliche Ey.
klirung finden. Diese allgemein menschliche Grundlage
der Prozessionen war wirksam hei den Prozessionen,
im Judentum, nicht minder auch bei den zahlreichen
religiosen Umziigen in den verschiedenen heidnischen
Kulten. In den Zeiten der Verfolgung konnte natiiy.
lich von christlichen Prozessionen keine Rede sein ;
nur Prozessionen bei Leichenbegiingnissen begegneten
wegen des ihnen zugleich anhaftenden biirgerlichen,
Charakters fiir gewohnlich keinen Schwierigkeiten,
Nach der Emanzipation des Christentums werden auch
die Prozessionen hiiufiger. Tn der Zeit vom 4. big
6. Jahrhundert bereits finden wir Prozessionen aus
den gleichen Anliissen veranstaltet, fiir welche sie noch
jetzt das Romische Rituale und Pontifikale gestattet :
fir Ubertragung von Reliquien, heim Empfange des
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Bischofs oder Konigs, zur Danksagung, als Bittprozes-
sionen in Zeiten allgemeiner Not, hei ansteckenden
Krankheiten oder ungiinstiger Witterung usw. Jiingeren
Datums sind die theophorischen Prozessionen, die
lediglich zur Verehrung des heiligsten Sakramentes
gehalten werden. Sie kamen erst seit Beginn des
14. Jahrhunderts unter dem Einflu des Fronleichnams-
festes mehr in Ubung. Die mittelalterliche Symbolik
(Dur. 1. 4, c. 6, n. 14) erblickte in den Prozessionen
einen Antitypus des Auszuges des Volkes Israel aus
Agypten und ein Symbol der Wanderung der Kirche
zur ewigen Heimat des Himmels. Mit Riicksicht darauf
sagt das Rituale Romanum (tit. IX, De processionibus
c. 1, n. 1), die Prozessionsfeier enthalte grofie und
gottliche Geheimnisse, und der fromm daran Teil-
nehmende ernte heilsame Friichte der christlichen
Frommigkeit.

§ 12. Die Haltung der Hdnde im besondern. —
Handauﬂegung. — Kreuzzeichen.

Literatur: Joh. Behm, Die Handauflegung im Ur-
christentum. Leipzig 1911.

1. Beten mit ausgebreiteten Hinden., —
Das Gebet mit ausgebreiteten und erhobenen Hiinden,
welches der natiirliche Ausdruck der die Hilfe von
oben erwartenden und umfassenden Seelenstimmung
ist, findet sich als natiirlicher Gebetsgestus bei allen
Volkern, auch bei den Juden (vgl. Ps. 27, 2; 133, 2 usw.).
Die Christen legten dieser Gebetshaltung gar bald eine
Beziehung auf den am Kreuze mit ausgebreiteten *
Hinden betenden Erloser unter, was Tertullian (De
oratione c. 14) in die Worte kleidet: ,Wir aber er-
heben nicht nur unsre Hinde, sondern breiten sie
auch aus, und dem Leiden des Herrn uns nachbildend,
hekennen wir auch im Gebet Christus.* Die zahl-
reichen Oranten auf den Bildwerken der Katakomben
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bringen hierfir auch den monumentalen Beleg. Dag
Beten mit ausgebreiteten Armen, das im christlichen
Altertum ganz allgemein und im Mittelalter sehr hiiufig
auch bei Laien iiblich war, findet sich gegenwiirtig
nur mehr vereinzelt als private fromme Ubung. I
der Liturgie hingegen betet man noch immer die ays
dem altromischen Ritus stammenden Gebete (Kollekten,
Priifation und Kanon usw.) unter dieser Haltung dep
Hiinde. Doch miissen sich jetzt vorschriftsmiifig die
beiden Handflichen einander zuwenden ; auch diirfey,
die Hinde nicht iiber die Breite und Hohe der Schyl-
tern erhoben werden.

2. Hindefalten. — Seit dem 9. Jahrhundert jst
in der romischen Kirche (Nikolaus I., Responsa ad cons,
Bulgarorum ¢. 54) das Handefalten beim Gebete nach.
weishar. Es ging wahrscheinlich aus der germanischen
Huldigungsform hervor, wonach der Lehensmann mit
zusammengelegten Hiinden vor den Lehensherrn trag
und von ihm das dufiere Zeichen der Belehnung emp.-
fing. Das Ineinanderlegen der Finger, das eigentliche
»Hiindefalten*, bereits hei Plinius (Hist. nat. 28, 6)
bezeugt, ist niemals liturgische Gebetsgeste geworden
Die nach gegenwiirtigem Brauche vom Priester zu
betenden Gesangesteile der heiligen Messe (mit Aus.
nahme der (lesinge nach den Lesungen), ferner die epst
spiter dem altromischen Kern der Messe angefiigten
(iebete (z. B. Stufengebet, Gebete vor der Kommunion)
sind mit gefalteten Hiinden zu beten, welche Regel
auch fiir die iibrigen Gebete des Rituale und Pont;.
fikale gilt. Das Hindefalten driickt duberlich aus die
Erhebung der Seele zu Gott (die Hiinde sind nacl
aufwirts gerichtet) und die Ergebung in Gottes Willen
(die Hinde sind untiitig zusammengelegt) im Vertrauen
auf das Kreuzesverdienst Christi (die beiden Daumen
sind kreuzweise iibereinander gelegt). — Mehrfach,
z B. zu Beginn des Gloria, des Credo, des Kanons,
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findet eine Aushreitung und Erhebung der Hiinde statt,
welche sofort hierauf gefaltet werden. Freudige Er-
hebung des Herzens, innige gliubige Hingabe und ein-
dringliches Flehen findet sich darin ausgesprochen.

3. Handauflegung. — Die Handauflegung gilt
schon im Alten Testament als Symbol der Ubertragung
hoherer Krifte, und wird deswegen hei der Segen-
spendung angewendet (1 Mos. 27, 36). Zuweilen liegt
darin aber auch die Ubertragung der Siinde und des
Fluches angedeutet, weshalb dem Opfertier die Hinde
aufgelegt werden mufiten. Im Neuen Testamente ist
die Handauflegung zum sakramentalen Zeichen ge-
worden bei der Firmung und der Ordination, erscheint
aber auch als Segensgeste bei der Taufe, bei der Letzten
Olung und Segnung der Kranken, .bei der Taufwasser-
weihe und beim Exorzismus. Weénn bei der Messe vor
der Konsekration die Hinde iiher die Opfergaben ge-
breitet werden, so hat man darin lediglich die sym-
bolische Darstellung der Selbstaufopferung des Priesters
und des mit ihm geistig vereinten Volkes zu erblicken.
Vielfach ist in der Handauflegung auch der in jhrer
natiirlichen Symbolik begriindete Giedanke der Besitz-
ergreifung durch Christus zur Darstellung gebracht
(z. B. bei den Taufzeremonien).

4. Pochen an die Brust. — Bei einzelnen
Worten schligt man vorschriftsmifiig mit der Hand
an die Brust, so bei ,Mea culpa* im Confiteor, hei
»Nobis quoque peccatoribus® im Mefkanon. Da das Herz
als die Quelle und der Sitz der Siinde gilt, muf nach
biblischem Vorgang (Luk. 18,13; 23, 48) das Schlagen
an die Brust als sinnenfilliger Ausdruck aufrichtigen
Siindenbewulitseins, reumiitiger Zerknirschung - und
offenen Siindenbekenntnisses verstanden werden (Au-
gustinus, Sermo 351, n. 6).

5. Hindewaschung. — Wiewohl das Hinde-
waschen in der Liturgie, besonders bei Pontifikal-
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funktionen, hiufig aus Griinden idufserer Reinlichkeit,
geschieht oder wenigstens diesem Grunde entsprang,
kann es doch in den meisten Fiillen lediglich alg
Symbol innerer sittlicher Reinheit aufgefaft werden,
welche jene schmiicken soll, die sich Gott nahen, einer
symbolischen Bewertung, welcher man auch im heid.
nischen und jiidischen Kult und frithzeitig im Christen-
tum begegnet. Schon die Canones Hippolyts (can. 27)
stellen die allgemeine Regel auf: ,Der Christ wasche
seine Hinde, sooft er hetet*; die AK (VIIL, 11) und
Cyrill von Jerusalem (Cat. Myst. 5, 2) nennen die bei
der Messe vorgenommene Hindewaschung ausdriicklich
ein Symbol der Reinheit der Seele.

6. Kreuzzeichen. — Nach den Schriften des
Neuen Testaments mahnt das Kreuz, an dem der Gott-
mensch uns erloste (Kol. 1, 20), an den Mittelpunkt
des christlichen Glaubens (1 Kor. 1, 17), an die Quelle
der Gnaden (Eph. 2, 16), und fordert den Christen auf,
sich selbst zu kreuzigen (Matth. 10, 38; Gal. 2, 19) und
Christus auf dem Leidenswege nachzufolgen (Matth. 16,
24). Um das Gediichtnis dieser Hauptwahrheiten deyp
christlichen Religion stets festzuhalten, pflegten  die
ersten Christen nicht blofs Abbildungen des Kreuzes her-
zustellen, sondern auch sich selbst hiiufig mit dem
Zeichen des Kreuzes zu bezeichnen. Bereits im 2. Jahy.
hundert versichert Tertullian (De cor. mil. . 4), das
Kreuzzeichen beruhe auf apostolischer Uberlieferung_.
und sagt: ,Bei jedem Schritt und Tritt, heim Aus- und
Eingehen, beim Anlegen der Kleider und der Schuhe,
beim Waschen, beim Lichtanziinden, beim Schlafer.
gehen, Niedersitzen und bei jeder Titigkeit dricken
wir auf unsre Stirne das Zeichen des Kreuzes. * Im
4. Jabrhundert wurde vom Kreuzzeichen auch in dey
Liturgie, besonders bei der Opferfeier, der Taufe und
der Ordination (Chrysost., Hom. 54 in Matth. ; Aug,,
Tract. 118 in Ioan. n.5), ausgiebiger Gebrauch gemacht,
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In liturgischer Verwendung dient das Kreuzzeichen nicht
blofs symbolischen Zwecken (wie z. B. die Kreuze nach
der Wandlung, bei den evangelischen Cantica des
Breviers), sondern zugleich als iiufteres Zeichen der
Gnadenvermittlung, als Segensgeste, was meist im be-
gleitenden Wort ausgedriickt oder der Intention des
Segnenden, wie beim gewthnlichen bischaflichen Segen,
zu entnehmen ist. Schon bei Augustinus (Tract. 11
in oan.) galt die Selbsthezeichnung mit dem Kreuze
als iuferes Bekenntnis des Christentums, wie auch
noch gegenwiirtig der katholische Christ daran erkannt
wird. Beleth (Expl. div. Off. ¢. 39) gibt der Signation
der Stirne, des Mundes und der Brust die hiindige Er-
klirung: ,Ich schime mich nicht des Evangeliums
(Stirne == Sitz der Scham), sondern bekenne es mit
Mund und Herz.“

In den ersten christlichen Jahrhunderten heschrieb man
das Kreuz gewdhnlich nur auf die Stirne mit einem Finger
der rechten Hand. Schon seit dem 8. Jahrhundert (Alkuin,
De Psalmorum usu, in PL 101, 468) ist die Bezeichnung
der Lippen erwiihnt. Nach OR II n. 8 (10. Jahrh.) pflegte
man beim Evangelium Stirne und Brust mit dem Kreuze
zi bezeichnen, und wohl seit dem 12. Jahrhundert ist die
Bezeichnung von Stirne, Lippen und Brust allgemeine
Ubung (sog. kleines Kreuz). Das grofie oder lateinische
Kreuz, bei welchem die Kreuzeshalken von der Stirne
gegen den unteren Teil der Brust und von der linken
zur rechten Schulter gefiihrt werden, kam erst verhiiltnis-
miBig spit in den allgemeinen liturgischen Gebrauch, ist
aber gelegentlich schon frither im 6. Jahrhundert (Eugip-
pius, Vita Severini: Mon. Germ., Auct. antiquissimi [ 28) und
im 11. Jahrhundert (Endres u, Ebner, Ein Konigsgebetbuch
des 11, Jahrhunderts, in der Festschrift des Campo Santo,
Freiburg 1897, 302) erwiihnt. — Bei Salbungen und im Tauf-
ritual zeichnet man das Kreuz mit dem Daumen, bei Seg-
nungen pflegte man wiihrend des Mittelalters im latei-
nischen Ritus zur Erinnerung an die gottliche Trinitit
mit drei ausgestreckten Fingern der rechten Hand zu
segnen. Krst seit dem 13. Jahrhundert ward es tblich,
die Kreuzeszeichnung bei dieser Gelegenheit mit den aus-
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gestreckten und zusammengelegten Fingern zu vollziehen,
wobei der kleine Finger gegen das zu segnende Ohjekt,
gerichtet sein muf.

§ 13. Natursymbole.

Literatur: Wolfg. Mihlbauer, Geschichte und Be-
deutung der Wachslichter. Minchen 1874. — E. 3. C. Atchley,
A History of the use of Incense. London 1909.

1. Licht. — Wenn der Gottesdienst, wie es in den
iltesten Zeiten der Kirche hiiufig vorkam, zur Nacht-
zeit oder in den frithesten Morgenstunden vor Tages-
anbruch gefeiert wurde, war der Gebrauch des Lichtes
von selbst geboten. Eine symbolische Verwendung des
Lichtes jedoch, wenngleich durch die Erinnerung an das
Alte Testament (2 Mos. 25, 31 ) und durch einzelne
Stellen der Apokalypse (Ofth. 1, 12; 4, 5; 11, 4) nahe-
gelegt, ist vor dem 4. Jahrhundert nicht nachzuweisen,
wurde aber noch vor dem 6. Jahrhundert allgemein hej
der Feier der Liturgie iiblich. Viel trug hierzu die
Verwendung der Lichter bei den_heidnischen Funeral-
riten und im romischen Beamtenzeremoniell hei.

Das erste Zeugnis, welches fir die Verwendung dey
Lichter zu symbolischen Zwecken spricht, bringt Hierony-
mus (Contra Vigilant. ¢. 7): ,In allen Kirchen des Orients
ziindet man TLichter an, wenn das Evangelium gelesen
werden soll, und zwar, wenn die Sonne bereits scheint.
Natiirlich geschieht es nicht, um die Finsternis zu ver-
treiben, sondern um der Freude Ausdruck zu verleihen,*
Schon frithzeitig brannten vor den Reliquien, d. h. vor den
Griibern der Miirtyrer, Lichter, wogegen sich das Konzil
von Elvira 305 (c. 34) wendet. Auch Hieronymus kennt
diesen Brauch, ohne ihn ausdriicklich zu mifbilligen,
Jedenfalls geht diese Sitte zuriick auf den Brauch der an-
tiken Volker, vor den Toten Lichter anzuziinden. Man
schrieb den Lichtern eine apotropiiische Kraft zu, die Dj.
monen, die man sich gerne als an den Stiitten des Todes
und der Verwesung hausend vorstellte, abzuwehren, Wenn
die Soldaten Konstantins d. Gr. um die Leiche des Kaisers
Lichter aufstellten, waren sie wahrscheinlich mehr von
dieser allgemeinen Gewohnheit als von christlichen Ep-
wiigungen geleitet (Euseb., Vita Const. 4, ¢, 66). Die Christen,
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wélche in Nichtheachtung oder Unkenntnis des Ursprungs,
diesen Brauch beibehielten, wufiten ihm bald durch an.
sprechende Deutung einen christlichen Charakter zu ver-
leihen. — Dem Papste pflegten nach ORI n. 8 bei seinem
feierlichen Einzug in die Kirche sieben Akoluthen brennende
Kerzen auf Leuchtern voranzutragen, Diese Leuchter wurden
anfiinglich neben den Altar, seit dem 2. Jahrtausend auf
den Altar gestellt. Neuere (Atchley, Ordo Romanus primus,
London 1905, 12; Thurston, Art. »Lights* in CE IX
244 ff.) erblicken den Ursprung dieses pipstlichen Zere-
moniells, das in der lateinischen Kirche zur entfernteren
Veranlassung wurde, Lichter auf dem Altare zu brennen.
in einer Ehrenauszeichnung hoherer romischer Beamten.
die auch auf den Papst iiberging. — Da schon nach den
,Statuta ecclesiae antiqua®, die dem beginnenden 6, Jahr-
hundert angehiren, der Akoluth bei seiner Weihe unter
einer entsprechenden Formel zum Anziinden der Lichter
der Kirche bestellt und ihm hierbei ein Leuchter iiber-
geben wird, muf daraus entnommen werden, daf die sym-
bolische Verwendung des Lichtes damals bereits allgemein
bekannt war,

2. Symbolik des Lichtes. — Das Licht, das
in der Kirche angeziindet wird, sagt Durandus (L1 ¢k
n. 40) bedeutet Christus.* Christus wurde als Licht
vorausverkiindet (Is. 49, 6; 60, 1; Luk. 1, 79) und hat
sich selbst , Licht der Welt“ genannt (Joh. 8, 12). Das
Licht erscheint als das passendste Symbol seiner gott-
lichen Natur, denn Gott wird in der Schrift (1 Joh. 1, 5)
als Licht bezeichnet, als Quelle des Lichtes (Ps. 35, 10),
als wohnend in unzugiinglichem Licht (1 Tim. 6, 16).
Die Eigenschaften des physischen Lichtes weisen ferner
auf die erlosende Titigkeit Christi hin. Das Licht lift
die Dinge in ihrer wahren Gestalt erkennen: Christus
hat durch seine Predigt und die Predigt seiner Apostel,
welche von ihm gleichfalls , Licht der Welt (Matth. 5, 14)
genannt werden, der Welt die Erkenntnis der Wah-
heit ermaglicht. Wie das physische Licht belebend auf
die Organismen einwirkt, so heifit es auch von Christus:
»In ihm war das Leben, und das Leben war das Licht der
Menschen® (Joh. 1, 4). Das Symbol erstreckt sich aber
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auch auf das Material, das der Lichtflamme zur Nahrung
dient. TIm reinen Bienenwachs, welches vorschrifts-
miifig zu den Kerzen verwendet wird, erblickte man
im Mittelalter (Amalarius, De eccl. off. 1. 1, ¢. 17 18) ein
Sinnbild der menschlichen Natur Christi. Wie das Wachs
von der ,jungfriiulichen* (Verg., Georg. 4) Biene stammt,
so ging der Leib Christi aus dem jungfriulichen Schofe
der allerseligsten Jungfrau hervor. Diese bei den mittel-
alterlichen Liturgikern ganz allgemeine symbolische
Deutung des Lichtes eignet sich auch die Liturgie der
Kirche an, wenn sie am Lichtmefitage die Verteilung
der Kerzen unter dem Gesange ,Licht zur Erleuchtung
der Heiden* vornehmen lift.

Aus dieser symbolischen Auffassung des Lichtes erklirt
sich seine ausgedehnte Verwendung vor allem bei jenen
liturgischen Akten, in welchen Christus in der Eucharistie
zigegen ist. Darum brennen Lichter bei der Messe, in
grofierer Anzahl bei der Aussetzung des heiligsten Sakra-
mentes, sechs bis acht Kleriker miissen Fackeln herbei-
bringen (Caer. Ep. 2, ¢. 8, n. 68), wenn beim bischoflichen
Hochamt der Augenblick der Wandlung naht. Wenn bei
Spendung der heiligen Sakramente und Sakramentalien
Lichter brennen, so erinnern sie gleichfalls an Christus,
den unsichtharen Gnadenspender, wie die beim Evangelium
getragenen Kerzen ihn als ,Licht der Welt* verkiinden.
Die Lichter beim kirchlichen Stundengebet besagen, daf
Christus mit seiner Gnade unter uns weilt und Erhorung
des gemeinsamen Gebetes verheifien hat (Matth. 18, 20). —
Das ganze christliche Leben beruht im Streben, Christus
gleichformig zu werden: der Christ, der durch die Taufe
(Taufkerze) Licht im Herrn (Eph. 5, 8) geworden, muli
als Sohn des Lichtes wandeln. Diesem Ziele tiglich zu-
zustreben, nicht zuletzt durch lebendige Teilnahme am
(tottesdienst, mahnen ihn die brennenden Kerzen am Altare.
Mit Lichtern wird der Christ zu Grabe getragen und fiir
seine Seele gebetet, die Ruhe im ewigen Lichte, Christus,
zu finden, — Das physische Licht hat von Natur aus etwas
Freudiges, Herzerhebendes an sich und ist somit Sinnbild
der Freude im Herm (Phil. 4, 4). Deswegen ziindet man
an hoheren Festen mehr Lichter an als an gewdhnlichen
Tagen, zuweilen geschieht es auch zur Hervorhebung he-
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Sonders freudiger Momente des Gottesdienstes (z. B. beim
vangelium, beim Benedictus der Laudes, beim Magnificat
der Vesper). — Weil der Bischof im hoheren Sinne Stell-
Vertreter Christi ist als der einfache Priester, so brennen
auch hei seiner Messe mehr Kerzen (vier bei seiner Privat-
messe, siehen beim Pontifikalamt) als bei der priesterlichen
esse, Auch wird ihm, wenn er die Gebete liest, ein ur-
Spriinglich dem rein praktischen Zweck besserer Beleuch-
tung dienender Handleuchter (Palmatoria) hingehalten, ,auch
;"'Gnn.es hell ist, so daff man ein Licht zum Lesen nicht
endtigt (Caer. Ep. 1, c. 20, n. 1), .
3. Weihrauch. — Die reichliche Verwendung des
Weihrauchs im heidnischen Kult, nicht minder die For-
derung, durch Weihrauchstreuen vor den Gotterbildern
‘lifn Abfall vom Glauben zu betitigen (thurificati), be-
Wl_rkte bei den Christen der ersten Jahrhunderte gegen
Seinen (tebrauch in der Liturgie eine gewisse Abneigung,
Welche auch durch die Erinnerung an die Riucherung
m jiidischen Tempeldienst. vorerst nicht iiberwunden
Wurde. Wenn sie gleichwohl Weihrauch bei den Be-
8riibnissen verwendeten (Tertull., Apologeticum e. 42),
80 haben sie auch hier, wie bei den Lichtern im Toten-
kult, einen urspriinglich apotropiiisch gedachten Brauch
als gewohnte biirgerliche Zeremenie beibehalten. Erst
als das Heidentum unterlegen war und zuniichst im Orient
das Bestrehen auftrat, den christlichen Gottesdienst
Nach dem Beispiel des alttestamentlichen reicher zu
&feﬂtalten, konnte eine liturgische Riiucherung Eingang
Pnden. Das ilteste Zeugnis fiir eine solche bringt
seudo-Dionysius (De hier. eccl. ¢. 3, 2). Im Abend-
ande kennt der OR I n. 8 eine Riincherung beim Ein-
g des Papstes in die Kirche und beim Evangelium.
v:l.‘ﬂt nicht unwahrscheinlich, daﬁ. die profane Sitte,
wen'hbher s?ehen_den Personen \\'eﬂnrxuych zu tragen,
die "f?ﬂtens fir die Inzensation zu Beginn der Messe
eranlassung wurde.

Mis("hlgedeutung der Inzensation. — Na.ch bi-
her Anschanung (Ps. 140, 2; Offh. 5, 8) gilt der
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Weihrauch als Symbol des Gebetes. Wie der Weih-
rauch aus dem Rauchfal in gerader Rauchsiule empor-
steigt, so dringen auch die Gebete der Gliubigen aus
liebeglithenden Herzen empor zum Himmel, Gott zum
lieblichen Wohlgeruche. Zugleich ist der Weihrauch,

weil Opfer, nach allgemein menschlicher Anschauung
Sinnbild der Gott geschuldeten Anbetung. Da wenig-
stens allgemeine Gebetstimmung — bei der Opferung
ist auch ein besonderes miindliches Gebet zur Riin.
cherung vorgeschriehen — den Liturgen hei der Vor.
nahme der Inzensation beherrschen mufs, soll sein
gottesdienstliches Tun wirklich ,im Geiste und in deyp
Wahrheit* (Joh. 4, 23) geschehen, wird die Riuche.
rung aus einem bloBen Symbol zum wirklichen Gebet
und zur wirklichen Anbetung. Werden Personen odep
Sachen nach kirchlicher Vorschrift inzensiert, so ist

darin ein dufieres Zeichen der Verehrung zu erblicken, - |

welches durch die Beziehung auf Gott, die unschwey
dieser Zeremonie unterlegt werden kann, eine religivse
Bedeutung erhiilt. — Durch die dem Weihrauch vop
der Raucherung erteilte Segnung wird derselbe zupy,
Sakramentale, das reinigend und heiligend wirkt unq

den Einflissen des bosen Feindes begegnet (lustrative

Bedeutung). Darum wird auch, wenn nur das Allep.

heiligste inzensiert wird, diese Segnung unterlassen

Symbol und unmittelbarer Akt der Anbetung (cultug
latriae directus) ist die Inzensation des heiligsten Sakrg.

mentes, Symbol und mittelbarer Akt der Anbetung (cultys
latriae indirectus) die Beriiucherung der Kreuzpartikel, deg
Kruzifixes, ferner die Beriiucherung des Altares und des
Evangeliumbuches als Symbole Christi, Wenn liturgische
Personen inzensiert werden und diese Inzensation je nach
dem Range verschiedentlich gestaltet ist, so ist gleich.
falls hierin eine fiufiere Ehrung zu erblicken, welche iy

letzter Linie auf Gott zuriickgeht, den das Pontifikale

Romanum (In ordinatione presbyteri) , Urheber und Spendey A
der Ehrenstellen® nennt. Vertreter der weltlichen Obrig-
keit (Konige usw.) erhalten, da sie nach dem Worte deg
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Apestels (Rom. 13, 4) ,Gottes Dienerin® ist, gleichfalls die
Ehre des Inzenses. Die Berdiucherung der gewohnlichen
Laien soll fiir sie eine Mahnung sein, ihrer Wiirde als
Christen eingedenk zu bleiben, daf sie ,ein auserwiihltes
Geschlecht, ein kinigliches Priestertum, ein heiliges Volk*
(1 Petri 2, 9) sind. Ein Ehrerweis ist anch die Inzensation
des Leichnams. Der Leib war Sitz der durch die iiber-
natiirliche Gnade geheiligten Seele und das Medium, durch
welches dieser in den heiligen Sakramenten und Sakra-
mentalien die Gnade vermittelt wurde. Bei der Leichenfeier
Dur. 1. 7, ¢. 35, n. 29; vgl. auch Pontificale Romanum : De
henedictione coemeterii) wie anderwiirts (vgl. Innocent. 111.,
De sacr. altar. myst. 2, ¢, 17) kommt auch die lustrative
Wirkung des Weihrauchs als Sakramentale zur Geltung.
Von dieser heifit es im Gebete zur Segnung des Weih-
rauchs bei der Einweihung eines neuen Kreuzes (Pontif,
Rom.): ,Alle Krankheiten, alle Schwiichen und die Nach-
stellungen des Feindes mogen weichen, wenn sie seinen (des
Weihrauchs) Wohlgeruch wahrnehmen.® Diese reinigende
Wirkung des Weihrauchs beruht, wie die Wirkung aller
Sakramentalien, auf dem Gebet der Kirche und dem Ver-
trauen, welches die Gliubigen diesem Gebet entgegenbringen.

5.,Neben Licht und Weihrauch werden im katho-
lischen Kult auch noch andere Natursymbole, wie
Wasser, Salz, Ol, Asche, Palmzweige, Kriiuter usw.. ver-
wendet. Da sie vorwiegend als Sakramentalien in Be-
tracht kommen, die zur Sakramentenspendung oder zu
bestimmten Tagen des Kirchenjahres in Beziehung
stehen, wird von ihnen am betreffenden Orte gehandelt
werden.

II. Teil.  Der gottesdienstliche Raum
und seine Ausstattung.

I. Hauptstiick. Kirche und Begriibnisstiitte.

Literatur: J. P. Kirsch, Die christlichen Kultus-
gebiiude im Altertum. Koln 1893, — Ders., Die romischen
Titelkirchen im Altertum. Paderborn 1918. — Jos. Sauer,
Symbolik des Kirchengebiiudes. Freiburg 1902. — S. Many,

Praelectiones de locis sacris. Paris 1904. — Beda Klein-
schmidt, Lehrbuch der christlichen Kunstgeschichte, Pader-
Eisenhofer, Kathol. Liturgik. )
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born 1910. — K. M. Kaufmann, Handbuch der christ.
lichen Archiologie 2. Freiburg 1913, - J, Gerhardy, Prak-
tische Ratschliige iiber kirchliche Gebiiude, Kirchengeriite
und Paramente®. Paderborn 1913, — A. Kuhn, Die Kirche,
Ihr Bau, ihre Ausstattung, ihre Restauration. Einsiedely,
1916, — Ludwig Soengen, Gotteshaus und Gottesdienst
Freiburg 1922

§ 14. Namen und Gattungen des Kirchengebiudes,

I. Namen. a) Basilika. — Das Wort basilica,
welches im christlichen Altertum und friiheren Mittel-
alter sehr hiufig zur Bezeichnung des Gotteshauses
gebraucht wurde, bedeutete bei den alten Rémern gany
allgemein ,Halle“, ,Prachthau®. Da das dem Worte
Basilika zu Grunde liegende Pacieig (Konig) die Be.
ziehung auf den hochsten Konig, Christus, nahelegte,
wiihlte man schon im 4. Jahrhundert ' (Euseb., Vita =
Const. 3, ¢. 31) diesen Namen zur Bezeichnung jeney 4
Stiitte, die dem Konig der Kénige zur irdischen Wol,.
nung dient. Basilika erscheint nur mehr ganz vereinzely
(z. B. bei der Reliquienprozession der Kirchweihe) als
Name fiir das Gotteshaus schlechthin, gewohnlich ver-
‘steht man darunter eine bestimmte stilistische ({a.
staltung desselben.

Basilika nennt man auch durch gewisse Ehrenprivilegiey,
ausgezeichnete Kirchen der Stadt Rom. Man unterscheidet
Basilicae maiores (Laterankirche, St. Peter, St. Paul,
Santa Maria Maggiore), auch Patriarchalbasiliken genannt,
und Basilicae minores, welche nur in beschriinktem Upy,.
fang an den Privilegien der Basilicae maiores Anteil habep,
Die Ehrenrechte der Basilicae minores werden auch he.
rithmten Kirchen auferhalb Roms verliehen (Th,-E. T 40¢),

'b) Kirché (ecelesia). — Die verbreitetste Be.
zeichnung der christlichen Kultstitte ist ecclesia (= Ver-
sammlung), wovon sich auch die bei den romanischen,
Viélkern iiblichen Bezeichnungen des gottesdienstlichen,
Raumes (Kglise, Chiesa) ableiten. Vielleicht schon bei
Tertullian (De idol. e. 7), sicherlich aber bej Laktanz
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(De mort. pers. ¢. 12; 4. Jahrh.) ist dieses Wort von
der Gemeinschaft der Gliubigen (Matth. 16, 18) auf
den Ort ihrer Zusammenkunft iibertragen. — Bei den
Volkern germanischer und slawischer Abkunft nennt
man das Gotteshaus ,Kirche* (Church, Kerk, Cervovj).
Das Wort ,Kirche® ist aus dem griechischen xupraxéy
= Haus des Herrn (Synoden von Aneyra c. 15 und
Laodicea c. 28; 4. Jahrh.) entstanden und kam, wie
schon Walafried Strabo (De exord. et increm. e, 7)
erkannt hat, durch Vermittlung der dem ostrémischen
Reiche benachbarten Goten in den germanischen Sprach-
schatz.  Dem griechischen kupakév entspricht das
bei den lateinischen Vitern mehrfach gebrauchte do-
minicum.
2. Verschiedene Gattungen der Kirchen-
gebidude. — Die Kultgebiiude sind nach gegen-
wirtigem Recht in Kirchen (ecclesiae) und Oratorien
unterschieden. :

a) Ecclesia (Kirche). Unter Kirche (ecclesia) ver-
steht man jenen geweihten Raum, der fir die Allgemein-
heit der Gliubigen zur offentlichen Ausiibung des Gottes-
dienstes dient (can. 1161). Die Kirchen werden in Kathedral-
kirchen (= Bischofskirchen), Kollegiatkirchen (= Kirchen
eines Kollegiatkapitels), Konventualkirchen (= Kloster-
kirchen), Pfarr-, Filialkirchen und einfache Kirchen unter-
schieden. Liturgisch ausgezeichnet ist vor allem die
Kathedralkirche, jene Kirche, in der die Kathedra, der
Bischofsstuhl, der Lehr- und Richterstuhl fiir die ganze
Dibzese, sich befindet. Darum muf das Kirchweihfest der
Kathedrale in allen Kirchen der Ditzese gefeiert werden.
Auch ist fiir die Kathedrale oder Domkirche die Konsekra-
tion vor%aschrieben, withrend fiir die Kirchen im allgemei-
nen die Benediktion seitens eines vom Bischof delegierten
Priesters geniigt, wenn auch Kollegiat-, Kloster- und Pfarr-
kirchen womdoglich konsekriert werden sollen (can. 1165,
§ 3). Uber Errichtung und Unterhaltung der Kirchen gibt
der C.1.C. 1. 111, tit. 1X : De ecclesiis, eingehende Vorschriften,

b) Oratorien. — Oratorien, welche im Gegensatz
zu den Kirchen niemals in erster Linie fiir die All-

b*
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gemeinheit errichtet werden, kennt schon das christ-
liche Altertum (Aug., Ep. 211). Wenn wiederholt von
einer Meffeier in Privathiusern (z. B.. Paulinus, Vita
Ambrosii ¢. 15) berichtet wird, so wird sie wahr-
scheinlich in solchen Privatoratorien stattgefunden
haben. Die kirchliche Gesetzgebung, welche sich nie
der Opferfeier in Privathiiusern giinstig erwiesen hatte
(Synode von Laodicea c. 58; 4. Jahrh.), mufite docl
bei den Oratorien in Gallien, welche auf den groben
Landgiitern der frinkischen Adeligen entstanden und
fiir die religiose Versorgung des Landvolkes sich zweck-
dienlich erwiesen, eine Ausnahme machen und sie untey
gewissen Voraussetzungen gestatten (Synode von Agde,
506, c. 21). Oratorien befanden sich ferner in christ.
lichen Wohltiitigkeitsanstalten (Xenodochien; s. Kraus,
Realenzyklopiidie IT 546); in den Hiusern der Bischife
erwihnt sie schon Gregor d. Gr. (Hom. 37 in Evang.)
und Gregor von Tours ( 593; De gloria mart. e. 20).
Die Unterscheidung in ,Oratoria privata®, oder »Pu-
blica® und ,semipublica®, welche das neuere kirchliche
Recht geschaffen, war demnach sachlich schon seit alte)
Zeit gegeben.

Oratorium publicum ist jenes, welches zuniichst nich
dem tffentlichen gottesdienstlichen Gebrauch der Gliubigen,
sondern lediglich dem einer Familie, Bruderschaft oder soy,.
stigen Kommunitit dient. Erforderlich ist aber, dafs alle
Gliubigen das Recht besitzen, dem Gottesdienst in den.
selben ungehindert beizuwohnen, — Das Oratorium semi.
publicum dient gleichfalls nur dem Gebrauch einer he.
stimmten Kommunitit(Seminar-, K rankenhauskapellenusw, ).
Im Gegensatz zum Oratorium publicum ist jedoch der freje
Zutritt fir das Volk nicht erfordert. — Oratorium pri.
vatum ist ein gottesdienstlicher Raum, der lediglich fiip
eine Familie oder einzelne Person in einem Privathaug
errichtet ist. — Den Oratoria semipublica sind vom kirch-
lichen Recht (can. 1189) die Kapellen der Kardiniile ung
Bischife gleichgestellt. Fiir Oratoria publica ist eine Kon.
sekration oder Benediktion vorgeschriehen, Oratoria pri-
vata und semipublica diirfen weder konsekriert noch benedj.
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ziert werden (can. 1196), nur eine einfache Segnung nach
dem Formular der Benedictio loci (Rit. Rom, 1. VIII, c. 6)
ist gestattet. — Uber Errichtung usw. der Oratorien handelt
der C.1.C. 1. 111, tit. X: De oratoriis.

§ 15. Entstehung und Bedeutung der christlichen
Kultgebdude.

1. Die #dtesten Kultriume. — Die ersten
gottesdienstlichen Riiume der Christen sind in . den
Hiusern vornehmer oder hesser situierter Gemeinde-
glieder zu suchen, welche auch vor dem Gesetz als
Eigentiimer galten, solange die Kirche nicht korpora-
tiven Besitz erwerben konnte. Die wachsende Zahl
der Christen machte aber bald eigene Gotteshiuser
notwendig, als deren Besitzer wenigstens seit der Mitte
des 3. Jahrhunderts nicht mehr einzelne Christen, son-
dern die Gemeinden als solche galten. Welche Gestalt
diese iltesten Grotteshiiuser hatten und in welcher Weise
das antike Wohnhaus den Zwecken des christlichen
Kultes angepafit wurde, kann nicht mehr mit Sicher-
heit gesagt werden. — Zu Totenfeiern oder an den
Gedichtnistagen der Mirtyrer versammelte man sich
auberdem in oberirdischen Grabkapellen oder in den
unterirdisch angelegten Cubicula der Zometerien. Die
regelmiifiige gottesdienstliche Versammlung jedoch
konnte auch in den Zeiten der Verfolgung wegen des
beschrinkten Raumes und der ungeniigenden Sicher-
heit, welche die Zometerien boten, in ihnen nicht ab-
gehalten werden.

Gottesdienstlicher Zusammenkiinfte der Christen in Privat-
hiiusern gedenkt zu wiederholten Malen die Apostelgeschichte
(z. B. 2, 46; 20, 7--8). Ahnliche Verhiiltnisse, wie zu Jeru-
salem und Troas, werden auch in andern Stidten bestanden
haben. Fiir Rom bezeugen sie zudem die Namen der iilte-
sten Titelkirchen, z. B. die Kirchen des hl. Klemens, der
hl. Cécilia und Pudentiana, welche bis zur Gegenwart den
Namen des Besitzers des urspriinglichen Hauses festgehalten

haben. — Kirchen im Gemeindebesitz setzen der bekamnte
ErlaB des Kaisers Gallienus (260--268) an Dionysius von

”
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Alexandrien (Euseb., Hist. eccl. 7, c. 13) und die Entschei-
dung des Kaisers Aurelian (270—275) in dem Streite dey
Christengemeinde von Antiochien mit ihrem abgesetzten
Bischof Paul von Samosata (ebd. c. 30) voraus. Recht.
liche Sicherung gewiihrte dem kirchlichen Besitz an den
Gotteshiiusern erst das Mailinder Edikt (313), welches die
Kirche als Korporation anerkainte. — Das antike Wohnhaug
hatte zwei Hofe, Atrium und Peristyl, um yvelche herum
die Wohnriiume lagen. Dak einer dieser Hofe zu einem
Versammlungsort umgestaltet wurde und die an ‘enzenden
Wohnriiume zur Aufbewahrung der kirchlichen Geriite und
Biicher und zur Wohnung des Bischofs beniitzt wurden,
ist moglich, aber nicht erwiesen. Die spiitere Form ung
Einteilung der Basilika wurde sogar aus den Bigentiim-
lichkeiten des antiken Wohnhauses erkliirt. Ubrigens legy,
die in vorkonstantinischer Zeit fiir die Kirche gebrauchte
Bezeichnung ,domus ecclesiae® nahe, daf sich die damaligey,
Kirchen nicht in ihrem Aubiern, vielleicht auch nichf in
ihrem Innermn wesentlich von der Gestalt und Einteilung
des antiken Hauses unterschieden, '

2. Entstehung eines eigentlichen Kirchen.
haues. — Waren auch in vorkonstantinischer Zeit be.
reits zahlreiche als eigentliche Kultriiume erbaute Kirche,
vorhanden, so wuchs doch deren Zahl um ein betriicht-

liches mit der unter Konstantin anhebenden Periode

gesicherten Friedens. Aufiere Umstiinde wirkten hierbe;
fordernd ein. Die vorhandenen Riiume geniigten nichy,
mehr fiir die sich mehrende Zahl der Gliubigen. Dy
ferner in der vorausgegangenen Verfolgung zahlreiche

Kirchen zerstort worden waren, so mufite hierfiir Ey. ,.

satz geschaffen werden, was zu einer hohen Bliite der
Bautitigkeit filhrte. Konstantin selbst mahnte nicht,
blofs zum Kirchenbau (Euseb., Vit. Const. 2, c. 46),

sondern erbaute selbst priichtige Kirchen an den hei.

ligen Stitten in Jerusalem (ebd. 3, c. 31), in Rom
iiber dem Grabe der Apostelfirsten (LP I 176) ung

im Lateran (ebd. 172). — Daneben entstanden in einer

Zeit, da man mit Begeisterung der Helden der voraus.
gegangenen Verfolgung gedachte, zahlreiche Kirchen
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iiber den Gribern der Mirtyrer oder an Orten, welche
Reliquien von ihnen bargen (Memorien).

3. Baustile. — In nachkonstantinischer Zeit be-
ginnt bereits ein eigentlicher Kirchenbaustil, der Ba-
silikenstil, sich auszubilden, dessen Grundformen fiir
das Kirchengebiiude durch das ganze Mittelalter hin-
durch mafigebend blieben. Die Entwicklung der kirch-
lichen Baustile darzustellen, ist Sache der Kunsi-
geschichte. Die Kirche selbst hat sich nie fiir be-
stimmte Stile ausgesprochen, sondern alle mgelassen,
welche der kinstlerische Trieb des Menschen in stets
,neuer schopferischer Kraft hervorbrachte, wenn sie
sich nur den Zwecken des Kultes, vor allem dem ersten
Zwecke desselben, die Ehre Gottes zu mehren, unter-
ordneten. Das neue kirchliche (fesetzbuch (can. 1164)
hestimmt einfach, es mége der Bischof Sorge tragen.
wenn notig auch unter Anhorung des Rates von Sach-
verstiindigen, daf bei der Erbauung und Restaurierung
von Kirchen die in der christlichen Tradition iiher-
kommenen Formen und die Gesetze der heiligen Kunst
heobachtet wiirden. Gelegenheit fiir den Ordinarius,
diese Sorge wahrzunehmen, bietet das kirchliche (Fe-
setz, daB keine Kirche ohne ausdriickliche, schriftlich
gegebene Erlaubnis des Bischofs erbaut werden darf
(ean. 1162, § 1).

4. Sakristei. Kirchturm, Das hauptsiich-
lichste Nebengebiiude des Gotteshauses ist die Sakristei.
Das Bediirfnis nach einem in niichster Niihe des Kirchen-
raumes befindlichen abgesonderten Orte, in welchem die
zum Kult benstigten Gegenstinde aufbewahrt werden konn-
ten, wo sich auch nach Aufkommen einer besondern litur-
gischen Kleidung, der Klerus mit den heiligen Gewiindern
bekleidete, mufite sich bald fiihlbar machen. Bereits die
AK (VIIIL, 13) schreiben vor, daf an der Kirche gegen Osten
zu an beiden Seiten Pastophorien angebracht seien
(raoto@déprov in der LXX die Schatzkammern rings um
den Tempel, 1 Chron, 28, 12), und bemerken, daf nach der
Opferfeier die Uberbleibsel des Konsekrierten von den
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'Diakonen dorthin gebracht werden sollen. Bei Paulinus von
Nola (f 431; Ep. 32) fithrt dieser Nebenraum den Namen
Secretarium. Die gleiche Bezeichnung erscheint neben,
Sacrarium, Salutatorium, in den iltesten romischen Ordines,
Spiiter kam dafiir der Name Sacristia, Sakristei auf,

Kirchtiirme waren der iiltesten christlichen Zeit fremd -
und entstanden nicht vor dem 6. Jahrhundert. Die iiltesten
Kirchtiirme sind in Syrien, im Abendlande in Ravenna be-
zeugt. Welches die Veranlassung zur Erbauung von Kirch.
tiirmen war, ist nicht mehr mit Sicherheit festzustellen,
Wahrscheinlich war sie je nach den einzelnen Orten ver-
schieden. Manche Kirchtiirme gingen aus Treppentiirmen
hervor, manche lassen ihre Entstehung in einer Weky.
anlage erkliren. Seit dem 7. Jahrhundert hat die allgemeine
Einfithrung der Kirchenglocken, denen man zur Vergrofie.
rung der Schallweite einen moglichst hohen Platz ap.
weisen mufite, viel zur Forderung des Turmbaues bei-
getragen. Doch erst in romanischer Zeit wurde der Turm
organisch mit dem Kirchengebiiude verbunden,

5. Bedeutung des Kirchengebiudes. — Dag
katholische Kirchengebiiude dient nicht in erster Linje
der Erbauung der Gemeindeglieder, die hier zusammen-
kommen, um Gottes Wort zu vernehmen und Anregung
zum Guten zu empfangen. Es ist vielmehr zuniichst die
Wohnstiitte Gottes, der im Opfer der heiligen Messe
und im Tabernakel unter den eucharistischen Gestalter,
gegenwiirtig ist, dessen gnadenvolle Einwohnung wie.
derholt hei der Weihe der Kirche erfloht wird, um dey,
im Gotteshaus verrichteten Gebeten der Glaubigen iy
erhohtem Mafie Erhorung zu sichern. Weil » Gottes-
haus®, muf es sich auch iuberlich von den Woh-
nungen der Menschen unterscheiden und in wiirdigey,
den jeweiligen Verhiiltnissen entsprechender Weise aus.
gestattet sein. — Die symbolische Auffassung, die =
im Offizium der Kirchweihe und im Ritus der Kon.
sekration zum Ausdruck kommt, erblickt im Kirchen-
gebiiude ein Abbild der Kirche, die aufgebaut ist auf
dem Fundament der Apostel und zum Eckstein hat
Christus den Herrn (Eph. 2, 20).
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§ 16. Die christliche Begribnisstitte.

1.Namen der kirchlichen Begribnisstitte. —
Die amtliche und zugleich ilteste Bezeichnung des
Begriibnisplatzes ist coemeterium (= xowntipiov, Ruhe-
stiitte, von xow@oBor = ruhen, schlafen). Das Wort,
welches sich zuerst bei Tertullian findet (De anima
¢. 51), war schon im 3. Jahrhundert auch den heid-
nischen Behorden als christliche Bezeichnung fiir den Ort
des Begriibnisses bekannt (Euseb., Hist. eccl, 7, ¢. 13). —
Im Deutschen gebraucht man das Wort Friedhof, von
der ,Einfriedung® oder besser vom kirchlichen Asyl-
recht (daher ,Freithof* noch jetzt vom Volke genannt)
hergeleitet. Die Bezichung auf den Frieden Christi,
in welchem die Toten schlummern, ist erst spiter,
wenn auch passend, in die urspriingliche Worthedeu-
tung hineingetragen. Das paulinische Wort (1 Kor.
15, 42): ,Gesiit wird der Leib in Verweslichkeit, auf-
erstehen wird er in Unverweslichkeit*, klingt wider
in dem deutschen ,Gottesacker*. Nur im Ritus der
Friedhofsweihe kommt vor polyandrum und mausolewm.

2.Entstehung der kirchlichen Begribnis-
plitze. — Wenn auch anfinglich die Christen ihre
letzte Ruhestiitte in dem Erbbegriibnis ihrer Familien
oder auf éffentlichen Begriibnisstiitten gefunden haben
mochten, so duldete es doch gar bald ihr stark ent-
wickeltes Gemeinschaftshewufitsein nicht mehr, daf
die Leiber jener, die im Leben ,einander im (Glauben
nahe waren, an getrennten Orten die Auferstehung
erwarteten. Vermogliche Gemeindeglieder griindeten
darum fiir sich und ihre Glaubensgenossen besondere
Begriibnisplitze oder stellten die eigenen Familien-
begribnisse zur Verfigung (z B. Zometerium der
hl. Domitilla, Ende des 1. oder Anfang des 2. Jahrh.).
Die Zometerien waren entweder, besonders in Rom,
unterirdisch (Katakomben) oder unter freiem Himmel

liturgie.de



4 Allgemeine Liturgik.

angelegt, doch kommen auch schon im christlichen
Altertum Begriibnisse in der Kirche vor, die nament.-
lich im Mittelalter sehr hiiufig wurden. — Die Zome.
terien der iltesten Zeit galten als Einzelbesitz, abey
bereits im 3. Jahrhundert hetrachtete man sie als Eigen-
tum der Christengemeinden. Die Moglichkeit ist nicht
ausgeschlossen, daf auch die Christen, wie die heid.
nischen Handwerksleute in Rom, eigene ,Collegia fy.
neraticia®, Begrﬁbnisgenossenschaften, zu dem Zwecke
griindeten, um ihren Glaubensgenossen eine wiirdige
Bestattung und sich selbst das Eigentumsrecht anm,
Begribnisort zu sichern. Wiihrend des ganzen Mitte]-
alters galten die Zometerien als Eigentum der Kirche,
die sich auch stets das Recht gewahrt hat, solche 7y
besitzen (can. 1206). Die Anlegung von Gemeindefried.
hifen kommt erst in der Neuzeit auf.

a) Katakomben. — Bei der stets wachsenden Zah|
der Christen in Rom reichten die von einzelnen Familien
oder Privaten zur Verfligung gestellten Begriibnispliitze

ar bald nicht mehr aus.” Da an eine Erweiterung an dep

berfliiche bei dem gebundenen Grundbesitz in der Nihe
der Grofistadt nicht zu denken war, grub man in die Tiefe
und hohlte in den leicht zu bearbeitenden Tufstein all-
mihlich ein ganzes System unterirdischer Giinge (Gale-
rien) aus, fiir welche in neuerer Zeit die Bezeichnun
yKatakomben® iiblich wurde, Genommen wurde dieser Name
von dem lange Zeit allein bekannten Zometerium bei St Se-
bastian, welches an einer Einsenkung der Appischen Strafie
ad catacumbas (katd xOuBac = bei der Vertiefung, Ein.
senkung, Tal) gelegen war. Nach der Pliinderung Roms durch
die Goten 410 horte allmithlich die Bestattung in den Katg-
komben auf. Paul I. (757 —767) ibertrug die Miirtyrerleibey,
um sie vor den Langobarden zu sichern, in die Basiliken
der Stadt. — Wenn die Bodenbeschaffenheit es ermig-
lichte, wurden auch anderwirts, z. B. in Syrakus, solche
unterirdische Zometerien angelegt.

b) Zémeterien unter freiem Himmel, Das
Regelmiifiige war auch im christlichen Altertum die Be-
stattung in Zometerien unter freiem Himmel. Zahlreiche
Begribnisplitze dieser Art waren selbst in Rom lange vor
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dem Aufhiren der Verfolgung vorhanden, in Afrika waren
sie die Regel (Tertull., Ad Scapulam c¢. 3: Areae non sint).
Altchristliche Begribnisstiitten unter freiem Himmel wurden
entdeckt zu Salona in Dalmatien (2.— 8, Jahrh), in Phry-
gien (2. Jahrh.).

¢) Begribnis indenKirchen. — Schon im 4. Jahr-
hundert kommen Begribnisse in der Kirche oder an Orten
vor, die mit dem Gotteshause in unmittelbarem Zusammen-
hang standen. Konstantin d. Gr. wurde im Atrium der Apo-
stelkirche zu Konstantinopel begraben (Chrysost., Hom, 26
in 2 Cor.). ITn Rom war es im 6, Jahrhundert Sitte, die
Piipste und hervorragende Laien im Portikus von St. Peter
zn bestatten. Handelte es sich hier um ein Begriibnis an
einem mit der Kirche unmittelbar verbundenen Orte, so
war man schon im 4, Jahrhundert einen Schritt weiter
gegangen und bestattete die Toten in der Kirche selbst.
Das Verlangen, in der Nihe eines bertihmten Mirtyrer-
grabes, iiber welches sich eine Kirche erhob, zu ruhen,
hatte die Veranlassung hierzu gegeben. Augustinus wiirdigt
dieses Bestreben in seiner Schrift ,De cura pro mortuis
gerenda® und erblickt den Wert eines solchen Grabes
lediglich darin, daf dadurch die Uberlebenden aufgefordert
werden, die Seelen den Gebeten der Mirtyrer zu empfehlen.
Die kirchliche Gesetzgebung, welche noch im 7. Jahrhundert
(Synode von Nantes can. 6) das Begriibnis in den Kirchen
verhot, gestattete es bald bei Bischofen und seit dem
9. Jahrhundert (Synode von Mainz 813, can. 52) auch bei
Abten, wiirdigen Priestern und frommen Laien, wiewohl
letztere im allgemeinen noch durch spiitere Synoden (z. B. von
Tribur 892, can. 17) hiervon ausgeschlossen waren. FErst
seit dem 12. Jahrhundert bestand auch fiir Laien kein
Hindernis mehr. Nach jetzigem Recht gebiihrt das Be-
gribnis in einer Kirche iiberhaupt dem Papste, den Kar-
dindlen und Personen koniglichen Gebliites, das Begribnis
in der eigenen Kirche den Ditzesanbischifen und den Prii-
laten nul?ius (can. 1205, § 2).

3. Bedeutung der christlichen Begribnis-
stitte. — Die Begribnisstitte, die schon den heid-
nischen Romern als ,Locus religiosus®, als heiliger
Ort galt, ist dies um so mehr im Christentum. Sie
ist dies nicht blo durch die feierliche Segnung, wo-
mit sie dem Gebrauch iibergehen wird, sondern noch
mehr durch ihre Bestimmung, dem zur Auferstehung
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bestimmten Leibe zur einstweiligen Ruhestiitte zu dienen
Geheiligt ist der Friedhof aber auch durch die Ep.
innerung an Christus, dessen Leib his zu seiner glor.
reichen Auferstehung im Grabe ruhte, worauf die Kirche
in den Gebeten bei der Friedhofsweihe anspielt.

2. Hauptstiick. Die Ausstattung des gottesdienst-
lichen Raumes.

§ 17. Der christliche Altar.

Literatur: Andreas Schmid, Der christliche Altay
und sein Schmuck. Regensburg 1871, — Frz. Wielang,
Mensa und Confessio. 1.Bd., Miinchen 1906 2, Bd., Leipzig
1912. — H. Leclerq, Art. ,Autel* in DAL I 3155 f.

1. Entstehung und wesentliche Bestanq.
teile des Altars. — Der Altar (altare, tpimeZq
dyia) war in iltester Zeit ein einfacher, hélzerney
Tisch, welcher nicht stindig in der Kirche aufgestel]t,
zu sein brauchte. Altire aus Stein erscheinen seit
dem 4. Jahrhundert bereits im Orient, seit dem 6. auch
im Abendland. Gegen Ende des christlichen Altertums
- war es hier schon allgemein iiblich geworden, Relj.
quien im Altare beizusetzen. Nach gegenwiirtigen,
liturgischem Recht sind an dem feststehenden Altay
(altare fixum) zu unterscheiden der Altarkorper (Stipes)' '
entweder ganz oder nur an den Seiten (latera odey
columellae), auf welchen die Altarplatte aufliegt, aus
natiirlichem Stein hergestellt, ferner die aus einem eiy.
zigen Steine bestehende und die ganze Oberfliche des
Altars hedeckende, mit ihr festverbundene Altarplatte
(mensa), und das Reliquien von Heiligen enthaltende
und mit einem Steine verschlossene Reliquiengrab (sepul-
chrum), welches jetzt gewohnlich in der Mitte der Altap.
platte sich befindet (can. 1198). Entfernung der Re.
liquien oder unbefugtes Offnen des Reliquiengrabes, Tos.
losung der Altarplatte vom Altarkirper, groferer Bruch
des das Reliquiengrab bedeckenden Steines oder dep
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Altarplatte, wozu auch das Abbrechen einer hei der
Konsekration gesalbten Stelle gerechnet wird, haben
die Entweihung (Exekration) des Altares zur Folge
(can. 1200). — Sind in einer konsekrierten Kirche
mehrere Altiire vorhanden, was im Abendland vereinzelt
schon im 6. Jahrhundert der Fall war, so mufs wenigstens
einer von ihnen als ,altare fixum“ konsekriert sein
(can. 1197, § 2). Auber solchen fixen Altiren gibt es
auch seit dem 7. Jahrhundert Tragaltiire (altaria por-
tatilia), die jetzt aus einer einzigen Steinplatte mit
darin sich befindlichem kleinen Reliquiengrab bestehen.

a) Einen beweglichen Altar setzt voraus Cyprian, Ep.45,2:
day die Diakonen denselben zu Beginn des Gottesdienstes
herbeitrugen, erzithlt der Verfasser der Quaest. ex, Vet. et
Nov. Test. (PL 35, 2301). Um 370 berichtet Optatus von
Mileve, da die Donatisten mit dem Holze des Altares ein
Feuer angeziindet hiitten (De schism. Donat. 6, ¢. 1). Stein
als Material des Altares, schon erwiihnt hei Chrysostomus
(Hom. 20 in 2 Cor. n. 3), ist vorgeschrieben durch can. 26
der Synode von Epaon (517), welcher ins Gratianische
Dekret (c. 31, D. I, De consecr.) Aufnahme gefunden und
dadurch fiir die allgemeine kirchliche Praxis hestimmend
wurde.

b) Reliquien im Altar zu bergen, geht nicht auf die an-
gebliche Sitte zuriick, dai man zur Zeit der Verfolgung un-
mittelbar iiber den Sarkophagen der Mirtyrer in den Kata-
komben das heilige Opfer feierte. Mafigebend hierfiir war
vielmehr das in nachkonstantinischer Zeit auftretende Be-
streben, in den damals in groBer Zahl erstehenden Mirtyrer-
kirchen den Altar in miglichst nahe Verbindung mit dem
verehrten Miirtyrergrabe zu bringen, sei es, dal man den Altar
unmittelbar iiber dem unter dem Kirchenboden sich befind-
lichen Grabe errichtete oder, wenn es sich hewerkstelligen
liefs, den Sarkophag im Altar selbst einschlofs. Die so ent-
standenen Kirchen waren wirkliche Grabkirchen, an die an-
fiinglich der Kult der Miirtyrer gebunden erscheint. Die ge-
steigerte Miirtyrerverehrung aber verlangte danach, sich
auch an andern Stiitten betiitigen zu konnen. Weil jedoch die
Macht der Gewohnheit, die Verehrung der Miirtyrer sich nicht
von ihrem Grabe getrennt denken konnte, so schuf man,
um diesem Verlangen geniigen zu konnen, anderwiirts
ideelle Grabkirchen, indem man Reliquien (anfiinglich meist
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nur mit dem Grabe in Berithrung gekommene Leinwand-
stiickchen, seit dem 9. Jahrhundert im Abendlande auch
wirkliche) unter oder im Altare beisetzte. Da es schon
im 6. Jahrhundert Regel war (Gel. 133), jede Kirche zy
Ehren eines Heiligen zu weihen, so war damit auch die
Beisetzung der Reliquien als Bestandteil der Altarkonsekra.
tion gegeben.

¢) Urspriinglich kannte man, wie noch jetzt gewthnlich bej
den Griechen, in jeder Kirche nur einen einzigen Altar (Euseb,
Hist. eccl. 10, ¢.4). Aus einem Briefe Gregors d. Gr. (Ep. ¢,
n. 49) erfihrt man bereits, daf ein gallischer Bischof iy
einer neu erbauten Kirche dreizehn Altiire aufstellen liefs,
Die wachsende Zahl der Priester in den Klsstern, denep
man die Moglichkeit einer hiiufigeren Mefifeier gewiihren
wollte, die zahlreichen Stiftungen usw. fithrten im Laufe
des Mittelalters nicht selten zu einer grofien Vermehrun
der Altiire, wogegen sich schon im 18. Jahrhundert die
Synode von Mainz (1261) aussprach. Ubrigens hat dja
Kirche in der Bulle Pius’ VI. ,Auctorem fidei* (1794) den
uralten Brauch, mehrere Altire in einer Kirche . zu er-
richten, ausdriicklich in Schutz genommen.

d) Tragaltiire erscheinen zuerst im 7. Jahrhundert (Bedg
Venerabilis, + 735, Hist. Angl. 5, c. 11). Es waren ein.
fache Tafeln, die anfinglich aus Holz, aher schon im
9. Jahrhundert (Hinkmar von Reims, + 882: PL 125, 794)
auch aus Stein hergestellt wurden. Seit dem 11. Jahy-
hundert erhielt der aus Stein bestehende Tragaltar eine
holzerne Tafel, spiiter, seit dem 13. Jahrhundert, ein Kiist-
chen mit Reliquien als Unterlage. Erst seit neuerer Zeit
werden die Reliquien unmittelbar in die Steinplatte deg
»Altare portatile® gelegt. Vielfach werden Tragaltire iy
einen Unterbau von Holz oder Stein eingefiigt. Altire
dieser Art, welche sich diufierlich von fixen nicht untep.
scheiden, konnen das Altarprivilegium erhalten. '

2. Entwicklung der Altarformen und deg -
Altarhochbaues. — Zur Zeit der Karolinger ve.
schwindet, wenn auch niemals vollstindig, die Tisch-
form des Altares, die von da ab, wahrscheinlich um
die Beisetzung der Reliquien zu erleichtern, der Block.
form Platz machte. Letztere bildete sich in der Re.
naissanceperiode zur Sarkophaggestalt um, welche
unter entsprechender Veriinderung durch die herrschen.
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den Kunstformen im wesentlichen auch in der Zeit
des Barock und Rokoko beibehalten wurde. — Ein
Altariiber- oder -hochbau ist nicht vorgeschrieben. Das
Caer. Ep. (1, ¢. 12, n. 13) bestimmt lediglich, daf iiber
_dem Hochaltar der Kathedrale ein aus Tuch herge-
stellter Baldachin angebracht werde; doch ist diese
Vorschrift nicht allseits durchgefithrt worden.

Uber dem Altar der christlichen Basilika erhob sich
hitufig ein auf vier Siulen ruhender, baldachinartiger Uberbau,
das Ziborium (wahrscheinlich von Kipwprov, der becher-
artigen Fruchthiilse der Colacasia) genannt, welches ver-
einzelt in allen Stilgattungen auftritt. Einen Altarhoeh-
bau schuferst die romanische Zeitim Retabelaltar, so genannt
von dem Retrotabulum (Riickwand), dem in einer aus Holz,
Stein oder Metall, zuweilen mit Seitenfliigeln versehenen
und gewdhnlich mit Bildwerk geschmiickten Wand be-
stehenden Altaraufsatz. Die Gotik kniipft an den Retabel-
altar an. Der Altaraufsatz wird zum Mittelschrein (Bilder-
schrein), der sich auf einer Stufe (Piedrella, Predella)
erhebt und spiiter in der architektonisch gestalteten Be-
krénung einen wiirdigen Abschlufi erhiilt. An den Seiten
des Mittelschreins, welcher gewahnlich Heiligenfiguren, aber
auch Gemiilde enthiilt, befinden sich zwei, oft mehrere
buchartig aufschlaghare Fliigel, die gleichfalls mit Bild-
werk oder Reliefs geziert sind. Die gliederung des goti-
schen Altares behielt man noch lange bei, als die Detail-
formen schon lingst die der Renaissance waren, Eine
Schopfung der Renaissance ist der hiiufig in mehrere Stock-
werke gegliederte, mit Siulen flankierte Hochbau, dessen
Mittelpunkt ein grofies Olgemilde (Altarblatt) bildet. Zu
einer einheitlichen, die Vertikale betonenden Auffassung
dieses Hochbaues gelangte erst das Barock. Die Stilperiode
des Rokoko hielt unter tippigster Entfaltung des ihr inne-
wohnenden Dekorationstriebes an dieser Grundform fest,
verfliichtete aber nicht selten den Hochbau zu einem das
Altarblatt umsiiumenden Rahmen. In der Zeit des Klassi-
zismus trat eine gewisse Erniichterung ein in der Bevor-
zugung der geraden Linie, der glatten Siule und der ein-
facheren Bekronung,

3. Altarstufen. Altarschranken, — Altar-
stufen, im Orient noch heute unhekannt, treten erst
im 10. Jahrhundert auf, Sie erleichtern dem Volke
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den Blick auf die Vorgiinge am Altar, weisen auf die ey-
hohte Bedeutung des Priestertums auch iiuferlich hin,
sind aber gleichwohl nicht ausdriicklich vorgeschrieben,
sondern durch anderweitige liturgische Bestimmungen
(Rit. celebr. ITI, 1) nur vorausgesetzt. Den Altar und
Altarraum vom Laienraum durch Schranken (cancelli)
zu trennen, entspricht gleichfalls der katholischen Auf.
fassung vom besondern Priestertum und war im Orient
schon zur Zeit Konstantins d. Gr. (Euseb., Hist. ecel. 10,
c.4), im Abendland etwas spiiter iiblich geworden. Hiey
waren sie so niedrig gehalten, dafs man an ihnen die
Kommunion austeilen konnte (Kommuniongitter). In
Stiften und Klostern entwickelten sie sich seit dem
13, Jahrhundert vielfach zu einer, den Laien die Aussicht
aufden Altar versperrenden, durch eine Tiir unterbroche.
nen Wand (Lettner), dhnlich der Laien- und Priester-
raum scheidenden [konostase im griechischen Ritus,
4. Bedeutung und Symbolik des Altars, —
Wie das heilige MeBopfer der Mittelpunkt der katho.
lischen Liturgie, so ist der Altar, auf welchem dieseg
Opfer dargebracht wird, der ideelle Mittelpunkt deg

katholischen Gotteshauses. Es dufiert sich diese Auf.

fassung in der bevorzugten Stellung, welche der Alta,
hier einmimmt, in seiner feierlichen, vom Bischof vol]-
zogenen Weihe, in den ins einzelne gehenden Be.
stimmungen iiber die Giiltigkeit der Weihe oder dey

Verlust derselben. Nach der von der Kirche iibep.

nommenen symbolischen Auffassung (Ansprache hej
der Subdiakonatsweihe) ist im Altar das Symbol Christj
zn erblicken.

§ 18. Ausstattung des Altars.
Literatur: Frz. X. Raible, Der Tabernakel einst ung
jetzt. Freiburg 1908, Jos. Braun, Handbuch der Pary.
mentik. Freiburg 1912,

1. Altarlinnen. Korporale und Palla, —
Nach altkirchlicher Gewolmheif ist der Altar mit weifse,
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Linnentiichern hedeckt, dérep Zahl das Romische Missale
(Rubr. gen. tit. XX) auf drei festsetzt. Diese Vorschrift,
aus Griinden der Ehrerhietung gegen die heiligen Ge-
heimnisse und aus Erwiigungen der Ziweckmiifiigkeit
(beim Verschiitten des Kelches) geboren, erhielt eine
Stittze durch die ansprechende Symbolik, welche ihr
eignet. Unter der Voraussetzung, daf der Altar Christus
den Herrn darstellt, werden die Altartiicher auf die
Glieder des mystischen Leibes Christi bezogen (An-
sprache bei der Subdiakonatsweihe). Wie das Linnen
seine blendende Weilse erst nach langer Bearbeitung
erhilt, nachdem es von der Erde gewonnen, so miissen
auch die Gilieder Christi durch die mannigfachen Leiden
und Priifungen dieses Erdenlebens hindurchgehen, bis
sie zur himmlischen Verklirung gelangen (Dur. 1. 4.
.29, n.3). — Zu den Altartichern gehort seinem Ur-
sprung und seiner jetzigen Verwendung nach auch das
Korporale (von corpus — Leib, weil mit dem Leib
des Herrn in Berthrung kommend) mit der aus ihr
hervorgegangenen Palla. Es hatte ehedem die ganze
Mensa des Altares und den Kelch zu bedecken. Der
den Kelch bedeckende Teil des Korporale wurde ver-
einzelt schon im 12. Jahrhundert der Bequemlichkeit
halber durch ein eigenes, zusammengefaltetes Korporale
ersetzt, an dessen Stelle unsre heutige Palla, ein qua-
dratisches Stiick Linnen, hiiufig aus zwei zusammen-
geniihten, in der Mitte durch Pappe gestiirkten Linnen-
stiicken bestehend, getreten ist. Korporale und Palla,
die aus weiliem Linnen hergestellt sein miissen, be-
diirfen der kirchlichen Segnung, die der Bischof oder
unter gewissen Voraussetzungen (can. 1304) auch der
einfache Priester vornimmt.

Schon die der ersten Hilfte des 3. Jahrhunderts an-
gehorenden gnostischen Thomasakten (ed. Bonnet 35), welche
hierin nur den katholischen Gebrauch bezeugen, erwiihnen
die Bedeckung des Altares mit Linnen. Die Zahl der

Eisenhofer, Kathol. Liturgik. 6
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-—

Tiicher war verschieden (2—4), erst im 15. Jahrhundepg
erwiihnt der Ordo Burchards von Strabburg deren dpej
als romischen Brauch. — Ein gewachstes Linnen unmitte]-
bar auf den Altar zu legen, ist nur fiir den Tag der Altar.
weihe vorgeschrieben. — Jedenfalls schon seit dem Spiiteren
Mittelalter ist es Brauch, den Altar aufierhalb der litup-
gischen Funktionen mit einem besondern Tuche, dem
sog. Vespertuch, zu bedecken, das in einzelnen Dibdzesen
ausdriicklich vorgeschrieben, vom Caer. Ep. (2 ¢c. 1, n, 13) it
aber vorausgesetzt ist. — Der Beziehung der Altartiichey
und des Korporale auf die Leichentiicher des Herrn be. -

gegnet man schon in einer angeblichen Konstitution des
Papstes Silvester (LP T 171): ,Er bestimmte, daf ,
Opfer des Altars nicht auf Seide oder farbigem Tﬂche; ?
sondern auf Linnen, das aus der Erde gewonnen wird, ga.
feiert werde, wie auch der Leib des Herrn in einem reinen
Linnentuche begraben wurde.“ — Eine Segnung der Altay.
tiicher und des Korporale enthiilt zuerst das Gel, (134),

2. Antependium. — Das Missale (Rubr. gen,
tit. XX) schreibt vor, dab der Altar an der Vordep.
seite mit einem, womdaglich der Tagesfarbe entsprechen.
den Tuche, dem seit dem ausgehenden Mittelalter wa
genannten Antependium, versehen sei. Diese Bestim-
mung gilt sicherlich nur in dem Falle, dafs die Auben.
flichen des Altarkorpers (stipes) keinerlei kiinstlerj-
schen Schmuck aufweisen. Letzteren Fall hat o ne
Zweifel auch die weitere Bestimmung des Missale, dafy
das oberste Altartuch seitlich bis zur Erde herabreiche,
im Auge. Antependien erscheinen bereits auf dep
ravennatischen Mosaiken des 6. Jahrhunderts,

3. Altarkreuz und Altarleuchter. — Um den
Altar als die Stiitte des sich unblutig erneuernd,
Kreuzesopfers zu charakterisieren und Priester
Volk zum liebevollen Gediichtnis des leidenden Erlosape
zu entflammen, ist verordnet (Rubr. gen. tit. XX), dafy
auf dem Altar ein Kreuz mit dem Bilde des Gekren.
zigten von solcher Grifie und Hohe sich befinde, dag
es sowohl vom Priester als auch vom Volke gesehey
werden kann (Decr. auth. n. 2621). Kreuz und Leuch
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auf dem Altare erscheinen erst mit dem beginnenden
2. Jahrtausend. Vielleicht kann das Altarkreuz seinen
Vorliiufer in dem einst neben den Altar, spiter von
seinem Schafte herabgenommenen und auf den Altar
gestellten Kreuz der Stationsprozession erblicken, wie
die sieben Leuchter beim Pontifikalamt zuerst als die
neben dem Altare aufgestellten Leuchter der sieben
Akoluthen erscheinen (vgl. 8. 61).

4. Kanontafeln und MeBpult. Seit dem
16. Jahrhundert ist bei der Messe eine Tafel mit ein-
zelnen Mefigebeten in der Mitte des Altars zur Unter-
stiitzung des Gedichtnisses des Priesters aufgestellt.
die beiden seitlichen Tafeln kommen erst seit dem
17. Jahrhundert in Aufnahme. Da die mittlere, welche
als ,Tabella secretarum® allein vorgeschrieben ist, Ge-
bete aus dem grofieren und kleinen Kanon enthiilt,
wurde dafiir die Bezeichnung , Kanontafe] ¢ iiblich, -
Zur Schonung der oft kostbaren Einbanddecken des
Mebbuches, aber auch zur Erleichterung des Lesens.
pflegte man, allgemein seit dem 13. .J ahrhundert, dasselbe
auf ein Kissen zu legen, das seit dem Ausgang des Mittel-
alters meist durch das bequemere Mefipult ersetzt ist.

5. Tabernakel. Ein fest mit dem Altare ver-
bundener Tabernakel ist erst in neuerer Zeit allgemein
in der Kirche eingefithrt worden. Im christlichen Alter-
tum pflegte man die heiligste Eucharistie im Sekreta-
rium, im Mittelalter in einem seitlich oder riickwiirts
des Altars angebrachten Wandschrank aufzubewahren.
Die Gotik hat bei uns in Deutschland zu diesem Zwecke
die herrlichen Sakramentshiiuschen geschaffen. Schon
im 10. Jahrhundert ergehen indes kirchliche Bestim-
mungen, das Gefifs mit dem heiligsten Sakramente,
das in Frankreich und England hiiufig iiber dem Altare.
nicht selten in einer sog. eucharistischen Taube schwe-
bend angebracht wurde, auf den Altar selbst zu stellen.
Befordernd auf die Entwicklung eines festen Tabernakels

h*
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wirkte die Bestimmung des 4. Laterankonzils (1215), 9
das heiligste Sakrament unter sicherem Verschlufs zy
halten. Doch erst das Rituale Romanum konnte mit,
der Forderung eines fest mit dem Altare verbundeney,
Tabernakels durchdringen. Der Kunstperiode des Spil-
teren Barock, insbesondere des Rokoko, gelang es, in
herrlichen Schopfungen den Tabernakel mit dem Altape
zu einer den Aufbewahrungsort der Eucharistie als
Zentrum des Altarhochbaus betonenden kiinstlerischey,
Einheit zu verschmelzen. Der Tabernakel mufs jetzt
regelmiifsig sich auf dem Hauptaltar der Kirche befinden, 1
nur in Dom- und Kollegiatkirchen erscheint es wegen
des Chordienstes angebracht, einen andern Altar dafiip
zu wihlen (can. 1268--1269). Wenigstens eine Lamype
mufs vor dem Tabernakel Tag und Nacht brennep
(can. 1271); wie schon seit dem 13. Jahrhundert viel-
fach die Synoden bestimmen, um die Glaubigen an dje
regenwart des Lichtes der Welt zu erinnern, )

a) Die Aufbewahrung der Eucharistie in einem Neben-
raum der Kirche ist bezeugt durch AK (VIII, 13); die
dem Ende des ersten Jahrtausends angehorende, Leo v
(847--855) zugeschriebene Admonitio synodalis und Re ino
von Priim (f 915, De synodalibus causis: PL 132, 87) ordney
sie auf dem Altare an. |

b) In Italien ist es seit dem 15. Jahrhundert Brauch,
den Tabernakel mit einem zeltartig dariiber gebreiteten Vop.
hang (conopeum, xwvwneiov, urspriinglich = Miickennetz)
zu verzieren. Obwohl vom Rituale Romanum und nach dessen
Vorgang von vielen Dibzesanritualien vorgeschrieben, hat
das Konopeum aufierhalb Italiens nur wenig Verbreitung
gefunden. 3

¢) Da nach kirchlicher Vorschrift die Monstranz hej
der feierlichen Aussetzung auf einen Thron und unter
einen Baldachin zu stellen ist, konstruierte man, um bei hijy.
figer Exposition nicht jedesmal den Baldachin von neuem
aufstellen zu miissen, einen aus zwei iibereinander liegendey
Stockwerken bestehenden Doppeltabernakel, welcher o
durch den fixen Baldachin gebildet ist. Eine neuere Ent.
scheidung der S.R.C. (27. Mai 1911, Decr. auth, 4268) giht
indes einem beweglichen Thron und Baldachin den Vorzug,

LRl
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§ 19. Der bischofliche Thron. — Chaorgestiihl. —
Der Beichtstuhl.

1. Bischofsstuhl. - Der wichtigste Einrichtungs-
gegenstand bischoflicher Kirchen ist nach dem Altar
der Sitz (cathedra, thronus) des Bischofs. Der Bischofs-
stuhl hatte bis ins 11. Jahrhundert seine Stelle hinter
dem eines Hochbaunes damals entbehrenden Altar in der
Mitte der Apsiswand, spiiter, als sich der Altarhoch-
bau entwickelte, an der Evangelienseite, nahe heim
Hochaltar. Seiner Bedeutung als oberster Lehr- und
Richterstuhl der Ditzese entsprechend, ist der bischof-
liche Thron von jeher reich ausgestaltet, mit Riicklehne
versehen und mit Seide hedeckt. Drei Stufen fithren
zum Bischofsstuhl hinan, iiber den sich ein Baldachin
wilbt.

Wenn sich der Bischof seines Thrones nicht bedienen
darf, z. B. bei Anwesenheit eines Kardinals, gebraucht er
das Faldistorium (= Faltstuhl, weil ehedem zum Zusammen-
klappen eingerichtet), eines Stuhles mit vier kreuzweise

itbereinander gelegten Fiifien. Das Faldistorium findet auch
als Betstuhl (genuflexorium) Verwendung.

2. Chorgestithl. — Die Sitze des Klerus befanden
sich in alter Zeit (AK IT, 57) in der Apsis, im Halb-
kreis zu beiden Seiten um die bischofliche Kathedra
gruppiert. Das Mittelalter riickte sie ins Preshyterium
vor und schuf aus den ehedem einfachen Sitzen das
oft prachtvollen kiinstlerischen Schmuck aufweisende
Chorgestithl. — Ahnlichen Ursprungs sind die Sitze
(Sedilien) fiir den amtierenden Priester und seine Assi-
stenz, die sich auf der Epistelseite befinden. Auch
sie erhielten im Mittelalter kiinstlerische Ausstattung,
waren mit Lehnen und zuweilen auch mit Baldachinen
versehen. Jetzt bestehen vorschriftsgemifs (Caer. Ep. 1,
c. 12, n. 22) diese Sitze nur aus einer linglichen, mit
einem Teppich oder Tuch bedeckten Bank.

3. Beichtstuhl. Der mit Wiinden und Gittern
versehene, an einem bhestimmten Platze der Kirche auf-
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gestellte Beichtstuhl, ist erst ein Erzeugnis der neueren
Zeit. Das Mittelalter kannte nur bewegliche Stiihle,
die an verschiedenen Stellen der Kirche (in Deutsch-
land sehr hiufig vor oder hinter dem Altare) ihren
Platz finden konnten. Seitenwiinde mit Gitter an-
zubringen wurde erst in nachtridentinischer Zeit unter
dem Einfluf des Romischen Rituale iiblich. Nach der
Vorschrift des letzteren muB sich der Beichtstuhl an
einem zugiinglichen, sichtharen und passenden Orte der
Kirche befinden. Zwischen dem Beichtvater und dem
Ponitenten muf ein Gitter angebracht sein.

§ 20. Kanzel und Taufstein.

1. Kanzel. — Die Bischofe des Altertums, welchen
fiir gewohnlich die regelmifige Verkiindigung des gott-
lichen Wortes oblag, pflegten von ihrem in der Apsis
befindlichen Sitze aus zu predigen. Schon vom 4. Jahr-
hundert ab predigte man (z. B. Chrysostomus; vgl. So-
krates, Hist. ecel. 6, ¢. 5) auch vom Ambo (von dvofaivev
hinaufsteigen) aus, einer kleinen, meist an den Chor-
schranken angebrachten Bithne, auf welcher auch
wiithrend des Gottesdienstes die Lesungen vorgenommen
wurden. So blieb es noch in der ersten Hiilfte des
Mittelalters. Erst im spiiteren Mittelalter errichtete
man fiir die Predigt eine besondere Stiitte im Kirchen-
schiff, welche die Erinnerung, daf einst von den Altar-
schranken (cancelli) oder vom Lettner aus, der zu-
weilen an ihre Stelle trat, gepredigt wurde, in ihrem
Namen Kanzel (suggestus, pulpitum) festgehalten hat.
Die Kanzel, gegen Ende des Mittelalters zur Ver-
stiirkung der Tonwirkung auch mit einem Schalldeckel
versehen, erhob sich anfiinglich, an einen Pfeiler des
Schiffes gelehnt, auf einer Siiule oder festgebautem
Sockel. Zuweilen schon in der Zeit der Renaissance:
regelmiifiig aber im Barock wurde es iiblich, die Kanzel
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ohne stiitzendes architektonisches Glied an einem Pfeiler
oder an der Kirchenwand anzubringen.

2. Taufstein. Zum Vollzug der Taufe besab
die alte Kirche hesondere Taufkirchen (baptisteria) von
centraler Anlage, in deren Mitte sich der Taufbrunnen
(fOHS baptismalis), ein in den Boden eingelassenes
Bassin aus Stein, zu welchem man auf Stufen hinab-
stieg, hefand. Fiir die seit dem 6. Jahrhundert all-
mihlich Regel werdende Kindertaufe waren Taufbhrunnen
mit Stufen nicht mehr benstigt. An ihre Stelle traten
steinerne oder metallene Taufbecken, auf welche der
Name Baptisterium (fons baptismalis) iiherging. Die-
selhen waren, solange man durch Untertauchen taufte,
Ziemlich grofs, kufen- oder tonnenformig, erhielten aber.
als die Taufe durch (Tbergieken die Regel wurde, kleineren

mfang und hesonders in der Grotik meist die Pokalform.

a seit der Mitte des 13. Jahrhunderts die Synoden
Wiederholt einschiirfen, das Taufwasser unter Verschluf
2u halten, wurde der Taufstein mit einem kiinstlerisch
gearheiteten Deckel versehen. Tm Gegensatz zur élteren

bung dient jetzt der Taufstein nur mehr zur Auf-
!’eWuhrung des Taufwassers, zur Vornahme der Taufe
18t darum eine besondere Schiissel mit Taufschale be-
Notigt. Nach kirchlicher Vorschrift (Rit. Rom. tit. 1}
€ 1, 1, 80) soll der wohlyerschlossene Taufbrunnen an
€lnem pagsenden Orte der Kirche, am besten in der

ihe des Bingangs, sich befinden und aus einem fiir

asser nicht durchlissigen Material bestehen. Schran-

Xen sollen ihn umgeben und das Bild Johannes’ des

dufers, dem die alten Taufkirchen geweiht waren,
an ijhm angebracht sein.
]

§ 21. Orgel und Glocken.
H Lite ratur: H. Otte, Glockenkunde®. Leipzig 1884

- Schmidt, Dje Orgel unserer Zeit in Wort und Bild.
Unchen 1904, Hg_(Degel'ingv Die Orgel, ihre Erfindung
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und ihre Geschichte bis zur Karolingerzeit. Miinster 1905,
J. Baudot, Les cloches. Paris 1913, -

1. Orgel. — Die Orgel (organum — O6pyavov, bei.
den LXX ein Instrument zur Begleitung des (iesanges)
fehlt beinahe in keiner Kirche; nur in die Pipstliche
Kapelle hat sie ebensowenig wie in die Kirchen der
Orientalen Eingang gefunden. In kirchlichem Gebrauch
erscheint die Orgel zuerst zur Zeit der Karolinger, ihre
technische Unvollkommenheit liefs sie aber bis gegen
Ende des Mittelalters nur langsam Verbreitung finden.
Mit ihrer seit der zweiten Hiilfte des 15. Jahrhunderts
stetig zunehmenden Vervollkommnung erlangte die
Orgel allmiihlich jene Bedeutung, die sie jetzt im
tottesdienste behauptet. Thr Platz war anfiinglich im
Presbyterium oder auf dem Lettner, der groBere Um-
fang aber, den sie namentlich seit dem 16. Jahrhundert
erhielt, notigte zur Erbauung einer besondern Orgel:
tribiine, des heutigen Musikchores,

Schon im christlichen Altertum wird ein unsrer Orgel
gleichkommendes Instrument erwiithnt von Augustin (Enart-
in Ps. 160, n. 7). In kirchlicher Verwendung trifft man
die Orgel zuerst bei den Angelsachsen, wie aus den
Gedichten Aldhelms, des Abtes von Malmesbury (t 7093
PL 89, 240) hervorgeht. Kaiser Konstantin Kopronymus
schenkte 757 dem Konig Pippin eine Orgel, nach deren

Muster man im Frankenreiche andere erbaute (vgl. Ambros:
Gesch. der Musik IT* 65 ff.).

2. Glocken. — Des Erzes zur Erzeugung eine$
Klanges sich zu bedienen, ist eine uralte, bei allen
Volkern sich findende Gepflogenheit (vgl, 2 Mos. 28, 23)-
Die frithesten Nachrichten von einer kirchlichen Ver:
wendung der Glocke (signum, campana) stammen au

den Liturgikern der Karolingerzeit ist die Glocke al®
kirchlicher Einrichtungsgegenstand bereits wohl be-
kannt. Die iltesten Glocken waren verhiiltnismabi§
sehr klein, entweder gegossen oder aus Metallblech
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flﬁm 14. und 15. Jahrhundert, got man die Glockep
M immer grofieren Formen. Auch mehrte sich seit
dem 19, Jahrhundert die Zahl der (locken an den
€inzelnen Kirchen in betrichtlichem Mabe. In der
Symholik des Mittelalters (Dur. 1. 1, ¢. 4, n. 3) gelten die
Glocken als Sinnbilder der Prediger des Evangeliums,
Welche ;\uffassun"_: auch in der kirchlichen (ilocken-
Weihe zum Ausdruck kommt.

Y Glocken im gottesdienstlichen Gebrauch sind zuerst bei
iregor von Tours (+ 594, Hist. Franc. 1. 3, c. 15) erwithnt.
Die iilteste erhaltene Glocke (7. Jahrh.) ist vielleicht die
m Edinhurger Museum aufbewahrte St. Fillans Bell (Kraus,
ealenzyklopiidie 1 622). Diese Glocke war noch genietet.
och schon Walafried Strabo (De exord. et incr. c. H)
Wnterschejdet zwischen Vasa fusilia (= gegossenen }md
isa productilia (= geschmiedeten Glocken). — Im Orient
St an Stelle der Glocken sehr hiufig das Semantron in
ot rauch, eine Platte » '3 Holz oder Metall, die, mittels
‘e hilzernen oder cisernen Hammers unggscl_llagen,
®Nen weithin verr,chmbaren Ton gibt. Vor Einfihrung
‘¢ Glocken auch i Abendland (Amalar., De off. egcl. L 4,
A )vor\\'vndvl, lebt es noch fort in den hélzernen Klapper-
DStrumenten crepitacula), die an Stelle der (}lpcken an
0 drei letzten Tagen der Karwoche die Gliiubigen zum
VIO“L‘Sdiensto rufen. Die bei uns innerhalb’ der Klrphe
“I'Wendeten kleinen Klappern sind dem romischen Ritus
J md, Dy, Kok erwithnt in seinem Pfarrbuch aus dem
-Kahr(- 1525 (hrsg. von Greving. Miinster 190@"f“1‘ die
nnm.éag“ eine Lig‘l‘wa campanula, ein holzernes Glsckchen,
Stelle der gewdhnlichen Altarschellen.

Zusammengenietet. Seit dem 11, hesonders aber seit

¥ Hauptstiick. Die liturgischen GefiBe, Gewinder
und Insignien.

§ 22. Der Kelch mit Zubehor.

‘ie:"z.'\l‘axel(fh und Patene. — Unter den litursisc}:ielf
heilj N sind die heiligsten jene, die bel der Ff?l(}i;‘ er:
in ger} Opfers mit dem Leibe und Blute des Herrt

“mittelbare Berithrung kommen: der Keleh und die
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Patene. Die wesentlichen Formen des Kelches, Schale
(cuppa), Schaft mit Knauf (nodus) und Fuf (pes) sind
seit dem frithen Mittelalter die gleichen wie noch gegen.
wiirtig, nur je nach dem Einfluf der Stilperiode im
einzelnen verschieden gestaltet. Als Erginzung des
Kelches dient ein zur Aufnahme der Hostie bestimmtes
Tellerchen, die Patene (von matdvn — flache Schissel),
Ehedem von groBem Umfang, ragt sie jetzt nur weni

ither den Rand des Kelches hinaus. Das Material deg
Kelches ist Gold, Silber (Rit. cel. tit. I, n. 1) oder Zinn
(De defect. tit. X, n. 1). Der Becher des Kelches und
die Innenseite der Patene miissen jedoch stets vey-.
goldet sein. In ilterer Zeit werden sogar Kelche aus
(ilas oder Holz erwihnt. Kelch und Patene bediirfoy
der bischoflichen Konsekration. Nur Klerikern odey
solchen, welche diese Gefifie in Verwahrung haben,
also Kiistern (can. 1306, §1), i-t es gestattet, sic zu be. g
rithren. Die wahre Bedeutun;: des Kelches und dey
Patene beruht auf ihrer Verwending heim heiligen,
Opfer ; symbolisch gelten sie dem R 'mischen Pontifikale
(De patenae et cal. consecr.) als ncues Grab des Herpy
(vgl. Rabanus Maurus, De instit. cleric. ¢. 33).

In seiner dltesten bekannten Gestalt erscheint der euchg.
ristische Kelch mit Henkeln an beiden Seiten versehen,
Ein solcher Henkelkelch (cantharus) aus Glas, aus dem
0. Jahrhundert stammend, befindet sich im Britischey
Museum, eine Abbildang des Cantharus auch auf den be-
kannten Mosaiken von San Vitale in Ravenna (6. Jahrh)
Als Repriisentant des frithmittelalterlichen Kelches ilt, S
der Tassilokelch in Kremsmiinster (8. Jahrh.): der ufy
dieses Kelches reicht trichterformig bis zum Knauf, der |
unmittelbar unter dem Becher ansetzt. Die Henkel sind
beim Tassilokelch in Wegfall gekommen, finden sich abep
zuweilen noch bei Kelchen des 13. Jahrhunderts. In der
romanischen Zeit bildet sich allmiiblich der Schaft mit
Knauf (nodus) in der Mitte selbstindig aus, die Schale ist
halbkugelformig, der Fufs verliert die Trichterform. Dje
Gotik konstruiert Schaft und Fuf nach ihren geometrischen
Stilgesetzen, der Vertikalschnitt des Bechers bildet einen
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Spitzbogen. Die Renaissance veriindert nichts an der
hergebrachten Gestalt des Kelches und verriit sich nur
im Ornament. Eine freiere Behandlung heginnt erst in
der Zeit des Barock und Rokoko: der Becher schweift
mit seinen Riindern nach auBien aus, erhilt hiufig
Tulpenform, Schaft und Fuf gestalten sich, namentlich
im Rokoko, nicht selten zu nnsymmetrisch getriehenem

Buckelwerk.

2. Mefikinnchen. — Schon in alter Zeit (Statuta
ecel. antiqua; 6. Jahrh.) fithrten die Kinnchen den
Namen wreeoli, der noch jetzt im Rémischen Pontifikale
gebraucht wird. In den romischen Ordines heifien sie
Amae oder Amulae, bei den mittelalterlichen Liturgikern
tragen sie den im heutigen Missale iiblichen Namen
Ampullae. Vorschriftsgemiifs (Rubr. gen. tit. XX) sind
sie aus Glas, zulissig sind auch Kinnchen aus Gold
oder Silber und wohl auch aus Zinn. Zu den Kiinnchen
gehort ein Teller oder kleines Becken (pelvieula) zur
Hindewaschung. Die Bischéfe und hoheren Priilaten
bedienen sich zur Hiindewaschung einer groferen Kanne
und entsprechender Schiissel.

3. Kelchvelum. Bursa. Purifikatorium. -
Den Kelech mit einem seidenen Tuche (velum) beim
Gange zum Altare und withrend eines Teiles der Messe
zu bedecken, ist erst seit dem 16. Jahrhundert durch
das pianische Missale allgemein itblich geworden. Nach
dem Ordo Burchards von Strafiburg zu Beginn des
gleichen Jahrhunderts trug man den Kelch in einem
Sickchen an den Altar. Doch war es schon frither
(13. Jahrh.) beim Hochamt Gebrauch, den Kelech am
Kredenztisch mit einem Tuche zu verhillen. Es emp-
fahl sich hierzu das sog. ,Offertorium* (OR I n. 15),
dessen sich der Diakon bediente, wenn er den Keleh
an den Altar trug oder in die Hohe hielt. Zweck
dieser Verhiillung ist, aus Ehrerbietung gegen die hei-
ligen Gefiiie dieselben den Blicken moglichst zu ent-
ziehen. — Noch mehr tritt dies hervor bei der Burs a,
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92 Allgemeine Liturgik,
einer viereckigen Tasche, in welcher das Korporale
an den Altar getragen wird. Obwohl die Bursa im
Mittelalter nicht unbekannt war, gab man doch damals
den sorgsam ausgestatteten flachen Korporalienkistchen
(capsae corporalium) bis ins 16. Jahrhundert hinein
den Vorzug. — Ein Tiichlein zum Trocknen des Kelches
und Abwischen des Mundes (purificatorium), schon
naturgemii gefordert, erscheint vereinzelt im Mitte]-
alter, eine allgemeine Vorschrift, sich seiner zu be.
dienen, gibt es erst seit dem 16. Jahrhundert.

§ 23. Ziborium und Monstranz. — Rauchfa8. 8
1. Ziborium. — Zur Aufbewahrung des heiligen '

Sakramentes dienten im Mittelalter runde oder vier-
eckige Biichschen (daher der offizielle Name pyris).
Die gegenwiirtig iibliche Kelchform des Ziborium (jetzt
= Speisekelch) tritt erst allmiihlich seit dem 13. Jahy. :
hundert auf. Uber das Material, aus welchem das

Rituale (tit. IV, ¢. 1, n. 5), es solle aus wiirdigem und
haltbarem Stoff (Glas ausgeschlossen) verfertigt werden,
das Ziborium in Bischofskirchen soll aus Gold und !
Silber sein (Caer. Ep. 2, ¢. 29, n. 2). Eine Vergoldung f
ist nicht notwendig. Die Pyxis zu benedizieren ist an.
gemessen und entspricht der allgemeinen Ubung. Die
Segnung selbst kann vom' Pfarrer oder Kirchenvorstanq
vorgenommen werden (can. 1304, § 1). Mit einem
Miintelchen das Ziborium zu bedecken, war im Mitte]-
alter nur iiblich, wenn das heiligste Sakrament hiingend
aufbewahrt wurde. Jetzt ist es durch das Romische
Rituale allgemein vorgeschrieben.

2. Monstranz — Monstranzen, d. h. GefiiBe, in
welchen die heilige Hostie den Gliubigen zur Anbetung
gezeigt (daher monstrantia von monstrare - zeigen,
ostensorium von ostendere, ebenfalls — zeigen) und
unverhiillt vor aller Augen in Prozession umhergetragen
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wird, gibt es, jedoch nur in der abendlindischen Kirche,
hiiufiger erst seit dem 14. Jahrhundert, wohl als eine
Folge der durch das Fronleichnamsfest und der damit
verbundenen Prozession gesteigerten Verehrung der
heiligsten Bucharistie. Die iltesten Monstranzen, fiir
welche die Reliquienmonstranzen zum Vorbild dienten.
hatten die Form eines Turmes oder einer Kirchen-
fassade und waren mit einem Behiilter aus Glas oder
Kristall zur Aufnahme der Hostie versehen. Eine neue
Form bietet erst die Barockzeit in der Sonnenmonstranz.
bei welcher stilisierte, von der Mitte ausgehende Strahlen
die Hostie umgeben. Nach dem Caer. Ep. (2, . 33, n. 14)
soll die Monstranz in Domkirchen aus Gold oder Silber
hergestellt sein, im iibrigen besteht keinerlei allgemeine
Vorschrift. Eine Segnung der Monstranz oder Lunula
(d. h. des halbmondfsrmigen Trigers der Hostie, lunula
= Mondchen) ist nicht vorgeschrieben.

3. RauchfaB. — Zur Vornahme der Riéiucherung
waren schon bei den antiken Vélkern eigene Riucher-
gefibie (thuribulum, incensorium) notwendig, die teils
zum Stellen, teils zum Schwingen eingerichtet und in
letzterem Falle mit Kettchen versehen waren. Beide
Formen von Rauchfiissern kamen auch in den Gebrauch
der christlichen Kirche. Im Abendland stattete man
das Rauchfafi bald mit einem aufziehbaren Deckel aus
und erzielte damit jene Form desselben, die im wesent-
lichen durch alle Stilperioden sich erhalten hat. Auch
der zum Riuchergefifs gehorende Weihrauchbehilter
(acerra, spiter navicula — Schiffchen genannt) hat
seine Vorgiinger bereits in antiker Zeit.

Schon Konstantin d. Gr. soll der Laterankirche zwei
Riuchergefiie geschenkt haben (LP I 174). Das ilteste
Beispiel eines zum Stellen eingerichteten Rinchergefiifies
aus christlicher Zeit ist im Museum zu Mannheim auf-

bewahrt, das ilteste zum Schwingen bestimmte zeigt eine
orientalische Trierer Elfenbeinskulptur (4. Jahrh.),
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§ 24. Die liturgischen Gewinder im allgemeinen.

Literatur: J. Wilpert, Die Gewandung der Christen
in den ersten Jahrhunderten. Koln 1898, — J. Braun.
Die liturgische Gewandung im Okzident und Orient. Frej.
burg 1907.

1. Entstehung der liturgischen Gewinder. —-
Die liturgische Kleidung entstand aus der profanen
antiken Gewandung, wie sie im 4. Jahrhundert das
Gemeingut der griechisch-romischen Kulturwelt ge-
worden war. Erst als unter dem Einflufs der Germanen,
(6.—7. Jahrh.) die weltliche Kleidung andere Formen
annahm und die Kirche konservativ an der itherliefertey
Gestalt festhielt, begann man profane und liturgische
Kleidung zu unterscheiden. Damit trat der Unterschied
zwischen Klerus und Laien auch #uBerlich mehr iy
die Erscheinung und wurde noch nachdriicklicher in
der Karolingerzeit durch die sich hier mehrenden Be.
stimmungen iiber den (iebrauch der einzelnen litur.
gischen Gewiinder betont. Auch waren die Beziehungen,
die man damals zwischen der alttestamentlichen ung
neutestamentlichen Sakralkleidung entdecken zu kénnen
glaubte, fiir die hohere Wertschiitzung und reichere
Ausstattung der letzteren von grofitem Belang. Aus-
driickliche, allgemein verpflichtende Vorschriften iiber
Form und Schnitt der Kultgewandung sind nicht vor-
handen, vielmehr spielt hier das kirchliche Herkommer,
eine entscheidende Rolle.

2. Liturgische Farben. — Eine liturgische Farben-
regel kann man erst in schwachen Spuren im 9. Jahy.
hundert entdecken, im 12. Jahrhundert indes war in
Rom bereits ein liturgischér Farbenkanon, sich zu ge-
wissen Zeiten Paramente (von parare — bereiten oder
schmiicken, vgl. parura) von bestimmter Farbe zu be.
dienen, ausgebildet, welchen Innozenz I11. (De sacr. alt.
myst. 1. 1, ¢. 65) bezeugt und erkliirt. Die finf liturgi-
schen Farben, welche Innozenz 111, kennt, sind: Weifs,
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Rot, Griin, Schwarz und Violett. Allgemein und in
gleicher Verwendung sind sie erst durch das Missale
Pius” V. in der Kirche gebriiuchlich geworden.

Fir den Brauch, an verschiedenen Tagen bestimmte
Farben zu verwenden, waren ausschlieBlich symbolische
Erwiigungen mafigebend. Weifi an den Festen der Be-
kenner und Jungfrauen symbolisiert nach Innozenz III.:
Reinheit und Unschuld, an Ostern und Himmelfahrt er-
innert es an die weilien Gewiinder der Engelserscheinungen.
Rot an Apostel- und Miirtyrerfesten gemahnt an das Blut,
das sie fir Christus vergossen, an Pfingsten an die rot-
glithenden Feuerzungen, in deren Gestalt der Heilige Geist
erschien. ‘Schwarz erinnere an die Trauer bei Totenmessen,
an die Bubtraver im Advent und in der Quadragesima,
zu welchen Zeiten man damals die schwarze Farbe trug.
Griin gilt dem Papst als mittlere Farbe zwischen Weifs
und Rot und eigne sich darum fiir solche Tage, welche
weder eigentlichen Festcharakter noch das Geprige von
Trauer und Bube haben, darum hesonders fiir die gewohn-
lichen Sonntage. Violett hezeichnet er als Nebenfarbe fiir
Schwarz. — Fiir den dritten Adventsonntag und vierten
Fastensonntag, an welchem Tage der Papst die Goldene
Rose weiht, sind in Domkirchen Paramente von Rosenfarbe
durch das Caer. Ep. (2, c. 13, n. 13, ¢, 20 n. 11) bestimmt.
Die blaue und gelbe Farbe, die im Mittelalter hiiufig Ver-
wendung fanden, sind jetzt verhoten.

3. Bedeutung und Symbolik der litur
gischen Gewiinder. — Durch die von der pro-
fanen abweichenden Form stellt das Kultkleid seine
Triger als durch die Ordination vom Volke verschie-
den, als geheiligte Amtspersonen und Mittler zwischen
Gott und der Gemeinde dar. Die von den mittel-
alterlichen angewendete Symbolik der Gewinder ist
entweder eine typisch-dogmatische, welche in ihnen
Beziehungen zur Person Jesu Christi sucht, oder dog-
matisch-repriisentativ, welche in ihnen Hinweise auf
das in der Messe unblutig sich erneuernde Kreuzes-
opfer Christi erblickt. Von aktueller Bedeutung, weil
sie in den seit dem 11. Jahrhundert gebrauchten Ge-
beten bei Anlegung der Gewiinder zum Ausdruck kommt.
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ist die moralisch-symbolische Erklirung, welche in den
Gewindern jene Tugenden angedeutet sieht, die den
Liturgen in seinem Leben schmiicken sollen.

Von einer Segnung der liturgischen Gewiinder konnte
erst die Rede sein, als der Unterschied zwischen Kulf.
und Profankleidung vollkommen ausgebildet war. Im
9. Jahrhundert muf3 diese Segnung schon lingst Eingang
gefunden haben, da Pseudo-Isidor (Hinschius, Decretales
Pseudo-Tsid., Leipzig 1863, 183) sie bereits von Papst i
Stephan 1. (2564—257) eingefiihrt sein lifit. Aus dem w
9. Jahrhundert stammen auch die iiltesten hekannten Bene.
diktionsformulare. Die Segnung der Gewiinder, die man als
zur Weihe der Kirche gehirend betrachtete, galt lange Zeit
als Vorrecht des Bischofs. Jetzt (can. 1304, § 3) kinnen
sie auch Pfarrer und Kirchenvorstinde vornehmen. Vo
gescllrieben ist sie nur fiir Schultertuch, Albe, Manipe],
Stola und Mefigewand.

§ 25. Die liturgischen Untergewinder. |

1. Schultertuch. — Im Schultertuch (humerale, 3
amictus) lebt das antike Halstuch (focale, palliolum)
fort, welches von allen Klassen der Bevolkerung ge-
tragen wurde. Als auszeichnendes liturgisches Klej.
dungsstiick tritt es seit dem 9. Jahrhundert im Franken.
reich bei den hoheren hierarchischen Graden auf, seit
dem 11. stand es allenthalben selbst den niederen
Klerikern zu. Das Humerale ist gegenwiirtig ein vier.
eckiges, mit Bindern versehenes, vorschriftsgemify
(Decr. auth. n. 2600) aus weifiem Linnen hergestelltes
und mit einem Kreuzchen in der Mitte (Rit. cel. I, 3)
geschmiicktes Tuch. Getragen wird das Schultertuch,
unter der Albe, indem es zuerst auf das Haupt und
dann um den Hals gelegt wird. Ehedem blieb es auf
dem Haupte, bis alle Gewiinder angelegt waren und
wurde dann auf das Mefigewand herabgelassen. Bej
dieser Anlegungsweise konnte auch der obere Rand
des Humerale mit einem, im Mittelalter oft sehr kost-
bar ausgestatteten Besatzstreifen (parura, aurifrisium)
versehen werden. Da nach dieser Anlegungsweise das
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Schultertuch zunichst wie ein Helm das Haupt umgibt.
fabt es auch seine im jetzigen Ankleidegebet zum Aus-
druck  kommende Symbolik als Helm des Heiles
(1 Thess. 5, 8) gegen die Anfechtungen des hosen
Feindes auf. — Weil die Stimme ihren Sitz im Halse
hat und dieser vom Humerale umgeben ist, so er-
scheint es auch als Symbol der Beziihmung der Stimme
(Amalar,, De eccl. off. 2, ¢. 13), eine Auffassung, welche
in die Formel bei Ubergabe des Humerale gelegentlich
der Subdiakonatsweihe iibergegangen ist.

2. Albe. — Die Albe (alba sc. tunica) entstand aus
der bis an die Fiie reichenden, mit langen Armeln
versehenen Tunika, deren sich seit dem 3. Jahrhundert
auch die Miinner bedienten. Die lange Tunika blieb
liturgisches (und auferliturgisches) Kleid des Klerus
auch dann, als man im gewohnlichen Leben schon
lingst der kurzen Tunika den Vorzug eingeriiumt hatte,
Die Albe (albus = weify) muf aus weifiem Linnen
hergestellt sein (Decr. auth. n. 2600). Als Sehmuck
dienten ihr im Mittelalter Zierbesiitze. die an den
Armeln, am Kopfdurchlafi und am untern Saume, hiiufig
nur als viereckige Besatzstiicke, angebracht waren. Seit
dem 17. Jahrhundert traten an Stelle dieser oft reich
und kunstvoll gestickten Paruren die Erzeugnisse der.
Spitzenindustrie. — Die Albe symbolisiert die in der
heiligmachenden Ginade durch das Blut des Lammes
(Offb. 7, 14) erworbene Reinheit der Seele, als deren
Lohn die himmlische Verklirung winkt (Ankleidegehet).

3. Zingulum. — Zum Giirten und Schiirzen der
weiten Tunika war ein Giirtel (cingulum) benotigt, der
in Rom stets, wie noch gegenwiirtig, aus einem ein-
fachen Bande oder einer gedrehten Schnur bestand.
in auBerromischen Riten aber gerne zum Prunkgiirtel
gestaltet wurde. Das Zingulum kann aus Linnen oder
Hanf, aber auch aus Seide angefertigt werden. Seine
Farbe ist regelmiifiig weifs, doch diirfen andersfarbige,

Eisenhofer, Kathol, Liturgik. (
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mit der Farbe der Paramente iibereinstimmende Giirte]
getragen werden. Das Gebet, welches bei Anlegung
des Giirtels gesprochen werden muf, fafit das Zin-
gulum, weil es die Lenden, den Sitz der Begierlichkeit,
einschniirt, als Symbol der Keuschheit auf.

4. Superpellizeum und Rochett. — Aus dep
Albe gingen das Superpellizeum und das Rochett hep-
vor, welche im Deutschen mit dem gemeinsamen Namen j
Chorrock (weil beim Chorgebet getragen) bezeichnet
werden. Das Superpellizeum ist eine ungegiirtete Albe,
die ehedem his an die Fiifie reichte. Charakteristiseh

L
fiir dasselbe sind die weiten Armel. Da man es iibey h
die im Norden wiihrend des Chorgebets gerne getragenen,
Pelzgewinder (vestes pelliceae, daher der Name) anzog, 5’
erwiesen sich weite Armel als notwendig und eipne |

R

Giirtung als untunlich. Anfiinglich nur beim Chop.
dienst gebraucht, wurde es schon seit dem 14. Jahy-
hundert das liturgische Gewand, dessen sich die Klerikey
bei allen Funktionen bedienten, fiir welche nicht aus.
driicklich die Albe vorgeschrieben war. Nach der bei
der Ubergabe des Superpellizeums gesprochenen Forme]
stimmt seine Symbolik mit jener der Albe im wesent.
lichen iiherein. — Das Rochett (rochettum — Roek
ist ein Chorrock mit engen Armeln. Im Mittelaltep
war es auBerhalb Roms das eigentliche klerikale, aus
der Alltagsalbe entstandene (Gewand, in Rom aber ist
es, wohl schon im 9. Jahrhundert, als Gewand dep
Auszeichnung, nur bestimmten Geistlichen (jetzt nuy
den Bischifen und hoheren Prilaten) zugestanden, In
Deutschland unterscheidet sich der gewohnliche Chop.
rock der Geistlichen meist nicht vom Rochett,

§ 26. Die liturgische Oberkleidung.

I. Mefigewand. — Im Mebgewand (casula, pla-
neta) lebt die Pinula (@eNévng) der Griechen und
Romer mnoch heutzutage, wenn auch in verinderter
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Gestalt, fort. Die Pinula, anfinglich gern auf Reisen
zum Schutze gegen die Unbill der Witterung gebraucht,
kam schon im 8. Jahrhundert als Obergewand auch
im gewohnlichen Verkehr zur Verwendung. Seine G-
stalt war die eines ringsum geschlossenen, den Korper
wie ein Hittchen (= casula) umgebenden, nur mit
einer Offnung zum Durchstecken des Kopfes versehenen
Mantels. Als Tracht der Kleriker erscheint die Pinula
bereits auf Darstellungen des beginnenden 6. Jahr-
hunderts. Allmiihlich: aber wurde sie zum auszeichnen-
den Priestergewand, dessen man sich bis ins 12, Jahr-
hundert nicht blof bei der Messe, sondern auch bei
andern liturgischen Akten bediente. Zur heutigen, seit
dem 17. Jahrhundert aus zwei Stoffblittern bestehenden
Form entwickelte sich die Casula dadurch, dafi man
vom 13. Jahrhundert an begann; sie, um die Hiinde
und Arme frei zu bekommen, seitlich zuzustutzen. Die
Planeta mufs aus Seide hergestellt sein (Decr. auth.
n. 2769). Die Verzierung des Mefigewandes beschrinkte
sich im Mittelalter meist nur auf einen Besatz des
Kopfdurchlasses und einen die Hauptnaht verdeckenden
Vertikalstreifen, von welchem. namentlich auferhalb
Italiens, zwei Streifen gegen die Schulter zu schriig
anstiegen (sog. Gabelkreuz). Jetzt sind die Kaseln
meist mit einem lateinischen Kreuze auf der Riicken-
seite geschmiickt. — Weil die Casula iiber alle iibrigen
liturgischen Gewinder angezogen wird, erscheint sie
im Ritus der Priesterweihe als Symbol der die Siinden
bedeckenden Liebe (1 Petri 4, 8); weil wie ein Joch
den Schultern aufliegend, gilt sie in den Ankleide-
gebeten vor der Messe als Sinnhild des sanften Joches
des Herrn.

An bestimmten Tagen (Advents- und Fastenzeit usw.)
bedienen sich die Leviten der Planeta in Erinnerung an
die alte Sitte, wonach sie dieselbe stets zu tragen pflegten.
Im Unterschied vom priesterlichen Mefigewand ist jedoch

"'.
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die Planeta der Leviten gefaltet (Planeta plicata). Diegea

Faltung hatte bei der fritheren Form der Planeta dep

Zweck, den Leviten die freiere Bewegung der Hiinde bei
ihren mannigfachen Dienstverrichtungen zu sichern. Abhep
schon frithe (OR 1) sollte dadurch der Levit und niedere

Kleriker vom Priester unterschieden werden. Die Planetg
a

wird auf zweifache Art gefaltet: entweder wird sie Vorne

aufgeschiirzt oder als Ganzes zu einem Streifen zusammen.
gelegt und schirpenartiz getragen. An Stelle der auf

letztere Art gefalteten Planeta ist fast allgemein eipe
breitere Stola, die sog. Stola latior, getreten.

2. Pluviale. — Das Pluviale (cappa — Rauchmante],
wortlich Regenmantel) stammt nicht unmittelbar von
der antiken Kleidung ab, sondern von einem Mante],
dessen man sich beim Chorgebet und hei Prozessioney
(Cappa choralis) bediente (10. Jahrh.). Von der Planeta,
die ihm zum Vorbild diente, unterschied sich das Plu-
viale dadurch, daf es vorne aufgeschlitzt und mit einep
Kapuze am Riicken versehen war. Aus dieser Kapuze
entwickelte sich, als sie keinem praktischen Ziwecke

mehr zu dienen hatte, der anfiinglich dreieckige, dany
bogenférmige, meist mit einer Quaste versehene Schilq,
An der Brust wird der Rauchmantel zusammengehaltey,

durch eine im Mittelalter hiiufig in herrlicher (Gold-
schmiedearbeit hergestellte Schliefse (Pectorale).  Eip
bestimmter Stoff ist fiir das Pluviale nicht vorge.-
schrieben, auch hat sich keine allgemein geltende Syy,.
bolik durchzusetzen gewulft,

3. Dalmatik und Tunicella. — Die Dalmatik,
urspriinglich identisch mit dem gleichnamigen profanpy
Gewand, welches im 2. Jahrhundert in Rom auftaucht
und in Dalmatien (daher der Name) seine Heimat haben
soll (Isid., Etymol. 1. 19, e. 22), wurde schon im

4. Jahrhundert vom Papst und den romischen Diakonen
als privilegiertes GGewand getragen und als Auszeich-
nung an auBerrémische Bischiofe und Diakone verliehen .
Seit dem 9. Jahrhundert gilt die Dalmatik ganz all-
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gemein als Amtskleid der Diakonen. Als Gewand der
Auszeichnung wurde sie aber auch noch spiter an
Priester und Abte gegeben, die sich ihrer unter dem
Mefigewand bedienten. Urspriinglich war die Dalmatik
ein langes, weites, ungegiirtetes, ringsum geschlossenes
und mit weiten, kurzen Armeln versehenes (fewand.
Spiter wurde sie verkiirzt und zur Erleichterung des
Anziehens seitlich aufgeschnitten (in Deutschland sogar
die Armel). In alter Zeit regelmiifiig von weifier Farbe,
war sie mit roten Vertikalstreifen (den sog. clavi), die
in den ,Stiben“ fortleben, geschmiickt. — Das Amts-
kleid des Subdiakons war im romischen Ritus seit dem
9. Jahrhundert die Tunicella. Sie unterscheidet sich
gegenwiirtig als ,Levitengewand“ nicht mehr von der
Dalmatik. Ehedem aber, wie noch jetzt die bischof-
liche Tunicella (Caer. Ep. 1, ¢.10, n. 1), hatte sie lingere
und engere Armel. Die subdiakonale Tunicella ging
aus der gewohnlichen Tunika (Albe) hervor, die man
mit Riicksicht auf die hohere Bedeutung des Subdiakons
immer mehr der Dalmatik des Diakons, vor allem durch
Unterlassung des Giirtens und durch die Verwendung
feinerer Stoffe, gleichgestaltete, Weil ehedem von
weilier Farbe, gelten die Levitengewiinder, fiir welche
kein bestimmter Stoff vorgeschrieben ist, in den kirch-
lichen Gebeten als Gewiinder der Freude und als Symbol
der mit der heiligmachenden Gnade verlichenen iiber-
natiirlichen Gerechtigkeit.

Die feierlich pontifizierenden Bischiofe tragen unter dem
Mefigewand auch noch Dalmatik und Tunicella. Mit der
Dalmatik unter der Piinula ist schon ein Bischof auf einem
Fresko der Priszillakatakombe (3. Jahrh. ; vgl. Wilpert, Die
gottgeweihten Jungfrauen, Tafel 1) bekleidet, nach OR 1
triigt der Papst auch die Dalmatica minor = Tunicella.
Seit dem 12. Jahrhundert bedienen sich die Bischiofe ganz
allgemein beider Gewiinder unter der Planeta, um damit

zu bekunden, wie Durandus sagt (1. 8, c. 11, n. 4), daf sie
alle Weihestufen in sich vereinen,
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§ 27. Die liturgische Kopfbedeckung. — Liturgische
Handschuhe und FuBbekleidung.

1. Mitra. — Die Mitra, welche zuerst im 8. Jahp. i

hundert als ,Camelaucum® erwiihnt wird, wurde nacl.-
weishar seit dem 11. Jahrhundert einzelnen Bischofen
und Abten als piipstliche Auszeichnung verliehen, galt
aber schon im folgenden Jahrhundert als eine den
Bischifen als solchen zustehende liturgische Kopf-
bedeckung. Die Mitra gebrauchen nach uralter Ge-
pllogenheit aufier den Bischifen auch die Kardinile,
ferner die Abte und hohere Geistliche auf Grund Ppiipst-
lichen Privilegs. Anfiinglich war sie eine kegelformiga
Miitze (camelaucum), wahrscheinlich aus weifiem Filz,
welche spiiter in der Mitte eingebuchtet, die beidey
Spitzen (cornua) entstehen lief. Die beiden Biinder,
die jetzt vom Rande der Mitra gegen den Riicken zu
verlaufen, kommen im 12. Jahrhundert in Nachahmung
profaner Verzierungen auf. Das Gebet bei der An-
legung fafit die Mitra als Helm des Heiles auf i die
spielende Symbolik des Mittelalters, welche in den

beiden Spitzen die beiden Testamente erblickt, klingg

noch nach im Gehete bei ihrer Ubergabe.

Des Camelaucum ist zuerst gedacht in dem Beric]yt
iiber den Einzug des Papstes Konstantin (708715 ; [,p 1
390) in Konstantinopel. Unter Papst Leo IX, (1049—1054)
erhielt zum ersten Male (1049) ein auswiirtiger Priilat,
Erzbischof Eberhard von Trier, die Mitra als Auszeichnuy
(Hontheim, Hist. Trev. dipl. I 386); der erste Abt, welchep
von Rom aus (1069) die Mitra empfing, war Egelsinus vop
Canterbury (Jaffé, Reg. 4249). — Die Mitra wurde iy
Laufe der Zeit kosthar ausgeschmiickt und geradezu Zum
Prunkstiick der Pontifikalkleidung gestaltet. Je nach dem
Grade ‘ihrer Kostharkeit unterscheidet man jetzt eine Mitrq
pretiosa, Mitra auriphrygiata, Mitra simplex, deren Vep.
wendung fiir die verschiedenen Funktionen und die ein-
zelnen Teile der Messe und Vesper das Romische Pontj.-
fikale und Caer. Ep. regelt. — Aus der Mitra entstand

Laufe des Mittelalters durch Hinzufiigung einer, spiitep
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dreier Kronen die pipstliche Tiara, deren sich aber der
Papst nur auf dem Wege zum und vom Gottesdienste
bedient.

2. Birett. — Gleich der Mitra der Bischofe ist
auch die liturgische Kopfbedeckung der Priester, das
seit dem 14. Jahrhundert sog. Birett, anfinglich eine
einfache Miitze (pileus) gewesen. Schon im 10. Jahr-
hundert nachweisbar, erhielt der Pileus durch die be-
hufs leichteren Anfassens zu Wiilsten, spiiter brettchen-
artigen Erhohungen (cornua, apices) ausgebildeten
Niihte seine jetzige Gestalt. Der Name ,Pileus* hat sich
erhalten fir das Scheitelkippchen der Bischiofe und
hoheren Prilaten. das dieselben nachweishar seit dem
14. Jahrhundert als Pileolus unter der Mitra tragen.

3. Bedeutung der Bedeckung und Ent-
bloBung des Hauptes. — Die liturgischen Vor-
schriften bestimmen die Entbléfung des Hauptes gemiifs
den Worten des Apostels (1 Kor. 11, 4) beim eigent-
lichen Gebet, ferner zum Zeichen der ehrfurchtsvollen
Verehrung oder zur Be/elgung der Ehrerbietung gegen
Hohere. Dagegen wird in der Regel das Haupt he-
deckt, wenn es sich um Amtshandlungen vorwiegend
autoritativer Natur handelt. Wenn der Bischof hiiufiger
als der einfache Priester in der Liturgie bedeckten
Hauptes erscheint, so kann dies damit erklirt werden,
dafs der Bischof hierdurch als Triiger hoherer iiber-
natiirlicher Machtvollkommenheit dargestellt werden soll.

4. Liturgische Handschuhe. — Der Gebrauch
liturgischer Handschuhe (chirothecae) ist seit dem
Beginn des 10. Jahrhunderts aufierhalb Roms bei den
abendliindischen Bischofen nachweisbar, Thr Gebrauch
geht auf das Bestreben zuriick, die Gewandung des
Bischofs immer glinzender und prunkvoller zu gestalten.
Nachdem die liturgischen Handschuhe auch in Rom in
Verwendung gekommen waren, wurden sie’ von den
Pipsten wiederholt als Ehrenauszeichnung an Abte
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und hohere Geistliche verliehen. Verzierungen findey
sich an den Pontifikalhandschuhen am Einschlupf, dey
spiter zur kosthar gestickten Stulpe ausgestaltet wurde,
und auf dem Handriicken, in Gestalt von Zierplittchen
aus Metall oder Zeug (circulus aureus, tasellus). Dije
Farbe der Handschuhe war bis ins 13. Jahrhundert
hinein weifs, spiiter der Tagesfarbe entsprechend. Ny
schwarze liturgische Handschuhe sind jetzt auBer (Jo.
brauch gekommen. Wegen ihrer ehemals weifien Farhe
erinnern die Handschuhe, die nur bei der Opferfeiey
vom Bischof getragen werden, an die Reinheit des
neuen Menschen, die ihren Triiger schmiicken soll,
damit sein Opfer Gott dem Herrn angenehm werdg
(Ankleidegebet).

5. Liturgische FuBbekleidung. — Den Bischofen
kommt, im Gegensatz zu den Priestern, bei der Mef.
feier eine besondere Fufshekleidung zu, hestehend aus
den Pontifikalstriimpfen (caligae, udones) und den
Pontifikalschuhen (sandalia, campagi).  Urspriinglicl,
die Fufibekleidung hoherer Stiinde, erscheint der Cam-
pagus (und damit die Udones) hereits im 6. J ahrhunder
als Standesauszeichnung der romischen Kleriker, welche
spiter, wohl infolge des Vordringens des rémischey
Ritus, auch von den Bischofen angenommen wurde,
Seit dem 10. Jahrhundert beginnen die Piipste diese
FuBibekleidung ehrenhalber auch an Abte und Priestey
zu verleihen. Die Sandalia, welche anfiinglich eipe
den wirklichen Sandalen ihnliche Form aufwiesen,
unterscheiden sich jetzt nur mehr durch Farbe ung
dubiere Verzierung von gewohnlichen Schuhen.  Dje
Caligae (Pontifikalstriimpfe) sind in Deutschland mejst
aubier Gebrauch gekommen. Die FuBhekleidung richtet
sich nach der Tagesfarbe, hei Gelegenheiten, fiir welche
die schwarze Farbe vorgeschrieben ist, bedient man
sich des gewohnlichen Schuhwerks. Tm Anschlufs ap
Is. 52, 7 (vgl. Rom. 10, 15): »Wie schon sind auf den
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Bergen die Fiifie dessen, der den Frieden verkiindet®.
worauf das Gebet bei der Anlegung anspielt, wird der
Bischof durch die auszeichnende Fubibekleidung als
erster Verkiindiger des gottlichen Wortes, als Triger
der Lehrgewalt in seiner Dibzese dargestellt.

§ 28. Die liturgischen Insignien.

I. Manipel. — Der Manipel (manipulus, mappula,
fano) diente urspriinglich in profaner Verwendung als
Schweifituch praktischen Zwecken, woran sich die
Erinnerung am lingsten in aufierromischen Kreisen
erhalten hat, erscheint aber schon im 6. Jahrhundert
(LP I 171) als Ehrenornat, welcher nicht mehr, wie
anfiinglich aus Linnen, sondern aus besseren Stoffen
hergestellt ist. Wahrscheinlich ist letztere Art von
Manipel hervorgegangen aus der Mappa, einem hoheren
romischen Beamten als Auszeichnung zustehenden Efi-
kettetiichlein, dessen sie sich bei offiziellen (Gelegen-
heiten, z B. um den Beginn der Spiele anzuzeigen,
bedienten, Noch im 9. Jahrhundert war der Manipel
ein wirkliches Tuch, doch schon bhald darauf erscheint
er als bloer, der Stola nachgebildeter Zierstreifen,
dessen vorgeschriebener Schmuck gegenwiirtig in einem '
einfachen Kreuzchen besteht. Zuerst Insignie der
Diakonen, gebithrt er schon im 9. Jahrhundert auch
den Subdiakonen. Man trug ihn anfinglich in der Hand,
seit dem 12. Jahrhundert wird er am linken Vorderarm
befestigt. Nach der symbolischen Deutung ist der
Manipel Sinnbild der Miihsale des Erdenlebens (Erx-
innerung an das Schweifituch) und der Verdienste
(manipulus — Garbe), die man sich durch Geduld in
der himmlischen Freude sichert (Ankleidegebet).

2. Stola. — Die Stola (stola, orarium) ist eine dem
Diakon, Priester und Bischof gemeinsame und insofern
charakteristische Insignie, als jeder dieser Weihegrade
die Stola in anderer Weise triigt: der Diakon schiirpen-
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artig, auf der linken Schulter aufliegend, der Priestor
(wenn er die Albe triigt) vor der Brust gekreuzt, dep
Bischof vom Nacken herab in zwei Parallelstreifen
herabwallend. Uber den Ursprung der Stola sind ver-
schiedene Theorien aufgestellt worden. Sicher ist, daf
dieselbe bei ihrem ersten nachweisbaren Auftreten
im abendlindischen Gottesdienst (Beginn des 7. Jahrh,)
als liturgische Insignie galt, welche damals schon dje
Gestalt eines Streifens besaB. Die Farbe der Stola,
ehedem bei den Diakonen weifs, stimmt jetzt mit jeney
der iibrigen Paramente iiberein. Bei der Priesterweihe
erscheint die auf dem Nacken aufliegende Stola als
Symbol des Joches des Herrn. Das Ankleidegehet;
kniipft an den Namen Stola an (= Prachtgewand hej
Luk. 15, 22) und deutet sie als Symbol des durch den
Siindenfall verlorenen, in Christus aber wieder or- &
langten Gewandes der heiligmachenden Gnade und dey
Unsterblichkeit.

a) Der Name Stola ist erst seit dem 183. Jahrhundept,
zuerst im Norden aufkommend, allgemein geworden. Die
iltere Bezeichnung, die noch jetzt .bei der Priesterweihe
gebraucht wird, ist Orarium (== Mundtuch, von os der
Mund. aber auch Halstuch).

b) Die Sitte, die Stola vor der Brust zu kreuzen, ist
im 7. Jahrhundert in Spanien nachweisbar. Ihre Jjetzt hej i
Priestern und Bischifen verschiedene Anlcgungswcisg.‘ ;
wenn auch im Mittelalter erwiihnt, ist erst durch das i
Missale Pius' V. und das Caer. Ep. iiberall angenommep
worden. — Im griechischen Ritus mufi der Diakon die
Stola auf der linken Schulter auflegen und von da vorne  »
und riickwirts herabfallen lassen. Das gleiche war an.
finglich in auBerromischen Kirchen des Abendlandes Uhun g
In der romischen Kirche jedoch trug der Diakon die Stola
stets unter der Dalmatik, nicht schirpenartig, sondern auf
dem Nacken aufliegend. Seit dem 13. Jahrhundert ist auch
hier die fiir den Diakon jetzt vorgeschriehene Anlegungs.
weise eingefiihrt worden.

¢) Die fritheste Erwithnung des Orariums (Stola) als litup-
gische Insignie geschieht im Orient in den Beschliissen
der Synode von Laodicea (Mitte des 4. Jahrh.), im Abend-
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land in can. 23 und 40 des vierten Konzils von Toledo
(633). Nach Wilpert (Die Gewandung der Christen 51 ff.),
der zwischen dem Ursprung der priesterlichen und dia-
konalen Stola unterscheidet, war die Stola nicht von An-
fang an Insignie. Die priesterliche Stola geht nach ihm
zuriick auf ein Tuch zur Verhiillung der Blofe des Halses,
die Stola des Diakons auf eine Art liturgischer Serviette,
deren sich die Diakonen bei ihrém in der ersten Zeit viel
materieller gestalteten Dienst bedienen mufiten.

3. Pallium. — Das Pallium in gegenwiirtiger Ge-
stalt ist eine etwa drei Finger breite, ‘mit sechs ein-
gewobenen schwarzen Kreuzen versehene weifiwollene
Binde, welche ringformig auf den Schultern aufliegt
und in der Mitte je einen kurzen, mit schwarzen, blei-
beschwerten Endstiick versehenen Streifen auf Brust
und Riicken herabfallen lift. Das Pallium kommt in
Rom schon im 6. Jahrhundert vor und galt damals
hereits als Insignie des Papstes, welche dieser auch
andern Bischofen, die durch den Apostolischen Stuhl
eine ausgedehntere Jurisdiktionshefugnis erhalten hatten,
als Auszeichnung verleiht. Seit der Mitte des 9. Jahr-
hunderts ist es Pflicht der Erzhischofe, sich das Pallium
vom Papste zu erbitten, vor dessen Empfang sie ihre
Metropolitangewalt nicht ausiiben kénnen. — In seiner
iltesten bekannten Gestalt (San Vitale in Ravenna,
6. Jahrh.) erscheint das Pallium als ein weifier Streifen,
der Brust und Riicken umgibt und auf der linken
Schulter doppelt aufliegt, von wo aus nach vor- und
riickwiirts je ein liingerer Streifen herabfillt. Zusammen-
gehalten wurde dieser Streifen zuerst durch Nadeln
(welche noch jetzt als kostbare Zierstiicke am Pallium
angebracht sind), spiter wurde er an der linken Schulter
zusammengeniiht. Schlieflich wurden die beiden End-
streifen in die Mitte des Palliumringes versetzt. — Im
Pallium ist ein Zeichen der frither sehr ausgedehnten
geistlichen Gewalt, welche der Papst dem Erzbischof
als seinem Stellvertreter fiir die bhetreffende Kirchen-
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provinz iithertriigt, zu erblicken. Weil aus Limmerwolle
verfertigt und auf den Schultern liegend, soll es seinen
Triiger symbolisch mahnen, sich im Gebrauch der ver.
lichenen Gewalten nach Jesu Vorbild als einen guten
Hirten zu erweisen.

a) Im 6. Jahrhundert ist das Pallium bezeugt durch
LP 1 202, nach dessen Angabe es der Bischof von Ostia
als Konsekrator des Papstes erhiilt. 513 verlich es Papst ‘
Symmachus an Cisarius von Arles (PL 67, 1016). Dep 3
Pflicht des Erzbischofs, sich das Pallium zu erbitten, ge.
denken die Responsa ad cons. Bulg. n. 73 Nikolaus' |,
(PL 119, 1007).

h) Nach Duchesne ist das Pallium das antike Lorum
gewesen, Wilpert lifit es aus dem antiken Mantelpallium
durch Zusammenfalten (contabulatio) entstehen, Hichst
wahrscheinlich geht das romische Pallium zuriick auf das 8
orientalische, Omophorion genannte Pallium, das die Bi-
schife im Orient bereits zu Beginn des 5. Jahrhundertg
nachweisbar (Isidor von Pelusium, t um 440, Ep. 1, n, 136 ;
PG 78, 272) zu tragen pflegten. Dieses griechische Palliup,
war auch im Bereich des gallikanischen Ritus (Konzil von
Macon 583, can. 6) bei den einfachen Bischéfen im Ge-
brauch, verschwand aber hier bald unter dem Einfluf; des
vordringenden rémischen Ritus und der itherragenden Be.
deutung des romischen Palliums. Das Omophorion, dessen
sich die griechischen Bischofe bedienen, hat noch jetzt die
Gestalt eines weifien, um die Schultern geschlungenen
breiten Seidenbandes. In seinem Ursprung war es ein
profanes Umbhiingetuch der besseren Kreise, das durch
Zusammenfaltung allmihlich zum Bande wurde (Braun),

4. Rationale. — Aus dem Pallium ging, sei es
in dunkler Erinnerung an das den gallischen Bischofer
zustehende Pallium, sei es aus dem Bestreben, die
bischofliche Kleidung immer priichtiger zu gestalten,
das Rationale hervor, ein Schulterschmuck, der noch %
gegenwirtig von den Bischofen von Eichstiitt, Pader.
born, Toul und Krakau getragen wird. In seiner iiltesten
Gestalt (11. Jahrh.) ist es dem Pallium ihnlich (wie
noch jetzt in Krakau); seit dem spiteren Mittelalter
jedoch besteht es aus zwei Stoffblittern, von welchen
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auf Brust und Riicken seitlich je zwei kurze Streifen
ausgehen. Im Gegensatz zum einfach gehaltenen rémi-
schen Pallium war es stets kostbar ausgestattet (L. Eisen-
hofer, Das bischofliche Rationale. Miinchen 1904).

§ 29. Die liturgischen Insignien. — Fortsetzung.

I. Ring. — Zu Beginn des 12. Jahrhunderts gilt
ganz allgemein als Bestandteil des Pontifikalornats der
Ring, der schon im 7. Jahrhundert in Spanien (4. Konzil
von Toledo 633, can. 27), im 9. Jahrhundert im Franken-
reich und bald auch in Deutschland von den Bischofen
getragen wird. Den Ring, der aus Gold verfertigt
und mit einem Edelstein geschmiickt ist, tragen bei
der Feier der heiligen Messe auch die Kardiniile, die
Abte und Protonotare. Nach den Worten bei seiner
Ubergabe sinnbildet er das Siegel des rechten (laubens
und die Verlobung, welche der Bischof mit seiner
Dibzese eingegangen hat.

2.8tab. — Um die gleiche Zeit wie der Ring tritt
auch der Bischofsstab (pedum) zuerst in Spanien und
Gallien auf. Im 11. Jahrhundert wird der Stab schon
allenthalben in der Liturgie verwendet, nur in die
romische Liturgie hatte er keinen Eingang gefunden,
und der Papst bedient sich seiner bis zur Stunde nicht.
Seit. dem 11. Jahrhundert ist auch die Form des Krumm-
stabes im Abendlande die alleinherrschende geworden,
wiihrend vorher der Kugel- vder der T-Stab, den
noch heute die griechischen Bischife tragen, vertreten
war. Die bei jedem Bischofsstabe vorhandenen drei
Bestandteile boten der symbolischen Erklirung, die
teilweise auch in den Gebeten bei der Ubergabe wieder-
kehrt, reichlichen AnlaB, sich zu betiitigen. Die Kriim-
mung (curvatura) deutete man auf die Hirtensorgfalt,
welche vom Bosen ab- und zum Guten hinzieht, den
mittleren Teil als Stiitze, als Symhol der Leitung der
Untergebenen. den untersten, in einem Stachel (stimulus)
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auslaufenden Teil als Symbol der sich im Anspornen
und Bestrafen betitigenden Hirtensorgfalt.

Auch der Stab geht moglicherweise in seiner liturgischen
Verwendung auf den Orient zuriick, wodurch sich seiy
erstes Auftreten im gallikanischen Ritus erkliiren liefe,
Schon Gregor von Nazianz (1 889, Orat. 42) sagt: ,Ich kenne
den Stab als Stiitze und in der Hand der Hirten ung
Lehrer.* Da auch die Abte im Orient oft sehr zahlreiche
Klostergemeinden zu regieren hatten, ist wahrscheinlicly
der Stab von Anfang an eine Insignie der Abte gewesen,
Der Abtsstab ist jetzt (Decr. auth. 1131, n. 8) mit einem
weifien Tiichlein (pannisellus) geschmiickt, das im Mitte]-
alter auch den Bischofsstah zierte.

3. Pektorale. — Das Pektorale (crux pectoralis),
dessen Anfinge in den schon bei den alten Christen
bekannten Enkolpien zu suchen sind, wird seit dem
13. Jahrhundert immer hiufiger von den Bischifen
getragen und gilt jetzt als Auszeichnung auch dey
Kardinile und Abte, die stets, der Protonotare, dje
nur bei der Messe sich seiner bedienen. Weil Reliquien
enthaltend, erinnert das Brustkreuz den Bischof an
das Leiden und den Sieg der Heiligen und an den
miichtigen Schutz, der ihm vom Kreuze Christi gegen
alle Nachstellungen seiner Feinde zustromt (Giebet
beim Anlegen des Brustkreuzes).

4. Erzbischéfliches Kreuz — Wie vor dem Papst
in- und aufierhalb der Kirche ein, Kreuz getragen
wird, so haben auch seit dem 13. Jahrhundert die Erz.
bischofe, sobald sie das Pallium empfangen haben, dag
Recht, in ihrer Provinz sich ein Kreuz, dessen Kreuz-
bild ihnen zugewendet ist, vorantragen zu lassen. Auch
einzelnen Bischofen wurde diese Auszeichnung zutei],
Es soll dieses Kreuz den Erzbischof erinnern, dafi seiy
Ruhm einzig hestehe im Kreuze des Herrn. und dafy
er die Abtotung des Kreuzes bestiindig aus Liebe zy
Gott an seinem Korper tragen solle (Gregor IX.).
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I Teil.  Das Kirchenjahr.
I. Hauptstiick. Das Kirchenjahr im allgemeinen. —
Wochen- und Quatemberfeier.

Literatur: Prosper Guéranger, Année liturgique.
1841 (in deutscher Ubersetzung Mainz 1904 f.. — Nic.
Nilles, Kalendarium utriusque ecclesiae orientalis et ocei-
dentalis. Innsbruck 1896/97. — A, H. Kellner, Heortologie *.
Freiburg 1911. K. Miiller, Das Kirchenjahr. Freiburg
1911. — M. Gatterer, Annus liturgicus®. Innshruck 1912, —
Christ. Kunz, Das katholische Kirchenjahr. Regensburg
1913. — Jos. Kramp, MeBliturgie und Gottesreich? >, 2 Bde,
Freiburg 1922/23.

§ 30. Entstehung und Bedeutung des katholischen
Kirchenjahres.

1. Entstehung des Kirchenjahres. — Ein
besonderes Kirchenjahr war bereits gegeben, als mit
bestimmten Tagen des biirgerlichen Sonnenjahres die
Erinnerung an einzelne Heilstatsachen oder das Ge-
diichtnis von Heiligen verkniipft wurde. Da nun das
Osterfest und seine Nachfeier, ferner die Begehung des
Sonntags bis in die apostolische Zeit hinaufreichen, so
sind auch schon hier die Anfinge des Kirchenjahres
zu suchen. Die Einfilhrung eines Gediichtnistages der
Geburt des Herrn im 4. Jahrhundert, die Ausbildung
einer besondern Vorfeier fiir Ostern und Weihnachten
in den unmittelbar folgenden Zeiten, nach Aufhoren
der Verfolgungen auch das Aufbliihen des Miirtyrer-
kultes und daran sich anschlieiend der Heiligenverehrung
itberhaupt, gaben dem Kirchenjahr schon in den alten
Sakramentaren im wesentlichen die jetzige Gestalt.
Aber erst seit dem 13. Jahrhundert (Dur. 1. 6, ¢. 1-—9)
pflegte man die Gesamtheit dieser kirchlichen Erinne-
rungstage als ein gesondert neben dem biirgerlichen
Jahre bestehendes heiliges Jahr aufzufassen, in welchem
man in symbolischer Erklirung ein Abbild des grofsen
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von Adam bis an das Ende der Zeiten dauernden Welt-
jahres erblickte. Es wihrte bis in die neuere Zeit.
daf man anfing, das Kirchenjahr als ein von der Fp.
innerung an die groBien neutestamentlichen Erlosungs.
tatsachen durchwaltetes (tanze zu betrachten und es
in einen Weihnachts-, Oster- und Pfingstfestkreis ein-
zuteilen.  Doch ist nur die Einteilung in Weihnachts.
und Osterfestkreis historisch berechtigt und im
Inhalt der Liturgie begriindet.

2. Bedeutung des Kirchenjahres. — Die Kip.
richtung eines besondern Kirchenjahres verfolgt aly
ersten Zweck, die offentliche ( rottesverehrung wie ay
eine bestimmte Ortlichkeit so auch an gewisse zeit.

liche Termine zu binden und ihr damit eine der mensch-

lichen Natur entsprechende Regelung zu gewiihren,

Durch das Kirchenjahr, welches die wichtigsten Ge.

heimnisse und . in den Heiligen die herrlichsten Friichte
der Erlosung den Gliubigen vor Augen fiihrt, sollen
dieselben Anregung zu dankbarer Erwiigung der Grof.
taten Gottes und zu stets erneutem Tugendstreben
empfangen. FEine besondere Weihe wird dem katho.
lischen Kirchenjahr zuteil durch das den Mittel- unq
Hohepunkt eines jeden kirchlichen Festes bildende
eucharistische Opfer, welches, weil unblutige Erneuerung
des Kreuzesopfers, in welchem das ganze Opferlebey
Christi Ziel und Vollendung gefunden, die in den einzelnen
Momenten dieses gottmenschlichen Lebens erworbenen

und im Laufe des Kirchenjahres gefeierten Gnadenfriichte

den Gliubigen in reicher Fiille zustrémen lifit.

§ 31. Die Feier der christlichen Woche.

Literatur: Theodor Zahn, Geschichte des Sonntags
(in: Skizzen aus dem Leben der alten Kirche), Frlangen v,
Leipzig 1894,

1. Sonntag. — In den ersten Anfiingen des Christen-
tums wurde von den im Bereiche der jiidischen Theo-

\
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kratie lebenden Gliubigen in alter Anhiinglichkeit an
das Gesetz der siebte Tag der Woche, der Sabbat, als
Tag der Ruhe und religiosen Erbauung beobachtet, zu-
gleich aber beginnt die Feier des ersten Tages (Apg. 20,
7; 1 Kor. 16, 2), des ,Tages des Herrn (Offb. 1, 10),
an welchem die Auferstehung erfolgte, die Schopfung
mit der Erschaffung des Lichtes begann und der Hei-
lige Geist iiber die Kirche ausgegossen wurde. Da
somit der Sonntag der hervorragendsten Werke ge-
denkt, welche den einzelnen gottlichen Personen zu-
geschrieben (appropriiert) werden, erscheint er auch
schon im Mittelalter der Verehrung des Geheimmisses
der gottlichen Trinitit geweiht. Wegen der mannig-
fachen freudigen Erinnerungen, die sich an den ersten
Wochentag kniipfen, cignete ihm von Anfang an der
Charakter der Freude, an dem man alle an die Siinde
erinnernden  Zeichen der Bufie, Knieen und Fasten,
unterliefs (Tertull., De corona c. 3) und die Dankbar-
keit fiir die Gnade der Erlosung in der Teilnahme am
Gottesdienst hekundete (Tust., Apol. I ¢. 67). Erst
im 12. Jahrhundert (Rupert von Deutz, + 1135, De
div. off. 1. 7, ¢. 20) beging man am Sonntag auch das Ge-
diichtnis der Taufe, das schon beim Apostel (Rom. 6, 4)
mit der Auferstehung des Herrn innerlich verbunden
erscheint. Die iufiere Veranlassung bot die seit dem
9. und 10. Jahrhundert sich immer mehr verbreitende
1Tbung, das Volk zu Beginn des sonntiiglichen Gottes-
dienstes mit Weihwasser zu besprengen.

Der Gedanke an die Auferstehung des Herrn kommit
in der Liturgie zum Ausdruck durch den schon vom Herrn
(Matth. 21, 42) und Petrus (1 Petri 2, 7) auf die Auf-
erstehung bezogenen Ps, 117, der in der Sonntagsprim ge-
sprochen wird. — Zum Lobpreis Gottes wegen der Schop-
fung leiten die Psalmen der Sonntagslaudes, inshesondere
Ps. 92 und das Canticum der drei Jinglinge im Feuer-
ofen (Dan. 3, 57--88) an. Die Verehrung der heiligsten
Dreifaltigkeit tritt hervor in dem Dreimalheilig (Is. 6, 3)

Eisenhofer, Kathol. Liturgik. te)
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des achten Responsoriums der Sonntagsmatutin und in dem
bei der Prim gebeteten Athanasianischen Symbolum, welcheg
den Glauben an die gttliche Trinitiit in kurzen, scharf um- 4
rissenen Sitzen bekennt. Bereits seit dem 10. Jahrhundept
(Liber sacramentorum: PL 10, 445) war es iiblich, an den
Sonntagen neben der gewohnlichen Sonntagsmesse eine eigena
Votivmesse zu Ehren der heiligsten Dreifaltigkeit zu singey,
Jetzt wird nach einer Verordnung Klemens' XIII. (1 758)
die Priifation zu Ehren der heiligsten Dreifaltigkeit ge-
nommen.

2. Wochentage. — Schon im 1. Jahrhundept
(Didache c. 8) wurde von den Christen neben dem Sonn-
tag der Mittwoch und Freitag ausgezeichnet, welche man
als Wendepunkte im Leben des Herrn betrachtete, dep
am Mittwoch verraten und am Freitag ans Kreuz ge-
heftet wurde (AK V, ¢. 8, n. 1). Es entstammt die Be.
obachtung dieser Tage dem (tegensatz gegen die jildische
Ubung des Fastens am Montag und Donnerstag (vel,
Luk. 18, 12), weshalb auch sie anfinglich als Fasttagg
(Stationstage : Pastor Herm. Sim. 5, 1) begangen wurdey,
In Afrika fand im 2. Jahrhundert (Tertull., De opq-
tione ¢. 14) an ihnen eucharistische Opferfeier stat,
anderwirts hielt man nur einen aus Lesungen und (jo. |
beten hestehenden Gottesdienst, wie es in Rom noch
zu Beginn des 5. Jahrhunderts am Freitag iiblic)
war. — Der Samstag galt im Abendlande als ality. i
gischer Fasttag, hervorgegangen aus der Verliingemng b4
des Freitagsfastens ; im Orient hingegen feierte man sejt B
dem 4. Jahrhundert an ihm die Liturgie. -

Als kirchliche Bezeichnung der Tage der Woche ep.
scheint aufier dem in christlichen Kreisen entstandenep
Namen des Sonntags — Dominica und dem aus dem Juden-
tum iberkommenen des Samstags — Sabbatum schon hej
Tertullian (De ieiun. ¢, 14) die Bezeichnung Feria, und
zwar Feria quarta fiir Mittwoch und Feria sexta fir Frei-
tag. Diese einfache Numerierung der Wochentage haben
die Christen aus dem Judentum beibehalten (Matth. 28, 1)
Das Wort Feria (= Ruhetag) ist eine Ubersetzung deg g
hebriiischen Sabbatum (= Ruhe).
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§ 32. Die Quatember.

Literatur: Quadt, Liturgie der Quatembertage.
Aachen 1869. — Ludwig Fischer, Die kirchlichen Qua-
tember. Miinchen 1914,

1. Entstehung der Quatember. — Schon im
5. Jahrhundert galt es in Rom als eine seit alter Zeit
bestehende kirchliche Gewohnheit, den Beginn der vier
Jahreszeiten (—~ quatuor tempora; jetzt in der dritten
Advents-, ersten Fasten-, Pfingstwoche und in der Woche
nach Kreuzerhthung gehalten) durch Fasten, verbunden
mit gottesdienstlicher Zusammenkunft, zu begehen.
Dieser urspriinglich rein romische Brauch fand mit der
Verbreitung der romischen Liturgie seit dem 7. Jahr-
hundert auch in andern Kirchen Aufnahme, Dazu trug
sehr viel bei, daf Papst Gelasius I. (492-—496) die
Quatember als Termine fiir die Erteilung der hoheren
Weihen bestimmte. Die Frithlingsquatember, deren
Datum lange Zeit schwankend war, hat erst Gregor VII.
(1078) dauernd in die erste Fastenwoche verlegt.

Die Quatember miissen in der Zeit von der Mitte des
3. bis zur Mitte des 4. Jahrhunderts in den Kalender der
rémischen Kirche aufgenommen worden sein. Tertullian
kennt in der nach 213 verfafiten Schrift De ieiunio ¢, 2
keine der einzelnen Quatemberzeiten; Leo d. Gr. (440 461
hingegen gelten sie bereits als althergebrachte, ja apo-
stolische Uberlieferung. Die niithere Veranlassung, ein
solches viermaliges Jahresfasten einzufithren, war fir die
rémische Kirche hochstwahrscheinlich das Bestrehen, der
heidnischen Jahreszeitenfeier ein christliches Gegenstiick
zu bieten. G. Morin (Revue bénédict. XIII [1897] 336 f.)
sucht die entsprechende heidnische Feier in den Feriae
sementinae (vom Untergang der Plejaden bis zum Winter-
solstitium), den Feriae messis (zwischen Juni und August),
den Feriae vindemiales (um die Zeit des Herbstiiquinok-
tiums),

2. Quatemberliturgie. — Die Tage, welche in
den Quatemberwochen liturgisch ausgezeichnet wurden,
sind die alten Stationstage Mittwoch und Freitag. Beide
besitzen eigene Mefiformulare, das des Mittwoch hiilt

s*

liturgie.de



116 Allgemeine Liturgik.

noch jetzt an der seit dem 5. Jahrhundert verschwiy.
denden Gewohnheit fest, vor dem Evangelium zwej
Lektionen zu lesen.. Am Mittwoch und Freitag der |
Quatemberwoche wurden ehedem (OR IX) die Weihe.

kandidaten dem Volke offentlich vorgestellt; die Weihe
selbst erfolgte in der Nacht des Quatembersamstags zum
Sonntag. Die Vigilmesse, die jetzt am Morgen des
Quatembersamstags gehalten wird, weist — ausschliefs.
lich des Evangeliums — sechs Lesungen auf. Der Name
»Sabbatum duodecim lectionum®, der bis tief ins Mitte]-
alter herein fiir den Quatembersamstag iiblich war,
zeigt. dafs auch in dieser Vigil, wie noch jetztam Kay.
samstag, zwolf Lesungen genommen wurden. Die Weihey, -
erfolgten in alter Zeit nach der fiinften Lektion, welche ap
allen Quatembersamstagen die gleiche ist und von dey
drei Jiinglingen im Feuerofen handelt. Jetzt werden
die verschiedenen Weihegrade nach den einzelnen

Lektionen erteilt. —— Da noch gegenwiirtig die Qua- %

tember die gesetzmiiigen Weihetermine sind, so liegt
ihre Bedeutung weniger in der allgemeinen Idee deg
Fastens, als vielmehr in jenem mit Gebet verbu.
denen Fasten, durch welches die gottliche Ginade iiber
die Weihekandidaten herabgefleht werden soll (Apg.
13, 3). In den Lektionen und Gebeten der Qua-
temberliturgie kommt diese Zweckbestimmung nichy
zum Ausdruck. Vielfach sind dieselben von dem Cha.
rakter der kirchlichen Zeit, in welche sie fallen,
z. B. Advent-, Fasten- und Pfingstquatember, beein.
flut. Die Lektionen der Herbstquatember nehmen ‘
Riicksicht auf die im Monat Tischri, der teilweise mjt

dem September zusammenfillt, gefeierten jidischey
Feste des Versshnungstages, des Laubhiittenfestes ung

des jiidischen Neujahrsfestes. Thre Auswahl erfolgte zy i
einer Zeit, als man auch fiir in ihrem Ursprung rein
christliche Gebriiuche nach Parallelen in den Schriften
des Alten Testamentes suchte. i
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2. Hauptstiick. Der Osterfestkreis.
§ 33. Die Feststellung des Ostertermins. — Die
Entstehung der Vorfeier des Osterfestes.

Literatur: Ant. Linsenmayer, Die Entwicklung der
kirchlichen Fastendisziplin bis zum Konzil von Nizia.
Miinchen 1877. — Frz. X. Funk, Die Entwicklung des
Osterfastens (Kirchengeschichtl. Abhandl. u. Unt. 1 241 f..
Paderborn 1897. — H. Thurston, Lent and Holy Week.
London 1904, — Jos. Bach, Die Osterfestherechnung in
alter und neuer Zeit. Freiburg 1907. — V. Ermoni, Le
Caréme *. Paris 1907,

1. Feststellung des Ostertermins. — Ostern
(nach Beda Venerabilis, De ratione temp. 1, ¢. 5, von
Eostre, einer Gottin, deren Fest man im Ostermonat
beging, genannt), das hochste unter den christlichen
Festen, das mit seiner Vor- und Nachfeier fiir die Aus-
gestaltung des Kirchenjahres bestimmend wurde, kam
aus dem Judentum in die ilteste Kirche, wo der alt-
testamentliche Inhalt der Feier alsbald durch die christ-
liche Festidee, die Erinnerung an das Leiden und die
Auferstehung des Herrn, verdringt wurde. In konser-
vativem Festhalten am alten Brauche feierte es ein
Teil der Christen mit den Juden am 14. Nisan, dem
jiidischen Ostertermin (Quartodezimaner), wihrend ein
anderer Teil den darauffolgenden Sonntag hierfiir be-
stimmte. Dazu kam noch die weitere Frage, obh die
Christen den Juden hierin auch dann folgen sollten,
wenn diese, wie es zuweilen vorkam, entgegen ihrer
alten Ubung, Ostern vor dem Frithlingsiquinoktium
begingen. Nachdem schon der Ausgang des im 2. Jahr-
hundert mit Heftigkeit gefithrten Osterfeierstreites sich
gegen die Praxis der Quartodezimaner fiir den Sonntag
entschieden hatte, bestimmte das Konzil von Niziia
(325) niiherhin, dafs dies der erste auf den Friihlings-
vollmond folgende Sonntag sein sollte, Die Differenzen
itber die Berechnung des Frithlingsiquinoktium dauerten
indes fort, bis im 6. Jahrhundert, in manchen Gegen-
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den erst im 9., durch die Annahme der romischen, auf
alexandrinischer Berechnung heruhenden Ostertafe] Ein-
heit fir den Ostertermin erzielt wurde.

2. Entstehung der 6sterlichen Vorfeior, -
Dem Osterfeste geht die Fastenzeit Q uadragesima)
voraus. In der iltesten Zeit (Tertull., De ieiunio e, 2)
begniigte man sich mit zwei Fasttagen, Karfreitag unq
Karsamstag, im 3. Jahrhundert (Dionysius von Ale.
xandrien, T 265; PG 10, 1273) war es schon allgemein
in der Kirche gebriiuchlich, das Fasten iiber die ganze
Karwoche auszudehnen. Seit der Mitte des 3., be-
sonders aber seit dem 4. Jahrhundert biirgerte sicl
allmiihlich das vierzigtiigige Fasten (Quadragesima) ein,
das seine biblische Begriindung im Beispiel des Herry,
(Matth. 4, 2), des Moses (2 Mos. 34, 28) und des Eliag
(3 Kg. 19, 8) fand und zum ersten Mal im fiinften Kanoy,
des Konzils von Nizia (325) bezeugt ist. Die Quadra-
gesima begann am ersten Fastensonntag. Da man je-
doch an den Sonntagen nicht fastete, ergaben sich, im

- Widerspruch mit der biblisch festgelegten Zahl 40, ledig-
lich 36 Fasttage. Darum setzte man ihnen, wahy.
scheinlich gegen Ende des Pontifikates Gregors d. Gy,
(t.604), noch weitere vier Tage voraus, so daf von da
ab die Quadragesima mit dem Aschermittwoch (caput;
ieiunii) ihren Anfang nahm. Seit dem 6. Jahrhundert
dient der Quadragesima in Rom noch eine eigene Vo
bereitungszeit, die Septuagesimalzeit, vom Sonntag
Septuagesima genannt, als Einleitung.

Der Name Quadragesima bedeutet wortlich den vierzig-
sten Tag, wurde aber synekdochisch auf die ganze, Vierzig
Tage dauernde Vorbereitungszeit iihertragen. Die Be.
zeichnung : Dominica I in Quadragesima, heifit darum :
erster Sonntag innerhalb der vierzigtiigigen Vorbereitungs.
zeit auf Ostern. Ahnlich Dominica in Septuagesima :
Sonntag innerhalb der siebzigtiigigen Vorbereitungs.
zeit usw.
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§ 34. Die Liturgie der Vorfasten- und Fastenzeit.

I. Inhalt der Fastenliturgie im allgemei-
nen. Die Fastenzeit erscheint in der Liturgie der
Kirche vor allem als eine Zeit der biiienden Vor-
bereitung anf das Osterfest, was noch mehr zum Aus-
druck kam, als, wie es bis ins Mittelalter hinein der
Fall war, die offentliche Bue in dieser Zeit abgeleistet
werden mufite. Als Zeit der Bufitrauer wird die Fasten-
zeit dufBerlich charakterisiert durch den Gebrauch der
violetten Gewiinder, das Verstummen der Freuden-
gesiinge Alleluja, Gloria und Tedeum von Septuagesima
ab; mit dem Aschermittwoch schweigt auch die Orgel. ——
Ehedem war ferner die Quadragesima die Zeit der un-
mittelbaren Vorbereitung auf die Taufe, zu der sich
die Katechumenen zu Beginn der Fastenzeit zu melden
hatten. Erinnerungen an diese im Leben der alten
Kirche hochst bedeutsame Bestimmung der Quadra-
gesima kehren hiufig in der Liturgie dieser Zeit, in
den Lesungen und Gesiingen der Messe wieder. — Der
(vedanke an das Leiden des Herrn, der vom christ-
lichen Volke wiihrend der Fastenzeit eifrigst gepflegt
wird, tritt in der Liturgie erst in den zwei letzten
Wochen dieser Vorbereitungszeitnachdriicklicher hervor,
in der schon seit dem 9. Jahrhundert (Amalar., De ordine
antiph. ¢. 43) so genannten, mit dem fiinften Fasten-
sonntag (Passionssonntag) beginnenden Passionszeit.

Das Romische Missale enthiilt auch fir die Werktage
in der Fastenzeit besondere MeBformulare, in welchen die
erwithnten Ideen hiiufig wiederkehren. Diese MeBformu-
lare gehen schon in die Zeit vor Gregor d. Gr. zuriick,
mit Ausnahme der Donnerstagsmessen, welche erst unter
Gregor 1I. (715—-731; LP I 402) eingereiht wurden. Eine
Eigentiimlichkeit dieser Werktagsmessen ist die ,Oratio
super populum® (Gebet iiber das Volk), welche nach der
Postkommunio vom Diakon mit den Worten: ,Humiliate
capita vestra Deo® (Neiget euer Haupt vor Gott) eingeleitet

wird. Dieses Gehet ist das alte Segensgebet am Schlusse
der Messe, welches die romische Liturgie auch an andern
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Tagen ehedem (L 63) mit der orientalischen Liturgje
(AK VIII, ¢. 15) gemeinsam hatte. h
2. Der BuBgedanke in der Fastenliturgie,
a)Septuagesimalzeit. — Amalarius und nach thm
siimtliche mittelalterliche Liturgiker erblicken in dep
Septuagesimalzeit ein Nachbild der 70 Jahre davernden
babylonischen Gefangenschaft, die zur Strafe wegen
seiner Siinden iiber das Volk Israel verhiingt wurde,
Wie damals die BuBtrauer die Harfe und die Liedey
der frommen Exulanten (Ps. 136) zum Schweigen
brachte, so unterlifit auch die Kirche in diesen Tagen
der Bulie den Freudenruf: Gloria, Tedeum und AJje. A
luja.  Der Abschied vom Alleluja wurde im Mittel. |
alter nicht selten durch eigene Allelujaoffizien, derep
Spuren sich schon im 9. Jahrhundert finden, begangen,
Jetzt erinnern daran nur mehr die zwei Alleluja, welche
an das Benedicamus der Vesper am Samstag vor Septua-
- gesima gefiigt werden. -
b) Aschermittwoch und Fastenzeit, Noch 8
miichtiger, als dies gegenwiirtig der Fall ist, wurde
den Gliubigen einst zu Beginn der Fastenzeit der Ernst
der Bube durch die am Aschermittwoch vom Bischot
vollzogene Austreibung der offentlichen Biier zum
Bewufitsein gebracht. Von dieser so eindrucksvolley,
Zeremonie ist lediglich das zuerst nur an den Biifern
vorgenommene Bestreuen mit Asche geblieben. Dig il
Asche, ein Symhol der Hinfilligkeit aller Kreatur, w
der sich der Siinder von Gott abgewendet, mahnt,
durch die Bubie wieder zum Herrn zuriickzukehrey, |
Die Weihe der Asche, die im 10. Jahrhundert schoy
lingst iiblich war, macht die Asche zum Sakramentale, b
durch dessen vertrauensvollen Gebrauch die Gliubigen
den Geist wahrer Bufie erlangen sollen. Die Gebete
bei der Aschenweihe gehen bis ins 10, Jahrhundert
(ORV) zuriick. Die Gesiinge wurden einst bei der
Bufiprozession gesungen, die an diesem und an andem,.;
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Tagen der Fastenzeit gehalten wurde. An die ge-
steigerten Bubiibungen, denen sich die Biifier an den
,Feriae legitimae“, Montag, Mittwoch und Freitag, zu
unterziehen hatten, erinnert noch jetzt der an diesen
Tagen gesungene und mit Kniebeugung verbundene
Traktus ,Domine, non secundum peccata nostra“.

Die Liturgie des ersten Fastensonntags kehrt in ihrer
Grundidee withrend der ganzen Fastenzeit wieder. Die
Kirche stellt hier im Evangelium den fastenden Erloser
vor Augen und mahnt durch den Hinweis auf die
Engelsdienste, die der Herr empfing (Matth. 4, 6 11), zum
treuen Aushalten in den BuBiibungen der Fastenzeit.
in welcher der Kampf gegen den Satan nach alter
Anschauung nachhaltiger gefithrt werden soll. An den
Engelsschutz, der den Gliubigen dabei zu Gehote steht,
erinnert der in der Fastenzeit hiufig wiederkehrende
Versikel: ,Seinen Engeln hat der Herr gehoten, daf
sie dich behiiten auf allen deinen Wegen* (Ps. 90, 11).
Den Geist der Bufie rege zu erhalten, dienen auch die
meist dem Alten Testamente entnommenen Lesungen
der Fastenmessen, welche auffordern, die Bufigesinnung
mit zerknirschten Herzen durch Gebet und vorziiglich
durch Almosenspende zu betitigen.

3. Die Taufvorbereitung in der Fasten-
liturgie. — Am Mittwoch nach dem vierten Fasten-
sonntag pflegten die Taufkandidaten sich in die Kirche zu
begeben, wo ihnen das Symbolum iihergeben wurde. Man
nannte diese Feier das Skrutinium (s. u.) ,in apertione
aurium®. Die jetzige Messe an diesem Tage ist die
alte Skrutinienmesse ; sie enthilt im Introitus und in
den beiden Lektionen Hinweise auf die Wirkungen der
heiligen Taufe (Ez. 36, 25—26; Is. 1, 18), im Evan-
gelium spielt sie auf die Ubergabe des (Hlaubensbekennt-
nisses an mit den Worten des geheilten Blindgeborenen :
,Credo, Domine* (Joh. 9, 38). Schon zu Beginn dieser
Woche, am Sonntag Liitare. bricht die Freude der
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Kirche iiher die ihr am nahen Osterfest winkende Ver.
mehrung ihrer Kinder durch: die Orgel ertont, die
Altire sind mit Blumen geschmiickt, die Freuden-
gewiinder Dalmatik und Tunicella werden statt des ge-
falteten Mefigewandes von den Leviten getragen. Dep
Gottesdienst am vierten Fastensonntag fand ehedem zu
Rom in der Kirche Santa Croce in Gerusalemme, in altey
Zeit einfach , Hierusalem* genannt, statt. Darum kehpt,
in den Gesiingen und in der Epistel stets die Erinnerung
an Jerusalem, das Vorbild des neutestamentlichen Jeru-
salem, der Kirche wieder, unsrer Mutter (Gal. 4, 26),
die uns in der Taufe geboren. — Die Weihe der (o).
denen Rose, die der Papst am Sonntag Liitare vornimmt,
hiingt nicht mit der Taufvorhereitung zusammen, son,.
dern vermutlich mit einem Volksbrauch, durch welchen
in Rom schon im 10. Jahrhundert der Sieg des Friih-
lings iiher den Winter festlich begangen wurde, hej
welcher Gelegenheit man wahrscheinlich Bliiten zu
tragen pflegte. Seit dem 11. Jahrhundert hediente
sich der Papst an Stelle der natiirlichen Bliite einer
kiinstlichen, kostharen Rose, die er anfinglich an seing
Beamten, spiter an hervorragende Personlichkeitey,
aufierhalb Roms verschenkte.

4. Das Leiden des Herrn in der Fasten-
liturgie. Vom Passionssonntag an tritt das (fe.
diichtnis des Leidens des Herrn auch in der kirchlichen
Liturgie in den Vordergrund. Im Stundengebete op.
ténen die Kreuzeshymnen (Vexilla regis ; Pange, lingua,
gloriosi lauream); die Lesungen sind hiufig aus dem
Propheten Jeremias genommen, der schon in seinen
Lebensschicksalen ein Typus des leidenden Erlosers
ist, dessen Prophezeiungen die Kirche die ergreifend.
sten Klagen entnimmt, um sie dem leidenden Hej. b
land in den Mund zu legen. Die Evangelien der
Messe bevorzugen den hl. Johannes, da gerade diesep
Evangelist den Hafi und die andern unedlen Motive,
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welche die Juden schliefilich zum Gottesmorde trieben.
am anschaulichsten zu schildern versteht. - Auch
manche Auferlichkeiten der Passionszeit pllegte das
Mittelalter, in Unkenntnis ihres wahren U rsprungs, auf
das Leiden des Herrn symbolisch zu deuten, so das
Verstummen der Doxologie Gloria Patri in den re-
sponsorialen Gesiingen, die Verhiillung der Kruzifixe
und der Bilder der Kirche. Gloria Patri werde nicht
gesungen, sagt Durandus (I. 6, ¢. 60, n. 4), weil die
Trinitdt im Leiden Christi verunehrt wurde, die Bilder
verdecke man, weil Christus seine Gottheit im Leiden
verhiillt (1. 1, ¢. 3, n. 34). Wahrscheinlich hat hier die
uralte Sitte, den responsorialen Gesang nicht mit der
Doxologie zu schliefen, eine Spur hinterlassen. Im Ver-
hiillen der Bilder aber lebt das mittelalterliche, schon
im 11. Jahrhundert bezeugte Fastentuch (, Hungertuch*)
fort, das zu Beginn der Fastenzeit vor dem Altare auf-
gehangt wurde. Thurston (Lent and Holy Week 100)
verbindet die Entstehung des Fastentuches mit der
alten Bufidisziplin: Wie die offentlichen Biifier aus der
Kirche ausgewiesen wurden, so sollte den iibrigen
Gliubigen, die sich durch Empfang der Asche zu Be-
ginn der Fastenzeit als freiwillige Biier bekannt,
wenigstens der Blick auf das Heiligtum der Kirche, den
Altar, entzogen werden. — Der Psalm 42 heim Stufen-
gebete wird vom Passionssonntag an nicht gebetet,
weil er an diesem Tage schon beim Gange des Priesters
zum Altare gesungen wurde. Es widersprach dem litur-
, gischen Empfinden des Mittelalters, einen Text, den
der Chor vortrug, zu gleicher Zeit auch vom Priester
heten zu lassen.

§ 35. Die Karwoche. — Palmsonntag und die drei
ersten Tage der Karwoche.

1. Palmsonntag — Die Karwoche (vom altd.
kara — Klage, Trauer), welche schon im christlichen
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Altertum (Peregrinatio Silviae c. 30) wegen der Ge.
heimnisse, deren Gediichtnis in ihr gefeiert werden,
die ,grobere Woche*, ,septimana maior* (jetzt ,hebdo.
mada maior®) hiefs, wird eroffnet durch den seit dem
6. Jahrhundert (Isidor von Sevilla, T 636, De ecel.
off. 1, ¢. 27) so genannten Palmsonntag (Dominica in 8
Palmis). Der Name rithrt von der Palmprozession her,
welche fiir die Kirche von Jerusalem (Peregr. Silv. ¢, 30)
bereits im 4. Jahrhundert bezeugt ist. Die Palmen
und andere Zweige, die bei der Prozession getragen
und hernach im Hause aufbewahrt werden, zu weihen,
war schon im 7. Jahrhundert iiblich. Symbolik und
Bedeutung der geweihten Palmen erhellt aus den jetzigen
Weihegebeten, welche sich zuerst im ORV finden, .
(Giebete, (iesiinge und Lesungen der Palmsonntagsmesge
beziehen sich durchweg auf das Leiden Christi, das in 8
der von drei Siingern vorgetragenen Passion nach Mat.
thius den Gliubigen lebendig vor Augen gestellt wird.
a) Palmprozession. — Schon die aquitanische
Pilgerin (4. Jahrh.) schildert die Prozession, welche siel, |
am Nachmittag des Palmsonntags vom Olberg nach Jepy.
salem bewegte. Das Volk trug hierhei Palmen und
Olivenzweige in den Hinden und heantwortete die Ge- S8
sange mit dem Refrain: ,Gepriesen sei, der da kommg,
im Namen des Herrn® (Ps. 117, 26; Maith. 21, 9). In
Nachahmung jerusalemischer Briiuche hat diese Pro- |
zession auch im Abendlande, zuniichst in Gallien, Ein- |
gang gefunden. Schon im fritheren Mittelalter wurde
die Palmprozession dramatisch ausgestaltet. Zuerst z0g
man von der Hauptkirche zu einer andern, hiiuﬁg £ |
aulierhalb der Stadtmauern gelegenen Kirche, in welcher
die Weihe der Palmen erfolgte. Von dort ging der Zug
in Nachahmung des Einzuges Jesu in Jerusalem nach
der Stadt. Am Stadt- oder Kirchentore huldigte man
vor dem Kreuze oder einem andern Symbole des Herrn A
- dem Erloser, was an die Huldigung des aus der hej. i
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ligen Stadt dem Herrn entgegen eilenden Volkes er-
innern sollte. Bei dieser Gelegenheit wurde auch der
von Theodulf von Orléans (f 827) gedichtete Hymnus
,Glorialaus® an den ,Konig* Christus gesungen. Dann
zog die Prozession in die Kirche zuriick. Der Heiland
wurde bei der Prozession symbolisch dargestellt durch
ein Kreuz oder auch durch das auf einer Bahre ge-
tragene Evangelienbuch. Sehr hiiufig fiihrte man in
Deutschland einen hélzernen, auf Riidern sich bewegen-
den Esel, den sog. Palmesel, mit, auf welchem sich
eine Figur des Heilands befand. Im jetzigen romischen
Ritus ist die Prozession nach einer andern Kirche weg-
gefallen, doch soll sie auch jetzt noch wenigstens die
Kirche verlassen (Caer. Ep. 2, c¢. 31, n. 8). Die alte
Huldigung vor dem Erloser lebt fort in der Absingung
des Hymnus Theodulfs vor der verschlossenen Kirchen-
tiire, wobei der Chor die von einigen Séingern inner-
halb der Kirche gesungenen Strophen mit dem Verse
,(loria laus® beantwortet.
b):Symbolik und Weihe der Palmen.

Palme und Olivenzweig haben in den Weihegebeten
vorerst symbolische Bedeutung. Die Palme erinnert
an den Triumph, den Christus der Herr iiber Tod
und Holle durch sein hitteres Leiden davon, getragen
(Aug., Tract. 51 in Toan. n. 2), die Olive hingegen
ist ein Symbol des Friedens mit Gott und der gott-
lichen Barmherzigkeit. Die Palme gilt auch als Sinn-
pild des Tugendlebens: ,Der Gerechte wird blithen
wie eine Palme® (Ps. 91, 13). Im Anschlufz an diese
Symbolik fleht ein Teil der Weihegebete um den
Sieg iiber die Feinde des Heiles, um Liebe zu den
Werken der Barmherzigkeit, um das Aufbliihen des
Tugendlebens. Die iibrigen Gebete erflehen fiir den
Gebrauch der Zweige hesondere (inaden von Gott, be-
griinden also ein Sakramentale. Zum ersten Mal tritt
ein Weihegebet dieser Art auf im Sacramentarium
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Gallicanum (7. Jahrh.; Muratori, Liturgia Rom. vet, 1
958). Vielleicht wollte die Kirche durch die Schaffung
dieses Sakramentale volkstiimlichen, schon in der
Antike nachweisharen Anschauungen entgegentreten,
welche gewissen Ziweigen an sich die Kraft zuschrieben,
die Unbill der Dimonen abzuwehren. In der Liturgje
hingegen wird diese Wirkung vom Gebete der Kirche

erhofft. Das erste Weihegebet fleht um Schutz fiir Leibh

und Seele, das zweite, welches fiir die katholische Sitte,
Palmzweige in den Hiusern aufzubewahren, mafigebenq
geworden ist, bittet, daB, wohin immer diese Zweige
gebracht wiirden, die Bewohner nach V erscheuchung
Jeder Widerwiirtigkeit (seitens des hosen Feindes) Gotteg
Segen erfahren sollten. — In Ermanglung von Palmey,

und Olivenzweigen werden bei uns, nachweishar schon

seit dem 8. Jahrhundert, Weidenzweige geweiht. Hochst
wahrscheinlich kniipfte man auch hier an den Volks-
brauch an, die Kiitzehen der Weiden und die Knospen
anderer frihsprossender Biiume als Heilmittel gegen
Krankheit, inshesondere gegen Fieber zu genielien. Dag
Sacramentarium Gallicanum enthiilt hierauf einen deut-
lichen Hinweis. — Die iufere Form der Palmweihe jgt
die einer Messe ohne ( )pferung, Kanon und Kommunion,
wie bei der ,Missa sicca® (trockene Messe), welche
im Mittelalter vielfach als Ersatz galt, wenn eine wipk.
liche Mefifeier nicht stattfinden konnte.

¢) Passionsgesang. — Die Leidensgeschichte deg
Herrn in der Karwoche zu lesen, ist schon von alters.

her iiblich (Aug., Sermo 232, n. 1). Anfiinglich, wie
noch jetzt im mailindischen Ritus, wurde dieselhe
von dem gewdohnlichen Verkiindiger des Evangeliums,

dem Diakon, . allein vorgetragen. Die groferen Ap.
forderungen, welche die Linge der Lesung an dije

physischen Krifte eines einzelnen stellte, und die dem
Mittelalter eigentiimliche Freude am Dramatisieren
filhrten in einigen Liindern schon im 11. Jahrhundert
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(Thurston, Lent and Holy Week 230) dazu, die Passion
unter drei Singer zu verteilen, von denen der eine
die Erzihlung des Evangelisten (E -= ¢ — chronista),
der zweite die von einzelnen oder mehreren gesprochenen
Reden (S = synagoga — turba), der dritte die Worte
unsres Herrn (4 == > = Christus) vorzutragen hatte.
In Rom fand diese Weise, die Passion zu singen, erst
im 15. Jahrhundert Eingang.

2. Die Liturgie der ersten Kartage. — Der
Gedanke an das Leiden des Herrn heherrscht auch die
Liturgie der ersten drei Tage in der Karwoche: die

. Passion nach Markus wird am Dienstag, jene nach

Lukas am Mittwoch gesungen. In den Lektionen wird
mit den Prophezeiungen der Propheten die Leidens-
gestalt des Erlosers immer deutlicher und ergreifender
vor Augen gefilhrt. Am Montag horen wir: ,Meinen
Leib gab ich den Schlagenden hin . . ., mein Angesicht
verbarg ich nicht vor denen, die mich listerten und
anspien“ (Is. 50, 6), am Mittwoch : _(Glestalt und Schon-
heit hat er nicht; wir sehen ihn, aber da ist keine
Gestalt, und wir verlangen seiner nicht® (Is. 53, 2).
Zugleich weist die Kirche mit Nachdruck in diesen
Prophezeiungen darauf hin, daf das Leiden des Er-
losers ein Sithneleiden, sein Tod ein Opfertod gewesen
ist, und sucht zur Gegenliehe zu entflammen, wenn wir
am Mittwoch horen: , Wahrlich, er trigt unsre Krank-
heiten und ladet auf sich unsre Schmerzen® (Is. 53, 4).
»Um der Siinden seines Volkes schlug ich ihn* (Vers 8).
,Durch seine Wunden werden wir geheilt* (Vers 5).
Ebenso tritt in den fiir die Gesangsteile der Messe in
diesen Tagen verwendeten Psalmen 34 und 68 der Er-
loser mit bewegter Klage iiber den Haf und Undank
seines Volkes und Mitleid erheischend vor seine Glin-
bigen hin.
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§ 36. Die drei letzten Tage der Karwoche
(Triduum sacrum).

1. Entstehung der liturgischen Feier im a]l-
gemeinen. — Wenn die ersten Christen den Tag
der Auferstehung des Herrn begingen, so mufite sich
ihnen von selbst an den drei vorausgehenden Tagen
die Erinnerung an jene Ereignisse aufdringen, deren
(Gedichtnis gegenwiirtig im Triduum sacrum begangen
wird. Anfiinglich wurden diese Tage im kirchlichen
Leben vielleicht nur durch Fasten, wie es fiir Kar-
freitag und Karsamstag im 2. Jahrhundert (Tertull.,
De ieiunio ¢. 2) bezeugt ist, bald aber auch durch eine
besondere liturgische Feier hervorgehoben, Eine solehe
fand schon im 4. Jahrhundert am Grimndonnerstag ung

Karfreitag statt, wiihrend der Karsamstag ihrer nocl,

entbehrte. Als sich aber seit dem 5. Jahrhundert die
tigliche Feier der Vigilien und der iibrigen kanonischey
Gebetsstunden auch beim Weltklerus immer mehr ein-
biirgerte, fing man an, den Karsamstag wenigstens iy
offentlichen Stundengebete zu begehen., Zur Zeit der

Entstehung der iltesten Ordines (7.—8. Jahrh.) war

dies schon lingst iiblich.

2. Trauermette. — Den drei letzten Tagen dep

Karwoche gemeinsam ist die iufere Form des Stunden.
gebetes, vor allem der Mette, welche manche archa.
istische Ziige enthiilt, die man spiiter als Zeichen dey
Trauer symbolisch zu deuten suchte. Ks fehlen die
Hymnen, die sich in die romische Liturgie erst seit
dem 12. Jahrhundert den Weg bahnten. Die Mette
hat die alte Lektionsordnung beibehalten, die schon
der hl. Benedikt (Reg. c. 9) kennt: Lesungen aus dem
Alten und dem Neuen Testament, dazu Erklirungen
aus den Viterschriften, kein Evangelium, weil dieses

ehedem nicht in die Nokturnen einbezogen war. Alg
Lesungen aus dem Alten Testament sind die Klage-
lieder des Propheten Jeremias gewihlt, in denen unter |
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dem Bilde der von den Feinden verwiisteten heiligen
Stadt die in der Sinde dahinlebende Seele oder die
von Siinden verunstaltete Kirche, aber auch der lei-
dende Heiland erscheint, welcher die Siinden der Welt
auf sich genommen. — Der Name Matutina tene-
brarum (= dunkle Mette) riihrt davon her, dafs man
sie in Rom im frithen Mittelalter ginzlich im Dunklen
hielt. Das allmiihliche Ausloschen der Kerzen auf dem
I'riangelleuchter stellt nach allgemeiner Auffassung der
mittelalterlichen Symbolik den Abfall der Jiinger des
Herrn dar, das-Verbergen der letzten Kerze hinter dem
Altar und ihr Hervorholen den Tod und die Auf-
erstehung des Erlosers. Welches immer der wirkliche
Ursprung dieses Brauches gewesen sein mag, so steht
fest, dafs schon seine erste Erwithnung im 8. Jahr-
hundert eine symbolische Deutung verrit. Der am
Schlub der Mette mit einem Klapperinstrument ver-
ursachte Lirm (fragor), symbolisch anf den Schrecken
oder auf das Erdbeben beim Tode Christi gedentet
(Dur. 1. 6, ¢. 72, n. 28) ging hervor aus dem Zeichen,
mit welchem der Schluf der Gebetsstunde angezeigt
wurde. — Inhaltlich ist die Mette der drei Tage von
dem Gedanken an Leiden und Tod des Heilandes durch-
zogen. Am Griindonnerstag spricht sich wiederholt der
Abscheu iiber den Verrat des Judas aus, am Kar-
freitag fithrt die Kirche in die Seelenstimmung  des
am Kreuze hiingenden Erlosers cin, am Karsamstag er-
scheint die diistere Trauer und die laute Klage be-
reits gemildert durch die kommende Auferstehung, auf
welche die in der Vorholle weilende Seele Christi harrte.

3. Grindonnerstag, Im Vordergrund der
Feier dieses Tages steht, wie schon sein kirchlicher Name
Coena Domini (= Abendmahl des Herrn) besagt,
die Erinnerung an die Einsetzung des heiligsten Sakra-
mentes und an die Vorginge beim letzten Abendmahl.
Schon seit alter Zeit werden an diesem Tage aber auch

EBisenhofer, Kathol. Liturgik. 9
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\
die heiligen Ole geweiht, die man zu den Salbungen
bei der feierlichen Spendung der Taufe und der Fir-
mung in der Osternacht, spiiter auch fiir die andepn
Salbungen wiihrend des Jahres benstigte. Der Gedanke
an die Gnaden, welche durch diese Ole der ganzen
Kirche vermittelt werden, priigt der Liturgie der Messa
einen mit dem sonstigen Ernst der Karwoche kontra.
stierenden freudigen Charakter auf (weifie Paramente,;-
Gloria, Limten der Glocken). Tiefen Eindruck im Volke
rief endlich die in alter und mittlerer Zeit an dieseny
Tage vorgenommene Wiederaufnahme (Rekonziliation)

noch nach in der schon seit dem Jahre 1200 bekanntey,
deutschen Bezeichnung Griindonnerstag fir Coeng
Domini, das so viel als Tag der Grunenden (= Greinen.
den, Weinenden = Biiier) bedeutet.

a) Messe. — Das Gloria am Griindonnerstag ay.
zustimmen, war ehedem nur dem Bischof erlaubt jp
jener Messe, in welcher er die heiligen Ole weihte,
Wiihrend des Gloria werden die Gllocken geliutet, die
dann bis zum Karsamstag verstummen. Dieses Liiuten
darf jetzt wohl am besten als Zeichen der Freude auf-
gefait werden, die sich iiber die Einsetzung des hei-
ligsten Sakramentes und in dem Gedanken an die B
deutung der Olweihe kundgibt. Dem Mittelalter
eine solche Auffassung fremd, um so mehr, als sich
bis gegen Ausgang desselben kein allgemein angenom.
mener Zeitpunkt fir das letztmalige Liuten der Glocken
feststellen liBt. Man legte mehr den Nachdruck
die Erklirung, warum die Glocken schweigen, up
deutete dies auf die Flucht der Apostel, der herufen,
Verkiindiger des Evangeliums (Dur. 1. 6, ¢. 72, n, ).
Geschichtlich aufgefait ist das Verstummen der Gloek, on.
und der Gebrauch holzerner Klapperinstrumente gy
ihrer Stelle eine konservativ festgehaltene Erinnerung
an jene Zeiten, in denen die Glocken im kirehlichey
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Gebrauche noch unbekannt waren. — Der Friedens-
kufs vor der Kommunion wird unterlassen zum Zeichen
des Abscheus, daf Judas mit einem Kusse den Menschen-
sohn verraten hat. Wahrscheinlich aber ist mit dieser
Bestimmung gesagt, dafi ehedem auch in der romischen
Liturgie an dieser Stelle kein Friedenskufs gegeben
wurde. — In der Messe werden (nach romischem Ritus)
zwei groBie Hostien konsekriert, von denen die eine fiir
den Gottesdienst am Karfreitag bestimmte in feier-
licher Prozession in eine Kapelle oder wenigstens an
einen andern Altar zur Aufbewahrung iibertragen wird.
Dieser Ort der Aufbewahrung fiihrt in romischen Ent-
scheidungen (Decr. auth. n. 2873 ad 2, n. 4049 ad 1)
die Bezeichnung Sepulehrum (== Grab), weil das
Mittelalter die drei letzten Tage der Karwoche als
Zeit der Grabesruhe des Herrn auffalite (Dur. 1. 6,
¢.72,n.1). In der feierlichen Ubertragung lebt die
altehristliche Sitte fort, die bei der Kommunion iibrig
gebliebenen  heiligen Gestalten nach jeder Messe in
cinen Nebenraum der Kirche zu verbringen. — Die
im Altertum nach jeder Messe erfolgende Abriistung
des Altares hat sich erhalten in der feierlichen Ent-
blofung der Altire (denudatio altarium) nach der
Grimdonnerstagsmesse. Da die Deutung des Altars auf
Christus Gemeingut der mittelalterlichen Symbolik war,
so deutete man seine Entblofung auf die Entkleidung
des Herrn und seine Verlassenheit am Kreuze, welche
der bei der Denudatio gesprochene Psalm 21 schildert.

b) Fubwaschung. Die Fufiwaschung (manda-
tum, weil zu Beginn derselben die Antiphon gesungen
wird: ,Ein neues Giebot [mandatum] gebe ich euch,
dab ihr einander liebet* ; Joh. 13, 34) ist als liturgische
Zeremonie des Griindonnerstages bereits durch die
17. Synode von Toledo (694) bezeugt, in der romischen
Kirche erst seit dem 12. Jahrhundert. Thr jetziger
Ritus enthiilt manche Spuren klosterlichen Ursprungs.

9#

liturgie.de

-




132 Allgemeine Litargik.

Symbolisch weist dieser Akt der Verdemiitigung auf dje 3
anzustrebende Reinheit auch von kleineren Fehlern hin
(vgl. Dionys Stiefenhofer, Die liturgische Fubwaschung
am Griindonnerstag in der abendlindischen Kirche, in.
Festgabe Knopfler, Freiburg 1917, 325f.). v
¢) Olweihe. — Die Olweihe, die der Bischof ap
diesem Tage in den Kathedralen vorzunehmen hat,; S8
findet wihrend der Messe statt, und zwar die Weihe
des Krankenols innerhalb des Kanons (vor dem | pey =
quem haec ommia“), die Weihe des Chrisams und ey
Katechumenenéles nach der Kommunion. Die Weihe
wird nicht am Altare vorgenommen, sondern an eineny,
im Presbyterium aufgestellten Tisch. Den Bischof um-
geben bei dieser Gelegenheit siehen Diakone, siehen Sub.
diakone und zwolf Priester. Die Siebenzahl der Diakone
und ihr entsprechend jene der Subdiakone war in der alten
Kirche traditionell (Apg. 6, 3), die erst spiter genauey |
bestimmte Zahl der Priester ist durch die Zwilfzah]
der Apostel veranlat. Die Aufgabe dieser assistieren.
den Priester hesteht gegenwiirtig nur mehr darin, iiber
Katechumenenol und Chrisam vor der Weihe ZUr sym. :
holischen Darstellung der Gnade des Heiligen Geisteg' =
zu hauchen, das geweihte ()] zu begriifien (Ave, sanetun, g
chrisma [oleum]) und in dankbarer Erwigung der dure),
das 01 gewirkten Gnaden die Olgefiifie zu kiissen, Ehe- 5
dem aber mufiten sie die Weihegebete mit dem Bischof A8
sprechen. — Die Weihe der Ole ist uralt, so dafy |
Basilius (+ 379, De Spiritu Sancto c. 27) sie sogar auf | 3
apostolische Tradition zuriickfithren zu miissen glaubt,
Die Weihegebete iiberliefert jedoch erst das (; telasianun,,
Sehr einfach und nur aus einem Exorzismus und einem
(Giebete bestehend ist die Weihe des Krankenols, das
urspriinglich nicht blof zur sakramentalen'Salbung,; 1
sondern auch zur Selbstsalbung in Krankheitsfillen,
leichterer Art Verwendung fand. Seine Weihe war
avch nicht auf den Grimdonnerstag beschriinkt. Dag
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Weihegebet (Gel. 70) fleht nicht blob um Befreiung
von Krankheiten und Schmerz, sondern auch um iiber-
natiirliche Seelenstiirkung. Das grofie, in der Form
eines eucharistischen Gebetes gehaltene Weihegebet
des Chrisams (Gel. 72) gedenkt ausschlieflich der Ver-
wendung des Chrisams bei der heiligen Firmung, Das
Gebet zur Weihe des Katechumenendls (Gel. 70) bittet
um vollige Seelenteinigung und in Erinnerung an seine
Verwendung im Taufexorzismus um Beseitigung jeg-
lichen diabolischen Einflusses.

4. Karfreitag. — Durch seinen am Kreuz er-
littenen Tod, dessen’der Karfreitag gedenkt, hat Christus
uns mit Gott versohnt und uns den Himmel erschlossen.
So dankbar wir uns dessen erinnern, so mufs doch der
Blick auf den in Marter und Pein am Kreuze hingenden
Erloser und der Gedanke an die Siinde, durch die dieses
Leiden verursacht wurde, im mitfiihlenden Herzen jenen
Ernst und jene Trauer erwecken, welche die Eigen-
tiimlichkeit der katholischen Karfreitagsliturgie von
jeher (AK V, c. 28) gewesen sind. Das Gediichtnis der
grofien Erlosungstatsache erzeugte auch jene heilige
Scheu, die es nicht duldete, daf die einfacheren, der
Trauerstimmung mehr entsprechenden Formen einer
ilteren liturgischen Entwicklungsstufe verlassen wurden.
Weil im fritheren christlichen Altertum an den Wochen-
tagen das eucharistische Opfer nicht dargebracht wurde,
so unterbleibt darum auch am Karfreitag die Meffeier,
Ihre Stelle nimmt ein Gebetsgottesdienst ein, welcher
die aus der Synagoge iiberkommenen Formen der iiltesten
gottesdienstlichen Versammlungen (Lesungen, unter-
brochen von responsorialen Gesiingen und Gebet) treu
bewahrt hat. Erst spiter verband man mit diesem die
Verehrung des Kreuzes und eine Kommunionfeier (Missa
praesanctificatorum).

a) Gebetsgottesdienst. Die Lesungen des
Karfreitags finden ihren Abschlufs in den auf die Passion
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folgenden Gebeten (,Orationes solemnes® in den rip.
mischen Ordines genannt), welche, wie das ,Gebet der
Gliubigen*, fiir alle Stande und Anliegen der Christen-
heit gesprochen werden. Die jetzigen Giehete enthiilg
das Gel. (75), wortliche Anklinge an dieselben jedoch
schon ein Brief (Ep. 21) des Papstes Colestin I. (422
bis 432) an die Bischofe Galliens, so dafs sie also sichep
bis ins 4. Jahrhundert zuriickgehen. Thr Inhalt liBt eine
besondere Beziehung zum Tagesgeheimnis vermissen, "-
was daraus erklirt werden mufi, dafs in ihnen jeneg
Gebet sich erhalten hat, welches einst bei jeder gottes.
dienstlichen Versammlung nach Entlassung der Kate.
chumenen von den Gliubigen (Oratio fidelium) vep.
richtet wurde (Iust., Apol. I ¢. 67). Durchaus passend
sind diese Giebete am Karfreitag beibehalten worden ;
wie jetzt die Kirche in ihnen nicht blof fiir die Gliedep
der Kirche, sondern auch fiir Hiiretiker und Schismg. |
tiker, fir Juden und Heiden betet, so betete auch |
Christus am Kreuze fiir alle, fiir Freunde und Feinde
(Dur. 1. 6, e. 77, n. 12). Bei dem Gebete fiir die Juden,
.die den Herrn durch Kniebeugung verhohnten, dja
Kniebeugung zu unterlassen, war schon im 8. Jahyp.
hundert iiblich. g yl

Bericht der Peregrinatio Silviae zu Jerusalem an dem
wahren Kreuze am Karfreitag vorgenommene Ver.
ehrung gab auch im Abendlande Veranlassung, qje
gleiche Verehrung an groferen oder kleineren Partikely
des wahren Kreuzes, schliefilich an einem gewthn.
lichen Kreuze zu betiitigen. Die gegenwiirtig bei dep
»Adoratio crucis* gesungenen Improperien (= Vorwiirfe.
welche der Erloser vom Kreuze herab seinem Volke
macht, ,Popule meus® usw.) und im allgemeinen ayel,
die iibrigen Gesiinge bei dieser Gelegenheit erscheinepn
zuerst im 9. Jahrhundert im Frankenreiche. Das
Gleiche gilt von dem in griechischer und lateinischep
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Sprache gesungenen Trisagion ,Agios o Theos®, welches
erst ungefihr um das 11. Jahrhundert in die romische
Liturgie Eingang fand. Das Trisagion, das in der griechi-
schen Kirche schon im 5. Jahrhundert auftritt und dort
besonders hoch geschiitzt ist, darf am Karfreitag als
Huldigung der ganzen Welt (Griechisch und Lateinisch
einst die beiden Weltsprachen) vor dem Gekreuzigten,
als ein feierliches Bekenntnis seiner Gottheit im Augen-
blick der tiefsten Erniedrigung seiner Menschheit auf-
gefafit werden. In der seit dem 13. Jahrhundert iib-
lichen allmiihlichen Enthiillung des Kreuzbildes spielt -
sich gewissermaBen der Akt der Kreuzigung dramatisch
vor unsern Augen ab. Das ,Ecce lignum Crucis®,
welches wahrscheinlich unter dem Einfluf des viel-
gelesenen Berichtes ither die Kreuzauffindung bei Rufin
(+ 410, Hist. eccl. 10, 8) in die Liturgie drang (vgl.
(. Weyman, Histor. Jahrb. der Gorres-Ges. 40 [1920]
180 f.), hierbei zu singen, war vereinzelt schon im
10. Jahrhundert iiblich. Im iibrigen herrschte im
Mittelalter keine einheitliche Praxis in der Verwendung
der genannten Gesiinge. Sich bei der Kreuzverehrung
der Schuhe zu entledigen, ist der alte, schon in antiken
Bubitbungen bezeugte Brauch, an gewissen Tagen der
Quadragesima dem Gottesdienst oder der Bufiprozession
mit bloben Fiifen anzuwohnen.

¢) Missa praesanctificatorum. — Die Missa
praesanctificatorum (Messe, besser iturgie der ,vorher-
geheiligten Opfergaben®) ist lediglich Kommunionfeier.
Da von einer offentlichen Kommunion an den Stations-
tagen nichts verlautet, so scheint man spiiter eigens
zur Erhohung der Feier am Karfreitag die urspriing-
lich private Kommunion an diesem Tage offentlich ge-
halten zu haben. Der Ritus war nach dem Gel. hochst
einfach: Diakonen kommen mit dem heiligsten Sakra-
ment aus dem Sakrarium, es wird das Vaterunser ge-
sprochen, und hierauf findet die Kommunion statt.
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Das Paternoster als Kommnniongebet ist darum der
iilteste Bestandteil der Missa praesanctificatorum, [je
Erhebung der Hostie (mit nur einer Hand) nacl,
dem Paternoster zeigt an, daB diese Elevation ver-
mutlich einen andern Ursprung hat als jene ‘in der
Messe: sie galt als Aufforderung zur Kommunion zu
gehen. Die iibrigen Gebete und Riten sind zur Fp.
hohung der Feier spiiter aus dem eigentlichen Mefs.
ritus heriibergenommen worden, T

d) Heiliges Grab. — Im Mittelalter war es
auberhalb Italiens weit verbreitete Sitte, nach dep
Priisanktifikatenmesse das heiligste Sakrament oder ejp
Kreuz, zuweilen heide zusammen, in ein eigens er-
richtetes heiliges Grab (gewdhnlich ein verschliefbare;.
Schrein) zu legen. Die friihesten Nachrichten dariihey k
bringt das 10. Jahrhundert in der Biographie Ulrichg
von Augsburg (+ 973) und in der dem Erzbischof Dunstan
von Canterbury (+ 988) zugeschriebenen »Concordia re. A
gularis“. Nach ersterer ging dieser Brauch oﬂ'enkundig G
daraus hervor, daf man die von der allgemeinen Kop,. 3
munion iibrig gebliebenen Hostien aufhewahren mufite,
wofiir sich an diesem Tage der Vergleich mit dem
Begribnis des Herrn von selbst ergab. Ein Kreuz j,
das Grab zu legen, wie es die »Concordia regularis® be+: 8
richtet, zeigt das Bestrehen, das am Symbol Chrigtj
Zu tun, was mit seinem Leichnam an diesem Tage
einst wirklich geschah. Diese mittelalterlichen sheilige,
Grither* unterscheiden sich aber von den modernen
wesentlich dadurch, daf in ihnen das heiligste Sakra.
ment (oder das Kreuz) stets verschlossen aufbewalyp
wurde. Erst seit dem Ende des 16, Jahrhunderts
datiert der Brauch, die verhiillle Monstranz im hei-
ligen Grah auszusetzen, was zum ersten Male 1577 %
die Jesuiten in Miinchen taten (vgl. Milehsack, Djg
Oster- und Passionsspiele, Wolfenbiittel 1897; Lange,
Die lateinischen Osterfeiern, Miinchen 1887).
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§ 387. Die Ostervigil.

Die heutigen Zeremonien am Karsamstagmorgen be-
gannen ehedem, da die Taufe in der Osternacht ge-
spendet wurde, am Abend dieses Tages. Als mit dem
Aufhoren der Erwachsenentaufe auch die Osternacht
allmiihlich ihre “Bedeutung verlor, riickte man die
liturgische Feier der Ostervigil immer mehr in den
Nachmittag des Karsamstags. Der OR V setzt bereits
diese Entwicklung voraus. Seit dem 12. Jahrhundert
begann man schon um die Mittagszeit, seit Ausgang
des Mittelalters in den Morgenstunden. Die Zeremonien
werden erdffnet mit der Weihe des neuen Feuers
und der Osterkerze, daran reihen sich die zwolf Pro-
phetien und die Taufwasserweihe. In den Schlufi der
darauffolgenden Messe ist die kurze Vesper verwoben.

a) Feuerweihe. — Nach der Vorschrift des
Missale wird aus einem Steine aufierhalb der Kirche
Feuer geschlagen, damit ein Kohlenfeuer angeziindet
und dieses hierauf gesegnet. Die Feuerweihe am Kar-
samstag erscheint zuerst in friinkischen Landen im
8. Jahrhundert und war wahrscheinlich bestimmt,
heidnische Frithlingsfeuer zu Ehren des Wotan durch
ein kirchliches Sakramentale zu verdriingen. In Rom
war bis ins 11. Jahrhundert eine Feuerweihe am Kar-
samstag unbekannt. In Anlehnung an die schon im
OR V enthaltenen Weihegebete hat das Mittelalter das aus
einem Steine geschlagene Feuer einstimmig auf Christus
und den Heiligen Geist gedeutet: Christus, der Eck-
stein, geschlagen mit der Rute des Kreuzes, hat iiber
uns das Feuer des Heiligen Geistes ausgegossen (Dur. 1. 6,
c. 80, n. 1). — Nachdem mit dem Gebete ,Veniat* (im
Gel. 81 zur Weihe der Osterkerze bestimmt) die Weih-
rauchkorner fiir die Osterkerze gesegnet sind, begibt
sich die Prozession zur Kirche. Hier werden mit dem
neuen Feuer nacheinander die drei aus einem Kerzen-
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schaft hervorwachsenden und an der Spitze eines Rohreg
(arundo) sich befindlichen Kerzen angeziindet ; dabei wird
jedesmal gesungen: ,Lumen Christi —— Licht Christi¢,
wodurch die Symbolik der Kerzen hinliinglich angedeutet
ist. Die dreifache Kerze, erst spiit (OR XIV) erwilhng,
entstand aus mehreren Kerzen, die man zusammenband’
um das Ausloschen der Flamme durch den Luftzug zy
verhindern (s. Ludwig Fischer, Ordo officiorum ecclesiae
Lateranensis, Miinchen 1916, 66). Ein Rohr mag deg.
wegen Verwendung finden, um anzudeuten, daf gleich-
wie das Rohr vor dem Sturm sich beugt und sich
wieder erhebt, auch Christus im Sturme der Leiden
gedemiitigt, glorreich aus dem Grabe wieder erstand,
Dem Mittelalter war diese Symbolik unbekannt. E
b) Weihe der Osterkerze. ~— Ein ,Lob dep
Osterkerze“ kennt schon das 4. Jahrhundert (Aug.,
De civ. Dei 15, ¢. 22); Weiheformeln hat Ennodius vop, -
Pavia (+ 521) und das Gelasianum (80) iiberliefory,
Das jetzt zu diesem Zwecke gebrauchte »Exsultet*, das
der Diakon am Ambo oder am Orte, an dem fiir ge-
wohnlich das Evangelium gesungen wird, vorzutragen
hat, bringt zuerst das Sacramentarium Gallicanuy,
(7. Jahrhundert).” Seinem Inhalt nach ist das Exsultet
die feierliche Darbringung der Osterkerze, verbunden
mit einem Lobpreis der Geheimnisse der Osternachg, -
Symbolisch stellt die Osterkerze Christus den Aufs
erstandenen dar, der die heiligen fiinf Wunden ay
seinem verklirten Leibe trigt, woran die an fiinf
Stellen eingefiigten Weihrauchkérner erinnern, Zuiy
gleich erscheint die Osterkerze, die gewohnlich wq N
grofien Dimensionen ist, als ein Abbild der Feuer- yuy
Wolkensiiule, die den Kindern Israels beim Durc o
durch das Rote Meer, dem bekannten Typus der Taufe
voranging. Schon bei Ennodius von Pavia ist die
geweihte Osterkerze auch Sakramentale, welches gege
Ungewitter und Schidigung der Feldfriichte gebrauchg.
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wird. Daraus erklirt sich die manchenorts iibliche Ge-
wohnheit, die Osterkerze auch beim feierlichen Wetter-
segen anzuziinden. Noch im 12. Jahrhundert war es
Sitte, die Osterkerze zu zerstiickeln und den Gliubigen
mit nach Hause zu geben, die sich ihrer als Sakra-
mentale in den mannigfachen Fihrnissen des Lebens
bedienten. Da man der Nachfrage nicht immer ge-
niigen konnte, pflegte man in Rom schon im 9. Jahr-
hundert Wachstiifelchen, die sog. Agnus Dei, zu weihen,
und anstatt der Osterkerze zu verteilen.

¢) Prophetien, — Die von responsorialen Ge-
singen und Gebeten unterbrochenen zwolf Lesungen.
welche auf die Weihe der Osterkerze folgen, stellen
das Urbild des niichtlichen Gottesdienstes dar, wie er
vor Einfithrung des antiphonalen Gesanges gehalten
wurde. Die Zwolfzahl der Lesungen wurde im Mittel-
alter nicht immer eingehalten, hiufig wurden nur vier
oder sechs Lektionen gelesen, bis Pius V. die altherkomm-
liche Zahl aufs neue fixierte. In den Lesungen sollte
den Taufkandidaten noch einmal ein kurzer Uberblick
ither die Veranstaltungen gegeben werden, die Gott zu
ihrem Heile getroffen. Darum tritt auch fast in jeder
Lesung die Beziehung auf die Taufe offensichtlich her-
vor. Die Auswahl der Lektionen war in der alten
Kirche fiir den Katechumenenunterricht traditionell,
bereits dem hl. Augustin (De catech. rud.) mufi eine
solche vorgelegen haben.

d) Taufwasserweihe. — Mit der Weihe des
Taufwassers begann einstens die Spendung der Taufe.
Die Taufwasserweihe, die im christlichen Altertum
jedesmal vor der feierlichen Taufe vorgenommen wurde,
gehort zu den iltesten, schon im 2. Jahrhundert (Ter-
tull., De bapt. ¢. 4) erwiithnten Gebriiuchen, die Basilius
(t 379; De Spir. Sancto c. 27) sogar auf apostolische Tra-
dition zuriickfithren will. Das #lteste bekannte Weihe-
formular steht unter den Gebeten des Bischofs Serapion
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von Thmuis (+ 362), unser jetziges ist im (el (84)
enthalten. Es setzt sich aus zwei Teilen Zusammen,
von welchen der erste hauptsiichlich um die Gmade
der Wiedergeburt unter Anrufung der drei gottlichen
Personen bittet, der zweite. mit einem Exorzismug_f'
(Procul ergo) beginnende, der Beziehungen der dpej
gottlichen Personen zum Elemente des Wassers go.
denkt und iiber das Taufwasser ihren Segen herah.
ruft. Die begleitenden Zeremonien, welche im 9. Jahy-
hundert im romischen Ritus auftreten, sind teils blofa
Segensgesten, wenn z B. der Priester das Wasser ip
Kreuzesform teilt, es mit der Hand berithrt oder i
dreimaliger Kreuzeszeichnung segnet, teils tragen sjq
ausgesprochen symholische Bedeutung zur Schau, Wenn
hei Erwihnung der vier Paradiesesstrome das Wassep
iiber den Rand des Gefiifies nach den vier Himmels.
richtungen geschiittet wird, so ist damit die die ganze
Erde zum iibernatiirlichen Leben befruchtende Gnade
der heiligen Taufe dargestellt (Dur. 1. 6, ¢. 80, n.9). Dag
dreimalige Hauchen iiber dem Wasser symbolisiert djo
Herabkunft des Heiligen Geistes, Letztere wird he. O
sonders eindrucksvoll versinnbildet durch das drej.
malige Einsenken der Osterkerze : wie Christus in die
Fluten des Jordan hinabstieg und iiher ihm alsdanp
der Heilige Geist erschien, so wird, wenn das Symhg]
Christi, die ( )sterkerze, in das Taufwasser eingesenkt
wird, dreimal feierlich die Herabkunft des Heiligap
Geistes erfleht. Auch das dreimalige Blasen iiber dem
Wasser in Form eines Gabelkreuzes ist den Mittel-
alterlichen (Dur. 1. 6, c. 80, n. 11), entsprechend der all-
gemein apotropiischen Bedeutung  des Blasens, ein
Symbol der reinigenden Wirkung des Heiligen Geistog. X
Die Beimengung des Chrisams und des Katechumenep.
oles jedoch wird von Durandus (a. a. 0.) nicht, wie man
nach der allgemeinen Symbolik des Oles erwarten
sollte, auf den Heiligen Geist, sondern auf die Vep.
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bindung Christi (= Chrisam) mit der Kirche (== Wasser)
gedeutet. Mit dem geweihten Taufwasser das Volk zu
besprengen, war schon nach OR VII iiblich. —~ Nach
der Taufwasserweihe fand im christlichen Altertum dje
Taufe statt. Die kirchlichen Bestimmungen (Caer.
Ep. 2, ¢. 27, n. 18) wiinschen, dak auch jetzt mnoch
bei dieser Gelegenheit einigen Tiuflingen dieses lhei-
lige Sakrament gespendet werde.

e) Messe. — Als Einleitung der Messe an der Oster-
vigil dient die Allerheiligenlitanei, welche bei der Ritek-
kehr der Prozession in die Kirche oder an den Altar
gesungen wird. Es ist die gewohnliche Litania der
alten Messe, deren Rest das heutige Kyrie darstellt.
Sich vor dem Altare aufs Angesicht niederzuwerfen.
wie jetzt der Priester, am Altare angelangt, tut, war’
einst auch an andern Tagen gebriuchlich. Manche
Besonderheiten der Ostervigilmesse, fiir welche die
mittelalterlichen Liturgiker gezwungene symbolische
Erklirungen erfanden, lassen sich leicht als Uberbleibsel
einer ilteren Entwicklungsphase des Mefritus erkliren.
50 das Fehlen des antiphonalen Gesanges (Introitus,
Offertorium, Communio) und des Agnus Dei. das erst
Papst Sergius I. (687—701) in die Messe einfithrte,
Beziiglich des Unterlassens des Friedenskusses gilt das
beim Griindonnerstag Gesagte. — Schon im 10, Jahr-
hundert gliederte man in Deutschland und Frankreich
die Vesper der Messe ein, ein Zeichen, dat man da-
mals bereits den Vigiliencharakter giinzlich aus dem
Auge verloren hatte.

f) Auferstehungsfeier. — Am Abend des Kar-
samstags findet in unsern Gegenden die beim Volke
itheraus beliebte Auferstehungsfeier statt. Im Mittel-
alter setzte sie sich aus zwei zeitlich getrennten Akten
zusammen : um Mitternacht wurde in aller Stille das
Kreuz oder das heiligste Sakrament aus dem heiligen
Grabe erhoben. am Morgen wurde der Besuch der drei
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durch Kleriker dramatisch dargestellt. Die dramatischen
Darstellungen verschwanden zu Beginn der Neuzeit,
so dafs gegenwiirtig die Auferstehungsfeier meist nyp
in einer theophorischen Prozession besteht.

'§ 38. Die sterliche Zeit. — Das Pfingstfest und die

von ihm zeitlich bestimmten Feste und Sonntage,

1. Osterfest und Osteroktay. — Das hichste
und freudenvollste aller Feste des Kirchenjahrs begeht
die Kirche am heiligen Ostertag: Ostern ist die Ep.
. innerung an die Auferstehung des Herrn, die Grund.
lage unsres Glaubens (1 Kor. 15, 17); auf der Auf.
erstehung Christi beruht die Hoffnung und sichepe
Erwartung der eigenen Auferstehung (1 Kor. 15, 22—23) 8
deren Keim in uns durch die heilige Taufe gesenkt .
wurde. Zumal in alter Zeit, als man am Ostertag — §
unter dem Eindruck der in der vorausgegangenen
Nacht gespendeten Taufe lebte, wirkte sich diesep |
(Gedanke in Freude und Jubel aus. Freude ist auch
der Grundcharakter der schon im 4. Jahrhundert fiye
Jerusalem bezeugten Osteroktav, withrend welcher die
Neophyten tiiglich der eucharistischen Opferfeier hej. |
zuwohnen hatten. Der Gedanke an Auferstehung unq -
Taufe schimmert darum durch alle Gebete und Gesiin
des Ostertages und der darauffolgenden Woche,
Abschlufs der Osterwoche und der Tauffeierlichkeiten
bildet der Weifie Sonntag (Dominica in Albis),
seinen Namen davon erhielt, daB an ihm die Ne
getauften ihre weifien Gewiinder mit den gewOhnlick,
wieder zu vertauschen hatten.

Am Ostertag und in der Osterwoche besteht die N
tutin nur aus drei Psalmen, weil die Feierlichkeiten g
Ostervigil einen grofien Teil der Nacht in Anspry,
nahmen. — Mit dem Osterfeste geht auch die vierzists

Fastenzeit zu Ende. Speisen, welche wiihrend dieser
verboten waren, insbesondere Fleisch nnd Eier, wollte m
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nur nach vorhergegangener Segnung geniefien. Die ilteste
Weihe ist die Weihe des Osterlamms (7. Jahrh.; Sacra-
mentarium Gallicanum), uralt ist auch die Weihe der
Osterbrote, die auf die alten Eulogien, Brote, welche den
Gliiubigen nach der Messe als Ersatz der heiligen Eu-
charistie gegeben wurden, zuriickgehen. Verhiiltnismiifig
jungen Datums ist die Weihe der Eier (12. Jahrh.), ilter
die des Schinkens (Vita Udalrici c. 23 10. Jahrh.).

2. Osterliche Zeit (Pentekoste, Quinqua-
gesima). — Die hochfreudige Stimmung der Oster-
oktav beherrscht, wenn auch abgeschwiicht, die Zeit
his zum Pfingstfest (einschlieflich dessen Oktav). Diese
freudenreichen fiinfzig Tage trugen schon im Alter-
tum (Tert., De bapt. c¢. 19), im Anschluf an die
Apostelgeschichte (2, 1), den Namen Quinquagesima -
Pentekoste, obwohl diese Bezeichnung wortlich nur
den finzigsten Tag bedeutet. Zum Zeichen der Freude
unterlielt man in dieser Zeit das Fasten und das Gebet
in kniender Haltung. Der Jubel ob des erlangten Heiles
in Christus dufert sich auch in einer Hinfung der
+Alleluja®.

FEinen gewissen Gegensatz zur Freude der tsterlichen
Zeit stellen die Bittage dar, sowohl die Litania maior am
25. April als auch die Litaniae minores an den drei Tagen
vor Himmelfahrt. Die Litania maior, die ihren Namen
davon hat, daf sie in Rom das hiohere Alter beanspruchen
kann, wird zuerst von Gregor d. Gr. erwithnt, geht aber
zweifelsohne in eine viel frithere Zeit zuriick. Sie trat
an die Stelle der ehemals an diesem Tage stattfindenden
Bittprozession zu Ehren des Robigus, des Gottes des
Reifes. — Die Litaniae minores wurden wegen allgemeiner
Drangsale von Bischof Mamertus von Vienne 469 ein-

gefihrt und gelangten erst unter Leo 111 (795816) in
die romische Liturgie.

3. Himmelfahrtsfest und Pfingstfest. —
Der durch die Heilige Schrift hervorgehobene vierzigste
Tag nach der Auferstehung, der Tag der Himmelfahrt,
wird gewifs von den Gliubigen von Anfang an nicht
unbeachtet gebliehen sein, wenn auch eine Festfeier
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groBeren Stiles erst im 4. Jahrhundert mehrfach be-
zeugt ist (z. B. von Aug., Ep. 54, 1). Das Mitte]-
alter unterliefs es nicht, die Himmelfahrt des Herpn
auch szenisch darzustellen, Gegenwiirtig  wird dje
Himmelfahrt durch das Ausloschen der Osterkerze
nach dem Evangelium des Tages symbolisiert, ein Brauch,
der auf kein hohes Alter zuriickblicken kann. — Wenn
die Apostel und die ersten Christen aus dem J uden.
tum nach der von den Viitern ererbten Weise das
Plingstfest feierten, so mufite auch die Erinnerung ay
die an diesem Tage erfolgte Sendung des Heiligen
(ieistes von neuem erweckt werden, und je mehr giely
in der Titigkeit der Apostel das Wirken des Heiligen
Geistes offenbarte, um so tiefer mulite sich die Tdee =
des christlichen Pfingstfestes einpriigen, vor dem jene
des alttestamentlichen immer mehr verblafite. Aus. 8
driicklich hezeugt ist das Pfingstfest erst im 3. Jahpst
hundert von Origenes (Contra Cels. 1. 8, e. 23). Wie ans 0l
Tertullian (De bapt. ¢. 19) hervorgeht, wurde in iltester
Zeit nicht blok an der Ostervigil, sondern auch wiihrend
der ganzen Pentekoste die Taufe gespendet; schon jmy
4. Jahrhundert (Hieron., In Zachar, 14, 8) hielt man
jedoch nur mehr neben der Ostervigil den letzten Tag
dieser Zeitperiode als Tauftermin, die Plingstvigil
deren Liturgie jener der Ostervigil ihnlich gestalte
ist. Eine Pfingstoktav kennen bereits die AK (V, e. 20),
4. Zeitlich vom Pfingstfest abhiingiga
Feste und Sonntage. a) Dreifaltigkeit
fest. — Schon im 10. Jahrhundert war es vereinzelg
iiblich geworden, am Sonntag eine eigene Messe 2y
Ehren der heiligsten Dreifaltigkeit zu feiern. Das Meﬁ; '
formular hierzu wurde nach der Pfingstoktav in gj
Sakramentare cingereiht, was dazu fiihrte, den 4 e
die Pfingstoktav folgenden Sonntag als besonders djp.
sem (ieheimnis geweiht anzusehen. Die Feier eines
eigenen Dreifaltigkeitsfestes war bereits in weiten

\
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bieten der Kirche vorhanden. als Johann XXII. das-
selbe 1334 fiir die ganze Kirche vorschrieb.

b) Fronleichnamsfest. — Das Fronleichnams-
fest wurde veranlafit durch die bekannte Vision der
Augustinernonne Juliana (+ 1258) zu Mont-Cornillon
bei Liittich und zum ersten Male 1247 in Liittich ge-
feiert. Papst Urban IV.. chemals Archidiakon von
Liittich, fithrte es in der ganzen Kirche ein. Die Pro-
zession wurde erst nach und nach auf dem Wege der
(rewohnheit mit dem Fronleichnamsfeste verbunden.
In Deutschland triigt die Prozession mehr den Cha-
rakter einer Flurprozession, woraus sich auch die Ver-
lesung der Anfinge der vier Evangelien erklirt, die
man — insbesondere den Anfang des Johannesevange-
liums — gerne beim Wettersegen verwendete, Die
romische Fronleichnamsprozession, hei welcher der
Triumph des eucharistischen Christus dargestellt wer-
den soll. kennt diese Sitte nicht.

¢) Herz-Jesu-Fest. — Am Freitag nach der Oktay
des Fronleichnamsfestes begeht die Kirche das Fest
des heiligsten Herzens Jesu zur dankbaren Erinnerung
an die im Leiden und in der Einsetzung des heiligsten
Sakramentes sich kundgebende Liebe des FErlosers.
Das Fest, von Klemens XIII. 1765 gestattet,  wurde
erst 1856 von Pius IX. auf die ganze Kirche aus-
gedehnt.

d) Sonntage nach Pfingsten. — Die 24 bis
28 Sonntage nach Pfingsten stehen unter sich und
mit dem Feste in keinerlei innerem Zusammenhang.
Schon der Anhang des Gregorianum zihlt die Sonn-
tage zwischen Pfingsten und dem Advent nach dem
Pfingstfeste. doch war diese Numerierung keineswegs
allgemein angenommen. Denn noch im 9. Jahrhundert
trifft man eine Gruppierung dieser Sonntage in Sonn-
tage nach Peter und Paul, nach Laurentius, nach
Cyprian und nach Michael. Nach der Einfithrung des

Eisenhofer, Kathol. Liturgik. 10
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Dreifaltigkeitsfestes liehte man es, bis in die Ney.
zeit herein, die Sonntage auch nach Trinitatis 2y
zithlen.

3. Hauptstiick. Der Weilmachtsfestkreis und die
unbeweglichen Feste des Kirchenjahres,
Literatur: H. Usener, Religionsgeschichtliche Untap.
suchungen: I. Das Weihnachtsfest. Bonn 1889 (2. Anﬂ’
von H. Lietzmann 1911). — A. Gastoué, Noél?®, - Py

1908. - Arnold Meyer, Das Welhnachtsfest seine Fn
stehung und Entwicklung. Ziirich 1913, ¥

§ 39. Das heilige Weihnachtsfest. Seine Voﬂeleg E
und Begleitfeste.

1. Entstehung des Weihnachtsfestes y
des Advents. — Beim Oster- und Pfingstfest 1
delte es sich fiir die Kirche nicht um Einfihrung ej
neuen Festes, sondern lediglich darum, die bereits vor-
handene jidische Feier mit einem neuen Inhalt — Ayf.
erstehung und Geistessendung — zu erfillen. [gs .
Weihnachtsfest ist hingegen sofort bei seinem Ayf.
~ kommen ein eigentlich christliches Fest, das sich vom

Osterfest auch dadurch unterscheidet, daB es g
auf einen bestimmten Monatstag fixiert ist. Ks he.
gegnet uns zum ersten Male urkundlich beim romisch,
Chronographen des Jahres 354 (335). Von Rom
verbreitete es sich noch im gleichen Jahrhundert g
im Orient. Die rasche Verbreitung hiingt woh] zy.
- sammen mit den arianischen Wirren, die auf o
doxer Seite naturgemiili eine gesteigerte Vere
des mit dem Vater gleichwesentlichen Gottessohnes |
vorriefen. Zur Wahl des 25. Dezember fithrte, da g
wirkliche Geburtsdatum des Herrn unbekannt ist, wahp-
scheinlich das Bestreben, dem im Mithraskult am 25, e
zember hochgefeierten ,Sol invictus® ein christliche
Gegenstiick zu bieten, oder auch die rein natiirlj
symbolische Erwiigung, welche es fiir angemessen e
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achtete, am Tage des wachsenden Lichtes auch den
Geburtstag der ,Sonne der Gerechtigkeit* zu feiern.

Erst nach Einfiihrung des Weihnachtsfestes konnte
eine kirchliche Vorbereitungszeit auf dieselbe, die Ad-
ventszeit (adventus -~ Ankunft des Herrn) gefeiert
werden. In Gallien und Spanien, wo man an Epiphanie
das Gediichtnis der Geburt des Herrn beging, stellie
man diesem Feste schon im 4. Jahrhundert eine Vor-
bereitungszeit von zwei bis drei Wochen voran, in Rom
erscheint eine Vorbereitungszeit auf Weihnachten in
der zweiten Hiilfte des 5. Jahrhunderts (Petrus Siffrin,
Zur Geschichte des Advents, im Jahrbuch f. Liturgie-
wissenschaft [ [1921] 127 f.). Wiihrend man jedoch
in Gallien spiter fimf Adventsonntage kannte. fejerte
man deren im Gebiete der romischen Liturgie lediglich
vier. Seit dem 11. Jahrhundert aber herrscht allgemein
die romische Ubung.

2. Liturgie der Adventszeit und des Weih-
nachtsfestes. —a) Wie fiir die Einfithrung, so war
auch fiir den liturgischen Charakter des Advents die
Fastenzeit mafigebend. Man hetrachtete demgemiifs
den Advent als eine Zeit der Bufie und driickte dies
inBerlich durch violette Paramente, Unterlassen der
Freudengesiinge ,Gloria in excelsis® und s Te Denm*
aus. Nach dem Vorbild des Sonntags ,Liitare* der
Fastenzeit gestaltete man ebenso die Liturgie des
dritten Adventsonntags zur festlichen Feier, die durch
die Nihe des freudenreichen Weihnachtsfestes (Do-
minus prope est; Phil. 4, 5) ihre innere Berechtigung
erhilt. Uberhaupt hat der Advent sich niemals zZum
vollen Ernste der Fastenzeit durchgebildet, weshall
auch das freudige ,Alleluja® in ihm nicht verstummt.
Inhaltlich ist die Liturgie des Advents beherrscht yon
dem Giedanken an die zweite Parusie des Herrn im
Gerichte (Evangelium des ersten Adventsonntags), von
der Sehnsucht, dak der Herr mit seiner Gnade in

10*
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unsre Herzen einkehre, wie auch die Altviter sich
sehnten nach dem Kommen des Herrn (Versikel dep
Vesper: Rorate caeli etc., Is. 45, 8). Besonders driickt 1
sich diese Sehnsucht in den vom 17. bis 23. Dezembey
gesungenen O-Antiphonen aus, die schon im 9. Jahp.
hundert zur Vesper gebraucht wurden. Diesem gnaden. I
reichen Kommen des Herrn muf der Weg in dje
Herzen durch die Bufe bereitet werden. Darum Stéllt E
in diesen Tagen die Kirche als Beispiel der Bube dey |
grofien Bufiprediger und Vorliufer des Herrn vop k-
Augen, an den die Evangelien und der tiglich go- 8
sprochene Versikel der Laudes (Vox clamantis in de.
serto ete., Mark. 1, 3) erinnern. ,
b) Der Weihnachtstag ist schon seit dem 6, Jahr- : {
hundert (LP T 129; Gregor d. Gr., Hom. 8 in evang))
durch die Feier dreier Messen ausgezeichnet. In dep
mittelalterlichen Symbolik pflegte man diese zur ewigen
und zeitlichen Geburt des Erlosers, in neuerer Zeit auch
zur mystischen Geburt des Heilands in den Seelen dep
Gerechten in Beziehung zu bringen. Die historische
Veranlassung der Mitternachtsmesse darf in den e |
briiuchen der Kirche von Jerusalem gesucht werden,
welche das Geburtsfest des Heilandes zur Nachtzeit an
der Krippe des Herrn in Bethlehem beging. In Rom
fand, woran noch jetzt die dem Formular der Mittep-
nachtsmesse vorgedruckte ,Statio erinnert, diese Messe
in_einer Nachbildung der bethlehemitischen Gebupts.
grotte bei der Kirche Santa Maria Maggiore statt. Dje
zweite Messe zur Zeit der Morgenrite stand anfiing.
lich mit dem Weihnachtsfeste in keinerlei innerem
Zusammenhang, sondern ward zu Ehren der sirmischen. ,
in Konstantinopel hochverehrten Mirtyrin Anastasia |
gefeiert, deren Fest am 25. Dezember unter der byzan. 3
tinischen Herrschaft auch in die kaiserliche Palas =
kirche am Palatin, die heutige Kirche St. Anastasia,
gelangte. Mit der Verbreitung der romischen Sakpg.

v
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mentare kam die dreimalige Meffeier auch in aufier-
romische Kirchen,

3. Begleitfeste von Weihnachten. — ,Co-
mites Christi — Begleiter Christi*, nennt Durandus (1. 7.
c. 42, n. 1) den hl. Stephanus, den Apostel Johannes
und die Unschuldigen Kinder, deren Feste an den drei
auf Weihnachten folgenden Tagen begangen werden.
Sie stehen noch nicht verzeichnet im #ltesten rémi-
schen Kalendarium, wohl aber in den Sakramentaren
(L., Gel., Greg.). Das Fest des hl. Stephanus. ebenso
das des Apostels Johannes (in Verbindung mit Jakobus
dem Alteren) kennt man im Orient schon im 4. Jahr-
hundert (Gregor von Nyssa. +um 394; PG 46, 725 789):
der 28. Dezember jedoch war dort dem Gediichtnis der
Apostel Petrus und Paulus geweiht, im Abendland
hingegen schon im 5. Jahrhundert (Kalender von Kar-
thago) der Erinnerung an die Unschuldigen Kinder.
Wenn das Fest der Unschuldigen Kinder auf einen
Werktag fillt, trigt die Liturgie Buficharakter (vio-
lette Paramente usw.), weil, wie das Mittelalter sagte
(Micrologus c. 36), jene Kinder hei ihrem Scheiden
von der Welt noch nicht sofort zur Glorie eingingen,
der Oktavtag hingegen wird festlich hegangen. weil
die Oktav an die Vollendung in der seligen An-
schauung Gottes erinnert (vgl. Dur.1. 7, ¢. 42, n. 12).-
In der Segnung und Darreichung des Johannesweines
lebt die alte Gewohnheit, zu Ehren gewisser Hei-
liger ,Minne* zu trinken, fort. — Der 1. Januar fithrt
den Namen ,Beschneidung des Herrn* seit dem 9. Jahr-
hundert auch in der rémischen Liturgie, chedem nur
in Gallien, wiihrend er in Rom einfach Oktay des
Herrn hiefs.

§ 40. Epiphanie und Marii Lichtme8.

1. Epiphanie. — Das Fest der Epiphanie (= Er-
scheinung des Herrn) ist der dankbaren Erinnerung

liturgie.de



150 Allgemeine Liturgik.
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an die Berufung der Heidenwelt, deren Erstlinge iy
den Magiern aus dem Morgenlande vor dem neu-
geborenen Heiland erschienen, geweiht. Die Frende
iiber die Berufung der ganzen Welt zum Heile in
Christus durchweht darum die gesamto Liturgie an
diesem Tage. In untergeordneter Weise sind in der |
romischen Liturgie mit dem Hauptgeheimnis des Festog
auch die Erinnerung an die Taufe Jesu (Evangelium
am Oktavtag) und an das Verwandlungswunder zu
Kana (Evangelium am 2. Sonntag nach Epiphanie)
verbunden.

a) Die Anfinge des Epiphaniefestes weisen auf den
Orient. Klemens von Alexandrien (+um 215, Strom. 1§
c. 21) berichtet, dafs am 6. Januar die gnostische Sekte
der Basilidianer Geburt und Taufe des Heilands feierte,
Die Kirche von Alexandrien kannte jedoch damalg
dieses Fest noch nicht; es muf aber schon im Laufe
des 3. Jahrhunderts im Osten weite Verbreitung ga.
funden haben, da es bereits in den Miirtyrerakten deg
Bischofs Philippus von Heraklea (+ 304 ; Ruinart, Aet -
mart. 440) erwiihnt ist. Epiphanie galt zuniichst als
Geburtsfest des Herrn und wurde als solches nebeﬁ- 3
dem Weihnachtsfest schon 353 in Rom gefeiert, wig
die Ansprache heweist, welche Papst Liberius bej der
Einkleidung Marzellinas, der Schwester des h). Am-
brosius, hielt (Ambr., De virginitate 1. 3, ¢. 1), g
aber als Gedichtnistag der Geburt das Weihnachtsfos 3
immer populirer wurde und auch im Orient Eingang
fand, verinderte sich der Festinhalt: im Abendlande
stellte man die Anbetung der Weisen in den Vordep-
grund, im Orient beging man Epiphanie nur mehy.
wie schon frither, als Tag der Taufe Christi und all.
gemeinen Tauftag. Die Frage, wie man dazu kam,
Geburt und Taufe Christi nebst dem Kanawunder jy
einem Feste zu vereinen, beantwortet K. Holl (Dey
Ursprung des Epiphanienfestes, Berlin 1917) durch dep.
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Hinweis auf eine idhnlichen Inhalt bietende heidnische
Feier zu Alexandrien, gegen die man in einem christ-
lichen Feste ein Gegengewicht schuf.

b) An die Taufe Jesu erinnert die Wasserweihe an
Epiphanie, welche schon im 4. Jahrhundert in der
orientalischen, seit dem 15. Jahrhundert auch in der
abendlindischen Kirche gehalten wird. Das Formular
der Weihe ist erst 1890 von der Ritenkongregation
herausgegeben worden. Seit dem Ausgang des Mittel-
alters wird auch die Besprengung der Wohnriume mit
diesem geweihten Wasser und die Segnung des Weih-
rauchs zur Riucherung in den Hiusern iiblich.

c) An das Fest schliefit sich eine Nachfeier, bhe-
stehend in einer schon im 4. Jahrhundert (Peregr. Sil-
viae) erwithnten Oktav und in einer Reihe von ein
bis sechs Sonntagen, je nach dem fritheren oder spi-
teren Datum des Osterfestes. Der Einflub der Fest-
idee der Epiphanie zeigt sich an diesen Sonntagen nur
im Introitus und Graduale, welche die Herrschaft des
Sohnes Gottes iiber die ganze Erde besingen.

2. Marii Lichtmefs. — Weihnachts- und Oster-
festkreis greifen nicht selten ineinander, wenn es zu-
trifft, daB der eigentliche Abschlufs der Weihnachtszeit
das Fest Marii Lichtmef (Purificatio B. M. V. = Reini-
gung Marii) nach dem Sonntag Septuagesima ge-
feiert werden muf. Die Spuren eines Festes am vier-
zigsten Tage nach dem Geburtsfest des Herrn lassen
sich in der Kirche zu Jerusalem, welches wohl die
Heimat dieser Feier ist, bereits im 4. Jahrhundert
(Peregr. Silviae) aufzeigen. Wahrscheinlich schon im
5. Jahrhundert hat es auch die romische Kirche an-
genommen. Die Liturgie des Tages ist beherrscht
von der Erinnerung an den ersten Eintritt Jesu in
den Tempel und an die Begegnung mit dem greisen
Simeon, die auch fiir den Namen des Festes bei den
Griechen, Hypapante — Begegnung, mafigebend wurde.
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Die Lichtmelsprozession, wenn auch erst im 7. Jahre
hundert bezeugt (LP I 376), geht jedenfalls schon in
eine frithere Zeit zuriick und kam, wie die frithmittel. if :

alterliche Tradition (Amalar., De eccl. off. ]. 3, ¢ 43)
berichtet, im Gegensatz zu den heidnischen Lustrations. |
feiern des Februar (Luperkalien, Februatio, Ambur.[ 7
bale) in Aufnahme. Die Erinnerung an eine chemalige
Sithnefeier halten noch jetzt die violetten Paramente
fest, deren man sich bei der Prozession bedient,

Lichter dabei zu tragen, war schon im 8. Jahrhundery
(Beda Ven., De ratione temp. ¢. 12) gebriuchlich. Die Wejhe.
gebete und Gesiinge kannte bereits das 10, Jahrhundeyy
(ORV). Ankniipfend an die Symbolik des Lichtes und. deg
Feuers erflehen die Gebete, daf wir, vom Feuer der gott-
lichen Liebe durchgliiht, dereinst dem Herrn im Tem v
der Glorie dargestellt werden, daf wir, erleuchtet vom
Lichte des Heiligen Geistes, erkennen mogen, was gy
unsrem Heile dienlich ist und nach dem Dunkel dieser
Welt zum unvergiinglichen Lichte gelangen.  Zum hoeh
geschiitzten Sakramentale macht die Lichtmefikerze yop
allem das erste Gebet, in welchem die Kirche sje se, e
szum Gebrauche der Menschen, fir die Gesundheit des
Leibes und der Seele, zn Wasser und zu Lande®, Die ol
Darreichung der Lichter durch den Priester bedeutet, daf
wir alle Anteil haben am Lichte der Gnade in Christ
der, wie die hei Austeilung der Kerzen gesungene Antiphon
sagt, Licht zur Erleuchtung der Heiden und zur Veps
herrlichung seines Volkes Israel geworden ist. Der
Blasiussegen gegen Halsleiden am 3. Februar kommg,
als kirchliche Benediktion erst im 16, Jahrhundert, gyf.
Den hl. Blasius bei Halsleiden anzurufen, war im Orier
schon im 6. Jahrhundert iiblich. Im Ahenlande wurde dep
hl. Blasius auch in den iibrigen mannigfachen Niten des
Lebens angerufen. Wohl aus der Gewohnheit, diesem Hej.
ligen Kerzen zu opfern, hat sich die Sitte gebildet, de
Blasiussegen mittels zwei in Form eines Andreaskreuzes
zusammengebundenen Kerzen, mit denen man den Hals
beriihrt, zu erteilen.

§41. Die Ausgestaltung des kirchlichen Festkalende

Literatur: Holweck, Fasti Mariani. Freiburg 1879,
Steph. Beissel, Die Verehrung der Heiligen und ihrer R

liturgie.de



IIT. Teil. 3. Hauptstiick. Der Weihnachtsfestkreis ete. 153

liquien in Deutschland. 2 Bde. Freiburg 1890—1892,
H. Grotefend, Handbuch der historischen Chronologie %,
18911892, — B. M. Lersch, Einleitung in die Chronologie.
Freiburg 1899. — Ernst Lucius u. G. Anrich, Die Anfiinge
des Heiligenkultes in der christlichen Kirche. Tiibingen
1904, Jos. Seitz, Die Verehrung des hl. Joseph, Frei-
burg 1908,

l. Entwicklung des kirchlichen Fest-
kalenders im allgemeinen. — Am Ende des
4. und zu Beginn des 5. Jahrhunderts war der Aus-
bau des kirchlichen Festkalenders insoweit vollendet.
als bereits der wichtigsten Ereignisse und Personen
im Werke der Erlosung in der kirchlichen Festfeier
gedacht wurde. Spiteren Zeiten blieb nur mehr eine
Nachlese iibrig. Die Feste der Heiligen jedoch, von
welchen bis dahin nur die Mértyrer einer kirchlichen
Verehrung sich erfreuten, standen noch im Hinter-
grund: wo Mirtyrer gefeiert wurden, war ihr Kult ein
durchaus ortlicher, auf die Einzelkirche und hier an
das Grab oder eine sonstige Erinnerung (memoria)
gekniipft.  Rein ortlich war auch anfangs der Kult
der Bekenner (confessores), der mach dem Aufhéren
der Verfolgungen allmihlich aufzublihen begann. Das
ilteste Fest eines Bekenners ist das des hl. Martin
von Tours (t 397). Vereinzelt fand zwar schon sehr
frithe ein Austausch von Heiligenfesten zwischen den
einzelnen Kirchen statt, in grofierem Umfang aber ge-
schah dies erst, als mit dem Vordringen des romischen
Ritus und der Verbreitung der rémischen Sakramen-
tare auch der Kult der Heiligen der romischen Kirche
in andere Kirchen gelangte. Rom selbst verhielt sich
in der Feier der Heiligen anderer Linder sehr zuriick-
haltend. Erst als die volle Einheit der Liturgie unter
Pius V. hergestellt war, begaun auch das romische
Kalendarium in steigendem Mafie die Heiligen anderer
Kirchen zu beriicksichtigen. Manche der iilteren Feste
gingen hervor aus dem Jahresgediichtnis einer Kirch-
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weihe, wieder andere entstanden in Zeiten grofBer Be-
driingnis der Kirche, wie denn im kirchlichen Fest.
kalender vielfach die Schicksale der Kirche sich widep-
spiegeln. Nicht zu unterschiitzen ist fiir den Aushay
des Kalenders auch der Einflub der Orden, die sich
bestrebten, den Heiligen, die aus ihnen hervorgegangen,{
den Kult der ganzen Kirche zu sichern. "
2. Kirchweihfeste. Feste des Herrn, —
Den Festen des Herrn ist auch das Jahresgediichtnis
der Kirchweihe zuzuweisen, weil an ihm die Kirehe
dem Herrn Dank sagt fiir die Gnaden, die er im Laufe
des Jahres im Gotteshaus gespendet. Schon im Alten
Bunde wurde das Jahresgediichtnis der Tempelweihe
festlich begangen. Eines der iiltesten Feste dieser Art
ist im christlichen Kalender das Jahresgedichtnis der
Einweihung der von Konstantin d. Gr. an der Stiitte
des Leidens und der Auferstehung errichteten gottes-
dienstlichen Bauten (Peregr. Silviae). Es hat sich noch
erhalten in dem Feste Kreuzerhohung (14. September),
das wahrscheinlich schon im 6. Jahrhundert in die
romische Liturgie kam. Der 14. September, der Tag
der Kirchweihe, war auch der Tag der Kreuzauffindung,
Als aber das gallikanische Kreuzesfest am 3. Maij mr
Zeit der Karolinger von Rom angenommen wurde,
nannte man das Fest des 14. September Kreuzerhbhunsi'-
jenes des 3. Mai Kreuzauffindung. — In der abend-
lindischen Liturgie feierte man schon nach Angabe
des Leonianum (106) das Jahresgediichtnis der Kirchep-
konsekration. Gemiifs den Bestimmungen Pius’ X, ist
das Kirchweihfest der Kathedrale gesondert von denf
Kirchweihfest der eigenen Kirche zu hegehen, um ayuf
solche Weise die hohere Bedeutung der Bischofskirel, -_;
hervorzuheben. Dies ist auch der Grund, weshall,
man schon im Mittelalter, vereinzelt selbst aufierhg
Roms, die Kirchweihe der Laterankirche (9. November
der Mutterkirche aller Kirchen der Erde, und s
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Peterskirche (18. November), die das Grab des Apostel-
fiirsten umschliefit, begeht. — Das Fest der Verklirung

~ Christi (6. August), schon im 9. Jahrhundert in Spanien

bekannt, wurde 1457 von Kalixtus III. zur dankbaren
Erinnerung an den Tiirkensieg des (Georg Hunyadi bei
Belgrad in der ganzen Kirche vorgeschrieben, das Fest
des kostbarsten Blutes (seit Pius X. am 1. Juli)
1849 von Pius IX.

3. Marienfeste. — Zu den fiinf grofen Marien-
festen ziihlen: Unbefleckte Empfiingnis (8. Dezember),
Reinigung (2. Februar), Verkiindigung (25. Miirz).
Himmelfahrt (15. August) und Marié Geburt (8. Sep-
tember). Mariii Reinigung oder Lichtmef (s. S. 151) und
Marii Verkiindigung galten in alter Zeit haupt-
siichlich als Feste des Herrn, letzteres Fest fithrte sogar
die Bezeichnung , Annuntiatio Domini* (Verkiindigung
des Herrn). Das Fest Marii Verkiindigung kam nach
dem Weihnachtsfest, von dessen Datum es abhiingig
ist, in der Zeit vom 5. bis 7. Jahrhundert in das Fest-
verzeichnis der Kirche, wie etwa um die gleiche Zeit das
aus dem Orient stammende Fest Marii Geburt
(Gel. 197). Aus dem Orient kommt auch das Fest der Un-
befleckten Empfingnis, welches im Abendland zu-
erst in Unteritalien (9. Jahrh.), dann (12. Jahrh.) in der
Normandie und England auftritt. Der aus dem Franzis-
kanerorden hervorgegangene Papst Sixtus IV. fithrte es
1477 in die romische Kirche ein. Unter Pius V. wurde
diese Feier auf die ganze Kirche ausgedehnt. — Das Fest
Marii Himmelfahrt (Assumptio B. M. V., Auf-
nahme, in alter Zeit Dormitio = Hinscheiden der aller-
seligsten Jungfrau) ist schon im Gel. (193) verzeichnet,
geht jedoch in eine viel hohere Zeit hinauf, da es auch
im Festverzeichnis der Nestorianer und Monophysiten
erwiihnt ist. An diesem Tage findet die schon im
9. oder 10. Jahrhundert liturgisch ausgestaltete Kriuter-
weihe statt, durch welche Gottes Segen und Schutz
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vor allem fiir die eingeheimsten Friichte vermittelf
werden soll. — Von den kleineren Marienfesten haben
orientalischen Ursprung das im 13. Jahrhundert in
Frankreich auftretende Fest Marii H eimsuchune
(2. Juli), und das Fest Marii Opferung (21. No-3
vember), dessen Feier zuerst Gregor XI. (1370— 1378) f
fiir die pipstliche Kurie in Avignon anordnete, Ei
zelne Marienfeste waren urspriinglich nur fiir Orden he-
stimmt: das Fest am 16. Juli, Maria vom Bepg‘j ‘
Karmel. fiir den Karmelitenorden; jenes des 24. Sep- 1‘
tember, Maria von der Loskaufung der Gefangeney
(Maria de Mercede), fir den Merzedarierorden,
Dem verdienstvollen Wirken dieser Orden sollte so durel,
Aufnahme ihrer Hauptfeste in das allgemeine Kalep. |
darium Anerkennung zuteil werden. Das Fest Maria
de Mercede ist auch ein Widerhall der Leiden, von
welchen Jahrhunderte hindurch die Volker des Mitte]-
meeres durch den Islam heimgesucht wurden. Die Freude = )
die einst ob der Niederlagen des Erbfeindes des christ.
lichen Namens ganz Europa durchzitterte, hat noch
gegenwiirtig das Rosenkranzfest (7. Oktober), nach |
der Schlacht bei Lepanto als Fest Maria vom Simf 43 |
von Pius V. eingefiihrt, das Fest Marii Namepn

(12. September), von Innozenz XI. 1683 zum Danke
fiir die Befreiung Wiens angeordnet, festgehalten. Ayeh
die beiden Sieben-Schmerzen-Feste bergen Eyp.
innerungen an Zeiten grofer kirchlicher Bedritngnisse;gz
das Fest am Freitag nach dem Passionssonntag (seit
1727 allgemein) entstand zur Zeit der Husitenkimpy
das Fest des 15. September, das anfiinglich nur ein
des Servitenordens war, wurde von Pius VIL. unmij
bar nach seiner Befreiung aus der napoleonischen (3
fangenschaft auf die ganze Kirche ausgedelnt, — 1)
Fest Marii Schnee (5. August) ist das alte
weihfest der von Papst Liberius (352—366) erhauten
Kirche Santa Maria Maggiore in Rom.

liturgie.de



III. Teil. 3. Hauptstiick. Der Weihnachtsfestkreis ete. 157

4. Engelfeste. — Zwei Foste feiert die Kirche
zu Ehren des heiligen Erzengels Michael; beide sind
urspriinglich Kirchweihfeiern. Das Fest der Erschei-
nung des hl. Michael (8. Mai) ist das Jahresgedichtnis
der Einweihung des berithmten Heiligtums des hl. Mi--
chael auf dem Monte Gargano in Apulien, das Fest
des 29. September der Gediichtnistag der Einweihung
der rémischen Michaelskirche an der Via Salaria (L. 106).
Benedikt - XV. hat 1921 dem Kalendarium der allge-
meinen Kirche die Feste der heiligen Erzengel Gabriel
(24. Miirz) und Raphael (24. Oktober) eingereiht, die
im Mittelalter nur geringe Verbreitung gefunden hatten.
Ein Fest der heiligen Schutzengel tritt erst im
16. Jahrhundert in Frankreich und Spanien auf, Kle-
mens X. (1670—1676) filhrte es fiir die ganze Kirche
mit dem Datum des 2. Oktober ein.

5. Feste Johannes’ des THaufers und des
hl. Joseph. — Das Fest der Geburt Johannes’
des Tiaufers am 24. Juni (VIII Kal. Tul.) ist in seinem
Datum bestimmt durch das Datum des Weihnachtsfestes
(VIIKal. fan.) und kann darum erst nach Einfithrung
des letzteren entstanden sein. Doch kennt es bereits
Augustinus (Serm. 292). Das Johannesfest des 29. August
(Enthauptung Johannes' des Tiufers) ist das
altgallikanische Johannesfest, das schon im 5. Jahr-
hundert (Kalender des Polemius Silvius) bezeugt ist. —
Erst im 9. Jahrhundert entdeckt man die ersten schwachen
Spuren einer liturgischen Verehrung des hl. Joseph
in zwei aus Reichenau stammenden Exemplaren des
Martyrologium Hieronymianum, die unter dem 19. Miirz
des hl. Joseph gedenken. Doch dauerte es noch bis
zum Ende des Mittelalters, bis die Josephsverehrung,
welche besonders in den Orden der Karmeliten und
Franziskaner gepflegt wurde, grofieren Aufschwung
nahm. Sixtus [V, (1471--1484) nahm das Josephs-
fest zuerst in das romische Kalendarium auf. Das
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Schutzfest des hl. Joseph, seit Pius X. am Mitt.
woch nach dem dritten Sonntag nach Ostern gefeiert,
datiert aus dem Jahre 1847. o
6. Apostelfeste. — Der 29. Juni erscheint alg
Fest der heiligen Apostel Petrus und Pauly
schon im iltesten romischen Kalendarium (354). Es j
der Tag, an welchem in der valerianischen Verfolguy
(258) die Leiber der heiden Apostel von ihrer ursprii
lichen Ruhestiitte zeitweilig in die Katakomben (
hl. Sebastian) an der Appischen Strafie iibertr o6
wurden. Als mit dem Eintritt ruhiger Zeiten die Leibap
der Apostel wieder in ihre alten Griiber zuriickgebracht
wurden, behielt man diesen Tag als gemeinsames Pegt
bei. Zu Ehren des hl. Paulus wurde am 30. Juni (I,, 49y
noch eine hesondere Stationsfeier (Pauli Gedichtnijs
gehalten, da man bei der weiten Entfernung der Py
kirche sein Gediichtnis am 29. Juni nicht, wie es d;
alte Sitte forderte, an seinem Grabe halten konnte,
Zu Ehren des hl. Petrus bringt das Kalendarium dj
beiden Feste Petri Stuhlfeier, am 18. Januar und
22. Februar. Letzteres, irrtimlicherweise im Martypo.
logium Hieronymianum Petri Stuhlfeier zu Antiochjey
genannt, ist das altromische, schon im Kalender des
Philokalus erwiihnte Fest, durch welches die Mifsbriiuch
des altheidnischen, die Totenfeier der Parentalia
schliefienden Familienfestes der ,Cara cognatio® vep.
driingt werden sollten. Das Fest des 18. Januar ent
stand auf gallikanischem Boden (Sacramentarium
licanum, 7. Jahrh.). Beide Feste feiern die Ubertragung
des Primats an den hl. Petrus. — Pauli Bekehrune
am 27. Januar, gleichfalls altgallikanischer Herkunft
ist schon im 8. Jahrhundert bezeugt. — Zu den il
sten Apostelfesten gehort das Fest des hl. And re
(30. November, I, 156). Die Feste der h1. Philippus
und Jakobus am 1. Mai und das Fest des h]. Jo-
hannes vor der Lateinischen Pforte (6. Maj
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sind urspriinglich Kirchweihfeiern. Die iibrigen Apostel-
feste finden erst seit dem 9. Jahrhundert Aufnahme.

7. Allerheiligen. Allerseelen. — Der grofzen
Schar, die niemand ziihlen kann, die aus allen Stimmen
und Nationen vor dem Throne des Lammes steht (Offb. 7,
9), gedenkt das Allerheiligenfest, welches seinen
Vorldufer in dem Kirchweihfest des Pantheon erblickt,
das Bonifaz IV. am 13. Mai 609 oder 610 zu Ehren
der Mutter Gottes und aller Mirtyrer einweihte. Unter
Gregor IV. wurde auf Betreiben Ludwigs des Frommen
dieses Fest, dessen Datum man auf den 1. November
verlegte, im ganzen Frankenreich eingefiihrt. — In
den ersten Dezennien des 10. Jahrhunderts beging man
in kluniazensischen Kreisen (s. . Schreiber, Kirehliches
Abgabenwesen an franzosischen Eigenkirchen, in der
Zeitschrift der Savigny-Stiftung fiir Rechtsgeschichte,
Kanonistische Abtl. V [1915] 441) einen besondern
Gedichtnistag aller Seelen. Der schine Ge-
danke fand bald Anklang auch in den Kreisen des Welt-
klerus. InderriomischenKirche jedoch ist der Allerseclen-
tag erst im 14. Jahrhundert (OR XIV n. 101) erwiihnt.
Nach dem Erlafi Benedikts XV. vom 10. August 1915
darf am Allerseelentag wie am Weihnachtstag jeder
Priester dreimal die heilige Messe feiern. Dieser Brauch
kam gegen Ende des 15. Jahrhunderts im Dominikaner-
konvent zu Valencia auf und verbreitete sich bald iiber
die Pyreniiische Halbinsel und nach Polen, unter
Benedikt XIV. auch nach allen spanischen und portu-
giesischen Kolonien (vgl. C. A. Kneller, Geschichtliches
ither die drei Messen am Allerseelentag, in der Zeit-
schrift fiir kath. Theologie, Innsbruck, 42 [1918] 74f.).

8. Oktaven und Vigilien. — Seit dem 4. Jahr-
hundert wird bei grofieren Festen eine Nachfeier er-
wiihnt, die ihren Abschlufs am achten Tage, dem Oktav-
tag, findet. Da zuerst Oktaven bei der Einweihung
der Kirchen zu Jerusalem und Tyrus erscheinen, die
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unter Konstantin d. Gr. geweiht wurden (Euseb., Vita
Const. 3, ¢. 301L.), und hier offenkundig das alttestament. 1
liche Vorbild (2 Chron. 7, 95 29, 17) fir die Dauer dep |
Nachfeier mafgebend war, geht die Oktavfeier sicher- |
lich auf Uberlieferungen des Judentums zuriick, wie
denn auch das Laubhiittenfest sieben Tage lang ge.~
feiert und am achten Tage beschlossen wurde, Wenn
zuerst bei den Tauffesten Ostern, Pfingsten und iy
Orient bei Epiphanie Oktaven erscheinen, so mag hiep
auch das Bestreben mitgewirkt haben, den Neugetauften |
Gelegenheit zur Belehrung und innern Sammlung 7y
geben. Heiligenfeste durch Oktaven auszuzeichnen,
wird erst langsam seit dem 7. Jahrhundert iiblich. Die 8
Zahl der Oktaven, die im Mittelalter zu betriichtlichey
Hohe angewachsen war, erfuhr im Brevier Pius' V. 1568 A
eine bedeutende Verminderung. Pius X. brachte in o
neuester Zeit die alte Weise, die Oktaven nur durch
Wiederholung der Festfeier am Oktavtag zu feiern,
wieder zu Ehren, indem er einer Reihe von Festen
nur eine ,octava simplex* gab, mit welcher sich ehe-
dem auch Weihnachten begniigen mufte.

Unter Vigil versteht man gegenwiirtig den einzelnen
hiheren Festen vorausgehenden und ihm zur Vor-
bereitung dienenden Tag. In alter Zeit bezeichnete
man mit Vigil den niichtlichen Gottesdienst, zy dem
sich an hoheren Festen die Gliiubigen in der Kirche
versammelten. Dieser Gottesdienst wurde zuniichst
auf den Vorabend, spiiter auf den Vortag selbst ver-
legt. Schon zur Zeit der Entstehung der Sakramentare
war diese Entwicklung abgeschlossen. By

9. Klassifikation der Feste. — An hohen
Festen, welche auf einen Wochentag fallen konnten,
feierte man ein doppeltes (duplex) niichtliches Stunden
gebet, das eine vom betreffenden Wochentag (de feria)
das andere vom Feste. Wenn auch diese Einrichty
verschwand, so blieh doch die Bezeichnung ~duple
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(sc. officium) fiir die hoheren Feste iiblich und wurde,
namentlich als sich die Heiligenfeste mehrten, in stei-
gendem Mafie auch zur Rangbezeichnung von Festen
gebraucht, an denen niemals ein doppeltes Offizium
stattgefunden hatte. Nachdem die urspriingliche Be-
deutung des Wortes ,duplex* in Vergessenheit geraten
war, konnte gegen Ende des Mittelalters zur Klassi-
fikation geringerer Feste das Wort ,semiduplex® iiblich
werden. Schon bei Pius V. trifft man die weitere
Unterscheidung von Duplexfesten erster und zweiter
Klasse, Klemens VIII. schuf schliefslich noch eine weitere
Kategorie mit dem  festum duplex maius®.

Eisenhofer, Kathol. Liturgik, 11
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Spezielle Liturgik.
L. Teil.  Das heilige MeBopfer,

Literatur: Kossing, Liturgische Vorlesungen iihap
die heilige Messe®. Regensburg 1869. — N. Gihr, Dag
heilige Mefiopfer '*'°, Freiburg 1922. — J. Merk, Die heiljeza
Messe in ihrer Feier. Stuttgart 1921. — G. Semeria, L
messa nella sua storia e nei suoi simboli®. Rom 1906, —
Jules Baudot, Le Missel Romain. Paris 1912, — Adpian
Fortescue, The Mass® Tondon 1913. .

L. Hauptstiick. Der Ritus der heiligen Messe

S

im allzemeinen. A

Literatur: 8. Many, Praelectiones de Missa, Papie
1903. — Adolf Franz, Die Messe im deutschen Mittelaltey
(Votivinessen 8. 115--154.) Freiburg 1902,

1. Name. — Zur Bezeichnung des eucharistiscl
Opfers diente in iltester Zeit ,oblatio®, ,dominie

hundert (Peregr. Silviae), allgemein seit dem 6., ,mi
(Messe). Wortlich bedeutet missa (spiitlateinische Fy
fiir missio) die Entlassung, sei es die der Katechum
oder Biiker nach dem Evangelium bzw. der Pre
sei es die der Gliaubigen am Schlusse. Eine
Wesentliche der Sache nicht beriihrende untergeord
Auferlichkeit, die aber gleichwohl auf das Volk Rin.
druck gemacht haben muf, gab sonach den Names
her fiir den im Mittelpunkt des katholischen gottes
dienstlichen Lebens stehenden Kultakt.

2. Rituelle Verschiedenheit der Messap, -
Nach gegenwiirtiger (Thung unterscheidet man ajy
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,Missa solemnis (levitiertes Hochamt), eine ,Missa
cantata® (einfaches Amt) und eine ,Missa privata®
oder ,lecta® (stille Messe). Fiir die heiden ersten
Arten ist Gesang des Chores und des Priesters vor-
geschrieben, fiir die , Missa solemnis* auch die Assistenz
der Leviten (Diakon und Subdiakon) und die Ver-
wendung von Weihrauch. In der ,Missa privata® Liest
der Priester die sonst vom Chore vorgetragenen Gesiinge
und die Lektionen, welche in der ,Missa solemnis®
die Leviten iibernehmen. Bei der ,Missa solemnis*
des Bischofs (Pontifikalamt) pflegen auber den gewohn-
lichen Leviten auch noch zwei aus der Zahl der Ka-
noniker genommene Ehrendiakone und ein Dignitiir
(Dekan oder Propst) als Assistent zu dienen.

a) In iltester Zeit pflegte in den Stidten der Bischof
an_den Sonntagen allein, umgeben von seinen Priestern
und Diakonen und dem iibrigen Klerus, die heilige Messe
_ zu feiern. Die Priester sprachen dabei die Gebetsworte
mit dem Bischof (concelebratio), was man in Rom noch
im 9. Jahrhundert beobachtete (Amalar., De eccl. off, 1. 1,
¢. 12). Die feierliche Bischofsmesse ist demnach die iilteste
der erwiihnten MeBarten, die auch noch gegenwiirtig manche
archaistische Eigentiimlichkeiten festgehalten hat. An °
Alter kommt ihr zuniichst die ,Missa cantata®, die ihr Up-
bild in der von den rémischen Presbytern in den Titel-
kirchen unter Assistenz eines Lektors gefeierten Messe
erblickt. In der Form der ,Missa cantata® wird auch auf
dem Lande zuerst der eucharistische Gottesdienst gehalten
worden sein. Jilngeren Datums ist die ,Missa solemnis®,
‘das ,levitierte Hochamt®. Sie kam im Abendlande erst
in allgemeine Ubung, als sich in den Klostern die Zahl
der Priester und Kleriker mehrte und eigene Kapitel von
Siikularklerikern entstanden, in denen stets die erforder-
liche Zahl der Geistlichen zur Verfigung stand.

b) Die Privatmesse oder stille Messe tritt als regel-
miiBige Erscheinung erst im friithen Mittelalter auf, wenn
auch vereinzelte Fille einer sol¢hen wohl schon frither,
im 4. und 5. Jahrhundert, anzutreffen sind (Bona, Rerum
Liturg. . 1, x1v). Veranlassung hierzu bot aufier der Ver-
mehrung der Priester in den Klostern die weite Ver-
breitung der klosterlichen Gebetsverbriiderungen, in denen

13y
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sich die einzelnen verpflichteten, heim Hinscheiden eines _‘!
Mitgliedes eine bestimmte Anzahl von Messen zu lesen,
nicht zuletzt das Auftreten der Mefistipendien, durch deren =3
Spende die einzelnen Gliubigen sich einen besondern Ap.
teil an den Frichten der eigens in ihren Anlicgen ung .
ihrem Auftrag gefeierten Messen sichern wollten, Fiyyp
solche hiiufige Mefifeier konnten nicht jedesmal die fijy
gewohnlich benitigten Leviten und Siinger zur Verfiigung

gestellt werden, weshalb die Lektionen und (iesinge nyp

vom Priester gelesen werden mufiten. Darum pflegte map

seit dem 9. Jahrhundert (vgl. Ebner, Quellen 360) in den

Sakramentaren die am hiufigsten fiir die private Zele-

bration gebrauchten Teile mit Gesang- und Lesestiicken

auszustatten, so dafi demmach fir die Geschichte deyp
Privatmesse aus der handschriftlichen Uberlieferung dey

Sakramentare wichtige Anhaltspunkte gewonnen werden

konnen. Wohl wegen des Umstandes, daf im Orient die

Mebstipendien lange Zeit unbekannt waren, hat in dey

Riten des Ostens die Privatmesse keine Verbreitung ge-

funden. Erst in neuerer Zeit kam sie unter dem Einflusse

des Abendlandes bei den Unierten auf,

3. Votivmessen. — Die Auswahl der Gebete und
Giesiinge bei der Messe richtete sich, nachdem dag
Kirchenjahr eine gewisse Ausgestaltung erlangt hatte,
ganz von selbst nach dem Charakter der Festzeiten.
Ebenso natiirlich war es, daf, wenn ein aufiergewihn.-
licher AnlaB zur Mefifeier vorlag, mochte er nun in
allgemeinen Anliegen der Kirche oder der einzelnen
Gliubigen bestehen, dieser in der Wahl der Gehete
und der Auswahl der Lesungen beriicksichtigt werden
mulite. So entstanden die Votivmessen (vofum -
Wunsch), fiir welche sich Formulare schon im Leonianum
(I35 137 142 usw.) finden. Ganz besonders mufite
sich der Wunsch nach der Darbringung des heiligen
Opfers kundgeben, wenn ein Glied der Kirche aus dem
Leben schied: Die Requiemsmessen sind tatsiichlich als
die iltesten Votivmessen anzusprechen. Schon Cyprian
(Ep. 1, n.2) gedenkt ihrer im allgemeinen, Tertullian
(De cor. mil. ¢. 3) erwilhnt das Jahresgediichtnis fip
Verstorbene, Ambrosius (De obitu Theod. n. 3—4), die

@
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Mefifeier am 3., 7., 30. (und 40.) Tage nach dem
Hinscheiden und gibt der Beobachtung dieser aus der
antiken Leichenfeier heriihergenommenen Tage eine
biblische Begriindung.

4. Zahl, Zeit und Ort der Opferfeier. —
Im friiheren Mittelalter war es nicht selten, daf ein
Priester an einem Tage mehrmals die heilige Messe
las. Noch zu Beginn des 11. Jahrhunderts gestattete
man (Synode von Seligenstadt 1022) dem einzelnen
Priester eine dreimalige tiigliche MefBfeier, aber bald
darauf ist nur mehr die zweimalige Zelebration (Bination)
und auch diese nur mehr fiir den Notfall erlaubt. Gegen-
wiirtig darf ein Priester nur einmal im Tage — mit
Ausnahme vonWeihnachten und Allerseelen — zur Opfer-
feier an den Altar treten. Mehrere Messen zu feiern
ist nur gestattet auf Grund eines pipstlichen Indultes.
Der Ditzesanbischof kann die zweimalige Meffeier fiir
einen gebotenen Festtag gestatten, wenn ohne eine solche
Erlaubnis ein grofierer Teil des Volkes keine Gelegen-
heit hiitte, dem Gottesdienst beizuwohnen (can. 806).

Schon im 3. Jahrhundert (Tertull., De cor. mil. ¢. 3;
Cypr., Ep. 63, n. 13) feierte man das heilige Opfer regel-
miifig in den Morgenstunden, niitherhin galt die dritte
Stunde (Terz — 9 Uhr) bereits im 6. Jahrhundert
(LP T 129) als die Zeit der Opferdarbringung. An
Fasttagen aber pflegte man bis zur neunten Stunde
(Non = 3 Uhr) niichtern zu bleiben, hierauf die heilige
Messe zu halten und dann sich zur Mahlzeit zu hegeben.
Als man aber im Mittelalter, um die Mahlzeit frither
einnehmen zu konnen, die Gebetsstunde der Non schon
in den Vormittag hineinriickte, geschah das gleiche
auch mit der Messe. Noch jetzt besteht fir die von
Kapiteln téglich zu feiernde Konventmesse die Vor-
schrift, diese an Sonn- und Festtagen nach der Terz,
an den Ferialtagen nach der Sext und an Fasttagen
nach der Non zu halten, wiewohl diese Horen schon
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lingst nicht mehr zu der ihrem Namen entsprechenden
Stunde gebetet werden. Das jetzt geltende Recht
gestattet mit der Messe eine Stunde vor der Morgen-
rote als friihesten und eine Stunde nach Mittag als
spitesten Termin zu heginnen (can. 821, § 1). Als
Zeit der Morgenrote gilt jeme, zu welcher die Leute
nach Landessitte zur Arbeit aufzustehen pflegen (Deer; !
auth. n. 614). — Als Ort der Opferfeier kommt fi

gewohnlich nur eine Kirche oder ein Oratorium ; ‘
Betracht (can. 822, §1). Uber Ausnahmen vgl. can
822, § 3—4.

§ 43. Geschichte des MeBritus in den ersten vier
Jahrhunderten. ¥

Literatur: Ferd. Probst, Liturgie der drei erste
christlichen Jahrhunderte. Tibingen 1870, — Ders,, Li.
turgie des 4. Jahrhunderts und deren Reform. Miinster j, W.
1893. — Ed. von der Goltz, Tischgebete und Abendmah]s.
ﬁl'mte in der altchristlichen und in der griechischen Kirche,

ipzig 1905. — H. Leclerq, Art. ,Agape* in-DAL | 13
T75--848. . ;

1. Die Messe im apostolischen und nach
apostolisechen Zeitalter. — Den ersten gip
gehenderen Nachrichten iiber den Verlauf der altchyis
lichen Opferliturgie begegnet man in der um 150
schriebenen ersten A pologie (c. 65 67) Justins des M
tyrers. Danach beginnt die Messe mit der Ieg ng
der alt- und neutestamentlichen Schriften, auf wele}
die Predigt und auf diese das allgemeine Kirchengehe
folgt. Es geben sich nunmehr die Gliubigen den Friede
kufs, Brot und mit Wasser gemischter Wein werd
herbeigebracht, worauf der Bischof ein mit Bitten v
bundenes langes Dankgebet (eucharistisches ek
entsprechend unsrer Prifation und dem Kanon) sprich
das mit dem Amen des Volkes abgeschlossen wi
Dann wird die Eucharistie unter die Gliubigen g
geteilt, den Abwesenden bringen sie die Diakoney
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Der erste Teil (bis zum Friedenskuf) des von Justin
beschriebenen Gottesdienstes triigt unverkennbar das
Gepriige des alten Synagogalgottesdienstes, der aus der
Lesung der Thora (Paraschen) und der Propheten
(Haphtaren), aus Psalmengesang zwischen den Lesungen
und einem abschlieBenden lingeren Gebete (dem Sche-
mone Esre und dem Schma) bestand. Auch in der
Synagoge pflegten die gelesenen Schriften durch eine
Predigt (Midrasch) erklirt zn werden. Bei Justin er-
scheint der synagogale Teil der Liturgie bereits mit
dem spezifisch christlichen eucharistischen Teil in fester
Verbindung, die erst eintreten konnte, als die Tren-
nung der christlichen (Gemeinden von der Synagoge
eine vollstiindige geworden war.

Der Feier der Kucharistie ging in urchristlicher Zeit
die Agape voraus, ein gemeinsames Liebesmahl, zu wel-
chem sich die Gliubigen vereinten (vgl. den Bericht 1 Kor.
11, 20-—34). Jedenfalls bedienten sich bei diesen Mahl-
zeiten die aus dem Judentum iibergetretenen Christen
des herkommlichen Zerémoniells der jidischen Sabbats-
mahlzeiten. Zu Beginn dieser Mahlzeiten wurde das Brot
gebrochen, eine Segensformel iiber das Brot und den Wein
gebetet und ein Stiick Brot nebst einem Becher Wein
fir den Schlufs der Mahlzeit reserviert. Hierauf erfolgte
die Mahlzeit, die durch ein lingeres Dankgebet beschlossen
wurde. Solche Mahlzeitsgebete nach jiidischem Vorbild,
jedoch mit christlichem Inhalt, bringt die dem Ausgang
des ersten Jahrhunderts angehérende Didache (c. 9—10).
Das Danksagungsgebet am Schlusse konnte leicht zum
christlichen eucharistischen Gebete erweitert werden. Der
Einsetzungsbericht in demselben hat im jiidischen Mahlzeits-
ritus eine Parallele in der ,Haggada®, d. h. einer Erziihlung
von den Grofitaten Gottes, die an hohen Festen, inshesondere
am Paschafeste, zur Mahlzeit vorgetragen wurde. Den
Einsetzungsbericht mit den konsekratorischen Worten
scheint schon Paulus im Auge gehabt zu haben, wenn er
an die Korinther schrieb: ,So oft ihr dieses Brot esset
und diesen Kelch trinket, sollt ihr den Tod des Herrn
verkiinden, bis er kommt* (1 Kor, 11, 26). — Aus #ltester
Zeit hat sich ein lingeres Zitat aus einem liturgischen
Gebete (wahrscheinlich dem eucharistisehen, weil eine Stelle
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——

desselben in gleicher Verwendung in der Markusliturgje
sich findet) im Korintherbrief (c. 599—61) des hl. Klemeng
von Rom erhalten. _
2.Ritus der Messe im 4. Jahrhundert, —_
Die Beschreibung der Liturgie durch Justin den Mgy,
tyrer ist bis ins 4. Jahrhundert die einzige gebliehen,
aus der ein verhiltnismiifig vollstindiges Bild der Mof.
liturgie gewonnen werden kann. Erst in diesem Jahy.
hundert ermoglichen die reichlicher flieenden litup.
gischen Quellen sowie zahlreiche auf den Gottesdiengt
bezugnehmende Viiterstellen einen genaueren Einblick
in die inzwischen erfolgte Entwicklung des Ritus. Aus
der Einflufsphiire Antiochiens stammt die Liturgie’ )
welche das achte Buch der Apostolischen Konstitutioney,
iiberliefert hat. Die Messe hatte nach dieser Quelle
des ausgehenden 4. Jahrhunderts folgenden Verlayf,
Zuerst, wie bei Justin, Lesung aus dem Alten und Neuen
Testament. Nach der Schriftlesung erfolgt Psalmen.
gesang (AK II, ¢. 57). Nach der Predigt werden qjq
Katechumenen, Energumenen, Photizomenen (= Tauf: 3
kandidaten) und Bufer entlassen. Die Entlassung gq.
schieht in der Weise, dafs hei jeder einzelnen Kategorje
der zu Entlassenden der Diakon zuerst eine Ektenje
(= Litanei) spricht, auf deren einzelne Bitten dag
Volk mit ,Kyrie eleison® antwortet. Zum Schlusse vep.
neigen sich die zu Entlassenden und der Bischof spricht
iiber sie das Segensgebet. In gleicher Weise ist dag
Gebet der Gliubigen nach der Entlassung gestaltet
Im Gebet der Gliubigen und dem darauffolgenden
Friedenskufs stimmen die AK wieder mit Justin iiber.
ein. Neu ist in ihnen die der Opferung vorangehende M
Hiindewaschung, die bereits in symbolischer Wejga
gedeutet ist. Das eucharistische Gebet jst aufler-.
ordentlich lange, so dafs die Vermutung berechtigt ist,
dafs es sich um eine freie, schriftstellerische Erweiterung
der Gedanken handelt, welche die im praktischen litup.

liturgie.de



I. Teil. 1. Hauptstiick. Ritus der Messe im allgemeinen. 169

gischen Leben iiblichen Gebete in groferer Kiirze boten.
Nach dem grofien Dankgebet ist vor der Kommunion
noch eine Ektenie des Diakons eingeschaltet. Withrend
der Kommunion ist Psalmengesang, nach derselben
Dankgebet und Entlassung des Volkes.

Aus dem Patriarchate Alexandrien stammt ein dem
4. Jabrhundert angehorendes eucharistisches (iebet
(Anaphora) in dem Euchologium das Serapion von
Thmuis, des Freundes des hl. Athanasius (verdffent-
licht von Wobbermin, Altchristliche liturgische Stiicke
aus der Kirche Agyptens; Leipzig 1898). Teile eines
eucharistischen Gebets bieten auch die aus dem gleichen
Jahrhundert oder einer fritheren Zeit stammenden
Papyrusfragmente von Dér Balyzeh in Oberigypten
(Puniet, Report of the nineteenth Eucharist Congress;
London 1909). Uber den Aufbau der alexandrinischen
Liturgie vor der Anaphora fehlen jedoch die Nach-
richten. Ebenso fehlt eine Beschreibung der abend-
lindischen und romischen Messe. Hingegen sind grofsere
Bruchstiicke des Kanons (eucharistischen Gebets), die
beinahe wortlich mit den jetzt gesprochenen Gebeten
»Quam oblationem*, ,Unde et memores* und , Supplices*
iibereinstimmen, ebenso der Einsetzungsbericht, in der
pseudo-ambrosianischen Schrift ,De sacramentis® (1. 4,
¢. b—6) wiedergegeben.

§ 44. Die morgenlidndischen Liturgien seit dem
5. Jahrhundert. :

Literatur: F. E. Brightman, Liturgies Eastern and
Western. I: Eastern Liturgies. Oxford 1896, Anton
Baumstark, Die Messe im Morgenland. Kempten 1906
(Abdr. 1921). — Konst. Gutberlet, Die Meffeier der grie-
chisch-katholischen Kirche. Regenshurg 1920.

1. Jakobusliturgie. West- und ostsyrische
Liturgien. — Die ilteste im Umkreis des antioche- *
nischen Patriarchates auftretende Liturgie ist die
Liturgie von Jerusalem, deren Abfassung das Trulla-
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num 692 (can. 32) dem hl. Jakobus, dem ,Bruder des
Herrn* und erstem Bischof von Jerusalem, zuschriel,
Spuren der spiiteren Jakobusliturgie treten schon im
4. Jahrhundert in Jerusalem zu Tage (Cyrill von Jeru-
salem, Cat. mystag. 5; Hieronymus, Adv. Pel. 2, 23
_vgl. Brightman 57). Vollstindige Texte sind hand-
schriftlich erst aus dem 10. Jahrhundert iiberliefopt
(s. Brightman xviir f.; Baumstark 39) und weisen hijep
bereits byzantinischen Einfluf auf. Letzterem gelang
es, die griechische Jakobusliturgie seit dem 13. Jahy.
hundert fast vollstindig zu verdringen. Gegenwiirti&
wird sie nur noch bei den Orthodoxen auf Zante am
23. Oktober und seit neuester Zeit auch in einem
. Kloster zu Jerusalem am Sonntag nach Weihnachtey
gebraucht. Beide Tage gelten dort als dem Gediichtnjg
des hl. Jakobus geweiht. In syrischer Sprache jedocl
verwenden das eucharistische Gebet (Anaphora) dep
Jakobusliturgie noch gegenwiirtig die westsyrischen
Jakobiten, ferner die unierten Syrer und die Maro-
niten. Diese Anaphora war ihrerseits wieder das Vor-
bild fiir den Aufbau der iiberaus zahlreichen Anaphorg.
formulare der jakobitischen Kirche (die meisten in
lateinischer Ubersetzung hei Renaundot 1T 126—565)

Von den ostsyrischen Liturgien ist die wichtigs g
die Liturgie der hll. Addius und Maris (Renaudot |
584-—597), deren sich als Normalliturgie die Negte.
rianer in Kurdistan und Persien, die schismatischen
Thomaschristen der Malabarkiiste, auch die unie
Chaldder und Thomaschristen bedienen. Die Ne
rianer gebrauchen ferner zu bestimmten Zeiten des
Kirchenjahres die Anaphora des Theodor von Mopsueste
(Renaudot 1T 616—621) und des Nestorius (ehd. 5
bis 638). In ihrem Kerne gehen diese Liturgien simg.
lich auf das 5. Jahrhundert zuriick. .

2. Die kappadozisch-byzantinische Litup
gie. — Die Liturgie von Konstantinopel, welche n
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griechischer, altslawischer und arabischer Sprache in
der schismatischen Kirche des Orients sowie bei den
Unierten und Melchiten im Gebrauche steht und neben
der romischen Messe die weiteste Verbreitung gefunden
hat, wird nach zwei Normalformularen, der Basilius-
und Chrysostomusliturgie, die im Aufbau gleich, nur
in den Gebetstexten sich unterscheiden, gefeiert. Beide
Formulare weisen in den Namen, die sie tragen, auf
die Entstehung der Liturgie von Konstantinopel hin,
bei welcher kappadozische und antiochenische Ein-
fliisse wirksam waren. Die Redaktion der Chrysostomus-
liturgie erfolgte nach Baumstark (3. 58) vielleicht erst
rund ein und ein halbes Jahrhundert nach dem Tode
des hl. Johannes Chrysostomus. Wahrscheinlicher ist
der Anteil des hl. Basilins an der nach ihm genannten
Liturgie. Vollstindig ausgebildet ist das iiheraus reiche
Zeremoniell der byzantinischen Messe erst im 15. Jahr-
hundert. Die iiltesten Handschriften, welche sie bieten,
gehoren dem 8. Jahrhundert an. Neben der Chrysosto-
mus- und Basiliusliturgie existiert noch ein Formular
fir die Prisanktifikatenliturgie, die eigentiimlicher-
weise den Namen des hl. Gregor d. Gr. trigt.

In der griechischen Liturgie vollzieht sich der Gottes-
dienst zum groften Teil fiir die Gliubigen unsichtbar
hinter der Ikonostase, der Bilderwand, welche das
Preshyterium (iepateiov) von dem Laienraume trennt. Der
Gesang und das laute Gebet des Priesters tritt gegeniiber
den vom Diakon gesungenen Ektenien und den zahlreichen
Gesangsstiicken des Chores merklich in den Hintergrund.
Das aus den AK bekannte Schema des Gottesdienstes hat
auch die byzantinische Messe beibehalten und neue Be-
standteile hinzugefiigt. Zu letzteren gehort die Pros-
komidie, die feierliche Zuriistung der Opfergaben, die zu
Beginn der Messe unter bestimmten Gebeten und sym-
bolischen Handlungen (Zerteilung des Opferhrotes = Schlach-
tung des Lammes, Anordnung der Brotstiicke auf der
Patene) den Opfergedanken zum Ausdruck bringt. In
einfacherer Gestalt tritt die Proskomidie schon im friihen
Mittelalter auf. -~ Fine Ergiinzung der Proskomidie, wie-
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wohl ilter als diese (Pseudo-Dionysius, Hierarch. eccl, |, 38
c. 3), ist in gewissem Sinne der sog. ,Grofie Eingang®
(uerdAn €igodog), eine Prozession mit den Opfergaben vom,
Risttisch (mpébeorc) durch die Kirche zumn Altar. Die
grofie Feierlichkeit dieser Prozession gibt dem Gedankep,
Ausdruck, daf unter den zum Altar gebrachten Opfep-
gaben Christus gegenwiirtig werden soll, dem darum schon
im voraus gehuldigt wird. Dieser Huldigung triigt aucl,
der bei dieser Gelegenheit gesungene, von Kaiser Justin IT. &
(565—578) gedichtete Cherubshymnus Rechnung. ,Grofiep

Eingang® wird diese Prozession auch genannt im Gegen.
satz zum , Kleinen Eingang* (wkpd eloodoc), der Prozession
mit dem Evangelienbuche vor der Schriftlesung, — Ein
neuer Bestandteil der byzantinischen Messe ist die Enarxjg
(= Anfang), d. h. jener Teil der Messe, welcher zwischen
der Proskomidie und der Schriftlesung liegt. Wahrschein.
lich ist die Enarxis aus dem_alten kirchlichen Morgen- :
offizium hervorgegangen. Von i#lteren Gebrituchen hat ||
sich noch die Entlassung der Katechumenen erhalten, die
schon lingst reine Zeremonie geworden. Kiné spezifische
Eigentiimlichkeit ist die Beifiigung warmen Wassers zum
konsekrierten Weine vor der Kommunion,

3. Armenische Messe. — Armenien erhielt seine
Liturgie von Ciisarea in Kappadozien, daneben machte
sich auch syrischer, in letzter Linie antiochenischep
Einflub geltend. In griechischer und syrischer Sprache
wurde darum auch die armenische Messe gehalten,
bis Isaak d. Gr. ( 440) und Mesrop (+ 441) die Litup-
gie ins Armenische ibertrugen. Die iltesten Hand.
schriften, welche die armenische Liturgie enthalten,
stammen erst aus dem 13. bzw. 14. Jahrhundert. Im 388
10. Jahrhundert schrieb Chosroes (+ um 972) eine aug.
fiihrliche Erklirung der armenischen Messe (in latein,
Ubersetzung hrsg. von Vetter, Freiburg 1880), doch
bietet sie fiir die Geschichte des Ritus nur geringe
Ausbeute.

4. Alexandrinische (koptische und abessi-
nische) Liturgie. — Die der Kirche von Alexan-
drien eigentiimliche griechische Markusliturgie, die jn
ihren iltesten Bestandteilen schon ins 5. Jahrhunde
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zuriickgeht, handschriftlich aber erst wm die Wende
des 12. zum 13. Jahrhundert bezeugt wird (abgedruckt
bei Brightman 113—143), ist bereits im 13. Jahr-
hundert von der byzantinischen Liturgie aus dem
gottesdienstlichen Giebrauch verdriingt. Anaphoren der
griechischen alexandrinischen Liturgie sind in einer
Handschrift des 14. Jahrhunderts erhalten und tragen
den Namen des hl. Gregor von Nazianz (Renaudot I
85—115) und des hl. Basilius (ebd. 57—85), letztere
nur die abgekiirzte Gestalt des gleichnamigen hyzanti-
nischen Formulars. Auch diese werden in griechischer
Sprache nirgends mehr gebraucht. Die alexandrinischen
Formulare leben jedoch fort in koptischer Sprache im
(Gottesdienst der unierten und schismatischen Kopten,
und zwar die Anaphora der Markusliturgie in der kop-
tischen (/yrlllushtln gie (latein. Ubersetzung bei Renaudot
I 38—52); in den gleichnamigen koptischen Anaphoren
die des hl. Gregor von Nazianz (latein. ebd. 26—38) und
des hl. Basilius (latein. ebd. 1—32). In der abessinischen
Liturgie tritt der koptische Einflub hervor in der Ana-
phora des Canon universalis Aethiopum (ebd. 499—522),
in welchem die koptische Anaphora des hl. Cyrill
wiederkehrt.

§ 45. Die gallikanische (mozarabische und ambro-
sianische) Messe.

1. Gallikanische Messe. — Die iilteste Dar-
stellung der gallikanischen Messe, in deren Formen
vor der Verbreitung der Romischen Liturgie im weit-
aus grofiten Teile des Abendlandes das heilige Opfer
gefeiert wurde, wird aus der dem hl. Germanus von
Paris (f 576) zugeschriebenen ,, Expositio missae* (PL 72,
89— 98) gewonnen. Erginzt wird diese Schilderung
der Messe durch Isidor von Sevilla (f 636, De ecel.
off. 1, ¢. 13—18) und die Bestimmungen einzelner Syn-
oden. Die bei Germanus und Isidor fehlenden Gebets-
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texte sind aus den alten Sakramentaren gallikanischey
und irischer Herkunft (Sacramentarium Gallicanum,
Missale Gothicum, Stowe-Missale) zu gewinnen. E
Der Verlauf der gallikanischen Messe ist danach
folgender: Die Messe beginnt mit einer unsrem In. .
troitus entsprechenden Antiphon (mozarabisch: officium 8
ambrosianisch : ingressa), withrend welcher der Kleryg
an den Altar tritt. Nachdem der Priester das Volk
gegriiit, stimmt er das Aius (= Ayiog 6 Oedg ote.
= Trisagion) an, welches in griechischer und latej-
nischer Sprache gesungen wird. Daran schliefst sich
das von drei Knaben vorgetragene Kyrie eleison und
der Lobgesang des Zacharias (Luk. 1, 68—79). Gep.
manus kennt zwei Lesungen vor dem Evangelium, die |
eine aus dem Alten Testament, die andere aus dey
Apostelbriefen und der Apokalypse. Nach diesen hej. -
den Lesungen folgt der Gesang der drei Jinglinge im
Feuerofen. Vor dem Evangelium wird das Evangelien.
buch in Prozession herbeigehracht und nach Verlesung
des FEvangeliums in gleicher Weise zuriickgetragen,
wobei jedesmal das Aius (Trisagion) gesungen wipd,
An das Evangelium reiht sich die Predigt und das in
Litaneiform gehaltene Gebet der Gliubigen, welches
eine vom Priester gesprochene Oration (Collectio post
precem, Missale Gothicum, Muratori IT 520 595) be-
schliefit. Die Entlassung der Katechumenen, welche
(GGermanus noch erwiihnt, erfolgt erst nach dem Gebete
der Gliubigen. Nun werden in feierlicher Prozessiq
-vom Klerus die Opfergaben an den Altar gebracht uy
withrend derselben, ein Gesang vorgetragen, welch
bei Germanus ,Sonus®, in der mozarabischen Litu o]
»Lauda®, in der ambrosianischen , Antiphona post Evan.
gelium® heifit. Sind die Opfergaben am Altar niedep. 4
gestellt und mit einer kostbaren Hille hedeckt, so
singt der Chor aufs nee einen Giesang, Laudes
Alleluja (moz.: sacrificium; ambr.: offerenda). N,
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Isidor (De eccl. off. 1, ¢. 15) reihen sich daran zwei
Gebete, eine ,Oratio admonitionis® und eine ,Oratio in-
vocationis“, die jedoch tatsiichlich nur ein einziges (te-
bet (ambr.: Oratio super sindonem; moz.: alia se.
Oratio) mit vorausgehender feierlicher Aufforderung zum
Gebet (Praefatio missae, Missale Gothicum ; moz. : Missa)
darstellt. Hierauf werden die Namen jener, deren
beim heiligen Opfer gedacht werden soll, aus den
Diptychen (zwei mappenartig zusammenklappbare Tiifel-
chen, welche an ihrer Innenseite oder auf einem
zwischen sie gelegten Blatte die Namen enthielten)
verlesen. Nach der Verlesung wird ein Gebet (Collec-
tio post nomina, Missale Goth.) gesprochen und der
Friedenskufs erteilt, den ein (iebet (Collectio ad pacem,
Miss. Goth.) begleitet. Das nunmehr anhebende grofse
eucharistische Gebet erscheint fiuBerlich nicht mehr als
ein einheitliches Ganzes, sondern in mehrere Giebete
aufgelost. Isidor erwiihnt deren zwei: das erste unsrer
Priifation entsprechend, von ihm (und in der mozara- ;
bischen Liturgie) Illatio = Anaphora — Opferung ge-
nannt, und ein zweites, nach den Einsetzungsworten
gesprochenes, das eine Anrufung des Heiligen Geistes
enthiilt und von ihm als ,Confirmatio sacramenti be-
zeichnet wird. Das Missale (othicum kennt auBer der Prii-
fatio (contestatio, immolatio) noch zwischen Sanetus und
Einsetzungsbericht ein Gebet, ,Collectio post Sanctus*
(hiiufig mit ,Vere sanctus® beginnend) und der isido-
rischen ,Confirmatio sacramenti* entsprechend, nach den
Einsetzungsworten ein Gebet, , Post Secreta®, , Post my-
sterium® iiberschrieben (moz.: Post Pridie). Unmittel-
bar nach dem eucharistischen Giebet und dem daran
sich reihenden niziinisch-konstantinopolitanischen Glau-
bensbekenntnis (3. Synode von Toledo 589) wird das
Brot gebrochen und unterdessen eine Antiphon (ambr.:
confractorium) gesungen. Das konsekrierte Brot mufste
in eine bestimmte Anzahl von Teilchen gebrochen und
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diese in genau geregelter Anordnung (in Kreuzesform,
vgl. can. 3 des Konzils von Tours 567: ebenso im
moz. Ritus) auf die Patene gelegt werden. In Irland
pflegte man die Hostie je nach den verschiedenen
Festen in 5—65 Partikelchen zu teilen. Nach dem
Paternoster, welches dem Brechungsritus folgt, findet
die Vermischung statt sowie der feierliche Segen, dep
unter einer lingeren Formel vom Bischof, unter einep
kiirzeren vom Priester erteilt wird. Wiihrend der
Kommunion sang man nach Germanus das »Trecanum«
(moz.: communio; ambr.: transitorium). Zum Schlusge
bietet das Miss. Goth. noch ein Dankgebet, die »Collec.
tio post communionem®.

Die altgallikanische Messe berithrt sich mannigfach
mit der griechischen Liturgie antiochenisch-bhyzant;.
nischer Herkunft, so im Trisagion (Aius) in der Pro-
zession mit dem Evangelienbuch und den Opfergahen,
entsprechend dem grofen und kleinen Eingang dep
griechischen Messe, in dem Sonus (Lauda), welchey
im Cherubikon sein Gegenstiick hat, in dem Segen ‘
nach dem Paternoster. Auch der Brauch. die Partike]
der- Hostie in bestimmter Ordnung auf die Patene zu
legen, findet seine Parallele in dem entsprechenden
Ritus der griechischen Proskomidie. Selbst wirtliche
Anklinge an griechische Gebetsformulare (aufier dem 2
auch griechisch gesungenen Aius) kehren wieder (z. Bogll
das ,Vere sanctus® vor dem Einsetzungsbericht, vgliias
AK VIII, ¢. 12; in der Einleitung zum Segensgebet
nach dem Paternoster u. a.). Doch unterscheidet sich |
der gallikanische Ritus wesentlich vom griechischen
dadurch, daf er dem Kirchenjahr auch in den Geheten
der Messe Ausdruck gibt, withrend die Griechen diesem
nur in den Gesiingen, allerdings in reicher Abwechs-
lung, Einflufs gestatten.

2. Mozarabische Messe. — Die mozarabische
Messe lifsit auch noch jetzt das Gefiige der altgallika.

+
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nischen, aus welcher sie hervorgegangen ist, trotz der
Zusiitze, die hauptsiichlich aus dem Siiden Frankreichs
in sie gelangten, klar erkennen. Romischem Einfluf
verdankt das an die Stelle des Canticum des Zacharias
getretene ,Gloria in excelsis® seine Aufnahme in den
spanischen Ritus (4. Synode von Toledo 633, can. 12).
Die Opfergaben werden nach dem Stufengebet her-
gerichtet. Bereits bei dieser Gelegenheit wird Gott
um die gnidige Annahme derselben angerufen, welche
Bitte spiter bei dem der romischen Opferung nach-
gebildeten Oblationsritus  zwischen den Antiphonen
»Lauda“ und ,Sacrificium“ wiederholt wird. Die ,Collec-
tio post precem ist verschwunden, das alte (tebet der
Glidubigen aber hat sich fragmentarisch erhalten in
einer kurzen altertiimlichen Formel (zwischen den mit
,missa® und ,alia® iiberschriebenen Orationen), welche
zum Gebet fiir die Abgefallenen, Gefangenen, Reisenden
und fiir die ganze Kirche auffordert. Eine dem ro-
mischen Communicantes iihnliche Aufzihlung von Hei-
ligennamen vertritt die alte Lesung der Diptychen,
das Gedichtnis der Lebenden hingegen ist nach der
Brechung des Brotes, das der Verstorbenen unmittel-
bar vor der Kommunion eingereiht. Vom Gebet Post
Sanctus leitet ein kurzes Gebet (Adesto, o bone Tesu),
in welchem Jesus um seine (Gegenwart und um die Hei-
ligang der Opfergaben angefleht wird, zum Einsetzungs-
bericht iiber.
3. Ambrosianische (mailindische) Messe. —
Im Gegensatz zur spanischen Messe ist die mailin-
dische, welche schon seit ‘dem 9. Jahrhundert (Sakra-
mentar von Biasca) den romischen Kanon hat. ganz
“und gar der romischen dhnlich und verrdit nur an
einigen Stellen ihre Abstammung aus der alten galli-
kanischen Liturgie. So erinnert in ihr das dreimalige
Kyrie eleison nach dem Evangelium an das in Litanei-
form gehaltene Gebet der Gliubigen der altgallika-

Eisenhofer, Kathol. Liturgik. 12
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nischen Messe, die Antiphona post Evangelium ap °
den ,Sonus* in der Mefbeschreibung des Germanus,

die Antiphona ad Offertorium an das altgallikanische
Sacrificium. Ebenso findet die Brechung des Broteg
(und die Vermischung der heiligen Gestalten) wie dopt

vor dem Paternoster statt, wobei das Confractorium

gesungen wird. Das dreimalige Kyrie eleison vor dem
Schlufisegen ist wahrscheinlich der Uberrest einer alten
Litanei (Ektenie), wie eine solche noch jetzt die Cin-y.
sostomusliturgie an dieser Stelle enthiilt. Das Credo wirq
in der ambrosianischen Messe nach der Antiphona aq
Offertorium gesungen, der Friedenskufs wird gegenwiirtig
vor der Kommunion gegeben, ehedem aber wurde ey
nach der Antiphona post Evangelium erteilt, weshal},
. auf diese noch jetzt die Formel ,Pacem habete* folgt,

§ 46. Die romische Messe im Mittelalter.

Literatur: Ferd. Probst, Die abendlindische Megge
vom 5. bis 8. Jahrhundert. Miinster i. W. 1896, —- Adalh,
Ebner, Quellen und Forschungen zur Geschichte und Kunst.-
geschichte des Missale Romanum im Mittelalter. Freibuy.
1896. — Adolf Franz, Die Messe im deutschen Mittelaltey
Freiburg 1902. J. Wickham Legg, Tracts on the Mass,
London 1904.  F. Atchley, Ordo Romanus primus, Lon-
don 1905.

1. Die Messe nach den romischen Ordines, -

Der Verlauf der romischen Messe ist zum ersten Male

vollstiindig beschriehen im OR I, demnach in der Eng.

wicklung des 8. Jahrhunderts. Der Mefiritus ist hiep

bereits zu der uns bekannten Gestalt gediehen: g

finden sich Kyrie und Gloria und der Gesang des -

Agnus Dei, ferner die antiphonalen (fesiinge (Introitug,

Offertorium, Communio), desgleichen der verki)rzte,»"'
responsoriale Gesang (Graduale) nach der einzigen

‘f,
o

Lesung vor dem Evangelium. FEingehend wird die |

Entgegennahme der vom Volke dargebrachten Opfer-
gaben, ebenso der Ritus der Brotbrechung und dep j’-
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Kommunion beschrieben. Die iltesten Ordines bieten
keinerlei Gebetstexte ; dieser Mangel wird jedoch durch
die Sakramentare ergiinzt.

2. Einfluf der Privatmesse auf die Aus-
gestaltung des MefBritus. — Bei der feierlichen
Messe sprach einst der Priester nur die Kollekte, Se-
kret, Priifation und Kanon, Paternoster, Postkommunio,
withrend er bei den Gesingen und Lesungen lediglich
zuhdrte. Ein nur aus diesen Gebeten hestehender
Mebritus wurde aber fiir die Privatmesse, bei welcher
die Assistenz der Leviten und der Singerchor fehlte,
als zu dirftig und der Erhabenheit des Opferaktes zu
wenig entsprechend angesehen. Darum pflegten in
der Privatmesse die Priester nicht blof die Lektion
und das Evangelium, sondern auch die vom Chore
vorgetragenen Geesiinge zu lesen. An die Stelle der
einst sich lange hinziehenden Entgegennahme der
Opfergaben und des ausgedehnten Brechungsritus traten
die Gebete bei der Opferung und die Gebete zur Vor-
bereitung auf die Kommunion. Ebenso entwickelte

sich erst vollstindig in der Privatmesse das Stufen- |

gebet, dessen erste Ansiitze sich allerdings schon in

den iiltesten romischen Ordines wahrnehmen lassen,

Nachdem sich so ein fester Ritus fiir die Privatmesse
ausgebildet, wirkte dieser wieder zuriick auf die feier-
liche Messe. Opferungs- und Kommuniongebete wurden
jetzt auch hier gesprochen, zumal die Opferung des
Volkes allmiiblich abkam und die Einfilhrung der
kleinen Hostien den Brechungsritus wesentlich ver-
einfachte. Nachdem sich ferner die Priester in der
Privatmesse daran gewohnt hatten, die Lektionen und
(Gesiinge zu lesen, behiclten sie diesen Brauch auch
in der feierlichen Messe bei, trotzdem hier diese Teile
von den Leviten und vom Siingerchor laut vorgetragen
werden. Vorgearbeitet wurde dem auch durch die ver-
einzelt bestehende Gewohnheit, wiithrend der lingeren
' 4
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Mefigesiinge, wie z. B. wiihrend des Gloria, Apologiey
oder sonstige Gebete still zu rezitieren. 3
3. Spitmittelalterliche Entwicklung deg
romischen MefBritus. — Durch die Einfihrung
der romischen Sakramentare und Ordines war der
Mefritus im Abendlande (mit Ausnahme von Mailang
und Toledo) schon seit der Karolingerzeit in seinep
Grundziigen romisch geworden. Nur in jenen Gebet,en‘,
welche die alten Sakramentare nicht fixiert hatten,
wie Stufengebet, Opferungs- und Kommuniongehete,
entwickelten sich in den einzelnen Ditzesen und Orden
mannigfache Verschiedenheiten, so daf trotz der weseng.
lichen - Einheit bunte Mannigfaltigkeit zu bemerkey
war. In auberromischen Kirchen fanden auch neue
Mefgesiinge, wie die Tropen (s. u.) und Sequenze il
(s. u.), Bingang, namentlich letztere erfreuten sich gegen
Ausgang des Mittelalters steigender Beliebtheit.
gebahnt wurde die vollkommene Gleichheit des Ritus
durch das ,Missale secundum consuetudinem Roman,
curiae®, dessen sich vorziiglich der Franziskanere
bediente, durchgefithrt aber erst durch das Mis
. Pius’ V. (1570). Seit dieser Zeit wurde weder g
Ritus noch an den Gebeten etwas geiindert. )
Anderungen, welche von den spiiteren Piipsten yop.
genommen wurden, bestanden meist nur in Hinzy.
fiigung nener Mefiformulare und in einer den Ritus
- nicht berithrenden Anderung der Rubriken.

2. Hauptstiick. ErkEirung des jetzigen romischen
MeBritus.

§ 47. Einteilung der Messe. :

1. Altere Mefieinteilungen. — Die mif ;',

alterlichen Liturgiker (. B. Sicard von Creme na,

Mitrale 1. 3, ¢. 1) pflegen die Messe meist in vier Teg »

einzuteilen: a) Vom Anfang bis zur Sekret (obsecratig y)
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b) von der Sekret his zum Paternoster einschliefilich
(oratio), ¢) vom Paternoster bis zur Kommunion (postu-
latio), d) von der Kommunion bis zum Schlufs (gra-
tiarum actio). Diese Vierteilung geht auf die Erkli-
rung des hl. Augustin (Ep. 149, ¢. 16 ad Paulin.) zu
1 Tim. 2, 1 zuriick : ,Darum ermahne ich euch vor allen
Dingen, dab Bitten (obsecrationes), (iebete (orationes),
Fiirbitten (postulationes), Danksagungen (gratiarum
actiones) geschehen fiir alle Menschen. Von der
richtigen Erkenntnis ausgehend, daf der Apostel an
dieser Stelle von dem offentlichen Gebete der Gliu-
bigen spricht, glaubte Augustin die erwithnten Arten
des Gebetes, die meist nur synonyme Bezeichnungen
fiir das Gebet itherhaupt sind, in der zu seiner Zeit
iiblichen Mefliturgie auffinden zu konnen. — Neben
der Vierteilung kennt das Mittelalter (z. B. Honorius
von Augustodunum, Gemma animae c. 3) noch eine
Gliederung der Messe in sieben Teile. Doch beruht
diese Einteilung mehr auf der Vorliehe der Symbolik
fiir die Siebenzahl als auf sachlichen Erwigungen.

2. Katechumenenmesse und Messe der
Gléaubigen. — Historisch und sachlich ist nur die
Einteilung der Messe in die Messe der Katechumenen
(vom Anfang bis zum Offertorium) und in die Messe
der Gliubigen (von da ab bis zum Schluf) berechtigt,
in welcher Einteilung sich auch die Entstehung der
gegenwiirtigen Mefliturgie aus einem synagogalen und
einem spezifisch christlichen Teile widerspiegelt. Der
Name Katechumenenmesse rithrt davon her, daf diesem
ersten Teile ¢hedem auch die Katechumenen: an-
wohnen durften. Zuerst erscheint diese Gliederung an-
gewendet bei Ivo von Chartres (f 1117, Ep. 219),
welcher zwischen Missa catechumenorum und Missa
sacramentorum unterscheidet ; bei Durandus sind bereits
die jetzt iiblichen Bezeichnungen: Missa catechumeno-
yum und Missa fidelium verwendet (1. 4, ¢. 1, n. 45).
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.
3. Inhalt und Bedeutung der einzelnen

Teile der Messe. — Den Kern der Katechumenen-
messe bildet die Schriftlesung, die ihrerseits in der
feierlichen Verkiindigung des Evangeliums kulminiert,
An diesen belehrenden Teil kniipft die fromme Re.
flexion an, die sich hauptsiichlich in den (Gresiingen
nach den Lesungen (Graduale usw.), aber auch schon
im Introitus betitigt und je nach dem wechselndey
Anlaf der Opferfeier verschieden gestimmt idt. Zy.
gleich hat die Katechumenenmesse die Aufgabe, das
eucharistische Opfer in seiner Bedeutung als Siihn.
opfer (Stufengebet, Confiteor), als Bittopfer (Kyrie,
Kollekte), als Lob- und Dankopfer (Gloria) zu kenp.
zeichnen und durch Erweckung entsprechender (Ge.
sinnungen fiir den einzelnen Priester und das Volk
moglichst  fruchthar zu gestalten. — Die Messe der
Gliubigen erblickt ihren Mittelpunkt im grofien eucha-
ristischen Gebete (Prifation und Kanon), innerhally
dessen sich das blutige Golgothaopfer unblutig ey
neuert. Als Einleitung dient ihm die Opferung, d. h.
die Darbringung und Zuriistung von Brot und Wein
unter Gebeten, in welchen bereits die im Kanon aus-
gesprochenen Gedanken zu erkennen sind, als Ab.
schluf das Opfermahl, die Kommunion, deren Ritug
mit dem Paternoster beginnt und mit der Danksagung
in den letzten Gebeten endet.

§ 48. Vorbereitung auf die heilige Messe, — Stufen-
gebet. — Inzensation.

1. AkzeB. Auf die Feier des heiligen Opfers hat
sich der Priester durch Gebet vorzubereiten (Rit. cel. I
n. 1). Kiirzere oder lingere Vorbereitungsgebete finden
sich in fast simtlichen orientalischen Liturgien, sind
hier jedoch in den Mefritus selbst hineinverwohen.
Auch das Romische Missale bietet eine Anzahl von

Psalmen, Versikeln und Gebeten, den sog. Akzefs, doch

4
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ist der Gebrauch dieses Formulars in das Beliehen
des einzelnen Priesters gestellt. Zu den iiltesten Be-
standteilen dicses Vorbereitungsgebetes gehoren die
Psalmen 83 84 85 115, die schon im 11. Jahrhundert
(z. B. im Micrologus c¢. 1) erwithnt sind.

Die vorangestellte Antiphon (Ne reminiscaris, Tob. 3, 3)
gibt die Grundstimmung an, in welcher das Vorhereitungs-
gobet zu sprechen ist: im Gefithl seiner Schwiiche und
Stindhaftigkeit schaut der Priester aus nach der Hilfe
von oben, um in gottgefilliger, segenbringender Weise das
heilige Opfel feiern zu kinnen (vgl Hebr. 7, 29). Von den
sich anschliefienden sieben Orationen wenden sich sechs
ausdriicklich an den Heiligen Geist, dessen Gnade zur
Reinigung, Erleuchtung und 'lmstung der Seele sie er-
flehen. Die folgende, jetzt nach den sieben Wochentagen
in siehen \b::chmtte geteilte sog. Oratio S. Ambrosu. im
11. Jahrhundert als Gebet erwiihnt, welches der Zelebrant
wiithrend des Gesanges des Gloria filr sich betet (vgl. Ebner,
Quellen 300), leitet den Priester an, sich noch einmal die
Leiligen Geheimnisse, zu deren Feier er sich anschickt,
gliubigen Sinnes zu vergegenwiirtigen, die Ehrfurcht vor
1em heiligsten Sakrament in sich zu erhthen und der
Anliegen der ganzen Kirche in der kommenden Opferfeier
zu gedenken.

2. Stufengehet. — Das Stufengebet besteht aus
zwei Teilen, dem Psalm 42 Tudica und dem allgemeinen
Siindenbekenntnis Confiteor. Letzteres, schon in dem
OR I n. 8 erwiihnten Gebete angedeutet, das OR VI
n. 3 als Gebet fiir die Siinden charakterisiert, mufs als
der iltere Bestandteil dieses Einleitungsgebetes gelten.
Der Psalm lIudica sollte in der Privatmesse einen Er-
gatz bieten fir den vom Chor beim Gang des Priesters
zum Altare gesungenen Introitus (s. u.), weshalb auch
dieser Psalm im Mittelalter bis auf Pius V. hiufig auf dem
‘Wege von der Sakristei zum Altare gesprochen wurde.

MafBgebend fiir die Wahl des Psalmes 42 wurde dessen
Vers 4: ,Ich will hintreten an den Altar Gottes!® Der
iibrige Inhalt des Psalmes, der sich als Gebet eines schwer

verfolgten Mannes, den seine Feinde vom Heiligtum fern
halten wollen, darstellt, muf in seiner Verwendung bei
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der Messe als Flehgebet des Priesters aufgefalit werden,
den die Feinde seines Heiles (Welt usw.) des vollen Ge.
nusses des Heiligtums berauben wollen. Die Einfiihrung
der Antiphon ist jedenfalls ilter als die Verwendung des
Psalmes, welcher iibrigens hier schon im 11, Jahrhundert
bezeugt ist. Darum lassen ihn auch einzelne Orden (z, B,
die Dominikaner) in ihrem Mefritus vermissen, desgleichen
die Requiemsmesse, welche die iltern, einfachern und darum
der Trauer mehr entsprechenden Formen bej behalten hat. Am
Passionssonntag unterbleibt der Psalm aus dem oben (§ 34, 4
angegebenen Grunde. - Uber das Confiteor vgl. § 10, 4.

3. Besteigen des Altares. — Nach dem Siinden.-
bekenntnis schickt sich der Priester an, die Stufen
zum Altar hinanzusteigen. Zuvor gibt er noch seiner
Zuversicht, der Entsiindigung und gottlichen Hilfe
teilhaft zu werden in den beiden Versikeln ,Deus ty
conversus® usw. (Ps. 84, 2: O Gott, du wirst uns
wiederum beleben !“) und ,Ostende nobis* usw. (Pg,
84, 8: ,Zeige uns, o Herr, dein Erbarmen!*) Ausdruck.
Im Hinansteigen zum Altar spricht er das Gebet »Aufer 4
nobis* (in anderer Verwendung schon I,. 127 w. Grel. 505),
welches gleichfalls um Entsiindigung bittet, damit ey
wiirdig in das neutestamentliche Allerheiligste (Sancty
sanctorum) eingehen konne. Eine Bitte um Siindenver-
gebung enthiilt auch das Gebet ,Oramus te (11. Jahrh, .
vgl. Ebner, Quellen 297), das bereits am Altare gespro-
chen wird. Der Kufs des Altars an dieser Stelle ist,
ein Zeichen der Verehrung gegen die Heiligen, deren
Reliquien der Altar birgt, zugleich ein Akt der Ehy.
erbietung gegen jene Stitte, auf der alsbald das neu-
testamentliche Opfer vollzogen wird. Im Mittelaltey
pflegte der Priester auch das Kreuzhbild zu kiissen. [m
Pontifikalamt kit noch jetzt der Bischof, wie in alter
Zeit (OR I n. 8) das Evangelienbuch, was vordem
zuweilen auch der einfache Priester tat.

4. Inzensation. — Die Beriucherung des Altars
zu Beginn der Messe ist wahrscheinlich hervorgegangen
aus der Sitte, die dem Bischof bei seinem Einzug
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vorangetragenen Rauchfiisser am Altare aufzuhiingen.
Sie wird zuerst erwihnt im 10, Jahrhundert (OR VI
n. 3). Als'der Altar noch frei stand, wurde er, wie
auch gegenwiirtig bei der Altarkonsekration, ringsum
von allen Seiten beriuchert, woran jetzt die gegen
die Altarleuchter gerichteten, in Wirklichkeit der Riick-
seite des Altars geltenden Schwingungen (ductus)
des Rauchfasses erinnern. Die Inzensation des Altars
ist aufzufassen als eine Ehrung des Altars in seiner
Eigenschaft als Opferstitte und als Symhol Christi.
Zugleich soll der Altar durch den gesegneten Weih-
rauch eine nochmalige Heiligung vor Beginn der Opfer-
handlung empfangen.

§ 49. Introitus. — Kyrie. — Gloria. — Kollekte.

I. Introitus. — Der Introitus (Eingangsgesang)
bestand ehedem aus einem ganzen Psalm. dessen
einzelne Verse mit dazwischen eingelegter Antiphon
im Wechselchor (Antiphonalgesang) von den Siingern
wiihrend des Einzugs des Zelebranten gesungen wurden.
Die Tradition (LP I 230) schreibt seine Einfiithrung
dem Papste Colestin 1. (+ 432) zu. Man begann mit
der Antiphon zum Introitus, wenn der Papst das
Sekretarium verliefs und sich in Prozession durch die
Basilika zum Altare begab. Da er auf dem Wege
dorthin nach Angabe des OR I (n. 8) dem ihm in der
gedfineten Capsa gezeigten Allerheiligsten (sancta) seine
Verehrung erwies, ferner am Altar angelangt betete
‘und den Friedenskufs erteilte, war die Moglichkeit ge-
geben, einen ganzen Psalm oder doch einen grofieren
Teil desselben zu singen. War nach diesen Zeremonien
der Psalm noch nicht beendet, so gab der Papst ein
Zeichen, mit dem Gloria Patri den (Gesang zu heschliefzen.
In kleineren Kirchen, die sich dem romischen Ritus
anschlossen, bestand der Introitus wohl von Anfang
an aus der einleitenden Antiphon, einem oder zwei
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Psalmversen und der Doxologie, nach welcher die

Antiphon wiederholt wurde. Im 11. Jahrhundert ist
bereits die heutige Entwicklung des Introitus erreicht,

Die Antiphon, welche dem darauffolgenden Psalm (Introj-
tus regulares) oder einem andern Psalm oder biblischen Buche,
zuweilen auch freier kirchlicher Komposition (Introitus irre-
gulares) entnommen ist, ist entweder ein Widerhall der kirch-
lichen Jahresfeier oder gibt, wie bei Votivmessen, den
speziellen Opferanlafs an. Als Psalmen sind meist solche
gewiihlt, welche in der liturgischen Tradition fiir bestimmte
Festzeiten charakteristisch sind (z. B. Ps. 71 fiir Epiphanie),
Die Griinde ihrer Auswahl werden aber nur dann erkannt
werden, wenn der ganze Inhalt des einst vollstindig oder
zum grofiten Teile gesungenen Psalmes beriicksichtigt
wird, nicht blof der gegenwiirtige, meist nur einen all-
gemein religiosen Gedanken wiedergebende Psalmvers,
Die dem Introitus vorgedruckte ,Statio*, d. h. die Angahe
jener Kirche Roms, in der einst (bis zum avignonesischen
Exil) der feierliche Gottesdienst gehalten wurde, ist fiip
das liturgische Verstiindnis des MefBformulars mituntey
von grofitem Belang (z. B. ,Statio ad S. Paulum® am Sonn.
tag Sexagesima; ,Statio ad S. Crucem in lerusalem* am
vierten Fastensonntag usw.). — Nach der Bestimmung deg
neuen Graduale Vaticanum soll der Introitus wieder, wie eg
seinem Charakter als Eingangsgesang entspricht, gesungen
werden, wenn der Priester an den Altar geht. Vordem
galt die Vorschrift (Decr. auth. 2424 ad 7), mit ihm erst
zu beginnen, wenn der Zelebrant am Altare angelangt ist,

2. Kyrie. — Der Kyriegesang ist das Uberbleibse]
einer Ektenie (Litanei), welche nach dem Vorbild deg
antiochenischen und byzantinischen Ritus auch zu Be.
ginn der romischen Messe gesprochen wurde. Zup
Zeit Gregors d. Gr. (Ep. 9, 12) pflegte man an hoheren °
Festen eine lingere Litanei an dieser Stelle zu singen
wie noch jetzt in der Messe der Oster- und Pfingst-
vigil. An gewohnlichen Tagen begniigte man sich
mit dem mehrmals, seit dem 9. Jahrhundert neunmal
wiederholten Kyrie. Dieses die Schluf- oder auch
Anfangsworte der alten Ektenie bildende griechische
,Kyrie eleison® kam erst im Laufe des 5. Jahrhunderts ;

liturgie.de ‘ iﬁ




I. Teil. 2, Hauptstiick. Erklir. des jetzigen rom. MeBritus, 187

in die romische Liturgie. Schon Gregor d. Gr. fiigte
das ,Christe éleison® ein, wodurch der trinitarischen
Deutung dieses Gesanges der Weg gebahnt wurde.
Die Bitte um Erbarmen, gerichtet an den dreieinigen
Gott, in all den mannigfachen Anliegen des einzelnen
und der ganzen Kirche steht passend zu Beginn der
Opferfeier, in der sich Gottes Erbarmen allen erschliefit.
Das Graduale Vaticanum bringt Kyriegesinge mit ver-
schiedener Uberschrift, z. B. ,Kyrie fons bonitatis*, ,Kyrie
Deus sempiterne‘ usw. Diese Uberschriften wollen hesagen,
daf einst das betreffende Kyrie mit dem Tropus ,Fons
bonitatis“ etc., ,Deus sempiterne® etc. gesungen wurde. Die
Tropen, ,Einleitungen, Einschiebsel oder Zusiitze zu den
iturgischen Gesiéingen®, mit welchen man nicht blofy das
yrie, sondern auch siimtliche MefBgesiinge mit Ausnahme
des Credo versah, tauchen zuerst im 10. Jahrhundert auf,
Tuotilo von St. Gallen (f um 915) gilt, wenn auch nicht
als Erfinder, so doch als Beforderer dieser Art von litur-
gischer Dichtung, die im 13. Jahrhundert zu verschwinden
begann. Am lingsten hat sich die Tropisierung des Gloria
in den Marienmessen erhalten. Man kann die Tropen in
zwei grofie Klassen scheiden, ,solche, die einen liturgischen
Gesang durch in Text und Melodie neue Stiicke aus-
dehnen, und solche, die, ohne ihn musikalisch zu erweitern,
seine Melismen durch Einfiigung von Worten in syllabische
Melodik auflosen® (vgl. Wagner, Einfithrung 278).

3. Gloria. — Auf das Kyrie folgt an Tagen mit
freudigem Charakter das Gloria in excelsis, wie auch in
der Jakobusliturgie auf die erste Ektenie der Gesang des
Trisagion, in der byzantinischen Messe die drei Anti-
phonenpsalmen, an deren zweiten sich der inhaltlich
mit dem Gloria verwandte Hymnus Movoyeviic reiht.
Jedenfalls war auch fir die Einfilhrung des Gloria das
Vorbild der orientalischen - Messe mafigebend. Die «
iltesten Texte des Gloria (doxologia maior) erscheinen
im Orient im 4. und 5. (Athanasius, ¥ 373, De virgini-
tate: PG 28, 275; AK VII, c. 47; Codex Alexandri-
nus), im Abendland im 7. Jahrhundert (Antiphonar
von Bangor). Der jetzt verwendete Text ist schon im
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9. Jahrhundert endgiiltig ausgebildet. Spuren dieses
Gesanges, in welchem sich das Beispiel eines urchrist-
lichen , Psalmus idioticus*, d. h. eines nach dem Vorbild
der von den LXX iibersetzten  kanonischen Psalmen
gedichteten Hymnus erhalten hat, weisen jedoch auf
die ilteste christliche Zeit zuriick (vgl. das Gebet des
hl. Polykarp bei Funk, Opp. Patr. ap. I 298). Ehedem
ein. Hymnus auf Gott den Vater allein, wurde das
Gloria withrend der arianischen Wirren zu einem Lob-
preis der Trinitiit (doxologia maior) umgedichtet. Iy
seiner orientalischen Heimat fand es nur im Stunden-
gebet Verwendung; im Westen biirgerte es sich bei
der Mefifeier ein, nach der Tradition des 6. Jahy.
hunderts (LP 1 H6) zuerst an Weihnachten, danp
auch fiir die Sonntage und Feste der Mirtyrer (nach
LP I 263 von Papst Symmachus, 1 514, angeordnet).
Doch durfte es nur der Bischof anstimmen, der ojn.
fache Priester bis ins 12. Jahrhundert hinein lediglich
an Ostern und am Tage seiner Weihe. Das Gloria
preist in seinem ersten Teile Gott den Vater, sagt
ithm Dank ob der Offenbarung  seiner Herrlichkeit,.
Dann wendet es sich im zweiten Teile an Gott den
Sohn, das Lamm Gottes, den Mittler zwischen Gott
und den Menschen, bittet ihn um Gnade und Er-
barmen, um Erhorung der Gebete. In den Lobpreis
des menschgewordenen Heilandes wird gegen Schluf
auch der Heilige Geist miteinbezogen. In markanter
Weise tritt demnach zu Beginn der Messe deren Cha-
rakter als Opfer des Lobes und Dankes, der Siihne
und Bitte im einleitenden Hymnus hervor.

4. Kollekte. — Nach-dem liturgischen Gruks , Do.
minus vobiscum* wird eine kurze Oration, die Kollekte,

gesprochen, so genannt, weil sie iiber die Versamm.

lung (= collectio — collecta) des Volkes gebetet wird.

Die iilteste romische Messe kannte hochstwahrscheinlich -

kein Gebet dieser Art vor der Schriftlesung (vgl. die
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Liturgie am Karfreitag und an der Ostervigil). Die
jetzige Kollekte darf vielleicht auf das vom Bischof oder
Priestergesprochene abschliefiende Gebet der Einleitungs-
litanei, die gleichfalls ihr Vorbild in der griechischen
Messe hat, zuriickgefithrt werden. Noch im 9. Jahr-
hundert wurde nach Amalarius in Rom, wo man erst
im 13. vom alten Brauche abging, nur eine Kollekte
gesprochen.  Auberhalb Roms aber war es, wie das
Gel. zeigt, schon frithzeitig iiblich, mehrere Kollekten
aneinander zu' reihen. In diesem Brauche ist eine
Nachwirkung des alten gallikanischen Ritus, welcher
lingere Gebete liebte, zu erblicken. Bei der Rin-
fihrung des romischen Ritus glaubte man wenigstens
durch Hiunfung der Kollekten an der alten Sitte fest-
halten zu sollen. Der allgemeine Tnhalt der Kollekten
gestattet es dem einzelnen neben den gemeinsamen
Anliegen der Kirche auch seine personlichen im (iebet
der Kirche ausgedriickt zu finden und von diesem
eine hohere Sicherheit der Erhorung zu erhoffen. Des-
halb ist die mittelalterliche Worterklirung der Kollekte
als Sammelgebet, weil der Priester, der sein Mittler-
amt vor Gott ausiibt, in ihr die Gebete aller Ssammelt®,
(eolligit : Microl. e. 4), wenn auch sprachlich unzuliissig,
doch inmerlich wohl berechtigt.

§ 50. Die Schriftlesung im allgemeinen. —
Die Epistel.

Literatur: Ernst Ranke, Das kirchliche Perikopen-
system. Berlin 1847, — Stephan Beissel, Entstehung der
Perikopen des Romischen Mefbuches, Freiburg 1907,

1. Schriftlesung bei der heiligen Messe. —
Mit der Schriftlesung beginnt jener ilteste Teil der
Katechumenenmesse, welchen die Kirche unmittelbar

.aus dem Brauche der Synagoge heriibergenommen hat.

Seit dem 6. Jahrhundert kennt die romische Messe nur
mehr zwei Lesungen bei der Messe, Epistel und Evan-
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gelium. Vordem aber waren es deren wenigstens drei,
wie gegenwiirtig an den Quatembermittwochen und
an einigen Tagen der Fastenzeit.

In der mozarabischen Liturgie werden noch jetzt drej
Lesungen genommen. Die AK (VII, c. 5) erwiihnen fiinf
Lesungen: je eine aus dem Gesetz, den Propheten, den
apostolischen Briefen, der Apostelgeschichte und den
Evangelien. Die syrische (jakobitische) Messe (Brightman
77—80) enthiilt aufier dem Evangelium je eine Lesung
aus dem Gesetz, aus, den Weisheitshiichern, den Pro.
pheten. der Apostelgeschichte und den Apostelbriefen ;
die koptische (Brightman 152—154) je eine Lesung aus
den paulinischen und Katholischen Briefen und der Apostel-
geschichte, ebenso die abbessinische Liturgie. Die Ne.
storianer (Brightman 256—258) nehmen je eine Lesun
aus dem Alten Testament, der Apostelgeschichte und den
Briefen. Auch die Liturgie von Konstantinopel hatte einst
(Chrysost., Hom. 29 in Act.: PG 60, 218) drei Lektionen,
jetzt wie die romische deren nur mehr zwei.

Anfiinglich waren keine besondern Abschnitte (Peri.
kopen) aus den betreffenden Biichern festgesetzt, man
las in fortlaufender Reihenfolge (lectio continua) aus
dem Codex der Heiligen Schrift, die lingere oder kiirzere
Dauer der Lesung war in das Belieben des Bischofs

gestellt. Doch mufiten naturgemiifs zuniichst fiir Ostern,.

dem iltesten der christlichen Feste, aus dem Evan.
gelium entsprechende Abschnitte ausgewihlt werden,
spéter auch fiir Weihnachten und die iibrigen, im Laufe
des Kirchenjahres wiederkehrenden Feste. Fir dje
Auswahl der Perikopen vor und nach dem Weihnachts.
und Osterfeste war meist die herrschende Festidee maf-
gebend, fiir die Lesungen nach Pfingsten jedoch ist in
der romischen Liturgie ein einheitliches Prinzip nicht
mehr festzustellen. Der wichtigste Grund, warum dje
Kirche Schriftlesung mit der Opferfeier verband, lag
ohne Zweifel in der Notwendigkeit, den (iliubigen an
der Hand der Heiligen Schrift die Wahrheiten des
Glaubens bestindig in Erinnerung zu bringen; dazu
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kam, daB in alter Zeit die Katechumenen durch das
Anhoren der Lesung allmiihlich in den Inhalt der christ-
lichen Lehre eingefithrt werden sollten. Es lifit sich
aber auch, besonders seit Ausbildung des Kirchen-
jahres, die Absicht nicht verkennen, durch die Schrift-
lesung das Volk zu belehren, in welcher Meinung es
an den einzelnen Festtagen dem heiligen Opfer bei-
znwohnen, welche Opferfrucht im besondern es zu er-
flehen habe.

2. Epistel. — Schon nach dem OR I (n. 10) war es
Aufgabe des Subdiakons, die erste Lektion, welche man
nach der iiberwiegenden Verwendung der Apostelbriefe
Brief (== epistola) schlechthin, auch ,apostolus® nannte,
zu lesen. In fritherer Zeit, wie noch jetzt in der Missa
cantata (Rit. celebr. VI, n. 8), fiel diese Aufgabe dem
Lektor zu. Die Epistel wurde einst auf dem Ambo
gelesen, wobei sich der Vorleser gegen das Volk wandte.
Nunmehr liest man die Epistel an der rechien Seite
des Altares, gegen letzteren gewendet. Diese bei einer
fiir das Volk bestimmten Vorlesung anormale Stellung
geht wohl auf mittelalterliche symbolische Erwiigungen
zuriick, welche im Subdiakon Johannes den Tiufer
erblickten, der durch seine Bufpredigt auf Christus,
symbolisiert durch den Altar, hinwies, was die Wen-
dung gegen den Altar andeutet (Dur. 1. 4, e. 15, n. 5).
Die Lesung der Epistel wird beschlossen durch das
schon im 4. Jahrhundert als Dankformel gebrauchte
,Deo gratias®. Inhaltlich ist hier das ,Deo gratias*
Dank an Gott fiir die in der Lesung vernommenen
Heilswahrheiten,

§ 51. Die Gesdnge zwischen den Lesungen.

1. Graduale. — Tm Gottesdienst der Synagoge
wechselten Lesungen und Psalmengesang, und von hier
aus ist diese Sitte auch in den christlichen Gottesdienst
itbergegangen, wo sie bereits im 2. Jahrhundert (Tertull.,
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De anima c. 9) Erwihnung findet. Anfinglich wurde =

ein ganzer Psalm in responsorialer Weise vorgetragen,
Gegenwirtig hat sich nur der Refrain (= Respon-
sum = R) und ein einziger Vers (= V) des Psalmes
erhalten. Die Kiirzung erfolgte etwa in der Zeit von

450 bis 550 (vel. Wagner, Einfithrung $4), veranlaft,

durch die Ausbildung des melismatischen Gesanges,
welcher den Vortrag eines ganzen Psalmes zu aus.
gedehnt gestaltet hiitte. Weil das Graduale respon-
sorialer Gesang, demnach Sologesang war, blieh seine

Ausfithrung in Rom bis ins 12. Jahrhundert eine;m

einzigen Siinger iibertragen; auch das neue Graduale

Vaticanum gestattet, den historischen Charakter dieseg k|

(Gesanges beriicksichtigend, nicht blos den Vers im Solq

vorzutragen, sondern auch das Anfangsstiick, den altey,

Refrain, nach dem Vers zu wiederholen.

Die ilteste Bezeichnung des Graduale war Respon.
sum (OR I n. 10), spiter Responsorium (OR III n, 9).
Schon im 9. Jahrhundert (Rabanus Maurus, De instit,
cler.1. 1, ¢. 33) biirgert sich dafiir der Name ,,Gr&duale“,

»Gradale“ ein, weil es auf den Stufen (gradus) deg

Ambo gésungen wurde. Das Graduale Vaticanum sucht
die iltere Bezeichnung wieder zu beleben und nennt

den Gesang : , Responsorium quod dicitur Graduale®,
Das Graduale hat den praktischen Zweck, die Mono. E:
tonie der Lesung durch einen Gresang, an dessen Refrajn

sich einst auch das Volk beteiligen konnte, zu untep.
brechen und die durch die Lesung geweckten religissen

Geefiihle fiukerlich zu bekunden. Der Inhalt des Graduale

ist darum bald dringliches Flehgebet, bald zuversicht.-
liches Vertrauen auf Gottes gnidige Hilfe, aber auch
Jubel und Dank. Die von den mittelalterlichen Sym-

bolikern vertretene Auffassung des Graduale als Buf-

klage erklirt sich aus jemer Anschauung, die in der

Epistel symbolisch die Bufipredigt Johannes’ des Tiufers 3

dargestellt fand. Tnnerlich ist sie nicht berechtigt.
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2. Alleluja. — Wie nach der ersten der beiden
Lesungen vor dem Evangelium, so wurde auch nach der
zweiten ein Psalm in responsorialer Weise gesungen.
Dieser zweite Psalm wurde indes in der romischen
Messe durch das gleichfalls responsorisch vorgetragene
Alleluja ersetzt. Nach Wegfall der zweiten Lesung be-
hielt man das liehgewonnene Alleluja hei, das sich
jetzt unmittelbar an das Graduale anschlofs. Zuniichst
fand das Alleluja unter Papst Damasus ( 384) in der
Messe des Ostertages, im 5. Jahrhundert in der éster-
lichen Zeit iiherhaupt Aufnahme, durch Papst Gregor d.Gr.
kam es in alle Messen, mit Ausnahme jener an Tagen
mit Bubicharakter (Ep. 9, 12). Die Allelujaverse, in
welchen wiihrend des Mittelalters die grofite Ver-
schiedenheit herrschte, wurden wahrscheinlich durch den
gleichen Papst eingefiihrt (vgl. Wagner, Einfithrung 93) ;
ihre Aufgabe war wohl, das musikalische (Gedichtnis
in der Festhaltung der lang ausgesponnenen Alleluja-
Melodien zu unterstiitzen. Der Vortrag des Alleluja ist
noch jetzt responsorial gehalten, indem das Alleluja zwei-
mal, das letzte Mal nach dem Vers wiederholt wird.
Erst dem Mittelalter entstammt der sog. grofie Alleluja-
gesang withrend der Osterlichen Zeit (mit Ausnahme
der Osterwoche). An Stelle des Graduale werden hier
zwei Alleluja mit dem Vers gesungen. Dann folgt,
fast ausnahmslos in einer andern Tonart, ein weiteres
Alleluja mit daran sich reihenden Vers, nach welchem
es noch einmal wiederholt wird. — Der Allelujagesang
in der Messe dient zum Ausdruck der innern Gottes-
freude. Der Grund dieser Freude kann meist dem an-
gefiigten Allelujavers entnommen, oder besser (Pseudo-
Alkuin, De diff. off. 2, ¢. 35) in dem folgenden Evangelium,
der frohen Botschaft des Heiles, zu welchem die froh-
bewegten Allelujamelodien iiberleiten, - gesucht werden.,

3. Sequenz — Aus dem Allelujagesange heraus
entwickelte sich auch die Sequenz, als deren Erfinder

Eisenhofer, Kathol. Liturgik. 13
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Notker Balbulus von St. Gallen (+ 912) gilt. Wie der

Allelujavers, so diente auch die Sequenz zur leichteren
Festhaltung des langen Allelujajubilus (sequentia). Tm
Unterschied jedoch von den Allelujaversen, welche die
einzelnen Notengruppen des Allelujajubilus ‘meist un-
angetastet liefen, loste sie die Notkersche Sequenz in
ihre einzelnen Noten auf und versah jede derselben
mit einer Silbe des unterlegten Textes (syllabischer
Gesang). Die Einheit der Notengruppen wurde dadurch
gewahrt, dali jeder derselben ein Vers der Sequenz
entsprach. Kamen Wiederholungen solcher Gruppen
vor, so entstanden parallele Verse von gleicher Silhen-
zahl, wie in der noch jetzt gebriiuchlichen, von Wipo
(t nach 1048), dem Hofkaplan Konrads I1. gedichtetey,
Ostersequenz , Victimae paschali“. Fehlten Wiedey-
holungen der melodischen Gruppen, so ermangelte aucl
der unterlegte Text jeglicher Symmetrie, so dafs er
sich kaum von gewdhnlicher Prosa (daher auch dije
Bezeichnung Prosa fiir Sequenz) unterschied. Spiiter
niiberte sich die Sequenz immer mehr der herkomm.
lichen Form des Hymnus; den Hohepunkt dieser Ent.
wicklung stellen die Sequenzen des Adam von St. Viktop
(t 1192) dar. Wegen der syllabischen, dem Volksliede
sich nihernden Behandlung der Melodie erfreuten sich
die Sequenzen grofier Beliebtheit; nur in Italien vep.
hielt man sich ihnen gegeniiber im allgemeinen a}-
lehnend, withrend in den iibrigen Lindern die Missalien

seit dem 13. Jahrhundert Sequenzen in iiberaus grofier

Zahl aufzuweisen pflegen.

Aufer der Ostersequenz , Victimae paschali® enthiilt dag
Romische Missale seit Pius V. nur noch vier Sequenzen: dig

Sequenz ,Veni, Sancte Spiritus® an Pfingsten, verfafit

von Stephan Langton, Erzbischofvon Canterbury (1 1228; vgl.
Revue bénédictine 30 [1918] 121), das ,Lauda Sion* am
Fronleichnamstag, von Thomas von Aquin (+ 1274) nach dem
Vorbild der Sequenz des Adam von St. Viktor »Laudis crucig
attollamus® gedichtet, und das in den Kreisen des Franzis-
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kanerordens, Ende des 13. oder Anfang des 14. Jahr-
hunderts entstandene ,Stabat Mater® an den beiden Festen
der Sieben Schmerzen Marii. Diese Sequenz, die einst
fast allgemein dem Franziskaner Jacopone da Todi (¥ um
1306) zugeschrieben wurde, geht moglicherweise anf den
hl. Bonaventura zuriick (vgl. Clemens Blume in den Stim-
men der Zeit 89 [1915] 592—598). In Requiemsmessen steht
die Sequenz (Prosa) ,Dies irae“, welche nach der Ansicht
des Hymnologen Blume (vgl. Cicilienvereinsorgan 49 [1914]
55— 64) als eine Paraphrase des im Totenoffizium verwende-
ten Responsorium ,Libera® entstand. Auch diese Sequenz
entstammt franziskanischen Kreisen; friiher nannte man
Thomas von Celano (f 1255), den Biographen des hl. Fran-
ziskus, als mutmaBlichen Verfasser.

4. Traktus. — In der Zeit von Septuagesima bis
Ostern, ferner an einigen andern Tagen mit Buf-
charakter sowie in den Requiemsmessen fillt das Alle-
luja nach dem Graduale aus, und an seine Stelle tritt
der Traktus. Vom Graduale unterschied sich der Traktus
dadurch, dafi der seinen Inhalt bildende Psalm ohne
Refrain (responsum) gesungen wurde (Amalar., De ecel.
off. 3, ¢. 12), woher auch der Name des Traktus (= in einem
Zuge [tractim] gesungen) nach der iilteren Ansicht stam-
men soll. In neuerer Zeit (Wagner, Einfithrung 99) hat
man richtiger das Wort 77actus mit dem griechischen
€lpuog zusammengehalten, einer typischen Melodie,
,welcher nach bestimmten und in der Gesangsschule ge-
lehrten Gesetzen die mannigfachen Teile eines lingeren
Hymnus angepalst wurden®. Eine Stiitze findet diese An-
sicht darin, daf auch die Traktusgesiinge mit Vorliehe
die gleichen Melodien beniitzen. Wahrscheinlich ist der
Traktus hervorgegangen aus dem vor Einfiihrung des
Alleluja nach der zweiten Lesung gesungenen Psalm.

§ 52. Evangelium. — Predigt. — Credo.

1. Evangelium. — Mit der Verlesung des Evan-
geliums erreicht der didaktische Teil der Katechumenen-
messe seinen Hohepunkt. Die Verlesung des Evan-

13*
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geliums, schon bei Justin (Apol. I e. 67) erwiihn,
anfiinglich Sache des Lektors, erscheint schon im 4. Jahp. f
hundert als Aufgabe des Diakons, der es, auf dem an
der Nordseite der Basilika befindlichen Ambo stehend,
nach Siiden, der Minnerseite zugewendet, zu lesen
pflegte. Unter dem Einflufs des Ritus der Privatmesse,
bei welcher der Priester gleichfalls an der Nordseite
und soweit es das auf dem Altare ruhende Missale
gestattet, nach Moglichkeit zum Volke gewendet, das
Evangelium liest, wandte sich spiiter auch der Diakon
nach Norden. Der Norden ist nach biblischer An-
schauung die Region, von wo Erstarrung (Sir. 43, 22), 3
Ungliick und Verwiistung (Is. 14, 31; Jer. 4, 6; vgl, 8
Dur. 1. 4, c. 23, n. 21) kommen, die der belebenden Ver.
kiindigung der Heilshotschaft weichen sollen. Vor Ver.

kiindigung des Evangeliums bittet der Diakon schon 1

nach OR T (n. 11) um den Segen und empfiingt ihn untey
der auch jetzt noch gebriiuchlichen Formel: »Dominug
sit in corde tuo* ete. Vereinzelt schon im 11. Jahp-
hundert (Ebner, Quellen 300), allgemein erst seit dem

14. (OR XIV n. 53) spricht der Diakon vor dem Segen |

das jetzt gebriuchliche Gebet ,Munda cor‘. Wenn er

sich zur Verkiindigung des Evangeliums begibt, wirq ‘
‘Weihrauch vor ihm hergetragen, weil den Verkiindigey

des Evangeliums, wie die symbolische Erkliiung besagt
(Dur. 1. 4, ¢. 23, n. 12), der Wohlgeruch der Tugenden
(2 Kor. 2, 16) auszeichnen soll. Akolythen tragen zwej

Lichter zum Zeichen der Freude (Hieron., Ady. Vigil, Sl
¢. 7) iiber das Heil, das uns Christus, dem das Doppel-
licht der Offenbarung, das Gesetz und die Propheten,
vorangingen (Dur. 1. 4, c. 23, n. 14), bereitet hat. Die Ein. k'

leitungsworte ,Sequentia sancti evangelii“ ete. erinnern

an die alte fortlaufende Lesung der Schrift vor Einfithrung

der Perikopen; die Bekreuzung des Evangelienbuches

kennzeichnet den Inhalt desselben als die Lehre des ,‘
Gekreuzigten ; die Selbsthekreuzung soll dessen Gnade = il
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zur fruchtharen Anhorung des Evangeliums erwirken.
Im ,Gloria tibi, Domine“ sagen die Gliubigen Dank
fiir die Gnade der christlichen Offenbarung, ebenso im
,Laus tibi, Christe* nach der Lesung, wofiir im Mittel-
alter auch ,Deo gratias® oder ,Gepriesen sei, der da
kommt im Namen des Herrn® gesprochen wurde.
Wiihrend man bei den iibrigen Lesungen saf, pflegte
man schon im christlichen Altertum die Lesung des
Evangeliums zum Zeichen der Ehrerbietung stehend
anzuhoren (AKII, ¢. 57). Zeichen der Verehrung gegen
Gottes Wort ist auch die erst im 13. Jahrhundert
(Sicard von Cremona, Mitrale, 1. 3, c. 4) erwiihnte Beriiu-
cherung des Evangelienbuches und der Kuf desselben
am Schlufs der Lesung. Nach derselben wird der Priester
als Repriisentant Christi (Dur. 1. 4, e. 23, n. 34) in-
zensiert.

2. Predigt. — Wie schon hei den Juden im An-
gchlufs an die Sabbatlesungen erliuternde Vortriige ge-
halten wurden, so auch seit iltester Zeit (Iust., Apol. I
¢. 67) im christlichen Gottesdienste. Noch jetzt hesteht
die Vorschrift (Caer. Ep. 1, e. 22, n. 4), die Predigt
regelmiifiig innerhalb der Messe zu halten. Wohl aus
der kirchlichen Bufidisziplin ging seit dem 10. Jahr-
hundert der zuniichst in Frankreich und Deutschland,
geit dem 14. Jahrhundert auch in Rom (OR XIV n. 52)
nachweishbare Brauch hervor, an die Predigt ein all-
gemeines Siindenbekenntnis anzuschliefien, das noch
jetzt in der Pontifikalmesse nach der Predigt in dem
vom Diakon gesungenen Confiteor fortlebt (Caer. Ep. 1,
e. 22, n. 4), ebenso in der ,Offenen Schuld®, die nach
Angabe einzelner Diozesanritualien nach der Predigt
dem Volke vorgebetet werden mufi. Das Siinden-
bekenntnis hat ohne Zweifel an dieser Stelle dén Zweck,
Gefithlen der Reue, die sich wiihrend der Predigt im
Herzen der Gliubigen regen, iuBierlichen Ausdruck zu
verleihen, um die Seele von Siinden zu reinigen und
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fir die Gnaden der kommenden Opferhandlung emp- "
finglicher zu machen. Den gleichen Zweck verfolgt
mehr nach der positiven Seite hin die von Benedikt XIV,

angeordnete Erweckung der drei gottlichen Tugenden
nach der Predigt.

3. Credo. — An das Evangelium schliefit sich an
gewissen Tagen das Glaubenshekenntnis in jener Form,
welche nach der seit dem 6. Jahrhundert allgemeiney

Auffassung das zweite skumenische Konzil von Konstan.--

tinopel 381 angeblich dem ilteren nizinischen Symbolum

gegeben hat (Nizino-konstantinopolitanischen Symbol), =

Tatsiichlich findet sich dieses Glaubensbekenntnis schoy
in dem 373 entstandenen , Ancoratus® des hl. Epiphaniyg
(PG 43, 232). In die antiochenische Messe fand das
Symbolum im 5. Jahrhundert durch den monophysitischey,
Patriarchen von Antiochien Petrus Fullo (470—478), in
die byzantinische durch den Patriarchen Timotheus von
Konstantinopel (511—517) Eingang. Im Abendlanq
ist es zuerst in Spanien nachzuweisen, wo es von dep
Synode von Toledo 589 angeordnet wurde, im gleichey,
Jahrhundert hatte es seinen Platz in der Liturgie deg
Frankenreiches gefunden und erhielt sich hier, auch
nachdem der gallikanische Ritus dem romischen weichen
muf3te. In Rom selbst wurde das Credo erst 1014 auf
Anregung Kaiser Heinrichs des Heiligen dem Mebritys
eingegliedert.

In den ostlichen Liturgien ist das Credo fast aus-
schlieflich mit dem zu Beginn der Gliubigenmesse ep.

teilten Friedenskusse verbunden; in der spanischen

(mozarabischen) Messe, wie zeitweise unter Justin 1T,

(565—578) auch in der byzantinischen, hat es seine |

Stelle vor dem Paternoster, in der romischen nach dem
Evangelium, dessen Inhalt sich so die Gliubigen
durch ein feierliches Bekenntnis des Glaubens aneignen
sollen. Wiihrend die orientalischen Liturgien das Sym-

bolum in allen Messen haben, wird es nach romischem
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Ritus nur an jenen Tagen und Festen gesungen, welche
eine hesondere Beziehung zu einzelnen Geheimnissen
oder zur Verkiindigung des Glaubens haben, demnach
an den Sonntagen, an den Festtagen des Herrn und
der Gottesmutter, der Engel, Apostel und der Kirchen-
lehrer, am Feste der hl. Maria Magdalena, weil sie
zuerst die Auferstehung verkiindete, ,apostola aposto-
lorum* geworden ist. Zuweilen singt man das Symbolum
auch zur Erhohung der Feierlichkeit, wie an Kirch-
weih- und Patroziniumsfesten und bei feierlichen Votiv-
messen,

§ 53. Die Opferung.

1. Gebet der Gliaubigen. — Nach dem Evan-
gelium (oder Credo) endet die Katechumenenmesse. Als
in alter Zeit die Katechumenen entlassen. und die Gliu-
bigen unter sich waren, begann das Gebet fiir alle
Anliegen der Kirche, das ,Gebet der Gliubigen® (Oratio
fidelium), welches in den Riten des Ostens noch gegen-
wiirtig forthesteht, in der romischen Liturgie voll-
stindig nur mehr am Karfreitag vorhanden ist. Jetzt

" kann lediglich in dem liturgischen GruBe zu Beginn

der Opferung und dem sich daran reihenden Oremus, auf
welches keinerlei GGebet unmittelbar folgt, ein dirftiger
Rest des ,Gebetes der Gliaubigen® erblickt werden.

Noch im Mittelalter hatte sich die Erinnerung an ein
allgemeines Gebet der Gliubigen erhalten in dem litanei-
artigen Gebet, welches nach Honorius von Augustodunum
(PL 172, 819) vom Priester nach der Predigt dem Volke,
das auf die einzelnen Anrufungen mit Amen, am Schlusse
mit Kyrie eleison antwortete, vorgesprochen wurde. Auch
das sog. ,Allgemeine Gebet®, welches nach Angabe ver-
schiedener Dibzesanritualien im Anschlufs an die Predigt

ehetet werden muf, leitet sich in letzter Linie aus dem
alten ,Gebete der Gliubigen® her. Seine textliche Fassung
(Allmiichtiger, ewiger Gott usw.) verdankt dieses ,All-
gemeine Gebet®, in welchem sich ein Stiick  kriftiger
Volksliturgie“ erhalten hat, dem secligen Petrus Canisius.
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2. Opfermaterie. — Materie des heiligen Opfers
ist Weizenbrot und Wein, letzterer nach altkirchlichem
Gebrauche (Iust., Apol. I e. 67; Cypr., Ep. 63 ad Cae-
cilium) mit etwas Wasser gemischt. Seit dem 8. Jahr-
hundert bediente man sich im Abendlande in getreuer
Nachahmung der Vorgiinge beim letzten Abendmahl,
im (regensatz zur griechischen Sitte, des ungesiiuerten
Brotes. Die Opferbrote hat man sich anfiinglich als
flache, meist runde Kuchen vorzustellen, welche fiir J
die Kommunion der Glaubigen eigens in die entspre-
chende Zahl kleinerer Stiicke gebrochen werden mufsten.
Seit dem 9. Jahrhundert jedoch, allgemein seit dem
12. Jahrhundert, bediente man sich fiir die Kommunion E |
des Volkes eigens hergestellter kleinerer Brote (Hostien, |

nicht mehr fiir die Kommunion des Volkes benotighy |
erhielt gleichzeitig dementsprechend kleineren Umfang.
Das Bild des Erlosers auf den Hostien anzubringen;
war schon im 12. Jahrhundert iiblich. Die Herstellung
der Opferbrote geschah, namentlich in Klostern, wiihrend
des Mittelalters mit grofier Feierlichkeit, unter Psalmen- |
gesang, von Priestern und Diakonen, die mit dem
Humerale und der Albe bekleidet waren. — Brot lﬂ}d
Wein, die edelsten Nahrungsmittel, versinnbilden d‘.“
vollkommenste Selbsthingabe. Sie sind Symbol Christly ==
der sich selbst das Brot nennt, das vom Himmel herab- -

gestiegen (Joh. 6, 59), den wahren Weinstock (Joh. 15, Dy
der als Haupt seines mystischen Leibes die vielen Glieder
der Kirche zur Einheit zusammenfafit, wie das Brob
aus vielen Weizenkornlein, der Wein aus vielen Traube
entsteht. Ungesiiuert ist nach lateinischem Ritus @
Brot, weil der Giirung, d. b, Zersetzung, verursache
Sauverteig Bild der Siinde ist (Matth. 16, 6; 1 Ke
7—8) und darum zur Symbolisierung des siindelos
Opferlammes weniger geeignet erscheint, Durch di
Vermischung des Wassers, welches nach biblischer
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~ fassung (Offh. 17, 15) Symbol der Volker ist, mit dem
| eine wird die Verbindung des gliubigen Volkes mit
hristus, die mit der Inkarnation bhegonnen, angede.utet-.
Zugleich erinnert die Beimengung des Wassers an jenes
asser, welches aus der durchstochenen Seite des I:]'r-
0sers goflossen (Trid. sess. 22 de sacrif. Missae c. 1.).
3. Darbringung der Opfergaben. — Justl.n
der Mirtyrer erwihnt lediglich, daf Brot und mit
asser vermischter Wein dem Vorsteher der Brider
“0 Beginn der Gliubigenmesse gebracht wurden; die
weisen nitherhin diese Aufgabe den Diakt.)nen AT

U8 dieser Darbringung der schon vorher bergxtgestell-
0 Opfergaben hat sich in spiterer Zeit die in der
Yzantinischen (,Grofser Eingang*) und gallikanischen
Aturgie iibliche Prozession mit den Opfergaben ent-
Wickelt. [m romischen Ritus hingegen hielt man daran
fest, dafi Brot und Wein fir das Opfer vom Volke
He_lbst withrend des (fottesdienstes iibergeben werden.
1eser, von den romischen Ordines im einzelnen ge-
“egelte Gebrauch erhielt sich in der abendlindischen
e8se bis ins 12. Jahrhundert (vgl. Georg Schreiber,
_ntel‘suchungen zum Sprachgebrauch des mittelalter-
lichen Oblationenwesens, Worishofen 1913). An Stelle
) Itlahuraloblation trat seither Geld, das auch gegen-
:) 4rtig bei den noch in einzelnen Gegenden iil.)hchen
lag'. »Opfergiingen* gespendet wird. D.urch die Ob-
onen sollte der Wunsch der Gliubigen, an den
"ehten des eucharistischen Opfers Anteil zu bekom-
0, auch durch die duftere Handlung betont werden.
fih dem jetzigen, seit dem 13. Jahrhundert bezeugten
ringt der Subdiakon in der feierlichen Messe den

0 nd die Patene mit der Hostie beim Beginn der

Py @;'ung an den Altar, Ehedem (OR I n. 1_7) wurde die
Ung zel; we]d"’, zur Brechung des konsekrierten Brotes
Wap o AUsteilung der heiligen Kommunion notwendig
o T8t bei Beginn des Kanmons von einem Akoluthen

y Yon diesem zuniichst verhillt vor der Brust
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gehalten und nach dem Kanon dem Subdiakon iibep.
geben, der sie dem Archidiakon darreichte. Der Grund,

warum die Patene verhiillt wurde, muf in der Ehrfurcht
vor dem Leibe des Herrn, den sie aufzunehmen bestimmt
ist, gefunden werden. Nichts anderes besagt auch die
Sitte, die Patene unter dem Korporale zu verbergen, die
schon dem 11. Jahrhundert hekannt ist (Microl. c. 17). Das
Eingiefien des Weines war Sache des Diakons, die Bej.
mengung des Wassers besorgte spiter (OR X1V n. 53) dep
Subdiakon. Bei der Darbringung des Kelches in der feier-
lichen Messe hiilt denselben vorschriftsmiifiig der Diakoy
mit dem Priester in die Hohe, was in der einstigen groferen
Schwere der Kelche seine Begriindung finden kann, aber
auch noch die Erinnerung in sich birgt, dafi ehedem dem
Diakon vorziiglich die Sorge um dem Kelch oblag. Kelch
und Hostie kommen unter einem' Kreuzeszeichen auf den
Altar, ,weil Christus am Kreuze zum Opfer wurde“ (Dur. 1, 4,
c. 30, n. 17). Der Kelch wurde im Mittelalter bis ins
15. Jahrhundert nicht hinter die Hostie, wie gegenwilrtig,
sondern zur rechten Seite derselben gestellt, worin may
spiiter (Dur. 1. 4, ¢. 30, n. 22) angedeutet fand, daf das Blut
aus der rechten Seite des geopferten Leibes Christi flog,

4. Offertorialgesang. Wihrend das Volk die

Gaben opferte, sang der Siingerchor das Offertorium,
Dieses war einst ein ganzer Psalm, im Wechse]chm-,
mit Antiphon zwischen den einzelnen Versen, vorge-
tragen. Wahrscheinlich fand das Offertorium mit dey
Einfiihrung des Antiphonalgesangs (4.—5. Jahrh.) Ein.
gang in die abendlindische Messe, um wiihrend dey
lange dauernden und zerstreuenden Darbringung der
Opfergaben Volk und Klerus in religioser Stimmung zy
erhalten. Ahnlich wie den Introitus nach vollzogenem
Einzug des Bischofs heendete man auch den Offertorial-
gesang, wenn das Volk seine Gaben geopfert hatte,
Als die Oblation des Volkes immer mehr in Abnahme
kam, war man genotigt, den Psalm zu kiirzen, so daf
schlieBlich nur mehr die Antiphon iibrig blieb. Inhalt-
lich steht das Offertorium gleich dem Introitus und
dem Graduale unter der leitenden Idee des Kirchen.
jahres oder, bei Votivimessen, des Opferanlasses,
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5. Offertorialgebete. — Simtliche Offertoriums-
gebete, welche einst die Aufgabe hatten, in der Privat-
messe die durch den Wegfall der Oblation des Volkes
entstandene Liicke auszufiillen, sind schon im 11. Jahr-
hundert (Ebner, Quellen 296—3856), wenn auch in ver-
schiedenartiger Reihenfolge, in auBerrémischen Quellen
nachzuweisen; in der romischen Kirche waren sie in
ihrer jetzigen Anordnung bereits im 14. Jahrhundert
(OR XIV n. 53) im Gebrauch. Daneben bestand aufer-
halb Roms bis auf Pius V. die grofite Mannigfaltigkeit.
Inhaltlich bringen die Offertorialgebete die gleichen
(ledanken zum Ausdruck wie der Kanon, weshalb fiir
sie die spitmittelalterliche Bezeichnung , Kleiner Kanon*
(canon minor) durchaus passend erscheint. Wie die
Kanongebete vor der Wandlung heziehen sich auch die
Offertorialgebete ihrem Wortlaut nach zuniichst auf die
materiellen Opfergaben, Brot und Wein. Doch lassen
sie bereits erkennen (vgl. hostia immaculata, calix salu-
taris), daf3 die erflehten Gnaden nicht so fast auf Grund
der Darbringung von Brot und Wein, als vielmehr
durch die Kraft des eucharistischen Opfers, fiir welche
diese Elemente bestimmt sind, erhofft werden.

In den Offertorialgebeten werden die Opfergaben
ausgeschieden aus ihrer natiirlichen Bestimmung und
Gott geweiht (Susecipe, sancte Pater; Suscipe, sancta
Trinitas). Weil fiir Gott bestimmt, miissen sie eine
besondere Heiligung empfangen, weshalb feierlich der
Heilige Geist iiber sie herabgerufen wird (Veni, sancti-
ficator; in mittelalterlichen Missalien hiiufig mit dem
Beisatz: Sancte Spiritus). Klar und deutlich tritt
ferner in ihnen die Zweckbestimmung der Opferfeier
hervor: Aus dem Opfer soll Heil fiir die ganze Welt
erwachsen (pro totius mundi salute . .. pro omnibus
christianis), nicht blof die streitende Kirche soll Ge-
winn daraus ziehen, auch der leidenden im Reinigungs-
orte soll Erquickung zufliefien (vivis atque defunctis).
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Ganz besonders soll die Opferwirkung jenen zukommen,
die der Messe beiwohnen (pro omnibus circumstantibus),
und dem Opferpriester, der wie der Hohepriester des
Alten Testaments (vgl. Hebr. 7, 27) angeleitet wird
zuerst fiir seine eigenen Sinden zu opfern (pro in-
numerabilibus peccatis). Die Friichte des Opfers
werden um so groker sein, je mehr Priester und Volk
der Geist der Demut und Zerknirschung (In spiritu
humilitatis et in animo contrito) beseelt. Solche Ge-
sinnung empfiingt Nahrung aus dem Gedanken, dafs

das eucharistische Opfer hichstes Lob- und Dankopfer
ist fiir die gnadenvolle Herablassung des Sohnes Gottes
in seinem Leiden und in den ibrigen Grofitaten der Er-

losung, fir die Wunder der Gnade, die er in seinen Hei-
ligen gewirkt (vgl. das Gebet ,Suscipe, sancta Trinitas*).

Das Gebet ,Deus, qui humanae substantiae“, das schon

im Leonianum (8. 159) als Kollekte fiir Weihnachten
vorkommt, im Missale mit dem Zusatz ,per huius aquae
et vini mysterium® versehen, fleht um Vermehrung der
heiligmachenden Gnade, durch welche wir Teil haben
an der gottlichen Natur (2 Petri 1, 4).

6. Inzensation. — Das letzte der Offertorial-
gebete ,Suscipe, sancta Trinitas® ist von den iibrigen -
getrennt durch die in der feierlichen Messe vollzogene
Inzensation und durch die Hindewaschung. Die In-
zensation der Opfergaben war dem ilteren romischen
Ritus fremd, jedoch nach der Angabe des Micrologus
schon zu Beginn des 12, Jahrhunderts aufierhalb Roms
allgemein in Ubung. An die Beriiucherung der Opfer-
~gaben schlof sich ganz von selbst die Inzensation des
Altars, des Klerus und des Volkes an. Nach der Formel
(Incensum istud), unter welcher der Priester Kelch und
Hostie beriiuchert, - erscheint die Inzensation als ein
selbstindiges Weihrauchopfer, zugleich aber sollen die
dargebrachten Opfergaben, der Altar und die An-
wesenden fiir die bevorstehende Opferfeier neue Heiligung
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empfangen (descendat super mnos misericordia tua).
Endlich darf die Beriucherung als ein der heiligsten
Fucharistie schon im voraus dargebrachter Ehrerweis
betrachtet werden.

In dem Gebete zur Segnung des Weihrauchs (11. Jahr-
hundert; Ebner, Quellen 298) wird der hl. Michael erwihnt,
der Patron der Kirche, welchem, wie dem Engel der Apo-
kalypse (Offh. 8, 3), ,viel Rilucherwerk gegeben wird, damit
er von den Gebeten aller Heiligen auf den goldenen Altar
legen soll, der vor dem Throne Gottes ist®. Die mittel-
alterlichen Missalien erwithnen jedoch an dieser Stelle
regelmiifiig den Erzengel Gabriel (Luk. 1, 11). — Die Verse
| 2 bhis 4 des Psalms 140, welche bei der Inzensation des

Altares gesprochen werden, wurden wegen der darin ge-
otenen symbolischen Deutung des Weihrauchs gewihlt:
sMein Gehet steige zu dir empor wie Weihrauch.* Sie
mahnen Priester und Volk, mit dem Opfer Christi ihr
ebet zu vereinen, damit es gleich einem lieblichen Wohl-
geruche zu Gott empordringe. Die Formel: ,Es entziinde
in uns der Herr das Feuer seiner Liebe® usw., bei der
Riickgabe des Weihrauchfasses besagt nach Durandus (1.4,
¢. 31, n. 3), dafs, wieder Weihrauch im Rauchfasse, so die
Andacht im Herzen sich entzinden moge am Feuer der

von Gott geschenkten Liebe.
‘ 7.Hindewaschung.—Nach dem ORI (n. 14) wéischt
der Papst nach Empfangnahme der Opfergaben die
Hinde. Diese aus praktischen Griinden hervorgegangene
Hiindewaschung wird noch jetzt im feierlichen Ponti-
‘ . fikalritus (Caer. Ep. 2, n. 57) vor Beginn der Oblations-
| gebete vorgenommen. Auch in der gewohnlichen Messe
t fand an dieser Stelle im Mittelalter regelmiibig die
Hiindewaschung statt, die jedoch, wie der bei dieser
' Gelegonheit gesprochene Ps. 25, 6—12 (11. Jahrh.;
Ebner, Quellen 301) zeigt, nach altchristlicher An-
B‘(Blmuung (AK VIII, e. 12) als ,Symbol der Reinheit der
Seelen aufgefafst wird, die den Priester und die Teil-
Nehmer am Opfer schmiicken soll. Seit dem 13. Jahr-
hundert ist in den gewohnlichen Messen der Hinde-
n Waschung ihre jetzige Stelle zugewiesen.
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8. Sekret. — Nachdem das Volk seine Giaben ge-
opfert hatte, sprach einst der Bischof oder Priester
stille das einzige Oblationsgehot, welches die Sakramen-
tare kennen, die Sekret. Sie dient zugleich als Ap.
schlufs der Opferung und als Einleitung zum folgenden
eucharistischen Gebet. Viele Sekreten nehmen Bezug
auf die vorausgegangene Oblation, aber auch anf den
sich alshald vollziehenden Opferakt. Tm allgemeinen
kehren in ihnen die gleichen Gedanken wie in den
Oblationsgebeten und im Kanon wieder. 1

Um die Gliubigen zur Andacht wiihrend des folgen-
den Opfergebets zu mahnen, spricht der Priester vop
der Sekret die Formel ,Orate fratres® (12. Jahrh;;
Ebner, Quelen 291), ehedem nur ,Orate* (OR I1n, 10);
das Volk erklirt seine Bereitwilligkeit mit dem ver-
einzelt schon im 11, Jahrhundert hezeugten »Suscipiaté
oder mit ihnlichen Worten (Ebner 301 310 313 usw.),

§ 54. Das eucharistische Gebet (Prafation und Kanon), |

Literatur: L. A. Hoppe, Die Epiklesis. Schaffhausen
1864. — Theod. Franz, Der eucharistische Konsekrationg.
moment. Wiirzburg 1877. — J. Watterich, Der Konse-
krationsmoment im heiligen Abendmahl. Heidelbepe
1896. — P. Drews, Zur Entstehungsgeschichte des Kanons
in der romischen Messe. Tibingen 1902, — A, Baumstark
Liturgia romana e liturgia dell’ esarcato. Roma 1904, — 38
R. Buchwald, Die Epiklese in der romischen Messe. (Weiden-
auer Studien I 21—56.) Weidenau 1906. — Frz, X, Fonk,

er den Kanon der romischen Messe. (Kirchengeschicht.
liche Abhandlungen und Untersuchungen I11.) Paderborn
1907. — G. Rauschen, Eucharistie und Bubisakrament ip
den ersten sechs Jahrhunderten®. Freiburg 1910, —
J. Merk, Der Konsekrationstext der romischen M .
Rottenburg 1915. — 0. Casel, Das Gediichtnis des Herrn
in der altchristlichen Liturgie. Freiburg 1920, — F, Cabrol,
Art. , Anamnése* in DAL 1 1880f,, »Anaphore® ebd. 1898 ¢
,Canon romain® ebd. 1T 1847 f. — H. Thurston, Art, | Rl
vation® in CE V 380 f. — J. Holler, Die Epiklese q
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L'Eucharistia. Paris 1912,
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—_— g

1.DaseuncharistischeGebetim allgemeinen.—
Das schon von Justin erwilhnte grofie eucharistische
(iebet, innerhalb dessen die Konsekration vollzogen
wird, bieten Priifation und Kanon der romischen Litur-
gie. Die Einheitlichkeit dieses Gebets tritt jedoch hier
nicht mehr klar hervor, da seit dem 7.—8. Jahrhundert
sein erster Teil (die Priifation) laut gesprochen oder
gesungen wird, withrend man seinen zweiten Teil (den
Kanon) still zu beten pflegt. Welche Griinde das stille
Beten des Kanons veranlafit haben — in der griechi-
schen Liturgie wird im Gegensatz hierzu die Priifation
still gebetet —, ob das Bestreben, zu eilen und die
Beendigung des Sanktusgesangs nicht mehr abzuwarten,
oder die Scheu vor einer Profanation des Konsekrations-
gebets, ist nicht mehr ersichtlich. Letzterer Beweg-
grund wird von den mittelalterlichen Liturgikern in
den Vordergrund geriickt. In neuerer Zeit glaubte
man in dem stillen Beten des Kanons eine Betonung
und zugleich einen Schutz des besondern Priestertums
gegenitber dem allgemeinen Priestertum des Volkes
finden zu sollen, Eine Stiitze findet diese Anschauung
durch das Konzil von Trient (Trid. sess. 22 de sacri-
ficio Missae can. 9), welches diese kirchliche Sitte
gegeniiber den Neuerern, die das besondere Priestertum
Jeugneten, ausdriicklich in Schutz nimmt.

2. Prifation und Sanktus. — Schon Justin
bemerkt, daB nach Entgegennahme der Gaben der
Bischof Lob und Dank zum Vater des All emporsendet
und erwiihnt zugleich, daf mit dem Dankgebet Bitten
verbunden werden. Die Bitten finden jetzt ihren Platz
hauptsiichlich im Kanon, wiithrend der erste Teil des
‘eucharistischen Giebets, die schon im Gel. so genannte
Priifation (weil Einleitung zum Kanon), fast ausschliefi-
lich den Charakter eines feierlichen Lobes- und Dankes-
hymnus an sich triigt. Im Gegensatz zur orientalischen
Priifation hat man im Abendland schon friithzeitig dem
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Kirchenjahr oder sonstigen Opferanlissen Einflub auf :
sie gestattet. Das Leonianum kennt 267, das Gel. E )
54 Prifationen. Die jetzt im Romischen Missale ver. a
zeichneten 13 Priifationen findet man bereits im Greg,,
mit Ausnahme der Priifation an Muttergottesfesten,
welche angeblich durch Urban II. (1095) und die Prii.
fation zu Ehren des hl. Joseph und in Requiemsmessen
(letatere aus ilteren Bestandteilen zZusammengesetzt),
welche von Benedikt XV, dem Missale eingereiht wurden,
Der Prifation geht eine Einleitung voraus, welche sich
bis in die ersten Jahrhunderte zuriickverfolgen liifst
(Cypr., De orat. dominica ¢. 31) und in allen Liturgien
~ dihnlich lautet. Sie enthilt die Aufforderung, sich zuy
Zeit des Gebets von weltlichen Gedanken loszumachep
(sursum corda) und dem Herrn den gebiihrenden Dank
abzustatten (gratias agamus). Die meisten Priifationen
gedenken des himmlischen Mittlers, durch den die
Kirche Lob und Dank dem Gott dem Vater darbring
(per Christum Dominum nostrum), in allen bildet die
Erwiihnung der Engelchore (vgl. Clemens Rom., Aq
Cor. ¢. 34) die Uberleitung zu dem einst vom Volke
oder den Subdiakonen gesungenen Sanctus, mit dep;
die Seraphim gemiifs der prophetischen Vision (Is. 6, 8) S8
der himmlischen Majestiit ihre Huldigung darbringen,
Wie in der Jakobus- und Chrysostomusliturgie reiht
sich auch in der romischen an das Sanctus der Ge-48
sang Benedictus (Ps. 117, 26), mit dem einst die Volks: S8
scharen den in Jerusalem einziehenden Heiland het 48
griifiten. Der Huldigungsruf Hosanna (Joh. 12, 13), 58
der bei der gleichen Gielegenheit ertonte, schliefit sowoh]
das Sanctus als das Benedictus ab. Hosanna und
Benedictus schauen bereits nach vorwiirts auf den in

der Wandlung gegenwiirtig werdenden Erloser. Ihm
gilt auch die im Hosanna ausgesprochene Bitte, dafy
der Allerhdchste (in excelsis) seinem gottmenschlichen
Werke, nicht zuletzt durch das Opfer der heiligen |

liturgie.de



L. Teil. 2. Hauptstiick. Erklir. des jetzigen rom. Mefiritus. 209

~ Messe, die iiufiere Vollendung gewiihre. Mit dem Bene-

dictus begriiite schon nach den AK VIII, ¢. 13 das
Volk die ihm vor der Kommunion gezeigten heiligen
Gestalten.,

3. Kanon. — Den vollstindigen Text des romischen
Kanons (= Regel, Gebet, in welchem regelmiifiig das
Opfer vollzogen wird) bringt zuerst das Gel. (S. 234),
betriichtliche Bruchstiicke (Quam oblationem, FEin-
getzungsbericht, Unde et memores, Supra quae, Sup-
plices), wenn auch nicht vollkommen wdortlich und
zum Teil in etwas anderer Reihenfolge, die dem Ende
des 4. oder Anfang des 5. Jahrhunderts angehorende
pseude-ambrosianische Schrift ,De sacramentis® (1. 4,
¢. »—6). Uber die urspriingliche Stellung der ein-
zelnen Teile des Kanons sind in neuester Zeit ver-
schiedene Theorien aufgestellt worden, von denen jedoch
bisher keine sich allgemeiner Zustimmung erfreuen
konnte. Doch darf als sicher gelten, daf neben den
von Pseudo-Ambrosius erwiihnten Teilen jene die ilte-
sten sind, welche um Aufnahme und Segnung der
Opfergaben bitten. Eine Umstellung dieser iiltesten
Kanonteile anzunehmen, ist nicht notwendig und wider-
gpricht der Art und Weise, wie sich liturgische Formu-
lare zu entwickeln pflegen. Hingegen ist offenkundig
ihr Zusammenhang unterbrochen worden durch die
Mementogebete und durch die daran nach dem Vor-
bild der orientalischen Liturgien unter Aufzihlung
einer groferen Anzahl von Heiligennamen sich reihen-
den Firbittgebete. Die Einschaltung der Memento-
gebete, die einst von den Diptychen abgelesen wurden
‘und stets eine gewisse Beweglichkeit verrieten, ist
iibrigens schon im 4. Jahrhundert vor sich gegangen
(vgl. den Brief Innozenz’ I. an Decentius von Eugubium),
die Einfigung der Fiirbittgebete (Communicantes) wahr-
gcheinlich nach dem Ephesinum 431 (vel. den Ausdruck :
Dei Genitrix).

Bisenhofer, Kathol. Liturgik. 14
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In den gedruckten Missalien findet sich zu Beginn deg
Kanons ein Kreuzbild, das sich von der Ornamentierun
des Anfangs-T (Te igitur) herleitet und in der Gotik bereits
selbstéindig behandelt ist (vgl. Ebner, Quellen 429). — Diqa
Kreuzzeichen im Kanon, welche schon seit dem 11. Jahe-
hundert (Micrologus) iiber die Opfergaben vor und nach
der Wandlung gemacht werden, sind vor der Konsekration
als Segen aufzufassen, nach der Wandlung sollen sie das
auf dem Altare gegenwiirtige Opfer als identisch mit dem
Kreuzopfer darstellen (Thomas, . theol. 8, q. 83, art. 5),

4. Kanongebete vor der Kon'sekration. —
a) Te igitur. — Das erste Kanongebet bittet um gnidige
Aufnahme und Segnung der Opfergaben. Die Bitte
richtet sich an den himmlischen Vater durch den gott-
menschlichen Mittler Jesus Christus, daher zum Zeichen
der Verehrung dessen Symbol, der Altar, gekiifit wirq,
Der Segen des eucharistischen Opfers, fir welches dje :
Opfergaben bestimmt sind, soll iiberfliefen auf die
ganze Kirche, fiir welche um Einheit, Frieden und
gottliche Leitung gefleht wird, auf den Papst und dep
Diozesanbischof, deren Namen hier eingeschaltet werden,

_ Bei Nennung des Namens des Papstes ist aus Ehy.
erbietung gegen das Oberhaupt der Kirche das Haupt
zu verneigen. Neben Papst und Bischof wurde seit
dem 11. Jahrhundert auch der Name des Konigs odep
Kaisers erwithnt. Die Tilgung der Namen der welt-
lichen Obrigkeit fillt in die Zeit der niedergehenden
Kaisermacht gegen Ende des Mittelalters (Ebner, Quellen,
399). — Das Waortchen ,igitur® verbindet das erste
Kanongebet mit dem vorausgehenden Sanctus: weil Gott

heilig ist und ihm deshalb nur heilige Gaben gebiihren,
darum (igitur) moge er die vorliegenden segnen. —
b) Memento vivorum. — TIn diesem Gebet gedachto
die Kirche einst jener, deren Namen (N.et N.) von &
den Diptychen abgelesen wurden, und jener, die ihre
Opfergaben (qui tibi offerunt) zum Altare gebracht
hatten, wozu alle Anwesenden (circumstantium) ver-
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pflichtet waren. Nachdem der Opfergang des Volkes
weggefallen war, wurde das die Konstruktion stérende
,pro quibus tibi offerimus® eingesetzt. Es wird fiir
die Opfernden und die Ihrigen (suisque omnibus), um
Erlosung der Seelen (pro redemptione animarum) von
den Ketten der Siinde und der Siindenstrafen, um Heil
und Wohlergehen (pro spe salutis et incolumitatis) ge-
betet. Zu diesem Zwecke brachten sie ihre Opfergaben
(vota) zum Altare oder vereinigen sie ihre Bitten mit
jenen des Priesters. — ¢) Communicantes. — Diese Bitten,
welche die versammelten, in kirchlicher Gemeinschaft
stehenden (communicantes) Gliubigen durch den Priester
an Gott richten, sollen Unterstiitzung finden durch die
Fiirsprache der Heiligen. Auber der allerseligsten Jung-
frau werden die zwolf Apostel und zwolf in der ro-
mischen Kirche besonders verehrte Mértyrer namentlich
angefithrt. In auBierromischen Kirchen pflegte man
im Mittelalter auch noch andere Heiligennamen hinzu-
zufiigen. — Die Uberschrift dieses Gebets ,Infra ac-
tionem (= innerhalb des Kanons = actio) deutet an,
daf hier bei hesondern Anliissen (z. B. Weihnachten,
Ostern usw.) ein eigenes, das Festereignis beriick-
sichtigendes Communicantes eingeschaltet wird, — -
d) Hane igitur. — Das ,Hane igitur® nimmt die im
ersten Kanongebet ausgesprochene Bitte um Annahme
der Opfergaben, die ausdriicklich auch als Gaben des
Klerus bezeichnet worden (servitutis nostrae), wieder
auf und fleht um Bewahrung vor -der ewigen Ver-
dammnis und Aufnahme in die Zahl der Seligen. Die
Bitte um Frieden (diesque mnostros in tua pace dis-
ponas) ist von Gregor d. Gr. (LP I 312) eingefiigt, den
hierzu die ungliickliche Lage des von den Langobarden
okkupierten Italien veranlaft haben mag. Die Ein-
schaltungen im ,Hane igitur®, die jetzt nur an Ostern
und Pfingsten, am Griindonnerstag und bei der Bischofs-
weihe iiblich sind, ehedem aber viel zahlreicher waren

14*
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(das Gel. weist 34 verschiedene Formeln auf), erflehen
je nach dem Opferanla eine besondere Gnade. An
den alten Tauftagen, Ostern und Pfingsten, wird noch
jetzt an dieser Stelle der Neugetauften gedacht, —
Die Handausstreckung iiber die Opfergaben withrend
dieses Gebets ist im spiiteren Mittelalter, allgemein erst
seit Pius V. eingefithrt worden. Sie ist der Handauf-
legung nachgebildet, die im Alten Testament den blu-
tigen Opfern vorangeht, und heht den Sithnecharakter
des neutestamentlichen Opfers hervor, — e) Quam
oblationem. — Auch dieses Gebet enthiilt nochmals eine
Bitte um Segnung der Opferelemente: die Opfergaben
sollen Gott geweiht sein (adscripta), vollgiiltig (rata),
ein geistiges (rationabilis) Opfer (vgl. Rom. 12, 1), dag
Gott angenehm (acceptabilis) ist. Daran schlieft sich
die mit einer Wunschpartikel (ut = utinam: Odo Case]l |
im Jahrb. f. Liturgiewissenschaft 2 [1922] 98), finalen
oder konsekutiven ¢ eingeleitete Bitte um ihre Ver-
wandlung. -
5. Konsekration. — Die Tatsache, dafs der Priester
beim Opfervollzug als Organ Christi titig ist, findet
auch in der #ufieren Form der Konsekration ent- %
sprechenden Ausdruck. Die Konsekration ist nicht in &8
die Form eines Gebets gekleidet (deprekativ), enthily
nicht, wie die sakramentale Form anderer Sakramente, B
in Worten die iibernatiirliche Wirkung angezeigt (in.
dikativ), sondern ist vielmehr in den historischen Be- S
richt der Einsetzung eingeschlossen. Schon Ambrosiug
(De myst. ¢. 9) sagt darum: ,Christus selbst ist es, der
(durch den Priester) ruft: Dies ist mein Leib.* Die Person
des Priesters tritt in seiner erhabensten Funktion ginz-
lich in den Hintergrund; er hat nur die Intention und dag
iufiere Wort dem himmlischen Hohenpriester zu leihen.
Die Konsekrationsworte stimmen nicht wortlich mit. den

in den Einsetzungsberichten der Heiligen Schrift gebotenen 5
iiherein, sondern sind selbstiindig dem Fluf der Tradition
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entnommen und im Laufe der Zeit mit einigen unter-
geordneten Zusiitzen versehen worden. Charakteristisch
fiir die abendl@indischen Liturgien, auch die gallikanische,
ist die Einleitung , Qui pridie®, withrend in den orientalischen
zu lesen ist: ,In der Nacht, da er tiberliefert wurde nsw.*
Aus Ehrerbietung gegen die heilige Menschheit des Herrn
sind die Worte beigefiigt: ,in seine heiligen und ver-
ehrungswiirdigen Hiinde®, die Ehrfurcht vor den heiligen
Geheimnissen driickt aus der Zusatz ,herrlich® (praeclarus)
zu Kelch (Psalm 22, 5) und die Einschaltung ,mysterium
fidei® (Geheimnis des Glaubens) in die iiber den Wein ge-
sprochenen Konsekrationsworte, Letztere Formel, zuerst in
der MeBerklirung des Germanus von Paris bezeugt, ist
urspriinglich wohl eine den Glauben hekundende Akkla-
mation (des Diakons oder auch des Volkes), die nachmals
mit den Konsekrationsworten verbunden wurde.

6. Elevation. — Nach geschehener Konsekration
werden die heiligen Gestalten erhoben und dem Volke
zur Anbetung gezeigt (Elevation). Eine zweite Ele-

. vation findet am Schlufs des Kanons bei den Worten:

,Omnis honor et gloria“ statt. Diese Elevation ist die
iltere und stellte urspriinglich die an die Gliubigen
gerichtete Aufforderung dar, sich fiir den Empfang der
heiligen Kommunion bereit zu halten. In dieser Ge-
stalt hat sich die Erhebung des heiligen Sakramentes
noch gegenwiirtig in den Ostlichen Liturgien erhalten, in
denen unter den Worten: ,Das Heilige den Heiligen*

" die heiligen Gestalten den Gliubigen gezeigt werden.

Die Elevation nach den Konsekrationsworten hingegen
ist eine abendlindische Gepflogenheit, die, erst im
12. Jahrhundert von Frankreich ausgehend, allmihlich
auch in andern Lindern iiblich wurde. Veranlassung
zu ihrer Einfilhrung war nicht die Hiresie Berengars
(+ 1088), sondern das Bestreben der von einigen Theo-
logen der Pariser Schule vertretenen Ansicht, daf erst
nach den itber den Kelch gesprochenen Einsetzungs-
worten die Konsekration des Brotes wirksam werde,

‘entgegenzutreten. Darum kam zuerst auch nur die

Erhebung der Hostie in Aufnahme (vgl. Thurston in CE
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s

V 380—381). Bei der Elevation pflegte man schon im
13. Jahrhundert mit einem Glockchen ein Zeichen zy
geben (Dur. 1. 4, ¢. 41, n. 52), die Inzensation des hei-
ligsten Sakramentes bei dieser Gelegenheit wurde erst
im 14. Jahrhundert und spiiter allgemein.

7. Die Kanongehete nach der Wandlung. -

a) Unde et memores (Anamnese). — Dem Auftrag deg
Herrn: ,Tut dies zu meinem Andenken® (Luk. 22, 19)
kommt die Kirche nach, wenn sie im unmittelbaren
AnschluB an die Konsekrationsworte, denen dieser Be-
fehl des Herrn angefiigt ist, seines Leidens, aber aucl,
seiner Auferstehung und Himmelfahrt gedenkt. Denn
. in seinem Leiden und im Opfer des Kreuzes, das sich
in der heiligen Messe unblutigerweise erneuert, hat
der Herr seiner heiligen Menschheit die Glorie dey
Auferstehung und Himmelfahrt verdient. Ein Gebet, in
welchem diese Erinnerung (Anamnese — Erinnerung ge-
nannt) zum Ausdruck kommt, kehrt in allen Liturgien
wieder und gehort zu ihren iltesten Bestandteilen, —
b) Supra quae. — Das eucharistische Opfer ist nicht
blofs Opfer Christi, sondern auch Opfer der Kirche, dag
sie der gottlichen Majestiit darzubringen hat. Darum
bittet sie, nachdem sie schon in der Anamnese Gott
das Opfer angeboten hat, in dringlicher Weise um dessen

Annahme auch in den beiden folgenden Gebeten. Im &

Gebete ,Supra quae“ sucht sie hesonders unter Hin.-
weis auf das Opfer Abels, Abrahamsund Melchisedechs —
Namen, welche alle Liturgien aufweisen — Gott fiip
ihre Bitte giinstig zu stimmen. — ¢) Supplices te
rogamus.  Epiklése. — Das Gebet »Supplices“  bittet
gleichfalls um Annahme des Opfers, jedoch mit dep

besondern Wendung, dak diese fiir die Gliubigen sich

in reichen Friichten der heiligen Kommunion wirksam
erweisen moge. Das Gebet ist in die Form gekleidet ;
Gottes Engel (kollektivisch) moge das Opfer vom ip-

dischen Altare weg zum himmlisehen Altare (Oftb. 6, 9)
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bringen, damit es Gott gewissermafien stets vor Augen
habe und darum die auf Grund des Opfers an ihn ge-
richtete Bitte um so lieber erhore. — Das Gebet ,Sup-
plices“ nimmt jene Stelle ein, an welcher in den orien-
talischen Liturgien die Epiklese zu stehen pflegt.
Die Epiklese (Anrufung) enthiilt eine Bitte um Ver-
wandlung und um die Friichte der Kommunion. Die
orientalische Epiklese ist in den meisten Fiillen an den
Heiligen Geist gerichtet, jedoch auch an den Sohn
(z. B. im Euchologium des Serapion von Thmuis). In
der romischen Liturgie ist der gewohnliche Inhalt der
Epiklese auf zwei Gebete verteilt: die Bitte um Kon-
sekration findet sich ausgesprochen in dem Gebete
,Quam oblationem“, die Bitte um die Friichte der
Kommunion im Gebete ,Supplices* (auch die Fragmente
von Dér Balyzeh enthalten die Bitte um Verwandlung
vor den Einsetzungsworten). Beide Gebete sind an den
Vater gerichtet. Dafs auch im romischen Kanon ein-
mal eine an den Heiligen Geist gerichtete Epiklese vor-
handen war, erscheint nach der Auerung des Papstes
Gelasius I. (1496, Ep. fragm. 7 : Thiel, Ep. Rom. Pont. I
486) und aus dem Umstand, dafs manche Sekreten des
Leonianum (z. B. 8. 74) die verwandelnde Titigkeit des
Heiligen Geistes erwilinen und die Sekreten hiufig die
im Kanon entwickelten Gedanken im voraus zum Aus-
druck bringen, aulier Zweifel. Doch bleibt immer noch
die Frage offen, ob sich eine solche Epiklese in jenem
Kanon gefunden hat, aus dem unser jetziger romischer
Kanon hervorgegangen ist, oder ob nicht auch in Rom
wie in den orientalischen Kirchen einst verschiedene
Formen des Kanons (= Anaphora) gebriinchlich waren,
von denen die eine oder andere eine sich an den Heiligen
(Geist wendende Epiklese enthalten haben mochte. —
d) Memento defunctorum. — Auch beim Gedichtnis
der Verstorbenen wurden einst die Namen (N. N.) jener,
die beim heiligen Opfer Gott besonders empfohlen
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werden sollten, aus den Diptychen abgelesen. Diege
offentliche Ehrung konnte aher nur jenen zuteil werden,

welche im wahren Glauben (cum signo fidei), im Frieden

mit der Kirche (in somno pacis), mit keiner kirchlichen

Strafe behaftet aus diesem Leben geschieden warep,

Ferner werden alle, welche im Zustand der heilig. 3

machenden Gnade (in Christo) aus dieser Zeitlichkeit

* gegangen sind, somit auch jene, deren Andenkep

auf Erden vergessen ist, der gottlichen Barmherzig.

keit empfohlen, damit sie an den Ort der Erquickung, "
des Lichtes und des himmlischen Friedens gefithpt

werden. — Mit dem Wortchen »etiam® zu Beginn deg

Mementogebetes kniipft dasselbe an das Gebet fij,

die Lebenden an, mit dem es wohl frither unmittelbgy

verbunden war (Ebner, Quellen 421). — e) Nobis quoque

peccatoribus. — An das Gediichtnis der Verstorbeney
schliefit sich, wie in der Markusliturgie (Brightman 129)

die Bitte an, es mochten auch die Lebenden zur Teil- 8

nahme an der Seligkeit der Heiligen gefiihrt werden
Um diese Bitte wirksamer zu gestalten, geht ihr ejy

reumiitiges Bekenntnis der eigenen Siindhaftigkeit vo. -

aus, verbunden mit dem iufiern Zeichen des Siinden.
bekenntnisses, dem Pochen an die Brust hei den Worten:

»Nobis quoque peccatoribus®, Die Nennung von 15 Mijp.

tyrern, die dieses seligen Loses bereits teilhaftig geo.
worden sind, soll die Bitte, deren Erhorung von der
gottlichen Barmherzigkeit erwartet wird, moglichst
wirkungsvoll gestalten. Auch diese Heiligenreihe ep.
hielt im Mittelalter Zusiitze, jedoch nicht in gleichen

Umfang wie jene im »Communicantes*. In fritherer Zeit
liebte man hier die Namen der besonders verehrten
weiblichen Heiligen einzusetzen (Ebner, Quellen 423). = 8
f) Per quem haee omnia. — Alles, um was sie jm
Vorausgegangenen gebetet, will die Kirche von Gott,
dem Vater erlangen durch Christus, durch den Gott
Brot und Wein erschaffen (creas), in der Messe heiligt
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(sanctificas), zum Brot und Kelch des iibernatiirlichen
Lebens (vivificas) und zum Quell des reichsten Segens
(benedicis) macht und uns in der heiligen Kommunion
zum Genusse reicht (praestas mnobis; vgl. Dur. 1. 4,
c. 46, n. 8). Endziel des Werkes Christi, das in seinem
Kreuzopfer gipfelt, ist die Verherrlichung Gottes.
Darum schliefst auch die unblutige Erneuerung dieses
Opfers im Kanon ab mit einer feierlichen, an die gott-
liche Trinitit gerichteten Doxologie. Auf eben dieses
Kreuzopfer und seine unblutige Erneuerung weisen die
einleitenden Worte der Doxologie (Per ipsum ete.) hin.
Durch Christus (per ipsum) und sein Opfer, mit Christus
(eum ipso), mit welchem die Gliubigen als Glieder des
Hauptes verbunden sind, in Christus (in ipso), in ihrer
lebendigen Gnadenverbindung mit ihm, findet die hochste
Ehre (omnis honor et gloria) der heiligsten Dreifaltigkeit
ihre Verwirklichung. Mit der Schlufidoxologie des Kanons
sind fiinf Kreuzzeichen verbunden. Die drei ersten
(12. Jahrh.) werden bei der Erwihnung des Sohnes
zwischen den Kelchriindern gezeichnet, um anzudeuten,
dafs das mit dem verklirten Leibe Christi verbundene
Blut sich im Kelche befindet ; die zwei letzten (9. Jahrh.)
zeichnet der Priester aufierhalb des Kelches zwischen
sich und dem Kelche bei Nennung des Vaters und des
Heiligen Geistes. Auch diese Kreuzzeichen wollen be-
sagen, dafi die hochste Ehre der heiligsten Dreifaltigkeit
durch das Kreuzopfer erwiesen wurde. In der Erhebung
des Kelches mit der Hostic und des Kelches (elevatio
minor; s. S. 213) erblickte das Mittelalter (Dur. 1. 4,
c. 46, n. 22) eine Erinnerung an die Erhohung des Herrn
am Kreuze. — Vor dem Gebete ,Per quem haee omnia*
wurden schon in alter Zeit verschiedene Segnungen
eingeschaltet: eine Segnung von Milch, Honig und
Wasser an Pfingsten (L. 25), von Bohnen an Christi
Himmelfahrt (Gel. 107), im Mittelalter auch die Speisen-
weihe an Ostern. Noch jetzt findet hier am Griin-
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donnerstag die Weihe des Krankenoles statt. Diese
Segnung von Gaben der iuBern Natur vertritt viel-
leicht in der romischen Messe das in den orientalischen
Anaphoren allgemein iibliche Gebet um Gedeihen der
Feldfriichte.

§ 55. Die Kommunion.

1. Paternoster. Embolismus. — Unmittelbar
nach dem eucharistischen Gebete beginnen die Vor-
bereitungen zur Kommunionfeier. Zu diesen ge-
héren die Brechung des Brotes und die Vermischung
der beiden Gestalten, aber auch das einstmals einzige

Kommuniongebet, das Vaterunser. Da schon die iltesten

Erklirungen des Vaterunsers (Tertullian, Cyprian) die
vierte Bitte auf die heilige Eucharistie beziehen, darf
daraus auf eine mindestens eben so weit zuriickgehende

Verwendung des Gebetes des Herrn als Kommunion-

gebet geschlossen werden. Ausdriicklich wird das Vater-
unser in der Messe bezeugt fiir den Orient durch den
hl. Cyrill von Jerusalem (F 386, Cat. myst. 5), fiir das
Abendland durch den hl. Augustinus (Sermo 58, n. 12).
Seine jetzige Stellung in der romischen Messe, un-
mittelbar am Schlufs des Kanons, wurde ihm erst durch
Gregor d. Gr. (Ep. 9, 12) angewiesen. Vordem wurde

es hochst wahrscheinlich, wie noch jetzt im koptischen

und nestorianischen Ritus, nach der Brotbrechung ge-

sprochen.  Allen Riten ist eine die Ehrwiirdigkeit

des Vaterunsers betonende Einleitung gemeinsam; an

die jetzt gebriiuchliche finden sich schon Anklinge bei

Cyprian (De orat. Dom. ¢. 2) und bei Hieronymus (Ady.
Pel. 3, n.15). Ebenso allgemein ist eine den Gedanken
der letzten Bitte ausmalende Fortsetzung (Libera nos
quaesumus; Embolismus == Einschiebsel genannt) des

Vaterunsers; nur die byzantinische Messe schliefst das
(tebet des Herrn mit einer Doxologie. Da das grofite

Ubel der Kirche von der Gefihrdung ihres innern und
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diuBern Friedens droht, steht im Embolismus die Bitte
um Frieden im Vordergrund. Zugleich wird damit auch
in entfernterer Weise die Zeremonie des Friedenskusses
eingeleitet. Die Bitte um Frieden im Embolismus wird
verstirkt durch die Anrufung der Heiligen, deren
Namen an dieser Stelle im Mittelalter nach Belieben
vermehrt wurden. Als Kommuniongebet aufgefalit,
mahnt das Vaterunser mit dem Embolismus die Er-
horung der darin ausgesprochenen Bitten um Verherr-
lichung Gottes, um Erlangung des Friedens und des
eigenen Heiles vertrauensvoll vom Genusse der Himmels-
Speise zu erwarten. '

2. Brotbrechung und Vermischung — Béi
der Verwendung grofserer Opferbrote liefs sich eine
Brotbrechung zur unmittelbaren Vorbereitung auf die
Kommunion nicht umgehen, weshalb sie auch alle Li-
turgien aufweisen. Ebenso begegnet man in allen Riten
der Vermischung eines Teiles des konsekrierten Brotes
mit dem konsekrierten Weine. Die historische Ver-
anlassung letzteren Brauches ist noch nicht klargelegt.
Nach der mittelalterlichen symbolischen Erklirung soll
dadurch angedeutet werden, dafi die Trennung von
Fleisch und Blut in der Konsekration nur eine my-
stische ist und Leib und Blut des Herrn nur ein Sakra-
ment  darstellen (Dur. 1. 4, ¢. 51, n. 17). Nach der
im Mittelalter sehr beliebten Deutung des Mefritus auf
das Leiden des Herrn sinnbildete die Brechung der
HOStie, dafs das Brot, das vom Himmel herahgestiegen
(Joh. 6, 50 1), im Leiden gebrochen wurde (Dur. a. a. 0.
n.3), die Vermischung, dafi bei der Auferstehung
des Herrn das Blut und die Seele des Herrn sich
Wieder mit dem im Grabe ruhenden Leibe verbanden
Dur. a. a. 0. n. 17).

Im romischen Ritus (OR In. 18 19 22) fand einst
e zweimalige Vermischung statt, die erste nach dem
Embolismus unter den Worten , Pax Domini¥, die zweite,
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nachdem der Papst unter der Gestalt des Brotes kome
muniziert hatte. Bei der ersten Vermischung wurde
die Partikel (Sancta), die von der fritheren Messe
stammte und dem Papste bei seinem Einzug in die
Basilika zur Verehrung gezeigt worden war, bej der
zweiten ein von jener Hostie, welche der Papst geno
abgebrochener Teil in den Kelch gesenkt, wohej di
Worte ,Fiat commixtio et consecratio usw. “ gesprochen
wurden. Die erste Vermischung kam bald nach dem
9. Jahrhundert in Abnahme.

Bis auf Pius V. erteilten in Deutschland und Frankreich
(gegenwiirtig noch in Lyon) die Bischife an Festtagen y
mittelbar vor dem Pax Domini einen feierlichen Sewen
unter Anwendung meist viergliedriger, nach Festen wach-
sélnder Formulare. Zweck dieses Segens, der im gallj-
kanischen Ritus auch von Priestern erteilt wurde und
noch jetzt in den orientalischen Liturgien nach dem Pater-
noster gespendet wird, war wohl der Wunsch, jenen Gliig-
bigen, die nicht kommunizierten und vor der Kommunion
die Kirche verliefen, einen Ersatz fir die Kommunion u
geben. 3

3. Agnus Dei. — Da die Brechung des Brot
fir die Kommunion der Gliubigen einst lingere
in Anspruch nahm, so suchte man, ihnlich wie
der Darbringung der Opfergaben, auch diese Handlup
durch einen entsprechenden Gesang religios  fiip
Volk auszuniitzen, zumal das in der byzantinise
Messe bei dieser Gelegenheit gesungene Koinonik,
in der mailindischen Liturgie das Confractorium hj
fir das Beispiel gaben. Sergius I. (+ 701), ein Paps
griechischer Nationalitit, wiihlte hierzu das Agnus De
wobei er vielleicht beeinfluit war von der Erinneru;
dafs in der griechischen Messe jener Teil der Hogt;
der unmittelbar vor der Kommunion gebrochen wi;
die Bezeichnung ,Lamm* fithrt. Das Agnus Dej w
in alter Zeit vom Klerus und Volk gesungen und vy
scheinlich so lange wiederholt, als die Brothree
dauerte. Mit der Vereinfachung der Brechungszerem
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wurde die Zahl der Wiederholungen auf drei beschriinkt.
Das Agnus Dei schlofs stets mit ,miserere nobis“, erst
spiiter wurde mit Riicksicht auf den folgenden Friedens-
kufs das dritte Agnus Dei mit ,dona nobis pacem*
abgeschlossen. Im Gesang des Agnus Dei erfleht die
Kirche vom Lamme Gottes, das unsrer Siinden wegen
geopfert wurde, fir die Gliubigen um Entsiindigung
durch Gottes Barmherzigkeit und um den wahren
Seelenfrieden, damit sie wiirdig sich dem Opfermahle
~ nahen konnen.

4. Friedenskuf. — Im Gegensatz zu den orien-
talischen Liturgien und dem gallikanisclien Ritus, welche
den Friedenskufs zu Beginn der Gliubigenmesse haben,
ist ihm sein Platz in der romischen Messe schon seit
dem 4. Jahrhundert (vgl. den Brief Innozenz' 1. an
Decentius von Eugubium) vor der Kommunion an-
gewiesen. Seit dem 11. Jahrhundert geht dem Friedens-
kufi ein besonderes an Christus gerichtetes Gehet um
die Segnungen des Friedens fiir seine Kirche voraus,
vordem diente zur Vorbereitung lediglich der Friedens-
wunsch des Pax Domini. Der Friedenskufs hebt nament-
lich die Bruderliebe als notwendige Vorbereitung auf
die heilige Kommunion hervor.

5. Vorbereitungsgebete auf den Kom-
munionempfang. — Die zwei Vorbereitungsgebete
oDomine lesu Christe, Fili Dei vivi“ und ,Perceptio®
stammen aus der Privatmesse und der Privatandacht der
Priester, wie die in ihnen gebrauchte Einzahl nahelegt.
In verschiedener Ordnung und mit andern Gebeten
untermischt kehren sie seit dem 11. Jahrhundert hiiufig
wieder, ihre jetzige Anordnung ist schon im OR XIV
(e. 53) festgelegt. Im ersten Giebete erfleht der Priester,
die-Augen zur Stirkung der Andacht auf die heilige
Hostie gerichtet, als Frucht der Kommunion Befreiung
von Siinden und deren Folgen (universis malis), im
zweiten Gebete ,Perceptio®, das bis auf Pius V. sehr
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hifig erst nach dem Empfange der heiligen Kom.
munion gesprochen werden mufite, Schutz der Seele
und des Leibes vor Gefahren und um Heilung der
Siindenwunden.

6. Kommunion. Ablution — Der Ep.
weckung lebendigen Glaubens und dem Ausdruck in-
nigsten Vertrauens dienen die Worte: ,Das Himmels.
brot will ich empfangen und den Namen des Herrn |
anrufen® (vgl. Ps. 115, 4), welche der Priester spricht, .
wenn er die heilige Hostie ergreift. Mit den Worten
des Hauptmanns von Kapharnaum (Matth. 8, 8) bekennt
er noch einmal unmittelbar vor Empfang der heiligen
Kommunion seine Unwiirdigkeit, Hilfsbediirftigkeit ung
sein Vertrauen auf den Herrn, der mit seiner Gnade
in der Seele Einkehr nehmen will. Auch diese Formeln,
ursprimglich von privater Andacht gebraucht, treten
bei dieser Gelegenheit vereinzelt schon im 11. Jahy.
hundert auf, ebenso die Formeln ,Corpus hzw. Sanguis
Domini nostri Tesu Christi* ete. und »Quid retribuam«
(Ebner, Quellen 302 u. a.). Wihrend die ersteren das
Verlangen nach der wichtigsten Frucht der Kommunion,
Bewahrung der Seele zum ewigen Leben, aussprechen,
bekundet die zweite (Quid retribuam), aus Ps. 115, 4
entnommen, die Dankbarkeit, welche sich in stetem
Heilsverlangen durch die Tat #ufiern soll, Mittelaltep- '~'-?
liche Missalien enthalten unmittelbar nach dem Genusse
der heiligen Gestalten schone Begriifungen des heilig.
sten Sakramentes. Das jetzige Romische Missale ordnet ‘
nach dem Genusse der heiligen Hostie eine kurze Be.
trachtung des heiligsten Sakramentes an, nach dem -
Empfange des heiligen Blutes bietet es zwei Gebete §

|

»Quod ore sumpsimus® (L. 69 als Postkommunio) und
»Corpus tuum*® (11. Jahrh. ; Ebner, Quellen 302). Beide !
bewegen sich in dem Gedankenkreis der Kommunion-
gebete. Da mnach dem Genusse des heiligen Blutes |

keinerlei betrachtende Erwiigung vorgeschrieben ist,

-

liturgie.de



I Teil. 2. Hauptgtiick. Erklir. des jetzigen rom. MeBritus. 223

verfolgen diese Gebete auch den Zweck, den Priester,
der unter diesen Gebeten die Reinigung des Kelches

.und seiner Finger von etwa anhaftenden Partikeln

vorzunehmen hat, in der Sammlung zu hewahren. Diese
Reinigung des Kelches und der Finger (Ablution), welche
von der Ehrfurcht gegen das heiligste Sakrament ge-
fordert ist, hat erst das Missale Pius’ V. einheitlich
geordnet. Im Mittelalter wurde sie bald mit Wein,
bald nur mit Wasser vorgenommen; das fiir die Ab-
lution der Finger gebrauchte Wasser wurde jedoch
nicht genossen, sondern meist in die Piscina, ein ge-
wohnlich an der Wand befindliches und mit Ablauf
versehenes Becken, geschiittet.

7. Kommuniongesang — Wihrend die Gliiu-
bigen zum Empfang der heiligen Kommunion an den
Altar traten, sang man schon im 4. Jahrhundert (Cyrill
von Jerusalem, Cat. myst. 5; AK VIII, ¢. 13) den Ps. 33,
wegen dessen 9. Vers: ,Kommet und sehet, wie giitig
der Herr* (im Romischen Missale am 8. Sonntag nach
Pfingsten in gleicher Verwendung gewiihlt), um das
Volk an die in der Spendung des Himmelshrotes sich
dubernde Liebe des Herrn zu erinnern. Der Kom-
muniongesang, den alle Liturgien aufweisen, ist im
Abendlande zuerst vom hl. Augustinus (Retract. 1. 2,
¢. 11) erwiihnt und bestand in alter Zeit aus einem
ganzen, antiphonisch vorgetragenen Psalm, von welchem
gich nur mehr die Antiphon erhalten hat. In ihr
findet die Idee der laufenden Zeit des Kirchenjahres,
welche die Gliubigen heim Empfang der heiligen Kom-
munion beherrschen soll, entsprechenden Ausdruck.

8. Postkommunio. — In der vom liturgischen
Gruf eingeleiteten, der Kollekte gleich gestalteten und
gleich ihr zu den iltesten (L.) Bestandteilen der Messe
gehorenden Postkommunio erhalten der Kommunionritus
und die Opferfeier ihren Abschlufs (daher auch ,Ad
complendum®, ,Complenda* im Mittelalter genannt). Ein
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feierliches Gebet nach der Kommunion findet sich in allen

Riten: wiihrend jedoch die orientalischen Liturgien den 1

Dank fiir den Empfang des Sakramentes in den Vorder-
grund stellen, tritt dieser in der romischen Messe,
wenn auch nicht giinzlich, in den Hintergrund. Die
Postkommunio erscheint hier meist als eine Bitte um
volle Auswirkung der Kommuniongnade. Da in dem
Entschlufs, mit der empfangenen Gnade mitzuwirken,
aus welchem diese Bitte hervorgegangen ist, die beste
Dankesgesinnung wurzelt, stimmt im Grunde auch die
rémische Postkommunio mit den Dankgebeten der andern
Liturgien iiberein.

§ 56. Der SchluB8 der Messe.

1. Entlassung. — Die Entlassung des Volkes
nach Beendigung des Gottesdienstes kiindete der Diakon
durch den Ruf: ,Ite, missa est — Gehet, ihr seid ent-
lassen!“ (ORI n. 21) an. Darauf antwortet das Volk
(der Chor) mit ,Deo gratias®, welches als eine biindige
und zugleich herzliche Danksagung erscheint fiir den
Segen, der aus der soeben beendeten Opferfeier den
Teilnehmern zuteil ward. Bisins 11. Jahrhundert war das
,Ite missa est® in der romischen Kirche die einzige Ent-
lassungsformel. Seit dieser Zeit (Micrologus c. 46) kam
fiir gewisse Tage, meist solche mit Buficharakter das
»Benedicamus Domino — Lafit uns den Herrn preisen!*
auf. Letztere Formel war nicht blo Ankiindigung
des Schlusses- der Messe, sondern auch Einladung fiir

die Gliaubigen, dem nachfolgenden offentlichen Stunden-

gebet anzuwohnen. Jetzt kann es als eine Aufforde-
rung betrachtet werden, an solchen Tagen den Geist
des Gebetes besonders zu pflegen. Noch etwas spiiter

wurde es iiblich, sich als Entlassungsformel bei Re-
quiemsmessen des , Requiescant in pace* zu bedienen. In
ihm ist die Bitte ausgedriickt, dafs die Friichte des Mefi<
opfers vor allem den Abgeschiedenen zukommen mochten.
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2. Placeat. — Im feierlichen Entlassungsrufe hat
die gottesdienstliche Versammlung ihren natiirlichen
Schlufs; was noch folgt, erscheint darum sofort als
eine spiitere Zutat, wie das schon im 11. Jahrhundert
erwiihnte Gebet , Placeat®, das im Mittelalter hiufig erst
nach dem letzten Segen gesprochen wurde. Im Bewult-
sein seiner Unwirdigkeit bittet hier der Priester noch
einmal die heiligste Dreifaltigkeit um gnadenreiche An-
nahme des von ihm dargebrachten Opfers.

3. Letzter Segen. — Um die Wende des 11. Jahr-
hunderts (Micrologus c. 22) war auBerhalb Roms der
Schlufisegen bei der Messe bereits so sehr eingebiirgert,
dafiderselbe, wollte man nicht Anstofsbeim Volke erregen,
nicht mehr unterlassen werden konnte. Wahrscheinlich
entstand er als eine Nachahmung jenes Segens, welchen
nach Angabe des OR I (n. 21) der Papst zu spenden
pllegte, wenn er nach beendigter Messe die Reihen des
Klerus durchschritt, moglicherweise fand er Bingang in
Erinncrung an den priesterlichen Segen, welchen vor
Einfithrung der romischen Liturgie im Frankenreich die
Priester beim Pax Domini erteilten. Der letzte Segen
soll nochmals den Anwesenden die Wirkungen des
Opfers sichern; in den Requiemsmessen unterbleibt er,
um anzudeuten, daf hier die MeBfriichte in erster Linie
den Seelen der Verstorbenen zugewendet werden sollen.

4. Letztes Evangelium. — Das letzte Evan-
gelium ist der jiingste Bestandteil des Mefritus.  Im
13. Jahrhundert vereinzelt auftretend (Dur. 1. 4, e. 24,
1. 9), wird das Beten des Johannesevangeliums (Joh. 1,
1\14) am Schlusse der Messe, namentlich wegen
Seiner Verwendung im Wettersegen, gegen Ende des
Mittelallers immer hiifiger. Bis auf Pius V. wurde es
Vielfach, wie noch jetzt im Pontifikalritus (Caer. Ep. 2,

€23 1. 9), auf dem Wege vom Altar in die Sakristei

gebetet. Im letzten Evangelium legt der Priester am
Schlusse der ( )pferfeier noch einmal ein dankbares Be-

Eisenhofer, Kathol. Litnrgik. 15
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kenntnis des Glaubens ab, dak das fleischgewordeng
ewige Wort des Vaters voll der Gnade und Wahrheit,
unter uns auf dem Altar geweilt und in der heiligen
Kommunion in die innigste Seelenverbindung mit ung
getreten ist.

An einzelnen Tagen, z. B. wenn ein Fest und ein Sonntae
oder eine Ferie mit eigenem Evangelium zusammentreffen,
wird an Stelle des Johannesevangeliums das Evangelium,
des Somntags oder der Ferie genommen. Diese Sitte, die
erst sehr spiit aufkam, geht in ihrem Ursprung wohl zy.
riick auf eine Missa sicca (Messe ohne Offertorium und
Kanon), welche nach Angabe des 1502 erschienenen Opde
missae Burchards von Straburg (Wickham Legg, Tracts"
on the Mass, London 1904, 173) einzelne Priester in der
Quadragesima oder auch an andern Tagen, wenn zwei
Mefformulare vorhanden waren, nach dem Formular qey
durch das Fest verhinderten Tagesmesse zu lesen Pllegten,

5. Rezeh. — Als Bestandteile der vorgeschriebenen
Danksagung nach der heiligen Messe (Rezeh) erscheiney
im 11. Jahrhundert (Micrologus) der Gesang der drej
Jiinglinge im Feuerofen (Dan. 3, 57—88), der Psalm 150
und drei von Versikeln eingeleitete Orationen, Vgp
Dankbarkeit und Liebe zu Gott angetrieben,. die jy
der vorausgegangenen Opferfeier neue Nahrung emp.
fangen haben, durchgeht der Priester die ganze
Schopfung, die freie sowohl als auch die unfreie, ung
fordert in poetischer Weise alle Kreaturen auf, mit
ihm Gott zu loben. In Psalm 150 setzt sich diese Auf..
forderung zum Lobe Gottes fort. Die Wahl des (3
sanges der drei Jiinglinge im Feunerofen, in welchy
die alte Kirche die Vorbilder der Mirtyrer und ik
eigenen bedriingten Lage erblickte, einzelne Versik
(z. B. Exsultabunt sancti in gloria) und die an dj
Stelle immerhin befremdende Erwithnung des hl. Lay
tius in der dritten Oration erkliiren sich historisch
der Tatsache, dafs der Papst im Mittelalter an gewdk
lichen Tagen in seiner, dem hl. Laurentius geweil
Palastkapellg im Lateran die heilige Messe zu fo
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pflegte. An den Schlub der Messe reihte sich hier
passend ein Gedichtnis des Patrons der Kapelle und auch
ein allgemeines Gedichtnis jener zahlreichen Heiligen an,
deren Reliquien das genannte Heiligtum barg.

L Teil.  Die heiligen Sakramente.

Literatur: F. Probst, Sakramente und Sakramentalien
in_den drei ersten christlichen Jahrhunderten, Tiibingen
1872. — P. Schanz, Die Lehre von den heiligen Sakra-
menten der katholischen Kirche, Freiburg 1893. — N. Gihr,
die heiligen Sakramente der katholischen Kirche®. Frei-
burg 1918, — Jos. Braun, Sakramente und Sakramentalien,
Regensburg 1922, — Fr, X. Mutz, Die Verwaltung der
heiligen Sakramente >°,  Freiburg 1923.

§ 57. Das Sakrament der Taufe.

Literatur: O. Mayer, Geschichte des Katechumenates
und der Katechese in den ersten sechs Jahrhunderten,
Kempten 1868. — Frz. X. Funk, Die Katechumenatsklassen
des christlichen Altertums. Die Entstehung der heutigen
Taufform. (Kirchengeschichtl. Abhandl. u.Untersuchungen.)
Paderborn 1897. — Friedr. Wiegand, Die Stellung des
apostolischen Symbols im kirchlichen Leben des Mittel-
alters I. Leipzig 1899. — V. Ermoni, Le baptéme dans
I'Eglise primitive® 1908, — €. F. Rogers, Baptisme and
christian Archaeology. Oxford 1903. — Frz. Jos. Déolger,
Der Exorzismus im altchristlichen Taufritual. Paderborn
1909. — Ders., Sphragis. Paderborn 1911. — Ders., Die
christliche Taufe und das antike Mysterienwesen, Koln
1912, — Puniet, Art. ,Apertio aurium® in DAL 1 2523 f. —
Ders., Art. ,Baptéme* in DAL 11 251 f. — Ders., Art. , Caté-
chumenat® in DAL II 2579 f.

1. Spender der Taufe. — Die Taufe spendete
im christlichen Altertum, als das Christentum VOrzugs-
weise nur in den Stidten verbreitet war, der Bischof,
der beim sakramentalen Akte von den Priestern und
Diakonen unterstiitzt wurde. FErst die Entwicklung
der Landseelsorge fiihrte dazu, auch die Priester
hiufiger mit dem Vollzug der Taufe zu betrauen. Nach
gegenwiirtigem kirchlichen Recht ist ordentlicher

15*
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Spender der Taufe der Priester, ihre Vornahme aber ein
Reservat des Pfarrers (can. 738, §1); auBerordent- |
licher Spender ist der Diakon, der jedoch nur mit Ge. |
nehmigung des Bischofs oder des zustindigen Pfarrers
von dieser Vollmacht Gebrauch machen darf (can. 741),
Noch jetat wiinscht die Kirche (can. 744) in Erinne.
rung an die alte Sitte, dafs die Taufe Erwachsener von;
Bischof oder von einem vom Bischof Delegierten go.
spendet werde.

2. Taufzeiten. — Zur Erleichterung der Vop.
bereitung auf die heilige Taufe sah man sich bei dep
wachsenden Zahl der Christen im 2. Jahrhundert ge-
notigt, die gemeinsame Vorbereitung der erwachsenen
Taufkandidaten auf gewisse Zeiten des Jahres zu he.
schrinken und die Taufe selbst nur an bestimmten
Terminen zu erteilen. Schon Tertullian (De bapt. ¢, 19) =
nennt als solche Ostern und Pfingsten: der (*)stertag -
wurde von der Kirche hierzu gewiihlt, um gerade ap
diesem Tage, an welchem der Herr von den Totep
erstand, die geistige Auferstehung ihrer Kinder feiory,
zu konnen (vgl. Rom. 6, 4); Pfingsten kam nur glg X
Abschlufs der osterlichen Zeit (Pentekoste) zur Ehre
eines Tauftages. Zugleich wird durch die Taufe ap,
Pfingsttag erinnert an die Wirksamkeit des Heiligen 3
Geistes in den heiligen Sakramenten, vorziiglich in dep
Taufe nach den Worten des Apostels (Tit. 3, 5): ,Gott
hat uns gerettet durch das Bad der Wiedergeburt ung
der Erneuerung des Heiligen Geistes. Da bei dep.
Kindertaufe die Riicksicht auf die zarte Konstitution
der Tiuflinge die moglichst baldige Taufe riitlich ep- |
scheinen liefs, gerieten allmihlich, seit dem 11. Jahp-
hundert endgiiltig, die alten Tauftermine in Vergessen.
heit. Gegenwiirtig kann man die feierliche Taufe an
allen Tagen spenden, nur bei der Taufe der Ep- ;3
wachsenen sollen nach Moglichkeit die alten Taufzeiten
eingehalten werden (can. 772). X
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3. Taufort. — Zur Vornahme der Taufe kam schon
in iiltester Zeit nur die Stitte der gottesdienstlichen
Versammlung oder eine in moglichster Niihe derselben
gelegene Ortlichkeit in Betracht. In nachkonstanti-
nischer Zeit entstanden in grofieren Gemeinden be-
sondere Taufkirchen (Baptisterien), welche sich neben
den hbischoflichen Kirchen erhoben. Erst allmihlich
durften auch andere Kirchen einen Taufbrunnen er-
richten. Wiewohl dies schon im 6. Jahrhundert bei
einzelnen Landkirchen der Fall war, dauerte es doch
bis ins 11. Jahrhundert, bis alle Pfarrkirchen in den
Besitz dieses Rechtes gelangten. Nach dem jetzt
geltenden kirchlichen Gesetz gilt als Ort der Taufe
eine Kirche oder ein offentliches Oratorium (can. 773),
vor allem die Pfarrkirche, in welcher sich ein Tauf-
brunnen (fons baptismalis) befinden mufs (can. 774).

4. Taufpaten. — Die Taufpaten (patrini, sponsores),
deren hereits im 2. Jahrhundert (Tertull., De bapt. e. 18)
Erwiihnung geschieht, hatten im christlichen Altertum
vorziiglich die Aufgabe, bei erwachsenen Tiuflingen
Biirgschaft zu leisten fiir die Lauterkeit ihrer Absichten
und die Kirche in der religivsen und moralischen Er-
ziehung der Katechumenen zu unterstiitzen (Pseudo-
Dionysius, De ecel. hierarch, ¢.3 7). Auch waren ihnen
heim Taufritus, besonders an den Skrutinien (s. u.),
bestimmte liturgische Funktionen zugewiesen: sie
mufiten die Tauffragen heantworten, den Tiufling
wiederholt mit dem Zeichen des Kreuzes bezeichnen
und nach der Taufe aus den Hiinden des Taufenden
in Empfang nehmen. Letzteres begriindet noch gegen-
wiirtig (can. 765) die kirchliche Patenschaft (die auch
durch das Halten oder das physische Beriihren des Téiuf-
lings wiihrend des Taufaktes entsteht). Die kirchliche
(Gesetzgebung hetonte seit der Karolingerzeit mit be-
gsonderem Nachdruck allezeit die Pflicht der Paten, das
religiose Leben ihrer Patenkinder zu fordern (can. 769).
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Deshalb konnen nur solche zur Patenschaft zugelassen
werden, die in den Glaubenswahrheiten hinlinglicl,
unterrichtet sind (darum nicht Unmiindige) und in ihrem, -
persénlichen Verhalten sich nicht in Gegensatz zyp .
Kirche gestellt haben (also nicht Exkommunizierte, )
Hiretiker usw.). .
5. Taufnamen. — Die Namengebung erfolgt un.
abhiingig von der Taufe. Da jedoch bei der Kinder.
taufe Namengebung und Taufe in unmittelbare zeit.
liche Nihe zueinander geriickt sind, auch im Verlanf
des Taufritus, insbesondere beim eigentlichen sakra.
mentalen Taufakt der Téufling mit seinem Namep
genannt wird, besteht die Bezeichnung , Taufname* zu
vollem Rechte. Nach dem Wunsche der Kirche (Rit,
Rom. tit. II, ¢. 1, n. 54) soll der Taufname der Name
eines Heiligen sein, zur bestindigen Mahnung, dag der
Neugetaufte eingegliedert ist in die Gemeinschaft dey
Heiligen, deren Vorbilder er nachahmen u
Schutz er sich empfehlen soll. £
6. Entstehung des Taufritus, — Der jetzige =
romische Taufritus stellt dio Zusammenfassung  vey. #
schiedener, ehemals zeitlich getrennter Zeremonien dar,
welche einst a) in der Zeit der entfernteren Tayf.
vorbereitung an den Katechumenen, b) in der Zeit dep g
niiheren, mit der Quadragesima heginnenden Vorberej.
tung an den Taufkandidaten (competentes , elocti, S
uniZipevor), ¢) am Tauftage selbst an den Tauf. 3
lingen und Neophyten vollzogen wurden. Im Mitte].
punkt der Taufvorbereitung stand im Altertum, alg
die Taufe vorwiegend Erwachsenen gespendet wurde,
die religiose Belehrung und Unterweisung: als diese
aber infolge der immer mehr zur Regel werdenden
Kindertaufe wegfallen muflite, liefs man die Zeremonien,
welche bisher den religiosen Unterricht umgeben hatten,
selbstiindig in den Skrutinien (= Priifung) weiter he.
stehen.  Solcher Skrutinien, unter welchen man sich

nd derey,
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eine Reihe von religitsen Zeremonien, vor allem von
Exorzismen vorzustellen hat, die an gewissen Tagen an
den Tiuflingen vorgenommen wurden, kannte man an-
fiinglich drei, spiiter sieben (das bedeutendste jenes am
Mittwoch nach dem vierten Fastensonntag, s.S.121). Thr
Ritus ist eingehend im OR VII und im Gel. geschildert.
Die Gehete, die letzteres bietet, kehren fast sémt-
lich im heutigen Taufritus wieder. Aus diesem Skru-
tinienritus hildete sich zur Zeit der Karolinger eine
abgekiirzte, fiir die Zwecke der Kindertaufe geeignetere
Form, fiir welche das Zusammendringen der ehedem
an verschiedenen Tagen vorgenommenen Skrutinien in
einen einzigen Vorbereitungsritus und dessen Verbin-
dung mit dem Taufakt und den darauffolgenden Riten
eigentiimlich ist. Nur durch untergeordnete Zusiitze
vermehrt, wird dieser Taufritus, der sich schon im
Nachtrag des Greg. (Muratori II 152—158) findet,
noch jetzt bei der Taufe von Erwachsenen gebraucht.
Von ihm unterscheidet sich der Ritus der Kindertaufe,
der erst in neuerer Zeit entstand, durch die geringere
Zahl der Exorzismen, Kreuzzeichen usw. und durch den
Wegfall der in drei Psalmen (8 28 41) bestehenden
Einleitung, die erst spiiter der Taufe der Erwachsenen
vorangestellt wurde.

7. Der heutige Ritus der Kindertaufe. —
a) Riten der ehemaligen Katechumenatszeit, — Der erste
Teil des Ritus der Kindertaufe (bis zum Gebete ,Deus
patrum nostrorum einschliefslich reichend) enthiilt jene
Riten, welche einst an den Katechumenen vollzogen
warden. Dazu gehorte eine ither die wichtigsten
Pflichten des Christen aufklirende Einfithrungskatechese
(jetzt: Was verlangst du von der Kirche Gottes? usw.),
die Aufnahme in den Katechumenat durch die in allen
Liturgien bei diesem Anlafs iibliche Bezeichnung mit
dem Kreuze, dem Hoheitszeichen Christi, und die Hand-
auflegung , durch welche die Segnung und Besitz-

liturgie.de



232 Spezielle Liturgik.

ergreifung seitens der Kirche ausgedriickt ist. Exor-
zistischen Charakter trigt die Exsufflatio (dreimaliges
Blasen in das Angesicht des Téuflings) an sich, ebensg
die dem romischen Ritus eigentiimliche, schon von
Augustin (Conf. 1. 1, ¢. 11) erwiihnte Darreichung des
Salzes, die ihren Ursprung zuriickleitet auf die antiken
romischen Anschauungen iiber die reinigenden, apotro-
piiischen Wirkungen des Salzes. Noch jetzt wird beim
Exorzismus des Salzes diese nunmehr von der Segens-
gewalt der Kirche erhoffte Wirkung erwiihnt (efficiaris
salutare sacramentum ad effugandum inimicum). Wig
jedoch die Worte, welche bei der Darreichung deg
Salzes gesprochen werden (Nimm hin das Salz der
Weisheit; es sei dir ein Gnadenmittel zum ewigen
Leben)und das Gebet , Deus patrum nostrorum (Gel.47) =

andeuten, soll damit auch die vor der Fiulnis der Siinde
bewahrende, Geschmack am iibernatiirlichen Leben ver-
leihende Gnade Christi, der himmlischen Weisheit,
symbolisiert werden. Die Gebete, weleche in diesem
ersten Teile des Taufritus gesprochen werden, das eine
nach der Bezeichnung mit dem Kreuze (Preces, Gel. 46),
das andere nach der Handauflegung (Omnipotens sempi-
terne Deus. Gel. 46), bitten vor allem um sittliche Stip. - £
kung des Katechumenen, die einst inmitten der Ver- 38
fiihrungen und Lockungen der heidnischen Welt doppelt
vonniten war. Eine aktuelle Bedeutung vermag man
diesen Gebeten zu geben, wenn man sie mit Riick-
sicht auf das von dhnlichen Gefahren bedrohte spitere - |
Leben des Tiuflings spricht. Wenn ferner wiederholt

gefleht wird, Gott moge den Tiufling zum Bade der
Wiedergeburt gelangen lassen, so sind hier die alten
Verhiiltnisse vorausgesetzt, bei denen oft viele Jahre
vom Eintritt in den Katechumenat bis zur Taufe vep. o
flieien konnten, withrend welcher der Katechumene
seinem Entschlufs untreu oder vom Tode hinweggerafft -
werden konnte,
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b) Die Riten der Kompetentenzeit. — Den einst an
den Taufkandidaten (competentes, electi) vollzogenen
Zeremonien entsprechen im heutigen Ritus der Kinder-
taufe jene, welche das Romische Rituale bis zur Sal-
bung mit Katechumenenol einschliefilich enthilt. Die
Flecti wurden in dieser Zeit hiufigen, mit Handauf-
legung und Kreuzzeichnung verbundenen Exorzismen
unterworfen. Der letzte Exorzismus, , Exorcizo te, omnis
spiritus immunde®, im Ritus der Erwachsenentaufe ,Nec
te latet satanas“ (Gel. 78), fand am Karsamstagmorgen
statt und fithrte den Namen ,catechismus®, was darauf
hindeutet, dafs er an die Stelle einer letzten Belehrung
der Tiuflinge getreten ist. Exorzistischen Charakter
triigt auch die Bestreichung der Ohren und der Nase
der Tiuflinge mit Speichel, die alte ,Apertio aurium*
(= Offnung der Ohren; Ambr., De myst. 1. 1, e. 1).
Mit dem Speichel glaubte das romische Altertum
eine die Diimonen vertreibende Kraft verbunden (Dolger,
Der Exorzismus im Taufrituale 130). Im Christentum
erinnerte man sich, daf der Herr bei der Heilung des
Taubstummen sich des Speichels bediente, und ge-
staltete den alten Brauch zum Sakramentale, welches
die Erschlieung . des innern Sinnes fiir das Wort
Gottes (vgl. die dabei gesprochenen Worte: ,Ephpheta,
quod est adaperire, Mark. 7, 34; Gel. 79) und den Wohl-
geruch des Evangeliums (in odorem suavitatis) bewirken
soll. Die urspriinglich exorzistische Bedeutung klingt
nach in den Worten: ,Du aber entfliche, Teufel, es
naht sich das Gericht Gottes. Auch die Widersage
an den Satan. schon im 2. Jahrhundert erwithnt (Ter-
tull, De spectac. c. 4), in welcher der Tiufling dem
Teufel, der Simde und der Gelegenheit zur Siinde
(pompa) entsagt, fiigt sich passend in die Gesamtheit
dieser Exorzismen ein. Das gleiche gilt von der Sal-
bung mit Katechumenenol, im Orient schon im 4. Jahr-
hundert nachweisbar (Cyrill von Jerusalem, Cat. myst. 2),
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in Rom erst spiiter auftretend. Im Ritus der Ep.
wachsenentaufe ist noch jetzt der Salbung eine Exor-
zismusformel angefiigt (Fliehe, unreiner Geist usw.),
Eine besondere Rolle spielte in dieser Zeit der un. ;
mittelbaren Taufvorbereitung die Ubergabe des aposto-

lischen Symbolums (traditio symboli), welche im spiiteren
Skrutinienritus am Mittwoch nach dem vierten Fasten.-
sonntag erfolgte. Da es zur Zeit der ausgebildeten
Arkandisziplin verboten war, das Symbolum aufzuschrei.
ben, mufiten es die Taufkandidaten dem Gedichtnig
einpriigen und es kurz vor der Taufe, gewohnlich an,
Karsamstagmorgen, offentlich vor der Gemeinde hep-
sagen (redditio symboli). In gleicher Weise wurde
ihnen auch das ,Gebet des Herrn* iibergeben, wodurch
ausgedriickt werden sollte, daf nur die Getauften iy
einem hoheren Sinne Gott Vater nennen konnen, Alla
diese Zeremonien kehren im jetzigen Ritus der Kinder.
taufe wieder. Selbst die alte U/bergabe und Riickgabe
des Glaubenssymbolums und des Vaterunsers hat sich
insofern erhalten, als vorschriftsmiﬁig Priester ung
Paten diese Gebetsstiicke gemeinsam hbeten miissen,
Erst im Laufe des Mittelalters (18, Jahrhundert) wurde
es iiblich, Tiufling und Paten von der Kirchtiir, wo sjo
bis zum Abbeten des Symbolums standen, unter Ayf. 3
legung der Stola feierlich in die Kirche zu geleitey
Das Gebet , Aeternam, ac lustissimam pietatem* (Gel.49)
fleht besonders um die Gnade der Erleuchtung (illu-
minare lumine intelligentiae) und erinnert damit gy ¥
die eingehende Belehrung iiber die (laubenswahrheiten,
welche die Competentes empfingen, im Gegensatz 7,
den Katechumenen, welchen nur die Elemente des S |
Glaubens (rudimenta fidei: vgl. die Katechumenats. 0.
gebete) mitgeteilt wurden. Auch hier wird der Priestey
das kiinftige Leben des Tiuflings im Auge haben und
fiir dasselbe um die Gnade einer tiefgegriindeten Glay.
benserkenntnis flehen, :
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b) Der Taufakt und die demselben wnmittelbar voran-
gehenden und folgenden Zeremonien. — Durch die am
Morgen des Karsamstags erfolgende Widersage an den
Satan geschah der Austritt (dwotenn) aus dem Dienste
des Bosen; mittels der Glaubensfragen, deren schon
das friihe christliche Altertum gedenkt (Tertull., De
spectac. . 4; Cypr., Ep. 70, 2), vollzieht sich der Eintritt
in den Dienst Christi (cuvtayh). Bei Beantwortung
dieser Fragen standen die Téuflinge bereits im Wasser.
— Die Taufe wurde gespendet durch dreimaliges Unter-
tauchen (Immersionstaufe) oder durch dreimaliges Aus-
giefien des Wassers itber das Haupt (Infusionstaufe;
Didache ¢. 7). Nach dem Zeugnis altchristlicher Denk-
miler gab es noch. eine dritte Art der Taufe, bei
welcher der Taufling im Wasser stand, wihrend der
Taufende das Wasser iiher sein Haupt gofs. Seit dem
13. Jahrhundert verbreitete sich die Infusionstaufe immer
mehr und darf gegenwiirtiz wohl als die regelmiifiige
Form der Taufe im Abendland angesehen werden. Das
dreimalige Untertauchen bzw. Begiefien symbolisiert
den Glanben an die gottliche Trinitit, die BegieBung
in Kreuzesform den Glauben an den Kreuzestod Christi,
die Verdienstursache der Taufgnade. — Nach dem
Taufakt fand die Firmung statt, oder wenn ein Bischof
nicht anwesend war, die aus dem Firmungsritus stam-
mende Salbung des Scheitels mit Chrisam, welche sich
schon im 4. Jahrhundert (Innozenz I. an Decentius von
Eugubium) zum selbstiindigen Ritus ausgebildet hatte.
Das weifie Tiichlein, das nach der Taufe dem Kinde
aufgelegt wird, ist eine letzte Erinnerung an das von
den Neugetauften in der Osterwoche getragene weilie
Kleid. Seit dem 9. Jahrhundert nachweislich (Amalar.,
De ord. antiph. c. 6) empfangen die Neugetauften auch
eine brennende Kerze, ein Ritus, der sich wohl aus
dem christlichen Altertum (Pseudo-Ambr., De laps.
virg. ¢. 5) in das Mittelalter hiniibergerettet hat. —
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Die Zeremonien nach der Taufe deuten die Wirkungen
des Taufsakraments an: so die Salbung mit Chrisam
die Lebensgemeinschaft mit Christus, dem Gesalbten,
die priesterliche und konigliche Wiirde der Kinder
Gottes. Die Formel, welche bei der Uberreichung des
weiben Kleides (Tiichleins) gesprochen wird, mahnt, die
dadurch symbolisierte Taufunschuld ohne Makel zu be-
wahren; die brennende Kerze erinnert an das helle
Licht des Glaubens, welches alle Lebenswege des Neo-
phyten bis zu seinem Eintritt in die Ewigkeit er-
leuchten soll.

§ 58. Das Sakrament der Firmung.

Literatur: M. Heimbucher, Die heilige Firmung,
Augsburg 1889, — A. Th. Wirgman, The doctrine of Con-
firmation ®. London 1906. — Frz. Jos. Dolger, Das Sakra.
ment der Firmung. Wien 1906. — J. B, Umberg, Die Schrif-
lehre vom heiligen Sakrament der Firmung. Freibur
1920. — Puniet, Art. ,Confirmation® in DAT, 1T 2515 f,

1.Spender und Empfinger. Firmpaten, —
Nach der allgemeinen, bis in die frithesten Zeiten dey
Kirche zuriickreichenden Tradition der abendliindischen
Kirche, mit welcher anfiinglich auch der Orient itber-
einstimmte, ist ordentlicher Spender der heiligen Firmung
der Bischof. Schon im christlichen Altertum firmten
ausnahmsweise — im Orient seit dem 9. Jahrhundert
regelmiifiig — auch die Priester. Nach jetziger Kkirch-
licher Ubung kann der einfache Priester nur mit be-

sonderer piipstlicher Erlaubnis die Firmung spenden. —

Da man urspriinglich die heilige Firmung im unmitte]-
baren Anschlufs an die Taufe zu erteilen pllegte, nahm
man keine Riicksicht darauf, ob der Firmling erwachsen
war oder die Jahre der Unterscheidung noch nicht
erreicht hatte. Wiewohl diese jetzt in der abend-
lindischen Kirche gewohnlich abgewartet werden, so
konnen gleichwohl beim Vorhandensein wichtiger Griinde
auch Kinder vor dem erlangten Vernunftgebrauch die
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heilige Firmung empfangen (can. 788). — Bei der ein-
stigen Verbindung von Tauf- und Firmungsspendung
geniigte ein Pate fir beide Sakramente. Eigene Firm-
paten werden erst nach ihrer Trennung im 9. Jahr-
hundert erwiihnt. S

9. Zeit und Ort der Spendung. — Die Tauf-
termine Ostern und Pfingsten waren urspriinglich auch
die Firmungszeiten. Mit Vorliebe withlte man im Mittel-

lter hierfir Pfingsten, das Fest der Geistessendung
?Amnlm'., De eccl. off. 1. 4, ¢. 29). Damit stimmt auch
das neue kirchliche Gesetzbuch (can. 790) itherein,
welches die Pfingstwoche als die passendste Zeit fiir
die Spendung der Firmung bezeichnet. — In alter Zeit
firmte der Bischof am Orte der Taufe, zuweilen ge-
schah dies im Sakrarium, in groBeren Kirchen wohl
auch an einem gesonderten, eigens fiir die Vornahme
der Firmung bestimmten Raume (consignatorium). Als
regelmiifiiger Firmungsort gilt gegenwirtig die Kirche,
doch kann aus besondern Griinden auch ein anderer
geziemender Ort gewihlt werden (ean. 791).

3. Entstehung des Firmungsritus. — Bereits
im 2. Jahrhundert (Tertull., De bapt. ¢. 7—8) sind als
Bestandteile des Firmungsritus die Handauflegung,
Salbung und ein Gebet um den Heiligen Geist bezeugt.
Wihrend der Handauflegung (= jetzige Handaus-
streckung) sprach der Bischof schon im 4. J ahrhundert
ein die siehen Gaben des Heiligen Geistes im einzelnen
aufzihlendes Gebet (Ambr., De myst. e. 7; Pseudo-
Ambr., De sacramentis 1. 3, e. 2), das in seinem vollen
Wortlaut das Gel. (3. 86) und nur in der Anrede
(Omnipotens sempiterne Deus) veriindert auch das
heutige Romische Pontifikale enthilt. Die sakramentale
Salbung der Stirne erschien einst als der Abschluf der
noch jetzt nach der Taufe iiblichen Scheitelsalbung ;
letztere ist wahrscheinlich der letzte Uberrest einer von
Priestern oder Diakonen unmittelbar nach der Taufe
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vollzogenen Salbung des ganzen Korpers (Tertull., De
bapt. ¢. 7) oder doch mehrerer Korperteile (Cyrill von
Jerusalem, Cat. myst. 3). Die Formeln bei der Stirn-
salbung lauteten im Mittelalter sehr verschieden; unsre
Jetzige Formel (Signo te etc.) erscheint seit dem 12, Jahy-.
hundert. Zur Erklirung des Backenstreiches nach der
Firmung, der im 13. Jahrhundert in den Firmungsritus
gelangt, allgemein aber erst durch das Pontifikale Ro.
manum Aufnahme findet, hat man auf die Bedeutune
des Backenstreiches in der germanischen Rechtssymbolik
als Sinnbild der Mﬁnd,igkeitserkliimng und Freilassung
hingewiesen (Herwegen, Germanische Rechtssymbolik
in der romischen Liturgie, Heidelberg 1913), vielfach
jedoch erblickt man darin einen Ersatz des nach der
Firmung iiblichen Friedenskusses, der den Kindern
nicht in der gewdohnlichen Weise gegeben werden
konnte, wofiir die den Backenstreich begleitenden Worte :
»Der Friede sei mit dir* zu sprechen scheinen. Dep
feierliche Schlubsegen ist schon in Pontifikalien deg
11. Jahrhunderts bezeugt.

4. Der heutige Firmungsritus. — Mit dem
Segenswunsche, den der Bischof zu Beginn der fejer.
lichen Handlung den Firmlingen entgegenruft : »Der
Heilige Geist komme iiher each und die Kraft deg
Allerhichsten bewahre euch vor Siinden*, ist aug.
gedriickt, was die heilige Firmung in den Gliubigen
wirken soll ; Stirkung durch den Heiligen Geist zum
Kampfe gegen die Siinde. In ergreifender Weise, dje
Hiinde gegen die Firmlinge ausgestreckt, ruft der Bischof
iiber sie im Gebet »Omnipotens sempiterne Deus¢ die
sieben Gaben des Heiligen Geistes herab. Das Gebet,
wird -eindrucksvoll nach der Nennung von je zwej
Gaben durch Amen unterbrochen. Es ist ausdriick.
licher Wunsch der Kirche, daf die Firmlinge bereitg ‘
bei dieser ,ersten Handauflegung oder Handaus.
streckung® zugegen seien (can. 789).  Nunmehr salhy
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der Bischof die einzelnen Firmlinge an der Stirne mit
Chrisam, wobei er zugleich seine Hand dem Haupte
des einzelnen Firmlings aufzulegen hat (can. 781, § 2).
Die withrend der Salbung gesprochene Formel: ,Ich
bezeichne dich mit dem Zeichen des Krenzes und stiirke
dich mit dem Chrisam des Heiles im Namen usw.*,
driickt einerseits die Besitzergreifung des Firmlings
seitens des Gekreuzigten, anderseits die iihernatiirliche
Stirkung zum standhaften Bekenntnis des Glaubens
an den dreieinigen Gott aus. Wer standhaft seinen
Glauben bekennen will, besonders in einem Leben nach
dem Glauben, mufs auch verstehen, fiir den Glauben
Leiden und Widerwiirtigkeiten zu ertragen (Catechismus
Rom. Pars. II, ¢. 3, n. 26). Daran erinnert den Firm-
ling der gelinde Backenstreich, den er vom Bischof
empfingt. Als Lohn fiir das Leiden in Christus wird,
wie die begleitenden Worte ,Der Friede sei mit dir®
besagen, wahrer Himmelsfriede dem Gefirmten zuteil.
Vom gliubigen Bewufitsein der grofien Gnadengabe
erfillt, deren die Firmlinge teilhaft geworden, bittet
Bischof und Volk, Gott moge sein Gnadenwerk erhalten
urtd festigen (Confirma hoe ete.), der Heilige Geist moge
die Firmlinge durch seine Einwohnung zu seinem Tempel
vervollkommnen (vgl. Schlufioration). Am Schlusse er-
teilt der Bischof den Segen unter den Worten: ,Es
segne euch der Herr von Sion aus, damit ihr schauet
die Giiter Jerusalems (d. h. die Gnadenschiitze der
Kirche) alle Tage eures Lebens und das ewige Leben
habet!*

§ 59. Das heiligste Sakrament des Altars.

Literatur: Jak. Hoffmann, Geschichte der Laien-
kommunion bis zum Tridentinum. Speier 1891. — Ders.,
Die Verehrung und Anbetung des allerheiligsten Sakra-
mentes des Altars. Kempten 1897. — Frz. X. Funk, Der
Kommunionritus (Kirchengeschichtl. Abhandl. u. Unters. I
293). Paderborn 1897. V. Ermoni, I'Eucharistie dans
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I'Eglise primitive®. Paris 1908. — Gerh. Rauschen, Ey. ;
charistie und Bufisakrament in den ersten sechs Jahy-

hunderten der Kirche?, Freiburg 1910. — H. Thurston,
Art. ,Exposition of the Blessed Sacrament® in CEVT3t¢

1. Spender und Empfinger. — Bischife und
Priester, welchen der Herr die Darbringung des Opfers
iibertragen hat, sind naturgemiifs auch die ordentlichey
Ausspender des Opfermahles, der heiligen Kommunion
Als Gehilfen des Bischofs teilten anfiinglich die Diakonen
die heilige Eucharistie unter heiden Gestalten an dig

iliubigen aus (Tust., Apol. I c. 65), doch inderte sich
schon frith diese Gepflogenheit dahin, daf der Bischof
oder Priester das konsekrierte Brot, der Diakon jedoch
den Kelch darreichte (Cypr., De lapsis ¢. 25). So bliel,
die kirchliche Sitte, bis mit dem Aufhoren der Kelch.
spendung an die Laien die Dienstleistung des Diakong
nicht mehr benstigt wurde. Gegenwiirtig ist der Diakon
lediglich aufierordentlicher Spender der Eucharistie ung
darf sie nur aus triftigen Grinden mit Erlaubnis deg
Bischofs oder Pfarrers austeilen (can. 845, § 2). Es ist
selbstverstindlich, daf die Laien in frithchristlichey
Zeit, da die heilige Eucharistie von ihnen in den Privat.
hiusern aufbewahrt wurde (Tertull., Ad uxor. 2, c. 5),
auch ohne die Dienstleistung eines Priesters oder Diakong
kommunizieren konnten. — Tm friiheren Mittelaltey
empfingen nach der Taufe auch die noch nicht zum
Vernunftgebrauch gelangten Kinder die heilige Kommy.-
nion, meist unter der Gestalt des Weines (OR I n. 46),
Dagegen erhob sich seit dem 13. Jahrhundert der Wider-
spruch immer mehr, bis schliefilich das Tridentinum
erkliirte, daf solche Kinder durch keinerlei N otwendig-
keit zum Empfang der heiligen Eucharistie verpflichtet
seien (Sess. 21, ¢. 4). Die Anforderungen, welche an
den Empfiinger der heiligen Kommunion gestellt werden
miissen, enthiilt das kirchliche Gesetzbuch (can. 853
bis 858). Darunter befindet sich auch die Bestimmung,

1
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dat der Kommunizierende von Mitternacht ab weder
Speise noch Trank zu sich genommen habe. Wiewohl
der Heiland das heiligste Sakrament nach dem Pascha-
mahle seinen Jiingern reichte und in urchristlicher Zeit
das Liebesmahl der Mefifeier voranging, so zeigen sich
doch schon im 2. und 3. Jahrhundert (vgl. Tertull., Ad
uxor. 2, ¢. 5) Spuren dieser Ubung, welche fiir das
4. Jahrhundert auber allem Zweifel steht (Aug., Ep. 54
ad Tanuarium).

2. Zeit und Ort der Kommunionspendung. —
Die heilige Kommunion darf an allen Tagen mit Aus-
nahme des Karfreitags, jedoch nur zu einer Stunde,
zu welcher die heilige Messe erlaubt ist, ausgeteilt
werden. Diese Bestimmungen gelten jedoch nicht,
wenn die heilige Kommunion als Wegzehrung gereicht
wird. An jedem Orte, an welchem die heilige Messe
gefeiert werden darf, kann auch die heilige Kommu-
nion gespendet werden.

3. Hiufigkeit des Kommunionempfangs, —
In der alten Kirche galt als Regel, daf alle, welche
der heiligen Messe heiwohnten, auch die heilige Kom-
munion empfingen. Daneben bestand schon in iltester
Zeit die Sitte des tiiglichen Kommunionempfangs (vgl.
Tust., Apol. I e. 67; Tertull., Ad uxor. 2, ¢. 5). Nach
dem 4. Jahrhundert nahm die Beteiligung der Glin-
bigen am Tische des Herrn zuniichst im Orient, dann
aber auch im Abendlande allmihlich ab. Trotzdem
Synoden (Aachen 836) wenigstens die wochentliche
Kommunion einschiirften, wurde sie, selbst bei Ordens-
leuten, immer seltener, so dab sich die vierte Lateran-
synode 1215 genotigt sah, mit der Pérderung der
osterlichen Kommunion ein Mindestmaf aufzustellen.

Eine Besserung trat erst ein, als zur Zeit der katho-
 lischen Reformbewegung im 16. und 17. Jahrhundert
die Grundsiitze, welche das Konzil von Trient beziiglich
des Sakramentsempfangs aufstellte (Sess. 13, c. 8), von

Eisenhofer, Kathol. Liturgik. 16
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den mneueren Ordensgesellschaften, inshesondere vom
Jesuitenorden, in die Praxis ithergefiihrt wurden. Der
erfreuliche Aufschwung wurde indessen gehemmt dureh
den Jansenismus, dessen iibertriechene Anforderungen
an die seelische Vorbereitung ‘der Kommunizierendey
den Kommunionempfang beinahe zur Unmiglichkeit,
machten. Nachdem bereits die Piipste Innozenz X
und Alexander VIII. diesen Forderungen entgegen-
getreten waren, hat neuerdings Pius X. (20. Dez. 1905)
durch klare Umschreibung der nitigen Vorbel‘eitung
der hiufigen Kommunion neuen Aufsehwung gegeher,
Diese Entwicklung sucht das kirchliche Gesetz (can, 863)
zu fordern durch die Bestimmung, daf die Gliiubigen;
aufgefordert werden sollen, hiufig, ja tiglich, 2y
kommunizieren. 3

4. Entstehung des Kommunionritus, 3
a) Kommunion wnter einer Gestalt. — Wenn auch im ;
christlichen Altertum die Regel galt, unter beiden (ta.
stalten die heilige Kommunion zu empfangen, so wurden
doch schon friihzeitig fiir die Kommunion der Krankezij'
und der Kinder, besonders aber fiir die hiusliche Kom-
munion Ausnahmen gemacht. Um eine Verunel ng
des heiligen Blutes zu verhindern, wurde spiter die
Kommunion unter der Gestalt des Brotes allein imm
hiiufiger und seit dem 13. Jahrhundert in der abend-
lindischen Kirche zur ausschliefilichen Ubung. Vie]
hat zur Aufnahme dieses Brauches die Sitte bei-
getragen, bei der Kommunion die konsekrierte Hostio
in den konsekrierten Wein zu tauchen (wie moch
heute bei den Griechen) oder letzteren in kleineren
Mengen nicht konsekriertem Weine beizumischen. Dia
Kommunion unter einer Gestalt, die so auf dem W,
der Gewohnheit Eingang in die Kirche gefung
wurde spiiter, um den hiretischen Auffassungen
Husiten zu begegnen, durch das Konzil von Kons
1415 zum kirchlichen Gesetz erklirt. — b) Art o
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Weise des Kommunionempfangs. — Die Gliubigen emp-
fingen im christlichen Altertum stehend auBerhalb des
Altarraumes die heilige Kommunion. Erst im Mittel-
alter wurde es Sitte, hei dieser Gelegenheit zu knien.
Seit dem 9. Jahrhundert (Synode von Rouen 8799)
begann man, den Gliubigen die heilige Hostie in den
Mund zu legen, vorher war es allgemeiner Brauch,
sie mit der Hand in Empfang zu nehmen. Das heilige
Blut genossen die Gliubigen nicht unmittelbar aus
dem Kelche, sondern mittels eines Rohrchens (fistula).
In der feierlichen Papstmesse hat sich diese frithmittel-
alterliche Gewohnheit bis zur Gegenwart erhalten. —
¢) Spendeformel. — Schon in altehristlicher Zeit (Tertull..
De spectac. c. 25) reichte man die heilige Kommunion
den Gliubigen unter einer bestimmten Spendeformel.
Diese diente entweder lediglich zur Erweckung des
Glaubens, wenn sie lautete ,Leib Christi*, ,Blut
Christi“, worauf der Empfinger zum Bekenntnis seines
Glaubens mit ,Amen* antwortete (AK VI, c::13),
oder sie enthielt einen die Wirkungen des Sakraments
ausdriickenden Segenswunsch. Formeln letzterer Art
sind schon in der ersten Hilfte des 3. Jahrhunderts
bezeugt (z. B. in den apokryphen Thomas- und Matthius-
Akten; s. Lipsius, Apokr. Apostelakten I 339, TIT 122).
Unsre jetzt gebrimchliche Spendeformel: ,Der Leib
unsres Herrn Jesus Christus bewahre deine Seele zum
ewigen Leben®, tritt bereits im Mittelalter hervor (Toan.
Diac., Vita Greg. II. c. 41; Ebner, Quellen 311 339
u. a.), wenn auch ihr Wortlaut im einzelnen ver-
schieden ist. — d) Kommunion aubierhalb der heiligen
Messe. — Ihre natiirliche Stelle hat die Kommunion
der Gliubigen innerhalh der Messe (Rit. Rom. tit. TV,
c. 2, n. 10), wodurch die Zusammengehirigkeit von
Opfer und Opfermahl auch iuberlich in die Erscheinung
tritt. Die offentliche Kommunion aufierhalb der heiligen
Messe kommt erst seit dem 13. Jahrhundert auf. das

16*
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Vorbild fiir ihren Ritus mochte die schon liingst iibliche
Krankenkommunion gegeben haben.
5. Erklirung des jetzigen Kommunion.
ritus. — Das Confiteor, welches den Kommunion.
ritus einleitet, hat den Zweck. die Kommunikantey,
noch einmal zur Selbsteinkehr (1 Kor. 11, 28) und Zu
reuiger Gresinnung zu veranlassen, wihrend ihnen das
Gebet der Kirche (Misereatur, Indulgentiam) die Tj].
gung lilicher Siinden zu moglichst fruchtbringenden,
Empfang der Himmelsspeise sichert. Die ithrigen For.
meln und Gebete des Spenderitus sollen im Empfiingey
die zu wiirdiger Kommunion notigen Tugendakte
zeitigen, vor allem lebendigen Glauben bei den Worten .
»Sehet das Lamm Gottes* usw., mit welchen Johanneg
der Tiufer (Joh. 1, 29) auf den Heiland gewiesen, vep.
trauensvolle Hoffnung auf die Macht und Giite des |
Herrn, demiitige Liebe, welche eindringlich die vop
Austeilung der Kommunion gesprochenen Worte des
frommen Centurio (Matth. 8, 8) nahelegen. In der =
Spendeformel: , Corpus Domini nostri Tesu Christi usw,
bittet der Priester, es moge das iihernatiirliche Leben
der Seele durch den Genufi des verklirten Leibeg
Christi geniihrt und gestirkt werden fiir das jenseitige
Leben in himmlischer Verklirung. Das Kreuzzeichen, e
welches vor der Darreichung der Hostie iiber den.
Kelch gemacht wird, zeigt, dafs die heilige Kommunioy,
die kostlichste Frucht des Kreuzesopfers ist, wenn'
man nicht diese Kreuzzeichnung als eine letzte Segnung -
zu wiirdigem Sakramentsempfang deuten will. Den
Abschlufs der Spendung bildet die Antiphon ,0 sacrum
convivium®, ein Lobpreis der gnadenvollen Wirkungen
des himmlischen Mahles, die in der geistigen Freude
und Siibigkeit gipfeln, welche die heilige Kommuniop
erzielt (vgl. den Versikel: ,Brot vom Himmel hast du
ihnen gegeben® usw., Weish. 16, 20). Die Schluioration -
»Deus, qui nobis* usw. betet, daf die heilige Eucharistie. g
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uns zu einer dauernden, nie versiegenden Gnaden-
quelle werde (iugiter sentiamus), was dann um so
sicherer der Fall ist, wenn dem heiligsten Sakra-
ment stets die gebithrende Verehrung entgegengebracht
wird, worum gleichfalls in dieser Oration die Kirche
fleht. Der Schlufisegen, in Deutschland hiufig mit
dem Ziborium erteilt, soll noch einmal Gnade bieten,
die vollen Friichte der heiligen Kommunion in einem
gottgefilligen Leben zu zeitigen. — Der Ritus der
Krankenkommunion unterscheidet sich vom ge-
wohnlichen durch die vorausgehende Segnung des
Gemaches (Besprengung mit Weihwasser und Gebet),
durch den in diesem Falle auch im romischen Ritus
mit dem Ziborium erteilten Schlufisegen, durch eine
verschiedene Formulierung des Schlufigebetes und,
wenn es sich um die Spendung der Wegzehrung handelt,
auch der Spendeformel.

6. Aussetzung des heiligsten Sakraments.
Sakramentaler Segen. — Die Aussetzung (Ex-
position) des heiligsten Sakramentes beruht auf dem
Glaubenssatze, dafs Jesus Christus auch aufierhalb der
heiligen Kommunion, so lange die Gestalten von Brot
und Wein vorhanden sind, unter ihnen mit Gottheit und
Menschheit zugegen ist. Das Konzil von Trient (Sess. 13,
¢. b u. can. 6) hat deswegen die Zulissigkeit der Ex-
position ausdriicklich definiert. Der Brauch, das heiligste
Sakrament dem Volke zur Anbetung auszusetzen, ist ver-
hiilltnismiiBig spit, im 14. Jahrhundert, entstanden. Zu
geiner Aufnabme haben vorziiglich zwei Umstiinde bei-
getragen: der Aufschwung der Verehrung des Altar-
sakraments durch das Fronleichnamsfest und das weit-
verhreitete Verlangen, die unverhiillte Hostie zu sehen,
wovon man sich besondere Gnaden erwartete (Ad. Franz,
Die Messe im deutschen Mittelalter 101). Etwa in
die gleiche Zeit wie die Entstehung der Exposition
fillt anch das Aufkommen des sakramentalen Segens,
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welchem schon vorgebaut war durch jene Kreuzzeichen,
welche der Priester withrend der Messe mit der kon.
sekrierten Hostie machte. Nach gegenwirtiger kirch.
licher Ubung unterscheidet man eine oOffentliche Fx.
position der unverhiillten Hostie in der Monstranz, unq
eine private, bei welcher das heiligste Sakrament fiir die
Gliubigen unsichtbar im Ziborium verschlossen ist. Ex. %
position und sakramentaler Segen tragen in der gegen-
wiirtigen katholischen Liturgie nicht wenig dazu bei, den
Gedanken an Gottes Gegenwart, der alle Akte der Gottes- E
verehrung durchziehen soll, in den Gliiubigen lebendig . |
zu erhalten und die zentrale Bedeutung des eucharistj.
schen Geheimnisses immerdar vor Augen zu fithren,

Eine besondere Art der Exposition ist das sog. Vierzig.
stindige Gebet, bei welchem das heiligste Sakrament
vierzig Stunden (weil Christus vierzig Stunden im Grabe ge-
ruht haben soll: Aug., De Trinitate |. 4, ¢c.6) ununterbrochen,
bei Tag und bei Nacht, in der Monstranz der Verehrun
ausgesetzt wird. In Rom hiilt man das Vierzigstundigg
Gebet in der Weise, dafi, wenn es in einer Kirche he. 3
endet wird, es zu gleicher Stunde in einer andern beginng,
Grofie Popularitit erlangte diese Form der Anbetung deg
Allerheiligsten im 16. Jahrhundert in Italien durch dep
Kapuziner Joseph von Fermo, durch den Stifter der Bap.
nabiten, den hl. Anton Maria Zaccaria und den hl. Ignatiug,
Durch die Jesuiten kam das Vierzigstiindige Gebet auch
nach Deutschland, wo es meist den Charakter eines Siihne-
gebets fiir die in der Karnevalszeit begangenen Siinden ;
erhielt, withrend es urspriinglich hauptsiichlich ein Gehet
um Frieden fir die Kirche war (darum noch jetzt alg
Messe am zweiten Aussetzungstag die Missa de Pace
genommen werden mufi). Das Zeremoniell des Vierzig.: ;
stiindigen Gebets ist geregelt durch die sog. Instructip
Clementina, welche Papst Klemens XI. 1705 verdffentlichte,

§ 60. Das Sakrament der BuSe.

Literatur: P. A. Kirsch, Zur Geschichte der kathe.
lischen Beicht. Wiizburg 1902, — E. Vacandard, La con.
fession sacramentelle dans I'Eglise primitive. Paris 1903, :
A. M. Koniger, Die Beicht nach Ciisarius von Heisterbach,
Miinchen 1906. — G. Gromer, Die Laienbeicht im Mitta]- 4 |
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alter. Miinchen 1909, — Rauschen, Eucharistie u. Bnf-
sakrament ®. Freiburg 1910, — J. Hormann, Untersuchungen
zur griechischen Taienbeicht. Donaunworth 1913,

1. Spender. Empfinger. — Die Spendung
des Bufisakraments oblag in der iltesten Zeit vor
allem dem Bischof. Daneben treten auch Priester in
der Verwaltung der BufBe auf, zuniichst wohl nur,
wenn die Not driingte oder der Bischof an der Aus-
ithung seines Amtes gehindert war (Cypr., Ep. 18).
Diese Beihilfe der Priester war um so notwendiger,
je groBer seit dem 4. Jahrhundert die Zahl der Gliu-
bigen und je schwieriger fiir den Bischof darum die
Uberwachung der Biienden wurde. Wenn zuweilen
im christlichen Altertum und auch noch vereinzelt im
Mittelalter den Diakonen die Entgegennahme der Beichte
und die Absolution gestattet war, so konnte es sich
hier in Wirklichkeit hochstens um eine Vermittlung
der Absolution von Zensuren handeln, den Gliubigen
aber war dadurch, wie bei der im Mittelalter nicht
selten auch vor Laien ahgelegten Beichte, Gelegenheit
geboten, durch einen dufiern Akt ihre Buligesinnung
zu bekunden. Das kirchliche Gesetzbuch (can. 871)
nennt als Spender des Bufisakraments den Priester,
der aber vom Bischof mit der notigen Jurisdiktion aus-
gestattet sein mub (dariiber handeln can. 872—884). —
Empfinger des Sakraments ist jeder Getaufte, welcher
nach der Taufe Siinden begangen hat.

2. Beichttermine. Ort der Spendung. —
Bestimmte Beichttéermine konnten sich erst aushilden,
als die periodischen Beichten der Gliubigen haupt-
siichlich unter dem Einfluf klosterlicher Gewohnheiten
zur Regel geworden waren. Als solche Beichtzeiten
empfahlen sich die Hochfeste des Kirchenjahres, vor
allem Ostern, auf welches Fest man sich durch die
Beichte zu Beginn der Quadragesima vorzubereiten
hatte. Die vom vierten Laterankonzil 1215 geforderte
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jihrliche Beichte wird tatsichlich um Ostern abgelegt,

Die Natur dieses Sakraments bringt es iibrigens mit
sich, dafi der Priester zu jeder Zeit Gelegenheit zuy
heiligen Beichte gewiihren mufs (vgl. Rit. Rom. tit. IIT,
¢. 1, n. 5). — Ort der Beichte ist die Kirche, ein
Oratorium publicum oder semipublicum (can. 908—910).

3.Entstehung des Ritus der Absolution. —
Uber die Riten bei Spendung des Bufisakraments haben
sich aus dem christlichen Altertum nur diirftige Nach-
richten erhalten. Sicher ist, daf die Absolution unter
Handauflegung und Gebet erfolgte (Cypr., Ep. 17).
Genauere Nachrichten liegen erst seit dem 10. und
11. Jahrhundert vor (ORV; Pseudo-Alkuin). Danach
besprach sich der Priester nach einem einleitenden
Gebet mit dem Ponitenten iher die acht Hauptlaster
unter Beriicksichtigung der personlichen Verhiiltnisse
des Beichtenden, wobei der Beichtvater nicht blog
das Gewissen seines Ponitenten erforschen, sondern
auch passende Ermahnungen einfliefen lassen mulfite,
Nach dieser Einleitung legte man dem Beichtking
Fragen iiber die wichtigsten Glaubenswahrheiten vor
und vergewisserte sich iiher dessen Geneigtheit, den
Feinden zu verzeihen. Dann erst begann das ing
einzelne gehende Siindenbekenntnis, nach welchem der
Ponitent mit ausgebreiteten Hinden um die Los-
sprechung zu bitten hatte. Im ORV und bei Pseudo-
Alkuin reiht sich' daran sofort der Ritus der Aus.

treibung der Biifier, weil als Regel angenommen ist, -

daB sich der Beichtende, wie es im christlichen Altey-
tum iiblich war, der offentlichen Bufe unterzog. Doch
erscheint schon damals die sofortige Absolution als dag
Regelmiifiige. Zur Absolution bediente man sich auch
der Gebete, welche das Gel. (S.66) unter dem Titel +Re-
conciliatio poenitentis ad mortem® enthilt. Neben diesem
ausgedehnten Beichtritus. der bei einem grofieren An-
drang von Beichtenden niemals vollstindig ausgefiihrt
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werden konnte, mufs wohl gleichzeitig ein kiirzerer
vorhanden gewesen sein, der sich jedoch erst im
13. Jahrhundert nachweisen lifst. Zur gleichen Zeit
verschwindet auch die Absolution in der Form des
Gebetes (deprekative Formel), und an ihre Stelle tritt
eine’ indikative Fassung.

4. Der jetzige Ritus des Bubsakraments. —
Nach der Vorschrift des Romischen Rituale (tit. III,
c. 1, n. 10) soll sich -der Ponitent in demiitiger Ge-
sinnung und entsprechender Haltung dem Beichtstuhl
nahen, und, nachdem er niedergekniet, sich mit dem
Zeichen des heiligen Kreuzes hezeichnen. Nach:der
Angabe aufierromischer Ritualien empfingt er vom
Priester unter einer Formel (,Der Herr sei in deinem
Herzen und auf deinen Lippen, damit du wiirdig und
richtig deine Siinden bekennest*) den Segen. Wie
in den mittelalterlichen Ritualien soll, wenn notig,
der Beichte eine Erforschung der personlichen religissen
Zustinde des Beichtenden, unter Umstinden sogar
eine kurze Belehrung iiber die Grundwahrheiten des
christlichen Glaubens vorangehen (n. 11—13). Nun
hat der Pénitent mit dem Siindenbekenntnis zu be-
gimmen, welches durch ein allgemeines Bekenntnis in
lateinischer (Confiteor) oder in der Volkssprache ein-
geleitet wird. Nach Abschlufs des Siindenbekenntnisses
und der vom Beichtvater erteilten Ermahnung folgt
die Lossprechung, heginnend mit ,Misereatur* und ,In-
dulgentiam®. Bei den Worten Indulgentiam erhebt
der Priester seine Rechte gegen den Beichtenden, eine
letzte Erinnerung an die einst durch Handauflegung
erteilte Absolution. Der sakramentalen Lossprechung
geht im Gebete ,Dominus noster*, in welchem sich der
Ubergang von der deprekativen zur indikativen Formel
vollzieht, eine Lossprechung von etwaigen Zensuren
(Exkommunikation, Suspension, Interdikt) voraus,
da das Vorhandensein einer solchen die Absolution
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unwirksam machen wiirde. Die sakramentale Log.
sprechung: ,Deinde ego te absolvo® usw. wird erteilt
unter dem Zeichen des Kreuzes und der Anrufung
des dreieinigen Gottes. Das Schlufigebet , Passio*
fleht um Nachlassung zeitlicher Siindenstrafen oder
auch um die Nachlassung lifilicher Siinden, zu deren E
Beichte der Ponitent nicht verpflichtet ist, um Vep. ‘.
*mehrung der iibernatiirlichen Gnade (augmentum gratiae)

und um das ewige Leben. Die Motive, welche die
Erhérung dieser Bitten erwarten lassen. erwithn
schon der Eingang des Giebetes: das bittere Leiden
des Herrn, die Verdienste Marii und der Heiligen,
die eigenen guten Werke und Leiden im Stande dep
heiligmachenden Gnade. :

§ 61. Das Sakrament der Letzten Olung. 4

Literatur: M. Heimbucher, Die heilige Olung. Regens.
burg 1888, — F. W. Puller, The Anointing of the Sick.
London 1904. — J. Kern, De sacramento extremae une.
tionis tractatus dogmaticus. Regenshurg 1907,

1. Spender. Empfinger. — Als die gewihn.
lichen Spender dieses Sakraments galten schon iy,
Altertum die Priester, da der Bischof, durch andep.
weitige Titigkeit in Anspruch genommen, nicht Zu
allen Kranken gehen konnte (Innozenz I. an Decentiyg
von Eugubium). Eine Zeitlang kam es auch im Abend. |
land, wie es noch gegenwiirtig im Orient iiblich ist,
vor, dafi mehrere Priester (Jak. 5, 14) zur Spendung
der Letzten Olung beigezogen wurden, entweder nur
zur Erhohung der Feierlichkeit oder auch zur un-
mittelbaren Mitwirkung beim sakramentalen Akt .
Als Empfinger kamen von Anfang an nur Schwer.
kranke in Frage, welche die Jahre der Unterscheidung- /
erreicht haben und darum personlicher Siinden fihig sind,

2. Entstehung des Ritus der Letzten
Olung. — Uber den Ritus der Letzten Olung sing -
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‘aus dem christlichen Altertum so gut wie keine Nach-
richten erhalten. Erwihnt ist lediglich die sakra-
mentale Salbung und das Gebet (Jak. 5, 14; Inno-
zenz 1. an Decentius von Kugubium). An welchen
Korperteilen die Salbungen vollzogen und welche Gebete
dabei gesprochen wurden, ist nicht mehr ersichtlich. In
ausgebildetster Gestalt hingegen erscheint der Ritus
der Letzten Olung in der karolingischen und nach-
karolingischen Zeit. Trotz mannigfacher Verschieden-
heit im einzelnen treten hier iiberall als regelmifige
Haupthestandteile hervor: Segnung des Gemaches, in
welchem der Kranke liegt, Beichte mit Rekonziliation,
Salbung, daran sich reihend Spendung der Weg-
zehrung und feierlicher Schlufisegen. Die Wegzehrung
wird jetzt gewdhnlich vor der Letzten Olung gespendet,
auch die Beichte ist nicht mehr in ihren Ritus ver-
woben, eine Erinnerung daran liegt nur mehr in dem .
vorgeschriebenen allgemeinen Siindenbekenntnis. Eine
grofie Verschiedenheit herrschte beziiglich der zu sal-
benden Korperteile. Doch schon OR X kennt die
jetzt ibliche Salbung der Augen, des Mundes, der
Ohren, der Nase, der Hiinde, Fiiie und der Lenden.
Die Salbung an den Lenden ist neuerdings ginzlich
abgeschafft worden (can. 947, § 2), die Salbung der
Fiite kann aus irgend welchem verniinftigen Grund
unterlassen werden (§ 3). Im OR X erscheint auch
die jetzt gebriuchliche Formel bei der Salbung: ,Per
istam sanctam unctionem® usw., die sich vereinzelt
schon im 10. Jahrhundert vorfindet, aber erst seit
dem 16. Jahrhundert andere (z. B. indikative) Formeln
endgilltig verdriingt. Auch die Gebete, welche jetzt
bei der Letzten Olung gesprochen werden, sind in dem
genannten Ordo zu treffen, einzelne von ihnen (Introeat;
Domine Deus, qui per apostolum; Respice) gehen sogar
ins 9. oder 10. Jahrhundert zuriick. Um die gleiche
Zeit ist auch der feierliche Schlufisegen, der noch in
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einzelnen deutschen Didzesen gebraucht wird, bezeug,
Derselbe beginnt gewdhnlich mit den Worten : »Der
Herr Jesus sei bei dir, um dich zu verteidigen, in dir,
um dich zu erquicken usw.*, erhoht wird der Eindruck
dieser Worte dadurch, daf nach altem Brauche zur
Segnung ein Kruzifix verwendet wird,

3. Erklirung des jetzigen Ritus. — Alle .
Riten und Gebete bei der Letzten Olung weisen in =
eindringlicher und ergreifender Sprache auf die schon
vom Apostel Jakobus (5, 14) hervorgehobenen Wip.
kungen dieses heiligen Sakraments hin: Siindennach-
laB, Stirkung und, wenn es im gottlichen Ratschlufy !
gelegen, Wiederherstellung der Gesundheit. Sofort
nach dem Eintritt reicht der Priester dem Krankepn
das Kreuz zum Kusse dar, um ihm Dankbarkeit und
Vertrauen gegen jenen einzuflofen, der durch seinen
. Kreuzestod ihm die Gnade dieses heiligen Sakramentg
verdient. Dann besprengt er den Kranken und dag
Gemach und die Anwesenden mit Weihwasser. Zur 0
Segnung des Krankengemachs gehdren auch die drej
folgenden Gebete: ,Introeat®, ,Oremus*, »Bxaudi¢, iy
welchen die Kirche fiir den beim Anblick des Todeg
und bei der Erinnerung an die begangenen Siinden von
Traurigkeit hefallenen, von Versuchungen heimgesuchtey,
Kranken um heitere Freude (serena laetitia) beim (e. K
danken an die Liebe des Erlosers (caritas fructuosa), 2
um Heilung der Siindenwunden fiir die Ewigkeit (sanitag
sempiterna), um Abwendung der Nachstellungen des
bosen Feindes und um den Schutz der guten Engel
bittet. Das folgende allgemeine Siindenbekenntnis soll
noch einmal reuige Gesinnung im Kranken erwecken,
um fiir ihn die'Gnade des Sakraments mdéglichst frucht.
bar zu gestalten. Die Salbung wird eingeleitet durch
einen feierlichen Segen (In nomine usw), durch welchen
die Macht des Bosen durch die Bitten der iiber die N
Welt und ihren Fiirsten triumphierenden Kirche ge- |
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brochen werden soll. Die Worte, welche withrend der
Salbung gesprochen werden, bringen die Bitte um
Siindennachlafs zum Ausdruck: sie verbinden sich
passend mit der Salbung der Sinne, die so oft im
Leben der Siinde dienten. In den drei von Versikeln
eingeleiteten Schlufigebeten (Domine Deus; Respice;
Domine sancte) ist hauptsiichlich die Bitte um Wieder-
herstellung der Gesundheit ausgesprochen. Das Kreuz,
welches der Priester gegebenenfalls im Krankenzimmer
zuriickliifst, soll durch die Erinnerung an den Heiland,
die es erweckt, den Kranken im Vertrauen stiirken
zum letzten Kampf, '

§ 62. Das Sakrament der Priesterweihe.

Literatur: J. N, Seidl, Der Diakonat. Regensburg
1884. — Harnack, Uber den Ursprung des Lektorates und
der andern niedern Weihen., Giefen 1886. — H. Reuter,
Das Subdiakonat. Augsburg 1890. — Fr. Wieland, Die
genetische Entwicklung der sog. ordines minores. Rom
1897. — Stan. Dunin-Borkowski, Die neueren Forschungen
iiber die Anfinge des Episkopates. Freiburg 1900, — V. Er-
moni, Les origines de I'épiscopat. Paris 1903. — H. Bru-
ders, Die Verfassung der Kirche von den ersten Jahr-
zehnten der apostolischen Wirksamkeit an bis zum Jahre 175
nach Christus. Paderborn 1905, — S. Many, Praelectiones
de sacra ordinatione, Paris 1905, — W. van Rossum, De
essentia sacramenti ordinis. Freiburg 1914,

1. Spender. Empfinger. — Ordentlicher Spender
des Weihesakraments ist von Anfang an der Bischof.
Friihzeitig treten auch einfache Priester. als aufier-
ordentliche Spender der niedern, nicht sakramentalen
Weihen auf; namentlich biirgerte sich seit dem 8. Jahr-
hundert immer mehr das Recht der Abte aus, ihren
Klosteruntergebenen Tonsur und niedere Weihen zu
erteilen (vgl. 7. allg. Konzil von Niziia 787, can. 14). —
Das Weihesakrament empfingt giiltiz jeder minnliche
(retaufte, erlaubt aber nur, wenn seine Personlichkeit
und sein Lebenswandel den im kanonischen Rechte

liturgie.de



254 Spezielle Liturgik.

enthaltenen Anforderungen entsprechen. Diese Eigen-
schaften festzustellen war von Anfang an Sache einer he.
sondern Priifung, die schon hald in rituelle Formen go.
bracht wurde. Auch das bereits im 4. Jahrhundert besteh.
ende Gebot, daf der Empfinger einer hohern Weihe sich
znvor auf der niedern Weihestufe hewiihrt habhen miisse,
ferner das (Gesetz, in jedem Weihegrad eine bestimmte
Zeit zu verharren, boten eine gewisse Sicherheit, daf nur
. wiirdige Mimner in den Klerus aufgenommen wurden,

2. Zeit und Ort der Weihe, — Die Beobach.
tung bestimmter Weihezeiten lifit sich bis ins christ.
liche Altertum hinauf verfolgen. Papst Gelasius (+ 496,
Ep. 14 ad ep. Lucaniae) kennt schon als Weihetage
die noch gegenwiirtig als solche fiir die hohern Weihey,
dienenden vier Quatembersamstage (niiherhin dio Vigil
von Samstag auf den Sonntag) und den Samstag vop
dem . Passionssonntag  (Sabhatum Sitientes). Spitep
kam noch der Karsamstag hinzu. Daf gerade djo
Quatembertage, also Fasttage, zu Ordinationsterminey,
gewihlt wurden, erklirt sich aus der altkirchljchen,' h
auf das Beispiel der Apostel (Apg. 13, 2—8) zuriick.
gehenden Gewohnheit, vor der Weihe zu fasten. Dijg
Bischofsweihe wurde jedoch stets am Sonntag oder ay,
den Natalitien (Todestagen) der Apostel erteilt, Der
Sonntag empfiehlt sich als vornehmster Tag der Woche
fir die Erteilung des héchsten Weihegrades der Hiep.
archie schon aus dem Grunde, weil an ihm der Heiliga !
Geist iiber die Jiinger ausgegossen wurde; durch dja
Weihe an Apostelfesten soll der Bischof auch iuberlich k-
als Nachfolger der Apostel gekennzeichnet werden, —
Der Ordo des Episkopates und die iibrigen hohern,
Weihen miissen wiihrend der heiligen Messe ertejlg
werden, die niedern Weihen wenigstens am Morgen, fiir
die Tonsur ist keine bestimmte Tageszeit bestimmt, —
Bei allgemeinen Ordinationen, welche an den gesetzlichen
Weiheterminen gespendet werden, ist Ort der Weihehand.
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lung die Kathedrale; niedereWeihen und Tonsur kénnen
selbst in Privatoratorien erteilt werden (can. 1009, §3).

3. Das geschichtliche Hervortreten der
einzelnen Weihegrade. — Neben der von Christus
eingesetzten Hierarchie (Trid. sess. 23, can. 6), be-
stehend aus Bischofen, Priestern und Diakonen, zeigten
sich in den ersten apostolischen Zeiten auch mannig-
fache charismatische Amter (Lehrer, Propheten, Apostel),
durch welche der Heilige Geist fiir die Bediirfnisse der
Jungen Kirche in aufierordentlicher Weise sorgte. Die
Charismen verschwanden gegen Ende des 1. Jahr-
hunderts. Das Anwachsen der Christengemeinden aber
hatte zur Folge, daf die Diakonen nicht mehr allein
ihren  weitverzweigten  Obliegenheiten nachkommen
konnten, so dafyihnen hesondere (ehilfen in den Trii-
gern der niedern Weihegrade gegeben werden mufiten.
Diese niedern Weihen gingen entweder direkt aus dem
Diakonat hervor, wie der Ordo des Subdiakons (erst
seit Innozenz III. allgemein als héherer Ordo aner-
kannt), des Akoluthen (Akolythen) und des Ostiariers,
oder sie entwickelten sich selbstiindig, wie der Ordo
der Lektoren aus dem Kreise der zum Vorlesen be-
fahigten Personlichkeiten, oder der Weihegrad der
Exorzisten aus jenen Gliubigen, die mit dem Charisma
der Teufelsaustreibung begaht waren. Simtliche nie-
dere Weihen sind schon im 3. Jahrhundert fiir die
romische Kirche bezeugt durch den Brief des Papstes
Kornelius an Fabius von Antiochien (Euseb., Hist. ecel.
1. 6, c. 43). — Die Tonsur, welche zuerst von den
orientalischen Monchen getragen wurde, erscheint bei
den Weltklerikern des Abendlandes seit dem 5. Jahr-
hundert. Man empfing sie zugleich mit der ersten Weihe -
als selbstiindiger Ritus und als Zeichen des Eintritts in
den Klerikalstand gilt sie erst seit dem 9. Jahrhundert.

Die Befugnisse des Bischofs waren von Anfang an
im wesentlichen dieselben wie heutzutage. Den ersten
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—

Zeiten ist es eigentiimlich, daf der Bischof heinahe aus.
schliefilich die priesterlichen Funktionen (Taufe, MeBopfer)
ausiibte, wiihrend die Priester im Gottesdienst fast giinz-
lich zuriicktraten und erst zur Zeit der grofien Verfol.
gungen des 3. Jahrhunderts als selbstindige Liturgen ung
vereinzelt als Leiter von Gemeinden erschienen., — Hiin.
figer als die Titigkeit der Presbyter tritt im christlichen
Altertum jene der Diakonen hervor. Entsprechend ihrepr
Einsetzung war ihnen die Armenpflege und der ,Dienst
am Tische® (Apg. 6, 2) beim Liehesmahl, der Agape, iibep- |
wiesen. Damit zusammenhingend wurde ihnen auch die |
Austeilung . der heiligsten Eucharistie anvertraut ( lust,,
Apol. T ¢. 65). Als Vorleser des Evangeliums erwithnep
sie schon die AK (lI, ¢. 57). — Die vorziiglichste lityp.
gische Dienstleistung der Subdiakonen war die Q.
sorge fiir die heiligen Gefife und die Unterstiitzung des
Diakons bei der Empfangnahme der Opfergaben. Nach
den pseudo-isidorischen Dekretalen (bei Hardouin I 50) |
mufiten sie ferner die Sorge fiir die Altarbekleidung unq
Altarwiische ithernehmen. Die Epistel lasen sie bereitg
nach Angabe des ORI (n. 10). — Die Akoluthen (Ako-
lythen) hatten anfiinglich keinen enger umgrenzten PAii chtey-
kreis; sie waren, wie schon ihr Name (dx6houfog = Dieney
besagt, die Diener schlechthin, zu verschiedenen Dienstey
verwendbar. In den rémischen Ordines werden die Ako.
luthen als Leuchtertriiger erwithnt, im gallikanischep
Ritus war ihnen das Anziinden der Lichter und das
Herbeibringen von Wein und Wasser bei der heiligen Mesge
zugewiesen. —— Mit dem Verschwinden der Energumenen.
disziplin seit dem 7. Jahrhundert wurden die Exorzismep
von den Priestern vollzogen, den Exorzisten aber |
untergeordnete Beschiiftigungen, wie die Sorge fiir das
Weihwasser und die Aufrechterhaltung der Ordnung beim
Gottesdienste, iiberwiesen. — Die Lektoren hatten an-
fiinglich siimtliche Lesungen beim Gottesdienst. selbst jene
der Epistel und des Evangeliums zu hesorgen. Daf letztepa
spiiter von den hoheren Weihegraden iibernommen wurden,
riihrt wohl davon her, dafi seit dem 5. Jahrhundert auch
Knaben, die als Singer verwendet wurden, in die Zah) der.
Lektoren Aufnahme fanden. — Der Ostiarier geschiel :
auch im Abendlande nur ganz selten Erwihnung. Wie
schon aus ihrem Namen hervorgeht, war die Hauptaufgahe
der Ostiarier (= Tirhiiter) die Bewachung des Kirchen-
gebiiudes. Erst seit dem 13. Jahrhundert wird das Liuten:
der Glocken als ihre Aufgabe erwiihnt. 3
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4. Die Entstehung des Weiheritus. — Der
gegenwiirtige romische Ordinationsritus stellt sich als
eine Verbindung altrémischer und gallikanischer Briiuche
dar. Nach dem altromischen Ritus (bezeugt durch L.,
Gel. und OR VIII IX) weist die Weiheform fiir die drei
hierarchischen Stufen, Episkopat, Presbyterat, Diakonat
eine einheitliche Gliederung auf: die Weihehandlung
wird erdffnet durch eine Aufforderung zum Gebete fiir
die Ordinanden (Invitatorium), welcher sofort in der
sich anschliefienden Allerheiligenlitanei entsprochen
wird. Als Kern der Weihespendung erscheint die
Handauflegung des Bischofs, mit welcher ein doppeltes
Gebet verbunden ist: eine einleitende kiirzere Kollekte
und ein eucharistisches Gebet (Priifation). (iemeinsam
ist diesen drei Weihestufen auch das vorausgehende
Examen, welches urspriinglich einen oder mehrere
Tage vor der Weihe gehalten wurde, jetzt aber einen
Bestandteil des Weiheritus selbst darstellt. Dieses
altromische Weiheritual wurde in nachkarolingischer
Zeit durch verschiedene altgallikanische Gebete und
Zeremonien vermehrt, die sich in den Statuta ecclesiae
antiqua (6. Jahrh.), im Missale Francorum und im
Gel. finden, in letzterem allerdings mit romischen Be-
standteilen vermischt. Zu diesen gallikanischen Riten
gehort die jetzt gebriiuchliche Form dés Examens und die
Auflegung des Evangelienbuches auf die Schulter bei
der Konsekration eines Bischofs, ebenso die Salbung. des
Hauptes und der Hiinde bei der Bischofs-, die Salbung
der Hiinde bei der Priesterweihe. Nachtriiglich kamen
hinzu, zum Teil unter Einwirkung germanischer Rechts-
anschauungen, die Uberreichung der liturgischen Ge-
rite (z. B. des Kelches, des Evangelienbuches usw.)
und Gewiinder. — Der jetzige Ritus des Subdiakonates
und der niedern Weihen ist altgallikanisch und in
seinen Grundziigen schon im 6. Jahrhundert (Statuta
ecclesiae antiqua) feststehend. Die Ansprachen, welche

Eisenhofer, Kathol, Liturgik. 17
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o

den einzelnen Weihen vorausgehen, haben erst im
Laufe des Mittelalters ihre Formulierung gefunden, —
Die Zeremonien und Gebete bei der Tonsurierung singd
auBerromischen Ursprungs und finden sich zuerst jm
gallikanischen Nachtrag des Gregorianum. 1

5. Erklirung des jetzigen Weiheritus, —
Eine selbstindige Bedeutung im kirchlichen Leben |
haben gegenwiirtig unter allen Weihegraden nur dep
Episkopat und der Presbyterat. Alle iibrigen Weihen
dienen nur zur Vorbereitung auf das Priestertum, in
welchem die von der Kirche in den verschiedenen Weihen
nach und nach erteilten Vollmachten und auferlegten
Pflichten erst in vollem Umfang an den einzelnen
herantreten, aber auch die Amtsgnaden, um welche dja
Kirche bei Erteilung der Weihegrade bittet, zu voller
Wirksamkeit aufleben. —— a) Die Tonsur ist kein
Ordo, sondern nur eine Zeremonie, durch welche Laien
in den geistlichen Stand aufgenommen werden, Der
Gedanke des Verzichtes auf die Welt und der Hip. b
gabe an Gott beherrscht darum Gebete und Zero-1
monien des Ritus der Tonsur. Im ersten Teile ist
die Lossagung von der Welt im Abschneiden der |
Haare zum Ausdruck gebracht. Zur Weltentsagung !
hat sich der Kleriker um so leichter entschlossen, alg
sie fiir einen michtigen Konig (Ps. 15) geschieht, dep
von mun an das herrliche Erbe des Klerikers bilden
wird, und die Kirche den Heiligen Geist erfleht, dep
ihn von jeglichem Verlangen nach der Welt (saeculari -
desiderio) und geistiger Blindheit befreit. Im zZweiten
Teile wird der Lohn, den Gott mit dieser Weltent.
sagung verbunden hat, symbolisch dargestellt durch
die Uberreichung des Chorrocks (Superpellizeum), dessen
weifie Farbe an den Glanz der ewigen Glorie er-
innert, in welche dereinst der Kleriker im Gefolge
des himmlischen Konigs einziehen soll (Ps. 23). 38
b) Niedere Weihen. Bei der Weihe zum Ostiarier
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werden den Ordinanden die Kirchenschliissel iiber-
reicht und ihnen dabei unter einer entsprechenden For-
mel die Sorge fiir das Gotteshaus iibertragen. Der
Archidiakon fithrt sie hierauf in ihr Amt ein, indem
er sie die Kirchentiire offnen und schliefen und die
Glocken liuten lifit. Die Berufsgnade, um welche die
Weihegebete flehen, soll in ihnen ,treueste Sorgfalt*
(fidelissima . cura) fiir das Haus des Herrn und die
wiirdige Feier des Gottesdienstes wirken. — Bei der
Weihe der Lektoren iiberreicht der Bischof den
Ordinanden das Buch, aus welchem sie vorzulesen
haben (gewchnlich ein Missale); im Weihegebet bittet
er, es mochten die Lektoren durch anhaltende Lesung
(assiduitate lectionum = Studium) fiir die Ausiibung
ihres Berufes sich geeignet erweisen und gemifi dem
Worte Gottes ihr Leben zum Segen der Kirche
gestalten. — Die Exorzisten empfangen bei ihrer
Weihe ein Buch, in welchem Exorzismen enthalten
sind (z. B. ein Pontifikale oder Missale). In dem an-
schliefenden Invitatorium und Weihegebet wird ge-
betet, es mochten die Exorzisten geistige Befehlshaber
(spirituales imperatores) werden, deren Befehl die bisen
Geister weichen, bewihrte Arzte der Kirche, von Gott
bestiitigt als solche durch die Gabe der Heilung und
himmlische Kraft. — Den Akoluthen wird ein
Leuchter mit einer nicht angeziindeten Kerze vom
Bischof, ein leeres Mefkiinnchen vom Archidiakon
itberreicht. Die Weihegebete kniipfen an die Obliegen-
heiten der Akoluthen, fiir die Lichter der Kirche zu
gsorgen, an und erflehen fir sie innere Erleuchtung
durch Gottes Gnade. — ¢) Subdiakonatsweihe. Die
Subdiakonatsweihe gleicht in ihrem Aufbau ganz und
gar den niedern Weihen. Die hohere Wertung dieses
Ordo, durch dessen Empfang vor allem die Verpflich-
tung zu einem vollkommenen keuschen ILeben iiber-
nommen wird, fihrte dazu, den Weiheritus durch
o
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mancherlei Zusiitze zu erweitern (Nennung des Op-
dinationstitels, zweimalige Ansprache, Allerheiligen-
litanei, Ubergabe des Amiktes, der Tunicella und des
Epistelbuches). Einen jeden der zu Weihenden lift
der Bischof Kelch und Patene, der Archidiakon die
mit Wein und Wasser gefiillten Mefikinnchen und ejy
Becken mit Handtuch berithren. Im Weihegebete
(Grel. 148) werden in besonders feierlicher Weise g o
(iaben des Heiligen Geistes auf die Ordinanden hera},

gerufen. Denn ,die Frucht des Gleistes ist . . . Miifsig-
keit, Enthaltsamkeit, Keuschheit* (Gal. 5, 22—23)’
zu welchen Tugenden die Ubernahme des Subdiakonats
in ganz besonderer Weise verpflichtet. — d) Diakonatg-
weihe.  Die zu den Weihen des Diakonates und deg
Presbyterates Berufenen mufiten sich in alter Zeit am
Mittwoch und am Freitag der Quatemberwoche offent.
lich dem Volke in der Kirche zeigen. Dabei erging
unter der noch jetzt bei der Weihe des Diakonates
gebrauchten Formel , Auxiliante* (Gel. 22) an die ver-
sammelten Gliubigen die Aufforderung, etwaige ihnen
bekannte schwere Vergehen der Kandidaten zu offen-
baren. Diese Priifung ist schon seit langem (Gel. 29y
mit dem Weiheritus verbunden. Die Weihe selbst
geschieht unter Handauflegung und Gebet. Die Hang.
auflegung erfolgte urspriinglich ohne begleitende Wopta
vor dem eucharistischen Weihegehet, erst seit dem
13. Jahrhundert wird sie innerhalb desselben mit einer
besondern Formel vollzogen. Nach uralter Gepflogen.
heit (Statuta eccl. ant.) wird dem Diakon nur eine
Hand vom Bischof aufgelegt, weil er nicht 2ZUm
Priestertum, sondern zum Dienste* geweiht wird.
eucharistischen Weihegebet (Priifation; L. 121) erflaht
der Bischof die Weihe der Diakonen von Gott (sup-
pliciter dedicamus), ferner die siebenfilltige Gabe des
Heiligen Geistes zu treuer Amtserfiillung und zu ein
reichen Tugendleben. Da nun das Tugendleben nicht
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guletzt ein Kampf gegen den Bosen ist, empfangen
die Ordinanden, wie die Formel bei der Handauflegung
pesagt, den Heiligen Geist ,zur Stirkung und zum
Widerstand gegen den Teufel und seine Anfechtungen®. -
Die gleichen Gedanken enthiilt auch das an den alt-
romischen Kern des Weiheritus und an die erst spiiter
pingefithrte Bekleidung mit der Stola und Dalmatik,
sowie an die Uberreichung des Evangelienbuches sich
anschliefiende altgallikanische Weihegebet ,Domine
gancte (Gel. 28). — e) Priesterweihe. Die Hand-
auflegung bei der Priesterweihe geschieht, wie in
alter Zeit, vor dem grofien eucharistischen Weihegebet
(L. 122). Der Bischof legt dabei beide Hiinde anf,
das gleiche tun nach altgallikanischem Brauche (Sta-
tuta eccl. ant.) alle anwesenden Priester, um dadurch
die Feierlichkeit des Aktes zu erhthen und auch ihrer-
geits durch innern Anschluf an das Weihegebet des
Bischofs die Weihegnade fiir die neuen Mitbriider zu
vermehren. In dem grofien Weihegebet und in dem
von ihm durch die Bekleidung mit der Stola und dem
MeBgewand getrennten Gebet ,Deus sanctificationum*
(gallikanisches Ordinationsgebet, Gel. 24) betet der Bi-
schof, Gott moge die Weihekandidaten zu wiirdigen
Vertretern des Priestertums machen und in ihnen den
(ieist der Heiligkeit bewahren. Nachdem die priester-
liche Gewalt als Ganzes iibertragen und durch Be-
kleidung mit dem Mefigewand der Neugeweihte auch
dem Volke als Priester vorgestellt ist, wird jetzt diese
(Gewalt entfaltet und in ihren einzelnen Bestandteilen
dem Priester verliehen. Zuniichst empfingt er durch
die Salbung der Hiinde (8. Jahrh.) die Segensgewalt.
DaB diese Gewalt auf den Heiligen Geist zuriickgeht,
wird nicht nur durch das Symbol des Oles, sondern
auch durch das die Salbung begleitende ,Veni, Creator
Spiritus“ bekundet. Nach der Segensgewalt erhalten
die Priester auch die Vollmacht, das heilige MeGopfer

.

liturgie.de



262 Spezielle Liturgik.

darzubringen, durch die Ubergabe der Patene mit der
Hostie und des mit Wein gefiilllten Kelches. Wie der
Diakon sofort nach der Weihe das Evangelium, dep
Subdiakon die Epistel liest, so iiben auch die ney-
geweihten Priester sogleich das ihnen iibertragene Amg -
aus, indem sie mit dem Bischof vom Offertorium ah die
heilige Messe lesen. Diese sog. Concelebratio, von
der in der griechischen Liturgie sehr hiiufig Gebrauch ge-
macht wird, ist an sich uralt, im Ritus der Priesterweiha
aber erst im 13. Jahrhundert eingefithrt. Nach dep
Kommunion wird den Priestern die Lehrgewalt iihep.
tragen, indem sie, vor dem Bischof stehend, gemeinsam
das Apostolische Glaubensbekenntnis (fidem quam prae-
dicaturi sunt) beten, schlieflich die Gewalt der Siinden.
vergebung durch eine zweite, seit dem 13, Jahrhundep
libliche Handauflegung. Diese erhabenen Gewalten |
darf aber der Priester nur ausiiben in Unterordmmg‘
unter den Bischof. Um dies auch duierlich zu he.
zeigen, mub jetzt der Priester seinem Bischof qag
Treugelohnis ablegen, indem er dabei seine Hiinde m'
die des Bischofs legt, wie einst der Vasall bei seinem |
Lehensherrn zu tun pflegte. Hierauf empfingt er dep
Friedenskuf und wird das bis dahin auf dem Riicken !
gefaltete Mefigewand entfaltet. Letzterer Brauch mag |
Jetzt dahin gedeutet werden, dafs erst mit Erlaubnis

des Bischofs die vorher gebundenen Vollmachten jn -
der Kirche ausgeiibt werden diirfen, — f) Bischofs-
‘weihe. Bei der Weihe eines Bischofs sind aufier dem |
eigentlichen Konsekrator noch zwej assistierende Bj.
schofe nach uralter Gepflogenheit der Kirche (Konzi] |
von Nizda 325, can. 4) erfordert. Zu Beginn dey G |
Weihe mufi die pipstliche Bulle verlesen werden,

worin der Papst die Erlaubnis zur Vornahme dep
Weihe erteilt (can. 953); ferner mufs der neuerwiihlte
Bischof dem Papste Treue schworen mit einer Hides-
formel, die in ihren Grundziigen in die Zeiten des |
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Investiturstreites zuriickgeht. Noch ilter sind die aus
Gallien (6. Jahrh.; Statuta eccl. ant.) stammenden
(Hlaubensfragen (Examen), die zu Beginn der Weihe
an den Erwiihlten gerichtet werden. Die Auswahl der
Fragen lift deutlich die Riicksicht auf die gnostisch-
manichiiischen Sekten des Mittelalters, die in Siad-
frankreich und in Oberitalien ihr Unwesen trieben,
erkennen. Wie alle hoheren Weihen erreicht auch die
Bischofsweihe ihren Hohepunkt in dem grofien eucha-
ristischen Weihegebet (L. 119—120), welchem die von
den drei Bischofen unter der Formel: ,Empfange den
Heiligen Geist“ (13. Jahrh.) vollzogene Handauflegung
vorausgeht. Zu Beginn des Weihegebets bittet der
Konsekrator im Hinblick auf den hohenpriesterlichen
Schmuck Aarons um den Schmuck der Tugend fiir
den neuen Bischof. Dann wird das Gebet durch die
aus gallikanischen Gebriuchen stammende Salbung des
Hauptes (mit Chrisam), withrend welcher das , Veni, Crea-
tor Spiritus“ gesungen wird, unterbrochen. In seinem
zweiten Teile fleht das Gebet, dak die durch die Sal-
bung symbolisierte Gnade des Heiligen Geistes als
Gnade der Versohnung und Wahrheit den Gliubigen
durch den Bischof zugute komme. Es: schlieft mit
einer abermaligen Bitte um sittliche Vervollkomm-
nung des neuen Bischofs. Wiihrend des ganzen Weihe-
gebets und der Salbung ruht auf den Schultern ein
von einem Kleriker gehaltenes geoffnetes Evangelien-
buch. Diese uralte (AK VIII, c. 5) Zeremonie ist im
romischen Ritus zuerst bei der Weihe des Papstes
im 10. Jahrhundert (OR IX n. 5) erwihnt. Nach der
mittelalterlichen Symbolik (Dur. L. 2, ¢. 11, n. 8) soll
das Auflegen des Evangelienbuches den angehenden
Bischof mahnen, der Last, das Evangelium zu pre-
digen, niemals iiberdriissiz zu werden, und ihn er-
innern, daf3 jeder, der zu einer hohen Stellung berufen
ist, mehr den Kummer spiiren miisse, als sich der -
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——

Ehre erfreuen kinne. Nach dem Weihegebete findet
die Salbung der Hinde statt, zu welcher nicht, wija
bei der Priesterweihe, Katechumenenél, sondern Chrisam
gebraucht wird. Nun iiberreicht der Konsekrator den -
neuen Bischof die Insignien seiner Wiirde, Ring unq
Stab, ferner das Evangelienbuch (11. Jahrh.), nach dep
‘Messe, die der Neugeweihte seit dem 11. Jahrhundept
mit dem Konsekrator, und zwar auf dem gleichen A].
tare, zu feiern hat, auch die Mitra und die Handschuhe, 4
Beim Offertorium iibergibt der Bischof seinem Kon-
sekrator in Erinnerung an die alte Naturaloblation
zwei Brote, zwei Fiifichen Wein und zwei grofia
Wachskerzen. Zum Schlufs wird der Neukonsekrierte
an seinen Thron geleitet (Inthronisation) und geht
dann, begleitet von den beiden assistierenden Bischﬁfen, 3
wihrend das ,Tedeum* gesungen wird, segnend durch
die Kirche. Die Inthronisation und die Prozession dureh
die Kirche haben erst im Laufe des Mittelalters aj).
gemein Eingang gefunden. Das gleiche gilt von dep
dreimaligen Rufe: ,Ad multos annos !“ mit welchen,
am Ende der Feier der neue Bischof dem Konsekratop
Dank und Huldigung ausspricht, In letztererAkklamg.
tion leben noch die alten Polychronia fort, deren may
sich einst im Zeremoniell des byzantinischen Hofeg
bediente, der hierin antikem Brauche folgte. ‘

§ 63. Das Sakrament der Ehe.
Literatur; E, Friedberg, Das Recht der Eheschlieﬁung k-
in seiner geschichtlichen Entwicklung. Leipzig 1865, .
Sohm, Das Recht der Eheschliebung. Weimar 1875,
Dieckhoff, Die kirchliche Trauung. Rostock 1878, Jos,
Freisen, Geschichte des kanonischen Eherechtes bis zum
Verfall der Glossenliteratur, T tibingen 1892, — F, Falk,
Die Ehe am Ausgang des Mittelalters, Freiburg 1908,

1. Zeit und Ort der feierlichen Ehe- 8§
schlieBung. — Die Ehe kann zu jeder Zeit deg
Jahres abgeschlossen werden (can. 1108, § 1); die
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feierliche Eheschliefung mit Brautsegen ist jedoch ver-
boten vom ersten Adventsonntag bis zum Weihnachts-
fest einschlieB3lich, ferner vom Aschermittwoch bis ein-
schlieBlich Ostersonntag (ean. 1108, § 2). Die Kirche
geht bei diesem Verbot von der Anschanung aus, ,dafs
der Lirm und die sinnlichen Freuden und Geniisse,
welche mit den Hochzeiten verbunden sind, sich nicht
vertragen mit jenen Zeiten, welche durch Gebet, Fasten
und Bufie geheiligt werden und in denen die Gliubigen
ihren Sinn vorzugsweise auf das Ewige und Himmlische
richten sollen“. Da nach dem Wunsch der Kirche bei der
EheschlieBung der Brautsegen erteilt werden soll und
dieser nur withrend der Messe gespendet werden darf,
mufi der Abschlufs der Ehe regelmifiig am Vormittag,
* und zwar in der Kirche, niherhin in der Pfarrkirche,
erfolgen (can. 1109).

2. Entstehung der Trauungsriten. — Bei
ihrem ersten Auftreten innerhalb des Romischen Reiches
schlofs sich die Kirche, was die rechtliche Form des
Ehevertrages anlangt, dem herrschenden romischen
Rechte an, wonach die Ehe durch gegenseitige Kin-
willigung zustande kommt. Nichts deutet darauf hin,
dabi dieser Konsens vor kirchlichen Personen abgelegt
werden mufite, wenn sich auch schon in frithester Zeit
(Ignat., Ep. ad Polycarp. c. 6; Tertull., Ad uxor. 2, ¢. 8)
ein besonderes kirchliches Interesse an dem Abschlufs
der Ehe nachweisen lifit. Denn es war Aufgabe der
Kirche, den christlichen Anschauungen iiber die von
Christus zu einem Sakrament erhobenen Ehe zum Siege
zu verhelfen, was um so leichter geschehen konnte, wenn
sie vor Eingehung der Ehe gehort wurde. Die reli-
giosen Feierlichkeiten der Eheschliefung bestanden
in dem nach Abschlub der Ehe gefeierten Mefopfer
und dem damit verbundenen Brautsegen (vgl. Tertull.
a.a. 0.), der Verhiillung (velatio nuptialis) und der Kro-
nung der Brautleute. Die erste zusammenhiingende
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Beschreibung dieser christlichen Gebriuche, welche
vereinzelt schon von den Schriftstellern der ersten .
Jahrhunderte erwiihnt werden, findet sich fiir den |
romischen Ritus erst im 9. Jahrhundert in den be- |
kannten ,Responsa ad consulta Bulgarorum® c. 3 (des
Papstes Nikolaus 1., ¥ 867). — Im Bereiche des ger-
manischen Rechtes war die wesentliche Form der Ehe-
schliebung von Anfang ein ,zur Ehe geben®, eine -
Trauung, indem der Vater oder Vormund die Braut
dem Briiutigam zur Ehe gab. Diese ,Trauung* blieb
als altes Herkommen auch dann bestehen, als unter
der Einwirkung der christlichen Kultur die Braut sich
selbst in die Ehe begeben konnte. Doch durfte jetzt
eine andere Person als der Vater oder Vormund zur
Vornahme der Trauung gewihlt werden, so daf auch .
ein Geistlicher hierfiir bestimmt werden konnte. Seit
dem 13. Jahrhundert bereits schiirfen die Synoden die
Trauung durch den Priester unter Ausschlufs der .
Laientrauung dem christlichen Volke nachdriicklichst -
ein. Endgiiltig drang die Kirche mit der Forderung
der Trauung durch den Priester erst durch, als das Tri-
dentinum im Dekret ,,'I‘ametsi“ den Abschlufs der Ehe
vor dem Pfarrer und zwei Zeugen als wesentliche Be-
dingung der Giiltigkeit der Ehe festsetzte. Pius X. hat 1 -
endlich durch das Dekret ,Ne temere* 1907 die blofi |
passive Assistenz des Pfarrers fiir rechtlich ungenugend
erkliirt. Zugleich verfiigte dieses Dekret, dafs die tri-
dentinische Trauungsform, die bis dahin nur dort die
Giiltigkeit der Ehe bedingte, wo das Tridentinum pro- =
mulgiert worden war, nunmehr in der ganzen Ku'che‘ '
Geltung habe (vgl. can. 1094).

3. Frklarung des heutigen Eheschhe&ungs’

fallen im heutigen romischen Ritus in zwei Teile: 1M
die eigentliche Trauung vor der Messe und in 619 ;i
Brautmesse mit Segen. Die wesentliche Trauungsform
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besteht in der an den Briutigam und an die Braut
gerichteten Frage, ob sie einander zur Ehe nehmen
wollen. Nach Entgegennahme des Ehekonsenses heibt
der Priester die Neuvermihlten einander die rechte
Hand reichen, indem er dabei spricht: ,Ich verbinde
euch zur Ehe. Im Namen des Vaters usw.‘ Es folgt
hierauf die Segnung des Ringes, den der Priester dem
Briutigam darreicht, der ihn sodann an den vierten
Finger der linken Hand der Braut steckt, wiihrend
der Priester spricht: ,Im Namen des Vaters usw.* Ein
durch mehrere Versikel eingeleitetes Giebet, in welchem
(Gottes Schutz iiher das neue Ehebiindnis herabgerufen
wird, schliefst den Akt der Trauung. In den Trauungs-
zeremonien herrschen je nach den einzelnen Dibzesen
verschiedene l5bliche Gewohnheiten, welche das Konzil
von Trient (Sess. 24, De reform. matrim. e¢. 1) aus-
fiﬁicklich beibehalten wissen will. Zu diesen (tehriiuchen
18t der deutsche Ringwechsel zu rechnen, indem nicht
nur der Briutigam der Braut, sondern auch diese dem
Briutigam den Ring an den Finger steckt. Der Ring-
Wechsel kann jetzt mur symbolisch gedeutet werden
und stellt die gegenseitige dauernde Treue und Liebe
d‘fl‘, die sich die Eheleute versprechen miissen, wie der
ng ungeteilt, gleichsam ohne Anfang und ohné Ende
“5!5- Im romischen Ritus ist in der {Tbergabe des einen
inges an die Braut noch die Erinnerung an den Ver-
ob““gﬁﬁng der alten Romer (subarrhatio) oder an dr:?n
alten Realkontrakt der germanischen Verlobung lebem.llg
geblichen, ' Aus dem Verlobungsring ist ,durch eme
unter dem FEinfluf des germanischen Eherechtes sich
Vollziehende Verquickung von Sponsalien und Trauung*
°In Trauring geworden. Die Vereinigung der Hiindf!s
eren schon jm Altertum gedacht wird, kam it
en Trauungsritus allgemein erst im spiiteren Mlttel-
alter; in deutschen Diozesen pflegt man dabei die ver-

CIigten Hiinde mit der priesterlichen Stola zu um-
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winden, wodurch die Bekriftigung des Ehebundes durch
die Kirche und die Vermittlung ihres Segens sym.
bolisch ausgedriickt werden soll. Deutsche Sonder-
gewohnheiten sind die dem Examen vor der Ordination
nachgebildeten Fragen nach dem Vorhandensein etwaiger
Ehehindernisse, die Anrede iiber die Bedeutung des
heiligen Sakramentes der Ehe, endlich die dreimalige
Fragestellung an Braut und Briutigam. — In der auf
die Trauung folgenden Brautmesse, innerhalb welcher
der Brautsegen erteilt wird, hat sich die altromische
Form der feierlichen kirchlichen Bestiitigung des Ehe-
abschlusses erhalten. Die Gebete der Brautmesse unq
der zweite Teil des Brautsegens (von ,fidelis et casta«
ab) bietet schon das Leonianum (8. 140—141); der letzte
Segen nach der Kommunion ist gallikanischen Up.
sprungs. Brautmesse und Brautsegen sind durchzogen
von dem Gedanken, Gott moge auf die Bitten der Kirche o
hin seinen Segen in reicher Fiille iiber die geschlossene
Ehe ausgiefien, damit sie ihrem Ideal, der Verbindung E
Christi mit seiner Kirche, moglichst entspreche, frucht-
bar sei an Nachkommenschaft und fiir die Eheleute
der Weg zum Himmel werde. — Ein alter deutscher
Brauch ist die in einzelnen Diozesen noch bestehende
(Gewohnheit, nach der Brautmesse gesegneten Johannis-
wein zu reichen. FEs ist darin ein Uberbleibsel dep
altgermanischen Sitte des Ehetrunkes zu erblicken,
welcher als Bestitigung des abgeschlossenen Ehe.
vertrages und zugleich als Symbol des ehelichen Zy.
sammenlebens angesehen wurde. 9

4. Hervorsegnung der Wochnerinnen. — Dag
Romische Rituale nennt es eine fromme und lobliche Ge.
wohnheit, daf die Wachnerinnen nach der Geburt eines
Kindes in die Kirche kommen, um Gott fiir die ihnen er-
wiesenen Wohltaten, vor allem fiir den Kindersegen unq
die Bewahrung vor Gefahren, zu danken und den priester-
lichen Segen zu empfangen. Zugleich gilt dieser Segen
als eine Ehrung der christlichen Frau, die in Ehrbarkeit
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und Keuschheit im Stande der christlichen Ehe lebt, wes-
halb solche, die aufier der Ehe geboren oder bei Ein-
gehung der Ehe sich iiber die kirchlichen Ehevorschriften
hinweggesetzt haben, dieser Segnung nicht teilhaft wer-
den. Die Hervorsegnung, fiir welche sich schon aus
dem 11. Jahrhundert Formulare erhalten haben, trigt vor-
wiegend den Charakter freudiger Danksagung, womit sich
die Bitte um den ferneren Schutz Gottes fir Mutter und
Kind verbindet. So verschieden im einzelnen die Gebete
und Gebriiuche bei dieser Zeremonie waren, so herrschte
doch im allgemeinen darin Ubereinstimmung, daf die eine
brennende Kerze tragende Wochnerin mit dem Kinde (das
Romische Rituale erwiihnt nur die Wichnerin) den Priester
an der Kirchentiire erwartet, der sie mach einem mit
Psalmodie verbundenen Gebete in die Kirche zu einem
Altare geleitet, wo nochmals Gebete und der Segen iiber
sie gesprochen werden,

[1I. Die heiligen Sakramentalien.

Literatur: Ferd. Probst, Die kirchlichen Benedik-
tionen und ihre Verwaltung. Tibingen 1857. — Franz
Schmid, Die Sakramentalien der katholischen Kirche.
Brixen 1896, — H. Theiler, Die Sakramentalien der ka-
tholischen Kirche. Regensburg 1907. — Adolf Franz, Die
kirchlichen Benediktionen im Mittelalter. 2 Bde. Frei-
burg 1909.

§ 64. Die Segnung der Abte, Abtissinnen
und Jungfrauen.

Literatur: J. Baudot, Art. ,Bénédiction d'un abbé et
d'une abbesse® in DAL I1 723 f, — Jos. Wilpert. Die gott-
geweihten Jungfrauen in den ersten Jahrhunderten der
Kirche. Freiburg 1892,

1. Segnung der Abte. — Wenn die Kirche eine
besondere Segnung der Abte und Abtissinnen eingesetzt
hat, so bestimmte sie hierzu die Riicksicht auf das
Kloster, dem sie bei der fiir sein geistliches Leben so
wichtigen Aufstellung der Oberen mit ihrem Segen
entgegenkommen wollte, nicht minder aber auch die
Sorge fiir die in der Welt lebenden Glaubigen. Denn
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je hoher die Ordensleute ihre Ideale suchen, um so
mehr férdern sie auch das Streben nacp Vollkommen-
heit in der Welt. Eine Benediktion der Abte war schon
im 6. Jahrhundert bekannt, im 8. Jahrhundert ist bereits
der Kern des jetzigen Benediktionsritus, die drei Gebete :
»Concede®, , Cunctorum institutor*, , Omnipotens sem.-
piterne Deus, affluentem “ (im jetzigen Pontifikale zum
eucharistischen Giebete gestaltet), vorhanden. Im Ver-
laufe der Zeit wurde das Zeremoniell der Abtsweihe,
die nur der Bischof vornehmen kann, immer reichey
ausgestaltet, wobei offenkundig der Ritus der Bischofs-
weihe zum Vorbild diente.

Der gegenwiirtige Ritus beginnt wie die Bischofsweihe
mit einem Examen, vor welchem die Weihevollmacht deg
Apostolischen Stuhles vorzulesen und vom neuen Abte
ein dem bischoflichen &hnlich gestalteter Treueid zu leister,
ist. Vor der Allerheiligenlitanei werden die sieben Buf.
psalmen gebetet. Sie erinnern den Abt noch einmal, durch
aufrichtige Reue mit dem vergangenen Leben abzuschliefer,
und die Bufigesinnung und die damit verbundene Demut
in seinem Amte stets zu bewahren, Innerhalb des euchg.-
ristischen Weihegebets empfingt der Abt die Handauf-
legung, nach den Weihegeheten werden ihm die Regel,
Ring und Stab, nach dem letzten Segen auch Mitra ung
Handschuhe iibergeben. Die Messe liest der Abt mit dem
Bischof, steht jedoch micht am Altare, sondern kniet anf
einem Betschemel. Auch spricht er nicht die Konsekra.
tionsworte und kommuniziert nur unter einer Gestalt.

2. Weihe der Abtissinnen. — Die Weiho der
Abtissinnen, welche der Bischof vorzunehmen hat, gehg
in ihren Anfiingen gleichfalls ins 6. Jahrhundert zuriick,
Der jetzige Ritus ist fast durchweg, auch in den Ge- ]
beten, mit der Segnung eines Abtes identisch, selbst
die Handauflegung wird an der Abtissin vollzogen,
Es fehlt jedoch die Rezitation der Bufipsalmen ; auch
wird jetzt im romischen Ritus der neuen Abtissin nicht,
wie es im Mittelalter hiufig der Fall war, der Stal
iiberreicht,
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3. Jungfrauenweihe. — Die Weihe der Jung-
frauen (Benedictio et consecratio virginum), die zu den
feierlichsten und inhaltvollsten liturgischen Akten ge-
hort, reicht bis ins christliche Altertum zuriick (Am-
brosius, De virginibus 3, ¢. 1) und wurde vom Bischof
jenen Jungfrauen erteilt, welche das Greliihde der Jung-
friulichkeit ablegten und sich von der Welt zuriick-
zogen. Die Benedictio virginum, auf welche manche der
in den Frauenklostern bei Einkleidungen und Profefs-
feierlichkeiten iiblichen Zeremonien zuriickgehen, wird
noch jetzt in der vom Rémischen Pontifikale vor-
geschriebenen Weise in einigen Benediktinerinnen-
klostern gehalten.

Den Mittelpunkt der Feier bildet das lange, ehedem
mit Handauflegung verbundene eucharistische Gebet, in
welchem die Kirche das hohe Lied der Jungfriulichkeit
singt. Die Feier beginnt nach einem Examen mit der die
Berufung durch Christus darstellenden Einladung des
Bischofs: ,Kommet, Téchter, die Furcht des Herrn will
ich euch lehren® (Ps. 33, 12). Die Jungfrauen legen hierauf
in die Hiinde des Bischofs das Gelitbde der Jungfriiulich-
keit ab, nach der Allerheiligenlitanei und dem ,Veni, Crea-
tor werden die klosterlichen Gewiinder, ,welche die Demut
des Herzens und die Verachtung der Welt* bedeuten,
gesegnet und {berreicht. Nach dem grofien Weihegebet
bekleidet der Bischof die Jungfrauen, die noch einmal ihren
Entschluf, in der gottgeweihten Jungfriulichkeit zu ver-
harren, bekannt haben, mit dem klosterlichen Schleier
(velatio), durch welchen die Jungfrau ihren Verzicht auf
die Welt nach aufien hin bekundet (velamen in quo co-
gnoscaris mundum contempsisse). Nunmehr empfiingt sie,
die dem Rufe des Herrn gefolgt ist, zum Zeichen der ge-
schehenen Verlobung mit Christus den Ring und die briut-
liche Bekrinzung. Die Weihe schliefst mit mehreren Segens-
gebeten und der feierlichen Erklirung des kirchlichen
Schutzes (bannus), unter welchem jetzt die Jungfrauen
stehen. Nach der Messe bevollmiichtigt sie der Bischof
durch Uberreichung des Breviers zur Verrichtung des
Stundengebets im Namen der Kirche und ihergibt sie der
Obhut der Abtissin. Von den Gebeten ist das ilteste
das schon im Leonianum (8.139 - 140)enthaltene grofie eucha-
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ristische Weihegebet ; die iibrigen gehen fast ausnahmslog
in das 8. bis 10. Jahrhundert (Missale Franc., ORYV) zuriick,
In die letzten Segensgebete hat auch das Weihegebet
»Deus plasmator corporum® Aufnahme gefunden, welcheg
nach der Abdiaslegende der Apostel Matthiius iiber Iphi-
genie, die Tochter des Konigs Hyrtakus, und derey
Freundinnen gesprochen hat.

§ 65. Die Sterbegebete. — Exequien.

Literatur: Ferd. Probst, Exequien, Tiibingen 1856, - =
Franz Falk, Die deutschen Sterbebiichlein. Koln 1890, ;
Aug. Hardeland, Geschichte der speziellen Seelsorge in dey
vorreformatorischen Kirche. Berlin 1897, - I, Ruland,
Geschichte der kirchlichen Leichenfeier, Regensburg 1903,
Adolf Franz, Das Rituale von St. Florian. Freiburg 1904, -
J. Picart, De la terre au ciel. Maredsous 1909, — Val,
Thalhofer, Art. ,Kirchliches Begriibnis* im Kirchenlexikon
I1189 f. — Ant. de Waal, Art. ,Totenbestattung® in Kraug'
Real-Enzyklopiidie 11 874 f. 5

1. Commendatio animae. Die Kirche, welehe
ihren Kindern in jeder Lebenslage gnadenspendend 7y
Seite steht, verlifit sie auch nicht im letzten ent-
scheidenden Augenblick des Lebens, sondern empfiehlt
siein einer Reihe von (tebeten, welche unter dem gemein-
samen Namen ,Commendatio animae* (= Seelenempfeh-
lung) zusammengefafit werden, eindringlichst der Liebe
und Barmherzigkeit Gottes. Die Gebete der Commendatio
werden eingeleitet durch eine kurze Allerheiligenlitanei,f_ 1
die in der Auswahl der Heiligennamen und der be-
sondern Fiirbitten eigens diesem Zwecke angepafst
ist. Wie dann einst der Gliubige bei der Taufe in
die Kirche eingefiihrt wurde, wird er nunmehr mit
dem schonen Gebete: ,Ziehe hin, christliche Seele 14
(12. Jahrh.) aus dem Verbande der streitenden Kirche
entlassen. An dieses Gebet reiht sich das Gebet »Deus
misericors, Deus clemens*®, ehedem (Gel. 66) eine in die
Form eines Gebetes gekleidete Absolutionsformel, iy
seiner gegenwiirtigen Verwendung als eine Bitte
Entsiindigung und Zuwendung der vollen Erlosungs
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gnade aufzufassen. Diese Bitte setzt sich fort in dem
uralten, in einzelnen Wendungen schon dem christ-
lichen Altertum (Gerontius, Vita Melaniae c. 69) be-
kannten Gebete ,Commendo te“ und in dem Gebete
,Suscipe servum* ; immer wieder ertont in letzterem der
Ruf: ,Befreie, o Herr, die Seele deines Dieners!“ und
damit diese Bitte um so vertrauensvoller und lebendiger
sich gestalte, ist jeder Anrufung der Hinweis auf die
an einzelnen Heiligen des Alten Bundes gewirkten
Wunder und ein abschliefendes, die Bitte stets von
neuem bekriiftigendes Amen beigefiigt. Die Auswahl
der alttestamentlichen Heiligen in diesem Gebete ist
nicht willkiirlich, sondern beruht auf altchristlicher
Uberlieferung, die ihrerseits wieder an die judische
Tradition ankniipft. Stets erscheinen diese Namen in
Verbindung mit Gebeten, welche Befreiung aus grofer
Not erflehen, wie schon in den sog. Cypriansgebeten
(5. Jahrh.? Hartel, Opp. Cypriani III 144). In er-
greifender Weise wendet sich die Kirche in dem fol-
genden Gebete ,Commendamus® (fast vollstiindig schon
im Gel. 296 299) an Christus den Herrn, ihn bittend,
die Seele, derenhalber er vom Himmel auf die Erde
gestiegen, nicht zu verlassen. Noch einmal wird der
Schutz der Heiligen, dem sich der Christ sooft in
seinem Leben anempfohlen, angerufen im Gebete ,De-
licta iuventutis“, inshesondere die miichtige Hilfe der
allerseligsten Jungfrau, ,der liehevollsten Trosterin der
Betriibten®, in dem Gebete ,Clementissima®, und der
Niihrvater Jesu Christi, der hl. Joseph, in dem neuer-
dings beigefiigten Gebet ,Ad te confugio® (Act. Apost.
Sed. XIV [1922] 506). In den letzten Augenblicken
(In exspiratione) mahnt die Kirche nachdriicklichst an
den heilbringenden Tod des Erlosers und sucht durch
die Worte des sterbenden Heilandes (Luk. 23, 46): ,In
deine Hinde empfehle ich meinen Geist, und durech
das letzte Gebet des hl. Stephanus (Apg. 7, 58): ,Herr
Eisenhofer, Kathol. Liturgik. 18
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Jesus, nimm meinen Geist auf!® den Sterbenden zup
opferfreudigen Hinnahme des Todes zu bewegen. Eine
erneute Empfehlung an Maria und den hl. Joseph (Act,
Apost. Sed. XIV 506) geleitet die Seele vor Gottes
Richterstuhl. : 3

2. Die Exequien. — Die dogmatische Grundlage
der kirchlichen Leichenfeier ist der lebendige Glaube
an ' die Unsterblichkeit der Seele und die durch depn
Glauben geliiuterte Auffassung des menschlichen Leibes,
der einst ein Tempel des Heiligen Geistes war und
jetzt als Samenkorn des kiinftigen verklirten Leibeg
fir den Tag der Auferstehung in die Erde gesenkt
wird. Die Gebete und Gebriuche der kirchlichen Leichen.
feier durchzieht ferner der Glaube an einen Reinigungs.
ort, der die Kirche antreibt, der Seele des Verstorbenen -
auf Grund der Gemeinschaft der Heiligen durch Gehet
und Opferdarbringung hilfreichen Beistand zu leisten,
Schon im christlichen Altertum bestand der Ritus dep
Exequien wie noch jetzt aus drei Bestandteilen a) ayg -
einer Prozession mit dem Leichnam vom Sterbeha
zur Kirche unter Gebet und Psalmengesang; b) aus
der Feier des heiligen Mefopfers in der Kirche; ¢) in
der Ubertragung des Leichnams aus der Kirche zum
Grabe. Innerhalb dieser als unverriickbar betrachteteqi
Grundziige herrschte in der Auswahl der Psalmen.
Gebete und Zeremonien die grofite Verschiedenheit, [ |
allgemeinen war der Begriibnisritus im Mittelalter zieme. :
lich ausgedehnt, namentlich in Klostern und geistlichen
Genossenschaften. Daneben ging freilich auch ein ah.
gekiirzter, fiir gewshnlich gebrauchter Ritus einher,

Hat die Seele ihre irdische Wohnung verlassen, so find
an der Stitte des Hinscheidens das besondere Gerj
statt. Unter diesem Gesichtspunkt betrachtet ist der Zejt.:
punkt, in welchem das ,Subvenite* unmittelbar nach dem
Verscheiden zu sprechen ist, ein iiheraus ernster. Da auch

die innigste Fiirbitte an dem fiir eine ganze Ewig
entscheidenden Urteilsspruch Gottes nichts mehr zu iind
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vermag, so kann das ,Subvenite nur den Sinn haben, es mige
Gott auf die Fiirbitte der Engel und Heiligen hin die Seele
von den Peinen des Fegfeuers erlésen und baldigst zu
seiner Anschauung fiihren. Zum ersten Male spricht jetzt
der Priester fiir die dalingeschiedene Seele: .0 Herr,
gib ihr die ewige Ruhe usw.* (4 Fsdr. c. 2). Die An-
kleidung des Leichnams nach dem Hinscheiden fafiten
schon die alten Christen als eine religiose Pflicht auf, und
dieser Auffassung entsprach es, wenn in mittelalterlichen
Klostern bei dieser Gelegenheit Psalmen und Gebete ge-
sprochen werden mufiten. Vor dem Leichnam brennt
wenigstens ein Licht, auch wird in seine Hinde ein Kreuz
gegeben (oder die Hiinde werden in Krenzesform gebracht),
um anzudeuten, dafi der Verstorbene durch die Gnade ein
JLicht im Herrn® (Eph. 5, 8) gewesen und durch Christi X
Kreuz erlost wurde.

Die Verbringung der Leiche in die Kirche gestaltet
sich von selbst zur Prozession, bei welcher nach alt-
christlicher Sitte Psalmen gesungen und brennende
Kerzen getragen werden. Das Mittelalter kannte
mannigfaltige Abwechslung in diesen Psalmen. Jetzt
wird vor der Erhebung der Leiche Ps, 129 »De pro-
fundis“, wihrend der Prozession zur Kirche der Ps. 50,
bei lingerem Wege wohl auch die Gradualpsalmen
(119—134) gebetet. Diese Psalmen sind gleich er-
greifend, mogen sie aufgefafit werden als ein Gebet
fiir uns, das wir angesichts unsrer Hinfilligkeit und
Siindhaftigkeit, die uns beim Anblick des Todes zum
Bewubtsein kommen, zu Gott emporsenden, oder, wie
es schon der OR X (n. 39) nahelegt, als ein Giebet ,ex
persona defuncti“, indem man sich versetzt in die Seelen-
stimmung des Verstorbenen im Reinigungsort und ihm
gewissermafien die Stimme leiht, um seine Sache Gott
zu émpfehlen. Beim Eintritt in die Kirche wird wieder
das ,Subvenite‘ vorgetragen: wie die Leiche jetzt in
die Kirche gebracht wird, so mogen die Engel und
Heiligen die Seele in den Himmel geleiten, als dessen
Abbild das materielle Gotteshaus anzusehen ist. - Der
zweite Teil des Exequienritus hesteht in der Ab-

X8>
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betung des Totenoffiziums (s. u.) und vor allem in der
Darbringung des heiligen MeBopfers. An diese reiht
sich die Absolution ,Libera (10. Jahrh.), eingeleitet,
durch das Gebet ,Non intres® (Greg. S. 214). Wahy-
scheinlich entstand der Ritus der Absolution aus einep
Erklirung, daB der Verstorbene im Frieden mit dep
Kirche aus dieser Welt geschieden und darum des christ-
lichen Begriibnisses wiirdig sei, vielleicht auch aus einep
Lossprechung von etwaigen Zensuren (vgl. OR X n.38),
Inhaltlich ist das Libera zuniichst eine Betrachtung
der Schrecken des letzten Gerichts, an das der Anblick
des Toten erinnert. Von dieser Betrachtung kehrt
dann der Beter wieder zum frommen Fiirbittgebet fijp

falls vor der Bestattung und angesichts der Leiche
gehaltenen ,landatio funebris® besitzt. — Der dritte
Teil der. Exequien besteht in der Ubertragung dey
Leiche zum Grabe und im Begriibnis. Wiihrend
Zuges zum Grabe tragen die Singer den Gesang  Tn
paradisum® (OR X n. 38) vor, in dem sich wahrschej N
lich ein Erbe des christlichen Altertums erhalten hat,.
Ist die Leiche eingesenkt, so ertont die Antiphon:  Telh
bin die Auferstehung und das Leben usw. (Joh. 11, 25)
zum frohen Bekenntnis des Glaubens, daB der Erls

dereinst die entseelte Hiille zu neuem, verklirtem Le
wieder erwecken wird. Fiir das Geschenk dieses Glay.
bens, dessen sich der Verstorbene erfreute, dankt die
Kirche im anschlieenden Canticum Zachariae (Bene:
dietus). Dieser Dank der Kirche erstreckt sich aucl
auf alle Gnaden, die der Heimgegangene vom Tauf:
brunnen bis zum Grabe gegen alle Feinde seines
(salutem ex inimicis mnostris) im SchoBe der Kirche
die ihm reiche Gnadenquelle geworden (cornu salutis)
empfangen hat. Tm Canticum geschieht auch des Vaop-
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liufers Christi Erwithnung (et tu, puer, propheta ete.):
der Verstorhene ist durch sein Hinscheiden ebenfalls ein
Prophet geworden, der wie einst der Téufer zur Bufie
mahnt, um dem zum Gericht kommenden Herrn die
Wege zu bereiten. Im Mittelalter wurden aufier dem
Benedictus nach dem Einsenken der Leiche eine grofiere
Anzahl von Psalmen (nach OR X n. 39 die Ps. 131
138 142 148) gesungen und withrend der Psalmodie
das Grab geschlossen. Die in deutschen Didzesen viel-
fach iibliche Bestreuung des Sarges mit Erde unter den
Worten: ,Gedenk, o Mensch, daf du Staub bist usw.*
(12. Jahrhundert), war einst der vom Priester voll-
zogene Beginn der Schliefung des Grabes. Ehedem
pflegte man vom Grabe unter Abbetung der sieben
Bufipsalmen zur Kirche sich zuriickzubegeben. Jetzt
wird nur mehr Ps. 129 ,De profundis‘ gesprochen. —
Die Gebete und Zeremonien bei Erhebung und Uber-
tragung der Leiche zur Kirche finden jetzt auch am
Leichenhaus, wo ein solches besteht, und auf dem
Wege zum Grabe statt. Der Leichengottesdienst kann
gegenwiirtig meistens erst nach der Beerdigung ge-
feiert werden. — Ein eigener, in neuerer Zeit ent-
standenier Begribnisritus muf beim Begribnis von
Kindern, die noch nicht zu den Unterscheidungsjahren
gelangt waren, eingehalten werden. Esistihm freudiger
(harakter aufgepriigt, weil die Seelen der Kinder sich -
bereits der Anschauung Gottes erfreuen. Die Gebete
erbitten fiir die Erwachsenen die Gnade, einst mit diesen
unschuldigen. Kindern im Himmel vereinigt zu werden.

66. Weihwasser. — Wettersegen. — Exorzismus.

Literatur: J, Gaume, Das Weihwasser im 19. Jahr-
hundert. Regensburg 1866. — H. Theiler, Das Weihwasser,
" Regensburg 1906, — A, Gastoué, I.'Ean bénite®. Paris 1908.

1. Weihwasser. — Der Gedanke, daB das zur
physischen Reinigung bestimmte Wasser auch die innere
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Reinigung symbolisiert, liegt allen religiosen Waschungen
zu Grunde, die wie im Kult der Griechen und Romer,
s0 auch in jenem der Juden eine Stelle fanden. Nach
dem Zeugnis der iltesten Kirchenviiter (Tertull., De
orat. e. 13: Clemens Alex., Strom. 4, c. 22) pflegten die
Christen vor dem Gebet und dem Gottesdienst religivse
Waschungen vorzunehmen. Es geschah dies nur mit
gewohnlichem Wasser. Doch wird bereits in den bald
nach der Mitte des 2. Jahrhunderts entstandenen gno-
stischen Petrusakten (Lipsius, Act. apost. apocrypha |
58 66) einer Weihe des Wassers gedacht, woraus ejp
Schluf auf eine damals auch in katholischen Kreisep
geiibte Wasserweihe gezogen werden darf. Die ersten
katholischen Formulare zur Weihe des Weihwassers
enthalten das Euchologium des Serapion von Thmuijs
(f 362) und die AK (VIII, e. 29). Im Abendlande
stammen die frithesten Nachrichten iiber das Weihwassep 3
aus dem 6. Jabrhundert (LP I 127). Schon damals
wurde im Okzident Salz dem Weihwasser beigemengt,,
Fiir die Beimischung des Salzes. das den alten Romern
Triger einer Krankheiten und Dimonen vertreibenden
Kraft erschien, fand man eine Parallele in dem biblj.
schen Bericht (4 Kon. 2, 20), nach welchem Gott durch
Elisiius Salz in die Wasserquelle werfen liefs, um die Uy-
fruchtbarkeit der Wasser Jerichos zu heilen. Formy.
lare fir die Wasserweihe hietet das Gel. (S. 285); eines F
der dort verwendeten Gebete »Deus, qui ad salutem«
findet sich auch im jetzigen romischen Weiheformular,
das bereits im Nachtrag des Greg. seine jetzige (o | B
stalt aufweist. Das Weihwasser, zuniichst nur zur

Sprengung in den Hiusern, seit dem 8. Jahrhundert
auch zur Aspergierung bei andern liturgischen Funk.
tionen bestimmt, wurde anfinglich in den Hiusern
seit dem 7. Jahrhundert in der Kirche geweiht, D
Wirkungen, welche die Kirche durch das Sakramentale
des Weihwassers erzielen will, driickt sie in der Weih
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formel aus: das Weihwasser moge dienen zur Ver-
scheuchung der Dimonen und zur Vertreibung der
Krankheiten, Gott moge durch den vertrauensvollen
Gebrauch dieses Sakramentales die Gnadengegenwart
des Heiligen Geistes, allen, die darum bitten, gewihren.

2. Wettersegen. — Da unser Bittgebet schon
in den ewigen Weltplan Gottes einbezogen ist, so
widerspricht es keineswegs der Unverinderlichkeit
Gottes und der Naturgesetze, wenn die Kirche im
Wettersegen um Abwehr schiidlicher Gewitter fleht
und gegen die Einwirkung feindlicher Miichte, welche

“nach der Auffassung der liturgischen Quellen (vgl. die

Oration ,A domo*, Gel. 261) im Gewitter tiitig sind, ihre
Segensgewalt gebraucht. Der romische Wettersegen,
der nur bei drohendem Unwetter gesprochen wird, be-
steht aus der Allerheiligenlitanei, an welche statt der sonst
iiblichen Gebete Psalm 147. eine Reihe von Versikeln
und fiinf Orationen angeschlossen werden. Wiihrend
der vierten Oration wird unter den Worten: ,durch das
Zeichen des heiligen Kreuzes moge dieWut des Unwetters
weichen®, ein Kreuzzeichen (gegen das Gewitter) ge-
macht. — In siiddeutschen Ditzesen wird der Wetter-
segen meist nach einem uralten Formular erteilt, dessen
einzelne Gebete sich bereits im 11. Jahrhundert (Quaesu-
mus, omnipotens Deus), teilweise sogar schon im Gel. (A
domo 8. 261 ; Deus qui omnium rerum 3. 260) nachweisen
Jassen. Diesen deutschen Wettersegen betet man tig-
lich von Kreuzauffindung bis Kreuzerhohung am Schlusse
der Messe nach dem Johannesevangelium. Der Segen
selbst wird mit dem heiligsten Sakrament, wie schon
im 14. Jahrhundert iiblich, oder mit der Kreuzpartikel
gegeben.  Wihrend des Segens pflegt die Osterkerze
angeziindet zu werden, die auch in iltester Zeit als
» Wetterkerze* Verwendung fand (s. § 37).

3. Exorzismus. — Christus der Herr hat seiner

Kirche (Matth. 10, 1; Mark. 16, 17) die Gewalt und
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den Auftrag gegeben, die Dimonen auszutreiben,
welchem Auftrag sie zu allen Zeiten nachgekommen
ist, wie der kirchliche Ordo der Exorzisten und die
Regelung der Beschworung im Romischen Rituale be. ,
weist. Die wesentlichen Bestandteile des Exorzismug
der Besessenen gehen schon in das christliche Alter.
tum zuriick, so der an den Teufel gerichtete Befehl, -
die Anrufung des Namens Jesus und der gleichzeitigen
Erwiihnung der Heilstatsachen, das Schelten der Diimg.
nen usw. Von den fufiern Riten des Exorzismus sind
die Kreuzzeichnung und die Handauflegung altchrist. g
lichen Ursprungs, wiihrend die iiberaus reichliche Ver- %
wendung von Weihwasser und die Auflegung der Stola W
erst im Mittelalter nachgewiesen werden konnen, Das
jetzige Exorzismusformular ist der Hauptsache nach
im Nachtrag des Greg. (S. 237) enthalten, spiter ver.
mehrt durch Gebete des 10. Jahrhunderts. Zur Vor- ¢
nahme eines Exorzismus ist ausdriickliche und besondere
Erlaubnis des Bischofs erfordert (can. 1151, § 1).

§ 67. Die Weihe der gottesdienstlichen Stitten. —
Glockenweihe. »

Literatur: 8. Many, Praelectiones de locis sacris,
Paris 1904. — J. Baudot, La dédicace des églises®. Parig
1909. — Dionys Stiefenhofer, Die Geschichte der Kirel.
weihe vom 1. bis 7. Jahrhundert. Miinchen 1909, :
1. Konsekration der Kirche. — Eine Weihe
der Kirche erscheint zum ersten Male nach dem Auf.
horen der Verfolgung unter Kaiser Konstantin (Euseb,\‘
Hist. eccl. 10, c. 3), geht aber wahrscheinlich in ihpep
Anfiingen zuriick in eine Zeit, als sich die gottesdiengt.
liche Feier der Christen vom Privathaus losloste und
in eigens zu diesem Zwecke erbauten Kultriiumen eine
Stitte fand. Uber den Ritus der Kirchweihe berichtet
zuerst in summarischer Weise Papst Vigilius (1 555)
in einem Briefe an Profuturus von Braga. Danach.
bestand die Einweihung einer gewohnlichen Klrc}!
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lediglich in der Darbringung des heiligen Opfers; war
aber die Kirche einem Heiligen geweiht, dann kam zur
Feier der Messe auch noch die Beisetzung der Reliquien
des Heiligen hinzu. Auch kennt der Papst bereits
eine Besprengung der Kirche mit Weihwasser, die er
jedoch mnicht fir notwendig hilt. Da es allmihlich
Regel wurde, jede Kirche einem Heiligen zu weihen,
erhielt die Beisetzung der Reliquien einen dauernden
Platz in dem Rituale der Kirchweihe. Zu diesen genuin
romischen Bestandteilen des Kirchweihritus kamen
spiiter auch gallikanische Gebriiuche, zu welchen vor-
ziiglich die verschiedenen Salbungen zu rechnen sind.
Vollstindig ausgebildet ist der Kirchweihritus im ORV.
Die Kirchenkonsekration hat zum Zwecke, die Kirche
aus dem profanen Gebrauch abzusondern und zu einem
heiligen Orte, zur Wohnstiitte Gottes, dessen Gnaden-
gegenwart wiederholt auf die neue Kirche herahgefleht
wird, zu machen. Die Gliubigen sollen ferner durch
den Besuch der geweihten Kirche besondere Segnungen
erfahren, vor allem gnidige Erhorung des in der Kirche
verrichteten Geebetes, worum wiederholt die Gebete bei
der Weihe flehen. Der hohen Wiirde des katholischen
Gotteshauses entspricht es, dafs die feierliche Konsekra-
tion nur durch einen Bischof (can. 1155) vollzogen
werden kann.

Schon am Abend vor der Kirchweihe werden an
dem Orte, wo die in den Altar einzuschliefenden Re-
liquien der Mirtyrer hinterlegt sind, Matutin und
Laudes ,de Communi plurimorum martyrum* gebetet.
Die Kirchenkonsekration selbst beginnt, nachdem die Re-
zitation der Bufipsalmen, Segnung des Weihwassers usw.
vorausgegangen, mit der feierlichen Besitzergreifung
des neuen Gotteshauses durch den Bischof: zuniichst
werden die duBern Kirchenwiinde mit Weihwasser be-
sprengt, wobei der Bischof dreimal die Kirche von
aubien umschreitet, am Schlusse jeden Umgangs an
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die Kirchentiir pochend unter den Worten : Attollite ete,
(Ps. 23. 7). Erst nach dem dritten Umzug offnet sich
die Kirche, auf deren Schwelle der Bischof mit dem
Stabe das Zeichen des Kreuzes zeichnet: Christus der
Gekreuzigte nimmt Besitz von der Kirche. Die Be-
sitzergreifung der Kirche findet ihren Abschlufs durch
die Zeremonie des Aschenkreuzes. In Form eines
Andreaskreuzes sind von den vier Ecken der Kirche
zwei Aschenstreifen gezogen, in welche jetzt der Bischof
das lateinische und griechische Alphabet mit seinem
Stabe einschreibt. Dieses Aschenkreuz ist eine Er-
innerung an jene, an ihren Endpunkten mit Buch-
staben bezeichneten Transversallinien, welche die romi-
schen Feldmesser bei der Abmessung eines Grund-
stiickes zu ziehen pflegten. Symbolisch deutet es an, daf; 3
Christus (X = Xpi076g) nunmehr vom neuen Gottes. ;
hause Besitz genommen hat. Thre Freude dariiber
driickt die Kirche durch den feierlichen Gosang des
,Canticum Zachariae“ aus. — Das Kirchengehiiude, dag
jetzt in das Eigentum Gottes libergegangen, empfingt
darum im zweiten Teile der Weihezeremonien eine he-
sondere Heiligung. Mit einem eigens hierzu bereiteten
Weihwasser (sog. Gregorianisches Wasser), in welchem
Salz, Asche, Wein beigemischt sind (iiber die Sym-
bolik vgl. Dur. 1. 1, ¢. 7, n. 8—9) wird die Kirche im
Innern besprengt. Werden durch diese Besprengung -
die reinigenden Wirkungen der Weihe ausgedriickt, so
erfleht das folgende feierliche eucharistische Weihes _
gebet (ORV) in positiver Weise Gnade und Heiligung, -
[n erhabenen, eindringlichen Worten fleht der Bischof
zur gittlichen Majestiit, es moge das Gotteshaus eine

Quelle des Segens fiir die Gliubigen werden, ihre
Bitten mégen erhort, all ihre Schwiichen und Krank-
heiten geheilt und die Fesseln der Siinde gelost wep-
den. — Die Heiligung der Kirche wird im dritten Teila ]
der Zeremonien vollendet durch die feierliche Bei-

liturgie.de



III. Teil. Die Sakramentalien, 283

setzung der Reliquien im Altare. In festlicher Pro-
zession werden diese von ihrem Aufbewahrungsort an
den Altar gebracht, das in demselben befindliche
Reliquiengrab gesalbt, hierauf die Reliquien eingelegt
und das Grab geschlossen. Die damit begonnene Weihe
des Altars wird in der sich anschliefenden Salbung
der Altarplatte fortgesetzt. Die Wiirde des katho-
lischen Gotteshauses beruht vor allem auf dem Altare,
von ihm ergiefit sich der Gnadenquell durch die ganze
Kirche: um dies symbolisch anzudeuten, reiht sich an
die Salbung des Altars die Salbung der Kirchenwiinde
an zwolf Stellen (Eph. 2, 20). Die Wiirde des Altars
aber wurzelt im Opfer, darum wird ein symbolisches
Opfer, bestehend aus Weihrauchkornern und Wackis-
kerzchen auf dem Altare verbrannt. Alle Segnungs-
gebete, welche der Bischof gesprochen, vereint noch
einmal ein eucharistisches Gebet (ORV). Nach diesem
salbt der Bischof die Vorderseite des Altars und die
Verbindung der Altarplatte und des Altarkorpers an
den vier Kcken mit Chrisam. Mit dieser letzten Sal-
bung ist die Weihe des Altars und des Gotteshauses
vollendet und heide konnen sofort ihrem erhabensten
Ziwecke, Opferstitte zu sein, dienen. Daher beginnt
sogleich nach vorausgegangener Segnung der Altar-
bekleidung und des Altarschmuckes die Feier der hei-
ligen Messe.

2. Friedhofsweihe. — Eine besondere Friedhofs-
weihe wird erst gegen Ende des ersten Jahrtausends

. iiblich, ist aber schon im 13. Jahrhundert vollkommen

ausgebildet. Nach der Vorschrift des Pontifikale mufs
der Bischof fiinfmal, Weihwasser sprengend, um den
Friedhof gehen. Im Friedhof sind fiinf mannshohe,
holzerne Kreuze angebracht, eines, grofier als die
iibrigen, in der Mitte, die andern an den vier Seiten
des Friedhofs. Vor jedem Kreuze ist eine Art holzer-
ner Leuchter mit drei Kerzen angebracht. Nach den
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einzelnen Umgiingen um den Friedhof, auf welche sich
die sieben Bufipsalmen verteilen, verrichtet der Bischof
ein Gebet, wobei'er jedesmal vor einem andern dieser
finf Kreuze Stellung nimmt, zuletzt vor jenem in der
Mitte. Das letzte Gebet hat die feierliche Form eines
eucharistischen Gebetes. Nach den einzelnen Gebeten 3
befestigt der Bischof die drei Kerzen an der Spitze
und an den beiden Seitenarmen der Kreuze. In den
Weihegebeten fleht die Kirche fiir die einst auf dem
Friedhof zu Bestattenden, sie mochten das éwige Hejl
und damit die Verklirung des Leibes erlangen, fiip
jene aber, die dort bereits ihr Grab gefunden, daf ihre
Leiber hier in Frieden ruhen und ihre Seelen noch
vor dem Jiingsten Tage der Anschauung Gottes tejl- 4
haftig werden. Der Weg, zu dieser Anschauung Gottes
zu gelangen, ist der Weg des Kreuzes, woran dje
aufgerichteten Kreuze mahnen; die brennenden Lichter
auf denselben rufen das Wort des Heilandes ins (e.
dichtnis (Joh. 8,12): ,Wer mir nachfolgt, wandelt .
nicht in der Finsternis, sondern wird das Licht des
Lebens haben.“ 3
3. Glockenweihe. — Bei den antiken Volkern
war die Anschauung herrschend, dafs die im Gewittep
ihre Macht bekundenden Diimonen durch Erre '_
starker Geritusche, insbesondere durch tonendes Erz,
bezwungen werden komnen. Diese volkstimliche Ay.
schauung fand die Kirche bei Einfihrung der Glocken.
weihe vor, sie schrieb aber die Macht, die bosen
Geister zu vertreiben, nicht in abergliubischer Wejse
der Wirkung des klingenden Metalles zu, sondern dem
Gebete und der Segnung des Bischofs. In den Ge-
beten der Glockenweihe, die schon in der Karolingep.
zeit auftreten und vollstiindig im ORV vorliegen, wird
daher wiederholt der Schutz Gottes gegen die Machg
des bosen Feindes angerufen. Daneben findet sich
aber auch die Bitte, daB in jenen, welche auf den
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Klang der Glocke hin zur Kirche eilen, sich glaubens-
volle Andacht mehre, der Heilige Geist Wohnung
nehme und die Treue im katholischen Glauben be-
wahrt werde. Zu den #uBern Riten der Glocken-
weihe gehort die vom Bischof und den anwesenden
Klerikern vorgenommene Waschung der Glocke, die
wohl zur Bezeichnung ,Glockentaufe* Anlafi gegeben
hat, die Salbung der Glocke mit Krankensl und Chri-
sam und schlieGlich ihre Beriiucherung. Letztere
geschieht in der Weise, dafi der Bischof Thymian.
Weihrauch und Myrrhe in das Rauchfafs oder in ein
Kohlenbecken legt und dieses unter die Glocke stellt.
Waschung, Salbung und Réucherung erwiihnen schon
die iltesten Nachrichten (8. Jahrh.) iiber die Glocken-
weihe. Ein jiingerer Bestandteil ist das am Schlusse
der Weihe gesungene Evangelium (Luk. 10, 38—42),
welches vom Besuche Jesu bei Maria und Martha
handelt. Es ist gewiihlt, weil die Glocke von den
ithermiiigen Marthasorgen des irdischen Lebens weg
zu der von den Predigern des Evangeliums (s. § 21, 2)
gefirderten Betrachtung der ewigen Dinge erheben
und uns gleich Maria ins Gotteshaus zu den Fiifzen
des Herrn rufen soll.

IV. Teil. Das Breviergebet.

§ 68. Geschichte des Breviergebetes.

Literatur: Ferd. Probst, Brevier und Breviergebet.
Tibingen 1868. — Frz. X. Pleithner, Alteste Geschichte
des Breviergebetes. Kempten 1887. — Suitbert Biumer,
Geschichte des Breviers. Freiburg 1895. (Ins Franzosische
iibersetzt und mit gutem Index versehen von R. Biron.
Paris 1905.) — J. Baudot, Le Bréviaire Romain. Paris
1905. — P. Batiffol, Histoire du Bréviaire Romain ®, Paris
1911.

1. Begriff des Breviergebetes. — Das Bre-
viergebet (Officium divinum, Horae canonicae, Stunden-
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gebet) ist ein offentliches im Namen der Kirche von
besonders dazu verpflichteten Mitgliedern der Kirche
- verrichtetes Gebet, um der Pflicht der Anbetung und
des Dankes Gott gegenither zu geniigen und seine
Gnade fiir die Fortsetzung des Werkes Christi auf
Erden zu erflehen.

2. Das Breviergebet im christlichen Alter-
tum. — Der ilteste Teil des Stundengebetes ist das
niichtliche Offizium, welches jedoch anfiinglich nur an
Sonntagen und Festen der Mirtyrer, und zwar mit
Durchwachung der ganzen Nacht, begangen wurde,
Mit Ricksicht auf die menschliche Schwiiche begann
man aber schon im 2. Jahrhundert (Tertull., Ad uxor,
.2, ¢. 4) nur mehr einen Teil der Nacht, niimlich
den Beginn der Nachtwache (spiitere erste Vesper),
die Mitternacht (jetzige Matutin) und das Ende der
Nacht beim Anbruch der Morgenrote (jetzige Laudes)
im Gebete zuzubringen. Neben diesem offentlichen
Gebete hielt man bereits in apostolischer Zeit im An-
schlufs an die jidische Sitte, zur Zeit des dreimaligen
tiglichen Opfers zu beten, die Gebetszeiten der Terz,
Sext und Non als private Andachtsiibung. Die Bliite
des Monchtums im 4. und 5. Jahrhundert iiuferte ihre
Wirkung auch auf die Ausgestaltung des kirchlichen
Stundengebets. Die einst nur an Sonntagen und Miir-
tyrerfesten gehaltenen Vigilien (Nachtwachen) wurden -
jetzt von den Aszeten und Monchen, spiiter auch vom
Weltklerus tiglich gefeiert, Terz, Sext und Non alg
offentliche Gebetsstunden begangen.  Zwei Gebets.
stunden verdanken ihre Entstehung unmittelbar mon- .
chischen Einfliissen: die Prim, seit dem 4. Jahrhundert
(Cassian., De instit. coenob. 1. 3, ¢. 46) zwischen Laudeg
und Terz eingefiigt, und das Completorium, im Morgen-
land bei Basilius (Reg. fus. tract. 37, n. 5; PG 31,1015),
im Abendland zuerst in der Regel des hl. Benedikt
(t 543) erwithnt. Auch der Inhalt des Offiziums, einst,
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nur aus Lesungen, die mit responsorialem Psalmen-
gesang abwechselten, hestehend, erhielt damals eine
Bereicherung durch die infolge der Einfihrung des
antiphonalen Gesanges ermoglichte ausgiebige Ver-
wendung des Psalters. Die erste vollstiindige Be-
schreibung des kanonischen Stundengebets im Alter-
tum hat sich in der Regel des hl. Benedikt erhalten.
Benedikt, wiewohl eklektisch verfahrend, schlof sich
doch im allgemeinen an den Brauch der romischen
Kirche an. Anderseits hat, besonders unter Gre-
gor d. Gr., die benediktinische Ordnung des Stunden-
gebetes auch zuriickgewirkt auf die romische, die im
Mittelalter von allen Kirchen des Abendlandes an-
genommen wurde.

3. Das Brevier im Mittelalter. — Das Mittel-
alter hat zum Brevier keine neuen Gebetsstunden
hinzugefiigt, sondern auf dem gelegten Fundamente
weiter gebaut. Als wichtigste Neuerung darf die Ab-
grenzung bestimmter Lektionen bezeichnet werden an
Stelle der bisherigen Lesungen, deren Liinge vom je-
weiligen Leiter des Chores abhing. Die abgekiirzten
Lektionen sind die hervorstechendste Eigentiimlichkeit
des ,Breviarium secundum consuetudinem Romanae
Curiae®, so genannt, weil sich seiner die im 12. und
13. Jahrhundert ihren Aufenthaltsort hiufig wechselnde
romische Kurie an Stelle des limgern, in den romischen
Basiliken gebrauchten Breviers bediente. Besondere
Bedeutung erlangte dieses Kurialbrevier, als es in der
vom Franziskanergeneral Haymo (+ 1244) revidierten
Form vom Orden der Mindern Briider angenommen und
durch letzteren iiberall verbreitet wurde.

4. Das Brevier in der Neuzeit. — Im Laufe
des Mittelalters war man immer mehr von den alten
Grundsitzen iiber die Verwendung des Psalteriums und
die Lesung der Heiligen Schrift beim Offizium ab-
gekommen, auch war durch die Beigabe sog. akzes-
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sorischer Offizien (z. B. Officium parvum B.M. V., Toten.
offizium, Gradualpsalmen usw.), die neben dem ge.
wohnlichen Gebetspensum verrichtet werden mufiten,
das Brevier allmiiblich zur wirklichen Last geworden.
Darum ertonte gegen Ende des Mittelalters der Ruf
nach einer Reform des Breviers immer lauter. Dem
radikalen, den Charakter des Breviers als Chorgebet,
aulier acht lassenden Reformversuch des Kardinals
Quignonez (Breviarium S. Crucis, 1535) gelang eg
nicht, diesen Beschwerden dauernd abzuhelfen. Dep
Erfolg war erst dem auf Anregung des Konzils von
Trient von Pius V. 1568 herausgegebenen und allen,
Kirchen, die nicht schon seit zweihundert Jahren ein
eigenes Brevier besafien, vorgeschriebenen Brevier be.
schieden, welches wieder an die alten Grundsiitze he.
ziiglich des Stundengebets ankniipfte. Die Verbes. .
serungen, welche Klemens VIIL (1602) an diesem i
Brevier verfiigte, waren hauptsiichlich bedingt durch
die inzwischen erfolgte Revision des Vulgatatextes; die
Reform unter Urban VIII. (1632) beriihrte nur die
Hymnen, welche man nach den Gesetzen der strengen
Metrik verbessern zu miissen glaubte. Vielfachen,
schon im 18. Jahrhundert, namentlich aber gelegent.
lich des Vatikanischen Konzils geiiuserten Wiinschen‘_"
nach einer Verbesserung des Breviers entgegenkommend,
schuf Pius X. durchdie Bulle ,Divino afflatu® vom 1. No-
vember 1911 die Grundlage einer neuen durchgreifen.
den Brevierreform. Die von Pius X. eingeleitete Reform,
die sich hauptsiichlich nur auf eine Neuverteilung der
Psalmen beschrinkte, ist noch nicht zum Abschluf ge.
kommen. Aufer der Neuredaktion der Generalrubrikey
eriibrigt noch die Revision der historischen Lektionen,
welche nach den meist vergeblichen Bemithungen deg i
Kardinals Baronius unter Klemens VIIL Papst Bene.
dikt XIV. aufs neue aufgriff, aber nicht mehr zu Ende
fiihren konnte. 3

il
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§ 69. Die einzelnen Bestandteile des Breviergebetes.
Literatur: Pimont, Les hymnes du Bréviaire Romain,
Paris 1874—1884. — J. Kayser, Beitriige zur Geschichte
und Erklirung der Kirchenhymnen. 2 Bde. Paderhorn
18811886, — A, Schulte, Dic Hymmen des Breviers®
Paderborn 1920. Guido Dreves, Die Kirche der Lateiner
in ihren Liedern. Kempten 1908. — Ders., Ein Jahr-
tausend lateinischer Hymnendichtung (hrsg. von Clemens
Blume). Leipzig 1909. — Suitbert Biumer, Art. , Hymnus*
im Kirchenlexikon® VI 519. — Clemens Blume, Art. ,Hym-
nody* in CE VII 596 f. — Miller, Die Psalmen. Mit einem
Anhang: Die Cantica des Romischen Breviers, Freiburg
1922. — Rosenberg, Die Hymnen des Breviers, Freiburg 1923.
1. Psalmen. — Den Hauptbestandteil des Breviers
bilden die Psalmen und die biblischen Cantica. Schon
in der Regel des hl. Benedikt gilt der Grundsatz, daf
im Laufe einer Woche siimtliche 150 Psalmen gebetet
werden miissen. An diesem Grundsatz hielt die Kirche
fest und wulite ihn, ‘wenn er zuweilen in Vergessen-
heit geriet, stets aufs neue zur Geltung zu bringen.
Da die Heiligenfeste eigene Psalmen hatten, so war
die Vermehrung der Heiligenfeste stets gleichbedeutend
mit der Durchbrechung dieses Prinzips. Jenes Hindernis
wurde erst beseitigt, als Pius X. auch fiir die Heiligen-
feste mit wenigen Ausnahmen die gewohnlichen Tages-
psalmen festsetzte. Da dies eine betriichtliche Ver-
mehrung des Gebetspensums zur Folge gehabt hiitte,
verteilte er einzelne Psalmen, die bisher nur in der
Matutin Verwendung finden durften, auf die Tageshoren
und machte von der bereits vom hl. Benedikt vorgenom-
menen Teilung grofserer Psalmen ausgiebigen (Gebrauch.
2. Hymnen. — Die iltesten kirchlichen Hymnen
‘waren gleich den davidischen Psalmen der LXX, die
ihnen zum Vorbild dienten, ametrische und arhyth-
mische Gesiinge (vgl. Gloria in excelsis; Te Deum).
Eigentliche Hymnen, d. h. in Strophen gegliederte
metrische oder auch rhythmische Gesiinge, treten in
der Kirche erst seit dem 4. Jahrhundert auf. Thre
Eisenhofer, Kathol. Liturgik. 19
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Heimat ist der Osten, wo die Hymnen des hl. Ephriim
des Syrers (f 373) auch den griechisch sprechenden
Christen Anregung zu iihnlichen Dichtungen boten, |
Der hl. Hilarius (1 866), der bei seiner Verbannung §
nach Phrygien die michtige Wirkung des Hymnengesangs
erfahren hatte, machte den vergeblichen Versuch, die
Hymnen in seiner gallischen Heimat einzubiirgern,
Keiner der von Hilarius gedichteten Hymnen hat sich
in der kirchlichen Liturgie dauernd zu erhalten ver-
mocht. Vater des Hymnengesanges im Abendlande
ist vielmehr der hl. Ambrosius (T 397) geworden. I
Laufe des 5. Jahrhunderts hat sich der von thm ga.
schaffene Typus des Hymnus schon weite Gebiete des
Abendlandes erobert, so dafs der hl. Benedikt die Be.
zeichnung , Ambrosianus* bereits fiir Hymnus iibep.
haupt gebrauchen kann. Ablehnend verhielten sich
die rémischen Basiliken, in deren Offizium der Hymnyg
erst im 13. Jahrhundert Eingang findet.

Die Wirkung der Hymnen des hl. Ambrosius darf zup
Teil auf ihre populiire fufere Form zuriickgefithrt werder, -
vier jambische Dimeter bilden eine Strophe, acht Strophen
den Hymnus, Ausschlaggebend aber war in letzter Linje
ihr Inhalt, in welchem sich ein frommes, zu Gott ge-
richtetes, von der christlichen Wahrheit tief durchdrungeneg
Gemit widerspiegelt. Von den vier unzweifelhaft gy
Ambrosius zuriickgehenden, weil vom hl. Augustinus g)g
solche bezeugten Hymnen, wird in der jetzigen rimischep
Liturgie nur mehr das , Lied vom Hahnenschrei®: , Aeterng
rerum Conditor*, zu bestimmten Zeiten in den Sonntagslaudes
gebraucht. Neuere Hymmologen weisen dem Heiligen nocl
14—18 Hymnen zu. Mit ziemlicher Sicherheit darf gop
Hymnus der Montagslaudes »Splendor paternae gloriae* als
sein Werk angesehen werden. — Neben dem hl. Ambrosing
ist auch der Spanier Prudentius (f nach 405) mit Hymnen §
im Brevier vertreten. Seine Gedichte waren allerdingg
nicht, ebensowenig wie jene des um die Mitte des 5, Jahy-
hunderts blithenden Caelius Sedulius, von Anfang an alg
liturgische Lieder gedichtet worden. Von Prudentiyg
stammen im heutigen Romischen Brevier die Hymnen dep
Laudes am Dienstag, Mittwoch und Donnerstag, die Hym.
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nen am Feste der Unschuldigen Kinder und der Hymnus
am Feste der Verklirung Christi ,Quicumque Christum®.
Caelius Sedulius ist der Verfasser des Laudeshymnus an
Weihnachten (, A solis ortus cardine*) und des Vesperhymnus
an Epiphanie (,Crudelis Herodes*). Den Hymmendichtern
der Viiterzeit kann noch Venantius Fortunatus (f um 600),
der Dichter der Kreuzeshymnen , Vexilla Regis® und , Pange,
lingua, gloriosi lauream®, zugezihlt werden. Dem gleich-
zeitigen Papst Gregor d. Gr. werden die Vesperhymnen
des Sonntags und der einzelnen Wochentage zugeschrieben
(CL. Blume in den Stimmen aus Maria-Laach LXXIV (1908)
269 £.). Doch erfuhr diese Ansicht Widerspruch (Guido
Dreves in der Theol, Quartalschrift XCI1, 1909, 436 f.). Von den
Dichtern der  karolingischen Renaissance* sind mit Hymnen
im kirchlichen Offizium vertreten Paulus Diaconus (Fum800:
» Ut queant laxis* 24. Juni), Paulinus von Aquileja (+ 802;
,Decora lux* 29, Juni), Rabanus Maurus (t8566; ,Veni, Crea-
tor"; ,Christe, sanctorum* 29. Sept.; ,Sanctorum meritis*
im Commune plurimorum martyrum). -~ Wie michtig sich
die Hymnodie im Mittelalter entfaltete, lifit das von Dre-
ves-Blume mit annihernder Vollstiindigkeit in den »Analecta
hymnica® gesammelte Material erkennen. Manche dieser
mittelalterlichen Erzeugnisse haben auch Aufnahme ins Bre-
vier gefunden, ohne dafi der Name eines bestimmten Attors
angegeben werden konnte. Nur die Fronleichnamshymnen
des hl. Thomas von Aquin (+ 1274) machen eine Ausnahme.
Als Verfasser neuerer Hymnen verdienen genannt zu wer-
den: Kardinal Bellarmin ( 1621, Hymnen am Schutzengel-
feste), Urban VIII. (f 1644, Hymnen am ' 30. Januar.
13. April, 8. Juli), Klemens XI. (+ 1721 , Hymmen am
Josephsfeste).

3. Lesungen. — Die Lesungen des Breviers werden
unterschieden in Lektionen, welche in der Matutin
ihre Stelle haben, und in Kapitel, kiirzere Lesungen,
welche iiber alle Gebetsstunden zerstreut sind. Die
Lektionen, welche in iiltester Zeit den grofsten Teil
des Nachtgottesdienstes ausmachten, wurden einiger-
mafien in den Hindergrund gedringt, als an Stelle
des responsorialen Vortrags der Psalmen der anti-
phonale Gesang in das Stundengebet eindrang. Thre
Liinge war einstmals in das Belieben des Leiters des
Chorgebetes gestellt, doch fithrte die Riicksicht auf die

19*
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Ordnung des Gottesdienstes schon im 11. Jahrhundert
zu vereinzelten Versuchen, die Lesungen nach den
/ einzelnen Tagen abzugrenzen. Die stark gekiirzte Form
der jetzigen Lektionen hat ihr Vorbild in den Lesungen
des mittelalterlichen Kurialbreviers. — Im Organismus
des Stundengebetes vertreten die Lektionen den sote-

rischen Zweck des Kultes; nachdem mhn in den

Psalmen vorwiegend Gott gepriesen hat, hort man in
den Lesungen auf die Stimme Gottes, der zu uns in
der Heiligen Schrift, aber auch durch die Schriften
der Viter und durch die Beispiele, welche die Hej.
ligen gaben, spricht. Dadurch empfingt die Verehrung
Gottes neue Anregung und Belebung. Letzteres wird

auch erreicht durch die kurzen Lesungen (Kapitel) dep
iibrigen Gebetsstunden, die ehedem, wie die Regel des )

hl. Benedikt (c. 12 13) zeigt, auswendig gesprochen

wurden. Daher riihrt die Erscheinung, dafi noch jetzt

die Kapitel der Prim und des Completoriums wiihreng
des ganzen Jahres die gleichen sind und auch jene

der iibrigen Horen nur eine verhiltnismiibig geringe

Veriinderlichkeit aufweisen.

Um dem Vorleser zur wiirdigen Verlesung, dem Zy.

hérer zur fruchtbaren Anhorung der Lektionen Gottes

Segen zu vermitteln, geht ihnen schon nach der Rege]l

Benedikts (c. 11) ein Segen des Leiters des Chores Vor-

aus. Formeln fir diesen Segen erscheinen erst verhiiltnis. .

miiig spiit zu Beginn des 12. Jahrhunderts. Die Ab-
solutionen (entweder = Abschlufi der Psalmodie oder
= Bitte um Nachlaf der Siinden) sind noch Durandus am

Ende des 13. Jahrhunderts unbekannt. Doch fiihren ihre
Spuren in Rom bis ins 9. Jahrhundert zuriick (Amalar., De

ord. antiphon., prol.). — Die Lesungen werden jetzt ge-

wishnlich mit , Tu autem, Domine, miserere nobis* geschlossen,

Das ,Tu autem*® (ergiinze ,desine*) sprach der Leiter deg
Chores, worauf der Vorleser die Lesung mit »Miserere
nobis® schlof. Neben dieser waren auch noch andere, die

Zeit des Kirchenjahres beriicksichtigende Formeln einst.
mals im Gebrauch, wie dies noch jetzt bei den Lesungen

der Tranermette an den Kartagen der Fall ist.
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4. Responsorien. — In innigem Zusammenhang
mit den Lesungen stehen die Responsorien, der Uber-
rest des einst nach den einzelnen Lektionen in respon-
sorischer Weise gesungenen Psalmes. Da mnach der
Einfitlhrung des Antiphonalgesanges die Psalmen im
Offizium schon geniigend zur Geltung kamen, wihlte
man fiir die Responsorien grofitenteils Texte aus andern
biblischen Biichern, meist aus dem gerade gelesenen
Buche. Im Mittelalter nannte man solche Responsorien
,Historia® (z. B. Historia Regum, de Machabaeis, de Pro-
phetisusw.). Bei den Responsorien wird gegenwiirtig nur
das Anfangsstiick (R = Responsum), jedoch nicht mehr
ganz, sondern nur zur Hilfte nach dem Versus (=V)
wiederholt, wie es in Gallien Amalar (De ord. antiphon..
prol.) schon fiir das 9. Jahrhundert bezeugt. Nur die
kurzen Responsorien, welche sich an die Kapitel der
kleinen Horen und des Completoriums anschliefzen,
ehedem aber, wie noch jetzt im monastischen Offizium,
auch auf die Kapitel der Laudes und der Vesper folgten,
haben diese Wiederholung beibehalten. Die Respon-
sorien wollen die in der Lesung gewonnene religitse
Anregung sofort in Worten des Dankes, des Lobes oder
auch der Bitte Gott gegeniiber verwerten. Nicht selten
geben sie Gelegenheit, in frommer Erwiigung der ge-
feierten Heilstatsachen zu verweilen (z. B. an den Hoch-
festen des Kirchenjahres) und sich den Gefiihlen der

‘innern Freude, aber auch des Reueschmerzes zu iiber-

lassen. Die sog. ,Historiae“ hewegen sich in dem Ge-
dankenkreis der betreffenden Biicher und suchen einzelne
Ideen derselben tiefer dem Gemiite einzupriigen. Die Ent-
stehung der ,Historiae® erkliirt sich aus dem Umstand,
daf zu einer Zeit, als die Lesungen noch nicht abgegrenzt
waren, stets Responsorien aus dem allgemeinen Inhalt
des betreffenden Buches zur Verfiigung stehen mufsten.

5. Versikel. — Als Mittelglied zur Verbindung
einzelner Teile der Gebetsstunden (z. B. zwischen
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Psalmodie und Lesungen in der Matutin) erscheint dey
Versus (Versikel), welcher hiufig in einem Psalmverse
(daher der Name) besteht. Die Versikel enthalten meist
einen auf die hetreffende Hore sich bezichenden kurzen
Gebetsruf (z. B. ,Dirigatur® in der Vesper), zuweilen
geben sie einer Bitte oder Wahrheit Ausdruck, welche
zur Festfeier oder zur laufenden Zeit des Kirchenjahres
in Beziehung stehen (z. B. ,Rorate caeli* zur Advents.
zeit). Der Versikel findet in der Regel des hl. Benedikt
wiederholt Erwihnung. 1

6. Preces feriales, Oration. — Schon im
9. Jahrhundert (Amalar., De off. eccl. 1.4, c. 45) war
es iiblich, die einzelnen Horen mit einer kurzen Oration
zu schliefen. Nach dem hl. Benedikt wurde, wie noch

Jetzt im monastischen Offizium gebriiuchlich, das Vatep- |

unser laut vom Leiter des Chorgebetes gesprochen. Iy
Romischen Brevier hat sich dieser Brauch nur in dep
»Preces feriales* der Laudes und der Vesper erhalten,
welche gegenwiirtiz nur mehr an den Tagen mit Bufs.
charakter iiblich sind, im Mittelalter aber an allen
Tagen, an welchen kein Fest einfiel, genommen wurden,
Diese aus Psalmversen bestehenden » Preces*, welche
an die von Benedikt erwiihnte » Litania“ ankniipfen, ep.
scheinen schon in ziemlich entwickelter Form in Hand.
schriften des 9. Jahrhunderts (vgl. Biumer, Geschichte
des Breviers 602 ff.). Threm Inhalt nach sind sie ein
Gebet fiir die allgemeinen Anliegen der Kirche unq

mahnen dadurch den Beter, die Eigenschaft des Breviep. 1
gebetes als eines offentlichen Gebetes nicht aus den
Augen zu verlieren. An den Tagen, an welchen diese

lingeren ,Preces feriales* in Laudes und Vesper go.

betet werden miissen, spricht man auch zur Terz,
Sext und Non als Einleitung zur Schluforation einige
Versikel und das Paternoster. Diese kiirzeren ,Preces

feriales* sind gleichfalls schon im 9. Jahrhundert aus. 3
gebildet,
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7. Suffragien. — An gewissen Tagen (z B. an
den gewohnlichen Sonntagen, Semiduplexfesten usw.)
reiht sich an die Schlufioration noch eine Antiphon,
ein Versikel und eine Oration zu allen Heiligen
(»A cunctis®), Suffragium genannt. Durch dieses einzige
Suffragium ersetzte Pius X. die Suffragien zu Ehren
der allerseligsten Jungfrau, des hl. Joseph, der hei-
ligen Apostel Petrus und Paulus, des Kirchenpatrons
sowie das Suffragium um Erlangung des Friedens, welche
einst an solchen Tagen gebetet werden mubiten. Mog-
licherweise sind die Suffragien ein Ersatz fir jene
kiirzeren Offizien (z. B. zu Ehren Mariens, des heiligen
Kreuzes, aller Heiligen usw.). welche eine gebets-
freudige Zeit an das Hauptoffizium des Tages anzu-
reihen liebte. Das Suffragium vom heiligen Kreuz,
welches in der Osterzeit jenes zu allen Heiligen ver-
tritt, entstammt wahrscheinlich der feierlichen Oster-
vesper ,ad Sanctam Crucem* (OR XI n, 49).

8. Marianische Schlubantiphonen. — Zum
Schlusse des Stundengebetes, bevor man den® Chor
verlit, betet man nach der allgemein seit Pius V.
geltenden Norm die nach den Festzeiten verschiedenen
sog. Marianischen Antiphonen (Alma Redemptoris; Ave
Regina caelorum; Regina caeli; Salve Regina), um
Maria, der Ursache unsres Heiles, zu huldigen und
ihrer Fiirsprache an Gottes Thron das soeben ver-
richtete Gebet zu empfehlen. Dieser marianische Ab-
schlufs des Breviergebetes biirgerte sich allmihlich seit
dem 13. Jahrhundert, anfinglich nur beim Comple-
torium, ein. Erst seit dem 16. Jahrhundert und seit
dem Brevier Pius’ V. pflegte man, wahrscheinlich als

 Ersatz fiir das wegfallende ,Officium Parvum B. M. V. ¢
(s. u.), auch die andern Horen mit einer solchen Anti-
phon abzuschliefzen.

Die Marianischen Antiphonen waren urspriinglich Anti-
phonen im engern Sinn und mit Psalmen verbunden, Aus
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ihrer Verbindung mit den Psalmen wurden sie erst heraus.
genommen, als man sie an das Ende der Horen stellte
(vgl. Wagner, Einfuhrung 157—158). Fiir keine der Maria.
nischen Antiphonen kann ein Verfasser mit Sicherheit
festgestellt werden. Das ,Alma Redemptoris* geht mit ziem-
licher Wahrscheinlichkeit auf den Reichenauer Ménch
Hermann den Lahmen (f 1054) zuriick. Letzterem glaubte
man auch das ,Salve Regina“ zuschreiben zu sollen. Doch
nennt man (s. Wagner a. a. 0. 157) auch den Bischof
Ademar von Puy (+ 1098) dessen Dichter. Fiir das JAve, |
Regina caeloram® und das ,Regina caeli® ist kein Verfasser
festzustellen. Beide Gesiinge sind schon in Handschriftey
des 12. Jahrhunderts verzeichnet, gehen aber ohne Zweife]
in eine viel frithere Zeit zuriick.

§ 70. Die Vigilien (Mette).

Literatur: A. E. Burn, An introduction to the Creeds
and the Te Deum. London 1899. — A. Gastoué, Leg
Vigiles nocturnes. Paris 1908, :

1. Zeit der Vigilien. — Der Beginn des niicht- |
lichen Gebetes ist schon in der Regel des hl. Benedikt |
auf die achte Stunde der Nacht verlegt, d. h. zur Zeit
der Tag- und Nachtgleiche, um 2 Uhr unsrer gegen- W
wiirtigen Zeiteinteilung, im Sommer frither, im Wintey g 1
spiiter, da die Stunden der Nacht im Winter lingey
als im Sommer berechnet wurden. Einzelne religivse
Orden beginnen noch jetzt das miichtliche Gebet zuy
Mitternachtsstunde. Tm allgemeinen aber verlegte
man schon seit dem 12. Jahrhundert die Vigilien auf
die frithen Morgenstunden, oder man riickte sie in die
Zeit vor Mitternacht hinauf. Daraus entstand im
16. Jahrhundert der Brauch, die Vigilien am Vorabenq
zu halten (,antizipieren*). Als man anfing, diese fijy
die Nacht bestimmte Gebetszeit am frithen Morgen
zu_begehen, verschwand der Name , Vigilien® und ap

seine Stelle trat die Bezeichnung ,Matutina* (Mette), W

worunter anfiinglich nur die Laudes verstanden wurden_ ‘
2. Aufbau der Vigilien. — Nach der Ein. 4
leitung (, Domine, lahia mea aperies*, Ps. 50, 7;: ,Deus’ s

liturgie.de



IV. Teil. Das Breviergebet. 297

in adiutorium®) wird der Psalm 94 gesprochen, dessen
einzelne Verse durch einen Refrain (Invitatorium = Ein-
ladung zum Lobe Gottes) unterbrochen werden; ihm
schlielit sich ein Hymnus an. Simtliche Bestandteile
der Einleitung kennt schon der hl. Benedikt (Reg. ¢. 9).
Darauf folgt die Psalmodie mit den Lesungen. Zur
Matutin werden stets neun Psalmen gesprochen. Bis
auf Pius X. jedoch mufiten an gewohnlichen Tagen
(Ferialtage, Simplexfeste) zwolf, an den Sonntagen acht-
zehn, an den Festen neun Psalmen genommen werden.
Die Zwolfzahl der Psalmen wurde in alter Zeit als
eine heilige betrachtet (Cassian., De institut. coenob.
1. 2, c. 5), die man auf eine hohere Weisung zuriick-
fihrte. Auch Benedikt hiilt mit Nachdruck an ihr
fest (Reg. c. 10) und iiberschreitet sie auch an den
Sonntagen nicht. An Ferialtagen findet im Romischen
Brevier die Lesung erst nach der Psalmodie statt, an
Sonntagen hingegen und an Festen wird diese durch
die Lesungen unterbrochen. So entstehen drei Ab-
schnitte, ,Nokturnen* genannt. Die Lesungen der ersten
Nokturn sind aus der Heiligen Schrift genommen, die
der zweiten aus den Schriften der Viter oder der
'Heiligenlegende, die Lektionen der dritten Nokturn
bilden die Anfangsworte der evangelischen Perikope
und eine daran sich reihende Homilie. An den Ferial-
tagen wird nur die Heilige Schrift gelesen. Diese
Ordnung der Lektionen bietet schon die Regel des
hl. Benedikt (c. 9 11 14), mit der Ausnahme, daf man
nach ihrer Angabe die Briefe des hl. Paulus in der
dritten Nokturn, wie noch jetzt im Rémischen Brevier
an den letzten drei Kartagen, nahm und das Evangelium
_ erst am Schlusse der Matutin nach dem Tedeum las. Seit
dem 11. Jahrhundert verlegte man im Rémischen Brevier
das Evangelium in die dritte Nokturn und figte die
erklirende Homilie hinzu. Besonderes Gewicht legte
man von alters her darauf, daf wie in der Woche der
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ganze Psalter gebetet wurde, so innerhalb eines Jahres
die ganze Heilige Schrift zur Verlesung kam, was bej
nicht abgegrenzten Lektionen wohl zu erreichen war.
Da man gegen Ende des Mittelalters an Heiligenfesten
die Lesungen aus der Legende iiber alle drei Nokturnen
ausdehnte, hat die Reform Pius’ V. die Lesungen der
ersten Nokturn neuerdings der Heiligen Schrift vorp.
behalten. Bei abgekiirzten Lektionen konnte nicht
mehr die ganze Bibel zur Verlesung kommen; darum

hiilt man an dem alten Grundsatz wenigstens insofern

fest, dafi man groBere Abschnitte aus den einzelnen
Biichern, zum mindesten aber die Anfiinge derselben
im Laufe des Jahres liest. Die Auswahl der Biicher
fiir die einzelnen Tage, fiir welche vielfach (2. B. Isaias
im Advent ; Apostelgeschichte, Offenbarung, Katholische
Briefe in der Osterzeit) der Charakter der betreffen-
den Zeit des Kirchenjahres mafigebend war, geht teil-
weise schon ins christliche Altertum zuriick und ist
noch jetzt im wesentlichen die gleiche wie im 11. Jah.

hundert. — An den meisten Sonntagen, an simtlichen

Ferien der osterlichen Zeit und an allen Festen wird
die letzte Lektion nicht mit einem Responsorium, son-
dern mit dem Tedeum abgeschlossen. Das ,Te Deum
laudamus® erwiihnt schon die Regel des hl. Benedikt
(e. 11) als Bestandteil des nichtlichen Gebetes. In
seiner vollstindig entwickelten Textgestalt enthiilt eg
das Antiphonar von Bangor (7.J. ahrhundert), doch fiihren
seine Spuren schon in die ersten Jahrhunderte der
christlichen Zeitrechnung zuriick. Dies gilt besonders
von seinem ersten, einen Lobpreis der heiligsten Drej.
faltigkeit enthaltenden bis ,Tu Rex gloriae, Christe“
reichenden Teil, auf dessen Text bereits der hl. Cy-
prian (De mortalitate c. 26) anspielt. Der zweite Tei]
(bis ,Aeterna fac*) bringt einen Hymnus auf Christus
und pabt vorziiglich in die Zeit der arianischen Streitig-

keiten, als die Ehre des Gottmenschen durch die Hiresie
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angegriffen wurde. Der letzte Teil, eine Reihe von
Psalmversen enthaltend, kann wegen des dort ver-
wendeten Psalterium Gallicanum erst nach der zweiten
Hiilfte des 5. Jahrhunderts entstanden sein. Eine sichere
Entscheidung der Frage, wer als Verfasser des Tedeum
zu gelten hat, kann bei dem heutigen Stand der Quellen
nicht erwartet werden.

3. Bedeutung der Vigilien. — Zur Begriin-
dung niichtlicher Giebetsstunden fithren die Viiter und
die mittelalterlichen Schriftsteller stets an erster Stelle
die Mahnung Christi an, sich auf seine zweite An-
kunft, welche in der ersten christlichen Zeit unter dem
Einflub jiidischer Anschauungen zur Nachtzeit erwartet
wurde, durch Gebetswache bereit zu halten. Auch
galt von jeher die Unterbrechung des Schlafes als
Mittel der Aszese, das mit Wachen verbundene Gebet
darum als besonders fruchtbar. Anspielungen auf die
niichtliche Zeit, in welcher das Gebet verrichtet werden
sollte, treten wiederholt im heutigen Offizium, nament-
lich an Sonntagen und Ferien hervor. Wohl wird fiir
gewohnlich die Matutin nicht mehr in der Nacht ge-
halten, wie auch die iibrigen Gebetsstunden nicht
zu der urspriinglich fiir sie bestimmten Zeit. Dies
hindert jedoch nicht, die einzelnen Horen als Gebets-
weihe dieser Tageszeiten aufzufassen und sie in der
Absicht zu beten, es moge zu diesen Stunden die Siinde
verhindert und Gottes Ehre gefordert werden.

§ 71. Die Laudes.

1. Namen und Zeit der Laudes. — Die Laudes
wurden schon zur Zeit des hl. Benedikt im unmittel-
baren Anschluf an das nichtliche Offizium beim An-
bruch der Morgenrite gefeiert, daher der alte Name
fiir diese Gebetsstunde ,Matutina*, bei Benedikt ,Matu-
tini* lautet. Als letztere Bezeichnung fiir das allmiih-
lich gegen Morgen herabgeriickte niichtliche Gebet
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gebriuchlich wurde, nannte man die Gebetsstunde am

Morgen ,Laudes“, worunter in der Regel Benedikts

die einst am Schlusse der ,Matutina“ gesungenen
Psalmen 148—150 verstanden wurden. S

2. Aufbau der Laudes. — Die Laudes bestehen

aus fiinf Psalmen, einschlieBlich des alttestamentlichen

Canticums, worauf das kurze Kapitel, der Hymnus,

das Canticum Zachariae und der gewohnliche Abschlufi -
der Gebetsstunden folgt. Vor Pius X. kehrte an allen

Tagen in den Laudes der schon im christlichen Alter-

tum als Morgenpsalm verwendete Psalm 62 und der
mit ihm unter einer Doxologie verbundene Psalm 66

wieder. Ferner schlossen die Laudes stets mit den

drei, durch ein einziges ,Gloria Patri zu einer Ein-

heit verbundenen eigentlichen Laudespsalmen 148—150.
Jetzt trifft Psalm 62 nur mehr an den Sonntagen und

einzelnen hoheren Festen, Psalm 66 am Dienstag, von

den alten Laudespsalmen nur mehr Psalm 148 am Sonn-
tag und bestimmten Festen, Psalm 150 am Samstag,
wiithrend an den iibrigen Tagen an letzter Stelle die
Psalmen 116 134 145 146 147 treffen. Sie beginnen

alle mit ,Lauda® oder ,Laudate“ und driicken damit der

Psalmodie freudigen Charakter auf. An zweiter Stelle
werden noch jetzt, wie nach der Benediktinerregel
(e. 13), die Psalmen 5 64 89 91 142 genommen. An den

Sonntagen der Vorfasten- und Fastenzeit beginnen die

Laudes mit Psalm 50, ebenso auch an den Ferialtagen

dieser Zeit und an den Vigilien, Pius X. fihrte auch
neue, bisher in der romischen Liturgie nicht verwendete

alttestamentliche Cantica ein, wiihrend die bis dahin

an Ferialtagen gebriuchlichen nur mehr an Tagen mit
Buficharakter gebetet werden. Fiir die Sonntage der -
Septuagesimalzeit und der Quadragesima wurde der
erste Teil des ,Canticum trium puerorum® (Dan. 3;
52-—5T7) festgesetzt. — Die nach der Regel Benedikts -
(e.12) auswendig vorzutragende Lesung aus der Offen-
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bf\rung (7, 12) und jene
bis 13), die gleichfalls

aus dem Romerbriefe (13, 12
aus dem Gedichtnis gesagt
werden mubte (c. 13), sind noch gegenwirtig an
den gewohnlichen Sonntagen und Ferien des Jahres
als Kapitel in Gebrauch. — Das Canticum Zachariae
hat wahrscheinlich aus dem monastischen Offizium
(Reg. . 12 13) seinen Eingang in die romische Liturgie
gefunden.

3 Bedeutung der LLaude
die Gebetsweihe der frithen Morgenstunden. Wir danken
Gott beim Anbruch des Tages fiir die Wiederkehr des
physischen Lichtes, fiir den neuen Tag, den er uns
erleben liefs. Vom physischen Licht wendet sich der
}?etf%r sofort zum ibernatiirlichen Licht, das uns in
C_hrlstus erschienen, das in das Dunkel der Siinde
hineinleuchtet und es aus dem Menschenherzen ver-
scheucht. Darum kehrt auch in den Laudes stets der
f*edanke an die Morgenstunde, an das Licht und die
Im Ifichte symbolisierte Erlosungsgnade wieder (z. B.im
zweiten Laudespsalm und in Psalm 62). Besonders ein-
drucksvoll ist die Beziehung des physischen Lichtes
Zum iibernatiirlichen Licht der Gnade hervorgekehrt
in den Hymnen des Sonntags und der Ferien und im

Canticum Zachariae, in welch letzterem Christus als

»Aufgang aus der Hohe*, der jenen leuchtet, ,die

in Finsternis und Todesschatten sitzen* (Luk. 1, 78
u.79), gepriesen wird, Wie man an den gewohn-
lichen Sonntagen und Ferien in diesem Canticum Gott
wegen der uns geschenkten Fiille der Erlosungsgnade
(cornu salutis) im allgemeinen Lob und Dank dar-

bringt, so an den Festen des Kirchenjahres ob der

an ihnen im besondern gefeierten Erlosungstatsachen,

durch die uns das Licht der Ginade zuteil geworden,
an den Heiligenfesten, weil die Heiligen in hervor-
ragender Weise durch die Erlosungsgnade ,Licht im
Herrn (Eph. 5, 8) gewurden gind.

. — Die Laudes sind
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§ 72. Die Kkleinen Horen.

Literatur: Ommaney, Athanasian Creed. London
1875. — Ders., A critical dissertation on the Athanasian
Creed. Oxford 1897. — A. E. Burn, The Athanasian
Creed, Cambridge 1896. — H. Brewer, Das sog. Athana-
sianische (Glaubenshekenntnis, Paderborn 1910, — Nik,
Gihr, Prim und Komplet des Romischen Breviers, Frei-
burg 1907,

1. Namen und Zeit der kleinen Horen, — 3
Die Romer pflegten den Tag in vier Abschnitte zu 8
teilen: von der ersten bis zur dritten (9 Uhr = Terz),
von der dritten bis zur sechsten (12 Uhr — Sext), von
der sechsten bis zur neunten (3 Uhr = Non), von der
neunten bis zur zwolften Stunde (6 Uhr). An diege ]
Zeiteinteilung konnten auch die frommen Juden, wie |
die Apostelgeschichte lehrt, das bei ihnen iibliche drej.
malige tiigliche Gebet ankniipfen. Zur Zeit der Tey,
(Apg. 2, 15) waren die Apostel im Gebete versammelt,
als der Heilige Gieist iiber sie herabkam; zur Zeit der
Sext (Apg. 10, 9) betete Petrus auf. dem Soller zy
Joppe; zur Zeit der Non (Apg. 3, 1) gingen Petrus unq :
Johannes in den Tempel, um zu beten. Schon frith-
zeitig heiligte die christliche Frommigkeit (Cypr., De
dominica oratione c. 34) Sext und Non durch das Ap.
denken an den zu diesen Stunden fiir das Heil dey
Welt am Kreuze blutenden Erloser, — Das neben dep
Laudes entstandene Morgengebet erscheint heim hl. Bene.
dikt (c. 16), in dessen Regel zuerst der Name Prim
auftaucht, entsprechend diesem Namen zur ‘ersten
Stunde des Tages (6 Uhr). Im allgemeinen wurden
wiihrend des Mittelalters diese Horen zu der ihrem
Namen entsprechenden Zeit gehalten. Erst dio Ver.
legung der Hauptmahlzeit gegen die Mittagsstunde A
driingte Sext und Non in den Vormittag hinein.. Djg |
Bezeichnung ,kleine Horen* (Horae minores) rithrt dg.
von her, daf sie verhiiltnismiifig kurz sind und selhst
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an den hochsten Festtagen mit geringerer iiuferer
Feierlichkeit gehalten werden.

2. Aufbau der kleinen Horen. — Die vier
kleinen Horen weisen gegenwiirtig eine vollkommen
gleiche Struktur auf, mit Ausnahme der Prim, an
welche sich noch das Officium Capituli anreiht. Nach
der gewdhnlichen Einleitung folgt der Hymnus, hierauf
drei Psalmen, daran sich anschliefend ein Kapitel mit
Responsorium und die Schluforation. An den Sonn-
tagen wird in der Prim als erster Psalm der Psalm 117 ge-
betet, darauf zwei A bschnitte des Psalms 118 (Vers1—32)
und an den gewdhnlichen Sonntagen nach Epiphanie
und Pfingsten auch das Symbolum , Quicumque®. Dieses
s0g. Athanasianische Symbolum, das im 5. oder 6. Jahr-
hundert, wahrscheinlich in Gallien oder Spanien, von
einem nicht mehr festzustellenden V erfasser zusammen-
gestellt wurde, wird in der Prim seit dem 8. Jahr-
hundert gebetet. An hoheren Festen wird als erster
Psalm der Psalm 53 genommen, Zur Terz, Sext und
Non treffen an Sonntagen und bestimmten Festen die
iihrigen Verse (33—176) des Psalms 118. Vor Pius X.
mubite dieser Psalm an allen Tagen zu den kleinen
Horen genommen werden, jetzt verteilen sich auf sie
die in der Matutin infolge der Neuordnung (s. 0.) nicht
mehr benitigten Psalmen. Als ersten Psalm der Prim
beliefs Pius X. an Sonntagen und an gewdhnlichen Tagen
die von Pius V. auf die Prim der einzelnen Wochentage
verteilten Psalmen 21—25 und 117, die im vortriden-
tinischen Brevier zwischen Psalm 53 und Psalm 118,
1-—31 der Sonntagsprim gebetet wurden. An gewissen
Tagen gehen der Oration der Prim eine Reihe von
Psalmversen (,Preces dominicales* genannt, weil sehr
hiiufig an Sonntagen gebraucht im Gegensatz zu den
o, Preces feriales®) voraus. Werden in den Laudes die
»Preces feriales* gebetet, so erfahren auch die ,Preces
dominicales® eine Erweiterung. Aufier dem Vaterunser
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enthalten diese Bitten das Apostolische Glaubenssymbol
und das Confiteor. Das Symbolum, bei der Taufe zum
ersten Male vom Tiufling oder dessen Paten gesprochen,
. erinnert an die damals iibernommene Verpflichtung
zum Kampfe gegen den Bosen (s. o. § 8, 3); das Con-
fiteor, welches in Reue der frither hegangenen Sinden
gedenkt, stirkt den Vorsatz, die Siinde den Tag iiber
zumeiden. Auf die Prim folgt, mit , Pretiosa beginnend,
das sog. Officium Capituli. Nachweislich schon im

frithen Mittelalter mufiten sich die Monche oder Ka- 8

noniker nach der Prim (zuweilen auch nach der Terz)
in einem besondern Raume des Klosters oder des Stifts.
gebiudes versammeln, um hier die Lesung eines Ka.
pitels der Regel (daher der Name dieses Versammlungs-
ortes , Kapitelsaal“), des Martyrologiums und des Nekro-
logiums (Verzeichnis der verstorbenen Briider und Woh]-
titer) zu vernehmen. Hier wurden auch die Arbeiten
verteilt, unter Umstinden Strafen verhingt. Noch
gegenwiirtig mufi darum, wo eine Verpflichtung zum
Chorgebet besteht, vor dem ,Pretiosa* das Martyro-
logium gelesen werden.

3. Bedeutung der kleinen Horen. — Dje
Prim ist Gebetsweihe des ganzen Tages, wie es von
einem Morgengehet gefordert wird. Darum .dankt die
abschliefiende Oration , Deus, qui nosad principium* Gott
nicht blof dafiir, dafs er den Tag erleben liefs, sondern
verbindet damit auch die Bitte, den Tag ohne Siinde
und in (fedanken, Worten und Werken zu Gottes
Ehre zuzubringen. Die kurze Schriftlesung , Regi sae-
culorum* (1 Tim. 1, 17) an Sonntagen und Festen er-
scheint als Widmung des Tagewerkes an Gott, das
Kapitel der Ferialprim (Zach. 8, 18) als eine Mahnung,
den Tag iiber den Frieden mit Gott und dem Niichsten,
die in der gottlichen Offenbarung sich kundgebende
ewige Wahrheit und die daraus sich ergebenden othi-
schen Forderungen hochzuschitzen und zu lieben. Die
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im Officium Capituli gesprochenen Gebete miissen als
eine hesonders dringliche Empfehlung der tiglichen
Berufsarbeiten an Gott aufgefafit werden (Dreimaliges
Deus in adiutorium; Kyrie eleison; Versikel »Respice
in servos tuos*, Ps. 89, 16—17). In den iibrigen Horen
wird Gottes Segen fiir die einzelnen Tagesabschnitte
herabgerufen. In der Terz erinnert der Hymnus an
die zu dieser Stunde erfolgte Herabkunft des Heiligen
Geistes. Die kostlichste Frucht des'Heiligen Geistes
ist die Liebe, zu welcher das Kapitel (1 Joh. 4, 16)
an den gewdhnlichen Sonntagen mahnt. An den Ferial-
tagen bittet man im Kapitel ,Sana me* mit den Worten

des Propheten Jeremias (17, 14), der kurz vorher

(Vers 13) Gott. d. i. den Heiligen Geist (Joh. 7, 39), als
die Quelle lebendigen Wassers gepriesen, er moge der
Seele, die sich gar oft gegen die Liehe vergangen,
Heilung gewiihren. — In der Sext, die einst zur Zeit
der Mittagshitze gebetet wurde, erinnert der Hynmus
an die schiidliche Glut der Leidenschaft, durch welche
nicht selten die Liebe verletzt wird. Diese Liebe
empfiehlt das Kapitel der Sonntage und gewdhnlichen
Ferien eindringlich mit den Worten des Apostels
(Gal. 6, 2; Rom. 13, 8). — Zur Zeit der Non hat sich
die Sonne bereits zum Untergang geneigt ; darum tritt
im Hymnus der Gedanke an den eigenen Tod, aber
auch an den Tod des Erlosers (praemium mortis sacrae),
der um diese Stunde am Kreuze verschied (Matth. 27, 46),
in den Vordergrund. Mit dem Hinweis auf den hohen
Wert des Blutes Christi (1 Kor. 6, 20; 1 Petri 1,17—19),
fiir das einst Rechenschaft im Gerichte gefordert werden
wird, mahnt die kurze Lesung an den Sonntagen und
Ferien zur Vorsicht im sittlichen Wandel. — Die Hei-
ligung des Tages wird dann ermoglicht und erleichtert,
wenn der Gedanke an Gottes Gesetz bestiindig vor
Augen schwebt und seine Gnade gegen den Ansturm
der innern und duBern Feinde erfleht wird. In diesem
Eisenhofer, Kathol, Liturgik. 20
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Sinne miissen auch die Psalmen der Horen, ganz be-
sonders der hiiufig treffende Psalm 118, der in mannig-
fachen Wendungen das Gesetz Gottes preist und die
gottliche Hilfe fiir dessen Beobachtung erfleht, gebetet
werden.

§ 73. Die Vesper.

1. Zeit der Vesper. — Die Vesper, urspriing-
lich der erste Abschnitt der niichtlichen Vigilien, wurde
zu, einer Zeit gehalten, wenn sich der Abendstern
(vesper) am Himmel zeigte und die Lichter (daher:
lucernarium) angeziindet wurden. Schon zur Zeit des
hl. Benedikt (Reg. c. 41) war jedoch die Vesper in den
Nachmittag hinauf geriickt, im 14. Jahrhundert.in der
Fastenzeit sogar in den Vormittag hinein, um das
Fasten frither heenden zu kénnen, da das erlaubte
einzige Mahl erst nach der Vesper eingenommen wer-
den durfte.

2. Aufbau der Vesper. — Die Vesper enthiilt

im Romischen Brevier, wahrscheinlich seit Gregor d. Gr.,
finf Psalmen (im monastischen deren vier). Daran
reiht sich eine kurze Schriftlesung (Kapitel), Hymnus,
Versikel und das Magnificat, das gleichwie das Bene-
dictus der Laudes der hl. Benedikt in das Offizium
der abendlindischen Kirche eingefiihrt haben diirfte,
Die Vesper schliefit gleich den Laudes mit der Oration,
der an gewissen Ferien die ,Preces feriales* voraus-
gehen, und (an Semiduplexfesten usw.) mit dem Suf-
fragium ab. An den Sonntagen treffen die Psalmen
109—113, an den Wochentagen nach ihrer Reihen-
folge im Psalterium die folgenden Psalmen, soweit sie
nicht bereits anderwiirts Verwendung gefunden haben.
Die Ferialpsalmen wurden im Mittelalter auch an vielen
Festen in der ersten Vesper gebetet, nur eine be-
stimmte, gegen Ende des Mittelalters zunehmende An-
zahl von Festen hatte in der ersten Vesper eigene
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Psalmen. Es waren ausgewiihlte Lobpsalmen, die siimt-
lich mit ,Lauda“ oder »Laudate“ heginnen (Ps. 112
116 145 146 147). Pius X. kehrte zur alten Tradition
zuriick, wenn er auch die gewohnlichen Heiligenfeste
mit den Ferialpsalmen ausstattete.

3. Bedeutung der Vesper. — Gleich den Laudes
hat die Vesper im allgemeinen den Charakter freudigen
Lobpreises und innigen Dankes fiir die Wohltaten
Gottes. Als abendliches Lob- und Dankgebet erreicht
sie ihren Hohepunkt im Magnificat, welches der fojer-
liche Dankeshymnus der Kirche fiir alle Gnadenerweise
Gottes ist, die ihr im Laufe des Tages, dann aber auch
durch alle Jahrhunderte ihres Bestehens zuflossen. An
den Festen des Herrn wurzelt dieser Dank in der Er-
mnerung des gefeierten Geheimnisses (Geburt, Auf-
erstehung des Herrn usw.), an Heiligenfesten in der
Erwigung der Gnadenwunder Gottes in der Seele
seiner Auserwiihlten. Diesem Gedankenkreis reihen
sich trefflich auch die Psalmen der zweiten Sonntags-
vesper (Ps. 109—113) ein, welche — mit Ausnahme
des letzten — auch an den meisten Festen genommen
werden miissen. Ebenso niihrt diese Dankesstimmung
das Kapitel der zweiten Sonntagsvesper und ' der
Ferien durch den Hinweis auf das Erbarmen und den
Trost, die uns Tag fiir Tag von Gott zuteil werden
(2 Kor. 1, 3—4), wiihrend das Kapitel am Samstag
(Rom. 11, 33) dem Zusammenhang zufolge als Aus-
druck staunender Anbetung ob unsrer Auserwiihlung
und Erlosung aufzufassen ist. Von den Hymnen der
Vesper nimmt nur jener am Samstag Riicksicht auf
die Tageszeit (,lam sol recedit igneus*), die iibrigen
feiern die an den einzelnen Tagen vollbrachten Schap-
fungswerke, welche, moralisierend gedeutet, zu ver-
schieden gestalteter Bitte Anlaf geben. In dem Ver-
sikel der Sonntagsvesper ,Dirigatur, Domine* (yMein
(Gebet steige zu dir empor wie Weihrauch“, Ps. 140, 2)

20 *
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klingt der uralte Vesperpsalm 140 der Kirche (AK VIII,
c. 35) nach, den einst David auf der Flucht vor Ab-
salom zur Zeit des abendlichen Rauchopfers betete.
Die Beriiucherung des Altares, die im Mittelalter schon
bei diesem Versikel begann, ist jetzt mit dem Magni-
ficat verbunden und stellt somit auch durch die fufser-
liche Feierlichkeit diesen Gesang als den Hohepunkt
der Vesper dar.

§ 74. Das Completorium.

1. Zeit und Name des Completoriums. —
Das Completorium wurde, wie die Regel des hl. Bene-
dikt (c. 42) ersehen liBt, urspriinglich erst nach der
Abendmahlzeit unmittelbar vor dem Schlafengehen ge-

betet. Die eigentliche Zeit dieser Hore ist demnach

die anbrechende Nacht, die Zeit zwischen Sonnen-
untergang und dem Ende der Abenddimmerung (,Te
lucis ante terminum®). Den Namen Completorium er-
hielt diese Gebetsstunde, weil es das Tagesoffizium
oder auch das Tagewerk beschlieit (complet).

2. Aufbau des Completoriums. — Dasg
eigentliche Completorium beginnt mit dem Confiteor,
an welches sich, eingeleitet durch ,Converte nos* die
Psalmodie anreiht. Die vorausgehende kurze Lesung
(Fratres sobrii) ist an die Stelle einer lingeren ge-
treten (darum noch jetzt mit ,tu autem® beschlossen),
welche einst in den Klostern vor dem Schlafengehen
gehalten wurde. Die Lesung fand nicht in der Kirche,
sondern in einem Raume des Klosters statt. Nach
derselben begab man sich in den Chor, um hier das
eigentliche Completorium zu beten, zuweilen betete
man letzteres auch im gemeinsamen Schlafraum (vgl.
,habitationem istam*® in der Oration). Die Psalmen sind
seit Pius X. nach den einzelnen Ferien wechselnd,
nur am Sonntag werden die einst tiglich gebrauchten,
schon in der Benediktusregel (c. 18) erwiihnten Psal-
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men 4 90 133 genommen. Hymnus und Lesung kennt
ebenfalls die genannte Regel (¢. 17), dem Canticum
»Nune dimittis“ hat wahrscheinlich Gregor d. Gr. seinen
Platz im Completorium angewiesen.

3. Bedeutung des Completoriums. — Das
Completorium ist das kirchliche Nachtgebet, in welchem
Gottes Hilfe fiir die kommende Nacht erfleht wird.
Es geschieht dies im festen Vertrauen, daf Gott

- volle Sicherheit (Ps. 4, 10) und seinen Engelsschutz
(Ps. 90, 11) auch in den Gefahren der Nacht (ebd.;
vgl. die einleitende Lesung 1 Petri 5, 8), zu deren Be-
ginn der Beter noch einmal gliubigen Sinnes seine
Hiinde zum Herrn erhebt (Ps. 133, 2), gewiihren werde.
Ein besonderer Beweggrund fiir Gott, die Hilfe nicht
zu versagen, liegt, wie das kurze Kapitel (Jer. 14, 9)
sagt, darin, dafi Gott in uns ist (,tu autem in nobis es*)
durch die heiligmachende Gnade, und sein heiliger Name
itber alle Glieder seiner Kirche (,nomen sanctum tuum
invocatum est super nos*), besonders ither die Diener
des Heiligtums bei deren Weihe angerufen ist. In 1
die Hinde dieses giitigen Vaters vertraut sich im
kurzen Responsorium der Beter mit den Worten des
Psalms 30, 6 an, mit welchen sich einst am Kreuze
(Luk. 23, 46) der sterbende Heiland seinem himm-
lischen Vater empfahl. Gott, der seinen Sohn fiir ihn
dahingegeben, wird ihn schiitzen gleich seinem Aug-
apfel (Ps. 16, 8), wie der Versikel besagt. Mit den
Augen des Glaubens hat man das Heil der Erlosung
am verflossenen Tage geschaut, wofir man dank-
erfilllt mit den Worten des greisen Simeon den Herrn
im Canticum ,Nune dimittis* preist. — Wiewohl nicht
ausdriicklich ausgesprochen, legt doch das kirchliche
Nachtgebet den Gedanken an jene Nacht, in der nie-
mand mehr wirken kann, nahe und spornt damit zu i
besonderer Andacht an.
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§ 75. Das Kleine Offizium der allerseligsten Jung-
frau. — Totenoffizium. :

Literatur: Petr. Hotzel, Das kleine Offizium Unserer
Lieben Frau. Minchen 1876. — Bernh. Schiifer, Das
kleine Offizium der seligsten Jungfrau Maria®, Miinster
1902. — F. A. Hoeynck, Das Officium defunctorum. Kemp-
ten 1892,

1. Officium parvum B.M.V. — Schon frith.
zeitig lifit sich die Wahrnehmung machen, dafi man
sich, besonders in Klostern, mit dem gewdhnlichen
Pensum der kanonischen Horen nicht begniigte, son-
dern dasselbe durch Zusiitze mannigfacher Art ver-
mehrte. Solche Zusiitze wdren die Bufspsalmen, die
Gradualpsalmen, die Psalmi familiares (d. h. Psalmen,
welche fiir die Stifter des Klosters, fiir Wohltiiter oder
fiir solche, dié mit dem Kloster in Gebetsverbriiderung
standen) gebetet wurden. Einer hesondern Belieht.
heit erfreuten sich kurze, meist nur aus einigen Psalmen
bestehende, dem Tagesoffizium nachgebildete Offizien
zu Ehren einzelner Geheimnisse oder Heiliger. Solcher
Art waren in Klostern des Benediktinerordens die
Kleinen Offizien zu Ehren des hl. Benedikt und aller
Heiligen, wahrscheinlich auch jener ,Cursus®, den der
hl. Ulrich von Augsburg (+ 973) tiglich zu Ehren der
allerseligsten Jungfrau, des heiligen Kreuzes und aller
Heiligen zu beten pflegte (Vita S. Uldalrici ¢. 3). Aus
den Klostern drang inshesondere die Gewohnheit, ein
kleines Offizium zu Ehren Mariens im Anschluff an
das Tagesoffizium zu beten, auch in die Siikularkirchen
und war hier im 12. Jahrhundert ziemlich allgemein
geworden. Man pflegte es an Tagen zu beten, an
welchen kein Offizium mit neun Lektionen traf. Pius V.
entband von dieser allgemeinen Verpflichtung und liefs
das Officium parvum nur bestehen, wo es auf Grund
besonderer Titel (z. B. in einzelnen religiosen Orden)
neben dem Tagesoffizium gebetet werden mufite, Pius X.
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hob auch diese Ausnahme auf. Das Kleine Offizium
der allerseligsten Jungfrau hat in neuerer Zeit durch
das Aufblithen der iiberaus zahlreichen weiblichen
Ordensgenossenschaften, bei denen es als tiigliches
Pflichtgebet eingefiihrt ist, erhshte Bedeutung erlangt.
Das Marianische Offizium soll sie tiglich an Maria,
das Ideal christlicher Jungfriiulichkeit, erinnern und
ihnen die Firsprache der Mutter des Herrn sichern
helfen. !

2. Totenoffizium. — Schon in der Viterzeit
(AK VI, c. 30) pflegte man in den Zometerien und
bei der Totenwache Psalmen zu singen. FEin eigenes
Totenoffizium, das wohl in klosterlichen Kreisen seinen
Ursprung zu suchen hat, entstand nicht vor dem
8. Jahrhundert (Amalar., De off. eccl. 1. 4, ¢. 42). Im
Mittelalter mufite das Totenoffizium sehr hiufig neben
dem gewdhnlichen Tagesoffizium gebetet werden ;
Pius V. beseitigte diese Verpflichtung, die nur mehr
fir den Allerseelentag bestehen blieb. Pius X. end-
lich entband an diesem Tage von der Verpflichtung
zum Tagesoffizium und belie nur mehr die Tagzeiten
fir die Verstorbenen. Das Totenoffizium ist offen-
kundig dem Offizium der drei letzten Tage der Kar-
woche nachgebildet, insofern es all das, was man als
Zeichen der Freude betrachtete, vermissen lifit. Wail
das Totenoffizium fiir die Totenwache geschaffen wurde,
fehlten ihm gewohnlich die kleinen Horen. Erst Pius X,
hat solche fiir den Allerseclentag allgemein ein-
gefithrt. — Die Tagzeiten fiir die Verstorbenen sind
in erster Linie ein Gebet fir die Dahingeschiedenen,
die wiederholt mit der flehentlichen Bitte: ,Gib ihnen,
o Herr, die ewige Ruhe!* der Barmherzigkeit Gottes
empfohlen werden. Es predigt aber auch die ab-
geschiedene Seele in den Psalmen und ganz vorziig-
Jich in den Lektionen von der Hinfillligkeit des mensch-
lichen Lebens, von der Strenge der gottlichen Ge-
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richte, nicht zuletzt von dem Trost, den sie in dem
Bewufitsein, fir die ganze Ewigkeit gerettet zu sein, -
empfindet. Dieser Gedanke gibt sich im Magnificat
und Benedictus in Freude und Jubel nach auBen

hin kund. 3

’
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Kufs, liturgischer 53.
Kyrie eleison 44.
— (Messe) 186.

(Karfrei-

Lamentationen s. Klage-
lieder.
Langton, Stephan 194.

Lateinische Kirchensprache -

81:
Laterankirche, Kirchweihe
154.
Lauda Sion 194.
Laudes 296 299.
Lauretanische Litanei 45,
Lektionarien 13. «
Lektoren 255 259.
Leonianum 11.
Lesungen (Brevier) 291.
— (Messe) 189.
Lettner 80.
Leuchter am Altar 61 83,
Licht 60.
— Ewiges 84.
Lichtmefprozession 152.
Litaneien 44.
litania 44.
— maior 143,
litaniae minores 143.
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Liturgie 1. Nestorianische Liturgie 170,
Liturgik 8. Nestorius, Anaphora 170,
Lunula 93, Non 286 305. {

Mabillon 16.

Mandatum s. Fuliwaschung.

Manipel 105.

Mariéi Lichtmef 151,

Marienfeste 155.

Markusliturgie 172,

Maronitische Liturgie 170,

Martene 25,

Martin von Tours 153,

Mirtyrerkult 153,

Martyrologium 19,

Matutin 296.

Matutina tenebrarum 129,

Mediceer-Ausgabe 13,

Memorien 71,

Mensa 76.

Mesrop 172,

Mefibuchkissen 83.

Messe hl., Name 162,

— Arten 163,

— Kinteilung 180.

Mefigewand 98,

MeEBkiinnchén 91,

Mebpult 83.

Mebstipendien 164.

Micrologus 24.

Missale, Rémisches 7.

— secundam consuetudinem
Romanae Curiae 7 180,

Missa sicea 126 226,

Mitra 102,

Mittwoch 114,

Monstranz 92,

Mozarabische Messe 176,

Mozarabischer Ritus 6.

Muratori 26,

Namen-Jesu-Litanei 45,

Naturalbenediktionen (Ka-
non) 217, Pallium 107. 4 ‘
Nekrologium 304. Palmatoria 63. b]
liturgie.de - i

Notker Balbulus 194.
Niichternheit vor der Kom-
munion 241,

O-Antiphonen 148,
Obsequiale 18,

Octava simplex 160,
Offene Schuld 197,
Offertorialgebete 179 203,
Offertorialgesang 202,
Officium capituli 304.

— parvum B. M.V. 310,
Oktaven 159.
Olivenzweige 125,

Olung, Letzte 250,
Olweihe 130 132,
Omophorion 108,
Opfergang 201.
Opfermaterie 200,

Orarium 106,

Orate fratres 206.

Oratio fidelium 134,

— super populum 119,
Orationen 45,

Oratorien 67.
Ordinationszeiten 264,
Ordines, romische 16,
Ordo romanus vulgatus 17
Oremus 46.

Orgel 88.

Osterfest 142,
Osterfestkreis 112,
Osterkerze 138.

Osterliche Zeit 143. |
Osteroktav 142, |
Ostervigil 137, ‘
Ostiarier 256 258.
Ostsyrische Liturgien 170,

Palla 81.
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Palmen 125,
Palmprozession 124.
Palmsonntag 123.
Palmweihe 125,
Passionar 15.
Passionsgesang 126,
Passionssonntag 119.
Passionszeit 119 122,
Patene 90.

Pauli Bekehrung 158,
— Gediichtnis 158,

Paulinus von Aquileja 291.°

Paul Warnefried 16 291,

Pax vobis 42,

Pektorale 110.

Pentekoste s, Osterliche
Zeit.

Peregrinatio Silviae 23.

Perikopen 190.

Perikopenverzeichnisse 14,

Peterskirche, Kirchweihe
155.

Petri Stuhlfeier 158.

Petrus und Paulus, Fest 158.

Pfingstfest 144.

Pfingstvigil 144.

Philippus und Jakobus, Fest
158.

Philokalus (Kalender) 20,

Pileolus 103.

Piscina 223.

Planeta s. Mefigewand.

Pluviale 100.

Pontificale 7 18.

Postkommunio 223.

Pothier 13.

Prifationen 208.

Priisanktifikatenmesse 135,

Preces dominicales 303.

— feriales 294 303,

Predigt 197.

Priesterweihe 255 261,

Prim 302.

Privatmesse 163 179,

Prophetien 139,

Prosa 194.
Proskomidie 171.
Prostration 50.
Prozession 44 54.
Prudentius 290.
Psalmen 34 289.
Psalterien 14.
Purifikatorium 92.
Pyxis s. Ziborium.

Quadragesima 118.

Quatember 115.

Quartodezimaner 117.

Quignonez 288.

Quinquagesima s. Osterliche
Zeit.

Rabanus Maurus 23 291,

Radulf von Tongern 25.

Rationale 108.

Rauchfafy 93.

Rauchmantel s. Pluviale.

Redditio symboli 234.

Regina caeli 295.

Reliquien im Altar 77.

Renaudot 26.

Requiescant in pace 224,

Requiemsmessen 164,

Responsorialer Gesang 37.

Responsorien 293,

Retable-Altar 79.

RezeB 226,

Ring, bischoflicher 109,

Ritualien 18,

Rochett 98.

Rose, Goldene 122.

Rubriken 17.

Rumiinische Kirchensprache
32.

Rupert von Deutz 24.

Sabbatum 114.

Sacerdotale Romanum 19.

Sacramentarium Gallicanum
12.
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Sakramentarien 11.

Sakramentshiuschen 83.

Sakristei 71.

Salve Regina 296.

Salz (Taufritus) 232.

— (Weihwasser) 278.

Sanktus 208.

Scheitelsalbung 235,

Schultertuch s, Humerale,

Sedilien 85.

Sedulius 290,

Segen, letzter 225,

— sakramentaler 245,

— vor Pax Domini 220,

Sekret 206.

Sekretarium 72.

Semiduplex 161.

Septuagesima 119.

Sequenzen 193.

Serapion von Thmuis, Eucho-
logium 169,

Sext 302 305.

Sicard von Cremona 24.

Siebte 165.

Sitzen 51.

Skrutinium 230.

— in apertione aurium 121,

Sonntag 112.

Sonntage mnach Epiphanie
151

— nach Pfingsten 145,
Speichel, Bestreichung mit
Speisenweihe, dsterliche 142,
Stab 109.

Stabat Mater 195.

Statio 186.

Stationstage 114.
Standenmaier 27.

Stehen 49,

Stephansfest 149.
Sterbegebete s, Commenda-
tio animae. ey
Stipes 76.
Stola 105.

Stowe-Missale 12.
Stufengebet 183,
Subdiakonatsweihe 257 259.
Suffragien 295.
Superpellizeum 98.
Symbolik 8.

Syrische Kirchensprache 81,

"T'abernakel 83.

Taube, eucharistische 83,

Taufe hl. 230.

Taufkleid 235.

Taufnamen 230.

Taufpaten 229,

Taufstein 87,

Taufvorbereitung 119.

Taufzeiten 228,

Taufwasserweihe 139,

Te Denm 298.

Terz 296 305.

Theodor von Mopsuestia,
Anaphora 170,

Theodulf von Orléans 125,

Thomas von Aquin 24 291,

— von Celano 195,

Thron, bischoflicher 85,

Tiara 103.

Tonsur 258.

Totenoffizium 311.

Traditio symboli 234.

Traktus 195.

Trauermette 128,

Trauring 266,

Triangelleuchter 129.

Trisagion 174 176.

— am Karfreitag 135.

Tropen 180 187.

Tugenden, gottliche, Er-
weckung 198,

Tunicella 100,

Tuotilo 187,

Unschuldige Kinder, Fest
149,
Usuard 20,
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Vaterunser 39.

-~ in der Messé 218.

— im Taufritus 234.

Venantius Fortunatus 291.

Veni Creator Spiritus 291.

— Sancte Spiritus 194.

Verhiillung der Bilder 123.

Verklirung Christi, Fest
155.

Vermischungsritus 219,

Versikel 36 293.

Vesper 296 306.

Vespertuch 82,

Victimae Paschali 194.

Vierzigstiindiges Gebet 246,

Vigil (Vorfeier) 160.

Vigilien 286 296.

Vo%kssprache in der Liturgie

32,

Votivmessen 164.

Walafried Strabo 23.
Wasser, Symbholik 201.

Wasserweihe an Epiphanie
151.

Weidenzweige 126,

Weihnachtsfest 146.

Weihnachtsfestkreis 112,

Weihrauch 63.

Weihrauch, Segnung des
151.

Weihrauchschiffchen 93.

Weihwasser 277,

Wein 200.

Weiier Sonntag 142.

Westsyrische Liturgien 170,

Wettersegen 145.

Widersage im Taufritus
233.

Wipo 194,

Wichnerinnen, Hervorseg-
nung 268,

Ziborium 92
Zingulum 97.
Zometerien 7.3

liturgie.de






