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VORWORT ZUR DRITTEN AUFLAGE.

Wenn ich die vorliegende Liturgik in den Rahmen der ,Pastoral-
theologie im weiteren Sinn“ einfiige, bin ich mir des Widerspruches
wohl bewufit, der gegen eine solche Einreihung erhoben wird. Aller-
dings haben mich die Griinde, die fiir die véllige wissenschaftliche
Eigenstiindigkeit der katholischen Liturgik angefiihrt werden, nicht
vollkommen iiberzeugen konnen. Ganz herausgehoben aus der in
Mt 28, 19 20 liegenden organischen Dreiheit: Lehre, Gnadenvermitt-
lung, Fiihrung zum Endziel — gribt sich, wie mir scheinen will, die
katholische Liturgik selbst den Boden ab und nihert sich je nach der
Art ihrer wissenschaftlichen Behandlung sehr stark den Grenzen der
vergleichenden Religionswissenschaft oder der spekulativ-dogmatischen
Theologie. Dafi man die Liturgik nicht ganz aus dem bei Mt 28 an-
gedeuteten Gefiige herausnehmen diirfe, das hat ja auch der Ruf nach
einer eigenen ,Pastoralliturgik bewiesen, fiir die A. Wintersig im
JahrbLiturgWiss IV (1924), 153—167, einen allerdings praktisch vollig
undurchfithrbaren Plan vorzeichnete. Ich habe mich damit in TheolGl
XIX (1927), 242—254 (,Neubau der Liturgik ?“), beschiftigt und darf
darauf verweisen.

Ganz befriedigt von unserem gegenwiirtigen Aufrif der Pastoral-
theologie {iberhaupt und der Liturgik im besonderen bin ich auch
nicht. Es ist sehr richtig, daf in der Liturgik das Mysterium, die
Eucharistiefeier, den Mittelpunkt aller Betrachtungsweise bilden mus8.
Aber die Mysterienfeier ist auch der Hohepunkt aller liturgischen
Erérterungen, und eine Liturgik, die zunichst zu erstem wissen-
schaftlichem Studium bestimmt ist, wird aus methodisch-systematischen
Griinden nicht mit dem Héhepunkt beginnen, sondern zu ihm ziel-
strebig hinfilhren. Versuche der entgegengesetzten Richtung haben
nicht befriedigt und mahnen von grundstiirzenden Anderungen im bis-
herigen Aufbau der Liturgik ab, wenn er auch noch nicht vollkom-
men ist.

So wandelt denn auch diese Neuauflage im ganzen in den Bahnen
ihres bisherigen Gefiiges. Einiges ist gestrichen oder verkiirzt worden,
gelegentlich wurden Ubersichten eingefiigt, der Gedanke von der zen-
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tralen Stellung der Eucharistiefeier wurde besonders betont. Die Ergeb-
nisse der erstaunlich emsigen liturgiegeschichtlichen Forschung wurden
in den Grenzen des Moglichen beriicksichtigt. Freilich mufite auf Zweck
und Umfang des vorliegenden Buches Riicksicht genommen werden;
auch ist in vielen Einzelfragen noch nicht das letzte Wort gesprochen.
Auf die im Jahrbuch fiir Liturgiewissenschaft ruhenden iiberreichen
Schitze wurde stiindig hingewiesen. So ist vielleicht das Druckbild
etwas unruhig geworden; aber das Buch ist ja nicht zu bequemem
Durchfliegen gedacht, sondern zum wissenschaftlichen Studium, das
auch Weiterstrebenden Wege zeigen méchte. Aus demselben Grunde
ist auch der Stil knapp und schmucklos geblieben; der vorgelegte
Stoff soll durch sich selbst wirken.

Unerliflliche Vorbedingung fiir eine richtige Einschitzung der Lit-
urgie ist die ausreichende Kenntnis ihrer geschichtlichen Grundlagen.
Ich gedenke dankbar der reichen Hilfe, die mir in dieser Hinsicht
zumal das JahrbLiturgWiss geboten hat. Band XII (1932) konnte ich
leider nicht mehr einarbeiten, da bei seinem Erscheinen im Sep-
tember 1934 der Druck bereits vollendet war. Ich mochte aber wenig-
stens hier noch auf die Abhandlung von H. Frank »Zur Geschichte
von Weihnachten und Epiphanie“ hinweisen (S. 145—155), auch wegen
der dort behandelten viel umstrittenen angeblichen Ansprache des
Papstes Liberius an Marcellina, die Schwester des hl. Ambrosius. Es
scheint, daBf die Rede in Wirklichkeit erst von Ambrosius verfait ist.
Damit scheidet sie als Beweisglied in der ersten Bezeugung der Fest-
feier von Weihnachten oder Epiphanie in Rom aus. Ich méchte das
hier als Ergiinzung zu den Austfiihrungen meines Buches auf Seite 106
anfiigen.

Breslau, im Oktober 1934,
Der Verfasser.

liturgie.de

R R R R RO R R R R R R R O R RO O R R R R R R R R R R R R R R RN




INHALTSVERZEICHNIS

Einleitung

Begriff und Aufgabe der Liturgik . . . . . . .
Quellen ;der: Liturgilki ... 6 ik o ol
Zur Geschichte und Literatur der Liturgik
Die Grundformen der Liturgie . . .. . .
Das liturgische Gesetzgebungsrecht . . .
Das liturgische Gewohnheitsrecht . . . . . .
D10 RUBTEON 16 i olie oo are s iniusi cxionl
Der Gegenstand der liturgischen Verehrung
Der cultus latriae « « oo o o 5 s 50w 0

1. Cnltas-abeolutus ¢ o « «'s s o 5 s
2..Cultus-relativasiv Gas idnvttiy /v o

1. Die Verehrung der Kreuzpartikel . . .

3. Die Verehrung der Kreuzbilder . . . .
Die Bilder Christi. . . « . . . « &
B. Die Verehrung der iibrigen Passionsreliquien
1. Die Dornenkrone « « « « ¢« « o s o o o o
2. Die heilige Lanze und die Kreuzesniigel .

3. Das Grabtuch des Herrn (S. Sindon) . . . . .

Der cultus dulige: « « « ¢« oo ¢ o o o6 s o o
1. Die Reliquienverehrung . . . . . . . .
2. Die Bilderverehrung . . « ¢ « « ¢ ¢ o

A. Die Verehrung des Kreuzes Christi . . . . . . . .
Die liturgischen Formen der Verehrung des Kreuzes

2. Die Verehrung des Kreuzes als Erlysungszeichen. . .

T -

Erster Hauptteil

Allgemeine Liturgik

Die gemeinsamen Erfordernisse der Kultakte

Die Erfordernisse beim Liturgen selbst :

WartTnd HandIung ¢ « 50 v o 50 tow o0 vlee
§ Das lturgische Wort . o« o « ¢ 5 s _ooeabw ot o

liturgie.de

i 7ol A ey he—ieniet

€3N wiyw SELebah »

Die Verehrung der zweiten gtttlichen Person im besonderen . .

88



VIII

Seite
DieKultsprache........... ........... . 29
1. Die geschichtliche Entwicklung . . . . . P e TR A St Sl 29
2. Innere Griinde fiir die lateinische jualtsprache " . . L 2N, L e 31
Die Aussprache des liturgischen Wortes. . . . ., ., .., ........ 32
Der liturgische Gesang. Die liturgische Musik . . . .. . . F .. 34
Der kirchliche Volksgesang . . . . . .. .. . . ... S o ol AR 36
II. Die #uBleren Kulthandlungen .. .. ... TR 5 I 37
A. Die Haltung bei der Litaxgie® 2w -~ A . 37
1. Die geschichtliche Entwicklung R R . 00
2. Die heutige liturgische Praxis. . . . . . T L T e o 38
B Bowsgangen. i i sHOOR SRR ESRL R Ale 1 ot T8 39
Die liturgische Hindewaschung. Die DBUEEIO . ookt s Bite Dt 45
Die Bedeckung und EntblsBung des Hauptes beim Gottesdienst . . . . . 47

Die sachlichen Erfordernisse fiir die Kultakte :
Die-Kaltstatten <= .5 . Lo 2y e LR A L R TRR S TS T . 48
Die eigentlichen Kultstitten . . . . ..,k . . . R o R AR . 48
Die Bestandteile der Kirche . . . . . . . . SR S e T Waskliaids #5050
&A: Das Proshytorfum . -. <« s svie iv o lin oo s ibciimuehie R SRR . 720 B0
DSR AMER:, -+ bt S e Slos e e Sy e e 5 PR GOUR, & 52
Die weitere Ausgestaltung des Altares . . . . . .. ..., 6 .. . . 53
Die Bestandteile des Altares-. . . . . . . . .. .. ...,...... 54
Die liturgische Ausstattung des Altares SR T T LR, 56
Der Sakramentsaltar. Das Tabernakel . . ..., . ..., . ... . 57
Privilegierte Altire -, . v v caive -0 o0 -, a % Sectaniecte mej 4e T o Ly SR INER 60
B. Das Schiff der Kirche . . . .. . ., ., .., .., .... e SN
Do Kanzel =5, - %, J e et SIS S0 L T PR b B ¢ 63
Der Taufstein . . .-, . . S TetateIRS - CHSERINGERGE |1, e I e Al 63
DieBeichtstuhle................. ......... 64
DIOROrgBR bt o i e =i s SN AT B s e O 65
- Dl VOIBRED < t. 75 s % hute S %o ms b 10w na i =g v o SHPALY TR | . 65
Die Glockentiirme . . . . . .. .. ... L kAR el oL T < T . 66
Die Nebengebiiude der Kirche . . . , . ., ., ., . o HAMG RN, 2 # o 08
Bie: Bosvetel - -, 0 TG SIS R i ) - ably . 68
Kapellen und Oratorien . . . . .. . . . o Tipaedinhe phos SN J. 69
D10 Begribndsstltton . v v <o o o v ory i yiayn, e oo it ST, 180
Die Kultzeiten . . . gy Mg W iy S bty TR o Fn e P ST 70
A. Das Kirchenjahr im allgemeinen . . . . . . ... . .. . .. S 7
1. Der Sonnlag als Festtag des Herrn » . . . , .. .. ....... 72
SR G G e S N e T B e o e e e e e s 74
JSDIe Reste "% .= U neae P 7 I w R A e T Rt R R
A. Die Vermehrung der Feste . . . . . . . . . PR e s B e B
B. Die Verminderung der Feste . . . . . . . RIS T s 6 s e 78
Die Vor- und Nachfeier der Feste . . . . . . . s 8 teran vl saand @ 18D
4. Die Vorfefer. Die Vigilien . . . ... ... .......... 80
B. Die Nachfeier der Feste: Die Uktaven'' =77 £ 5 il Slis 81
DerKirchenkalender.................... .. 82
B. Das Kirchenjahr im besonderen e e ad F e - S o 88

liturgie.de

B T




Das Osterfest . . .

S b avs

Die Vorbereitungszeit vor dem Osterfeste P

Die entferntere Vorbereitung .
Die niihere Vorbereitung .
Die Begehung der Quadragese im einzelnen

.................

T T TN i e R - B

Die Entwicklung der Karwochenliturgie zu ihrer gegenwiirtigen Form . .

A. Der Palmsonntag
B. Der Griindonnerstag .

Die Entwicklung der Griindonnerstagsliturgie

Die heutige Begehung des Griindonnerstages .

C. Der Karfreitag . . .

Die heutige Begehung des Karfrextags

D. Der Karsamstag . . . .
Die heutige Begehung des Karsamstags
Die Nachfeier des Osterfestes

Das Fest Christi Himmelfahrt

Das Pfingstfest

Die Sonntage nach Pfingsten . . . .

Das Weihnachtsfest

Der Oktavtag von Weihnachten. Circumcisio Domini

o @ e

Die liturgische Begehung des Weihnachtsfestes

Die Vorfeier des Weihnachtsfestes. Der Advent
Das Epiphaniefest « o « ¢« ¢ ¢ ¢ ¢ ¢ o ¢ o
Epiphanie als ,Fest der Heiligen Drei Konige®

Die Sonntage nach Epiphanie. . .

Weitere Feste des Herrn . .
A. Die Kreuzfeste . . . . .

B. Das Fronleichnamsfest

C. Das Herz-Jesu-Fest . . .
D. Das Fest der Kirchweihe

Die Feste der Heiligen .

B. Die Engelfeste

E. Die Apostelfeste

L T T e e A N P

C. Die Feste des hl. Johannes des Tiiufers
D. Die Verehrung des hl. Josef

Das Fest Allerheiligen . . . . . . . ..

Der Gedichtnistag Allerseelen

IIl. Die liturgischen Gebrauchsgegenstinde
A. Symbole und Gnadenmittel

Licht und Weihrauch
1. Das Licht
2. Der Weihrauch . .
Salz und Asche. . .

.................

1. Das Salz o o e oioeg

2. Die Asche , . . .
Die Opfermaterie . .

ot & ST g

liturgie.de

--------------

» Ne An L@y a-Fu

.

« s e e

o) S TNy

R e



1 DaS {ODPIGEDTOL: o v v w el 2 s i, o e e

2.. Der-Opferwelniis .« i S slsainasld &

OF undS WaSSOrs s, ) #h i, oottt el Ak
1. D AR O e ot e te s o a @ el il
D 1)as EW ARBSONES S lrs e s le Mt PSS E0e  SRaisTes
BuDiellirgischencGeWwANder., s o s < v i o oiie w tetwisie s’ o o
Die priesterlichen Gewiinder im einzelnen . . . . . . ik
A. Die liturgischen Untergewinder. . . . « « « « « « . 3
HsoDera ikt oo, Skt Sat i v e
2:<D165 A1 s kit wsd Mo i s Nl AT h) i S
3..Das Zingulum ; . . .o kit i : st
B. Die liturgischen Obergewinder . . . . . . . . . St
B9 0 (R 1T | P S e e e e 3
2.-Dalmatika und Tunicella ; « < & o « ¢ o « « Ao
SRPasPEIuyidle SNSRI RS s B 10N, e .
G DIONINRITIIONE ", 55" o s os fx -s) el e e G B SNERTTIAL] 8
ENUHE, IS T A T R T SRR SR 0 e T T
2N DT MATADB] & e iahe e s sar o Sl wal el e e SR
Die Pontifikalgewfinder. « « « « « o o o o o'oiecio s
Die Paramente fiir die liturgischen Gegenstinde . . . . . .
TxBirdenyAltars: Geta eE ammo el . Wl It 5 .
2. Zum Mef3kelch gehdrig o ¢ « ¢ ¢ o ¢ o o ¢ o o ¢ ¢ s @
3. Fiir die Pyxis oder das ,Ziborium®* . . . . . . . . ..
Die Eigenschaften der Paramente . . . . . . . . . . . ..
Die Segnung der Paramente . .. .. .. .. o el
@ iDie ‘Hturgischoni/Geflife « .« v iy o 1o o oo ok TG o dele s
3100 G DR I S SRS S R e s e
IV ICRRALCIIO L, o/ 31 o valiavifio e Aol Hokise Sisndarihe Wopslotlue or (81 se: o (Wl
3. Das Ziborium, die Pyxis . . . . .
4 DIGMODSITANTZ Lo s i de: o i vv: nime) Aok o we el deiinuisvine SSRICIRTN
5. Die - OpferkAnnchen . —» « <. 5s o s s s & s s s-e” s e st
62 Das  Thuribilnm und Naviculum:  i5q «oi'e o are v %5 N0 e
7. Die Gefiifie fiir die heiligen Ole . . . . . . . . .. T

Zweiter Hauptteil

Besondere Liturgik

L:Dasditurgische: Gebeb. i, vt o o o spuinse

Die wichtigsten liturgischen Gebetsformeln
2Das. Patermnoster 5 o v o v e v e es e

+ Die kleine-Doxologio - « ¢ o s a0 o s.0 s
. Kiirzere Einleitungsformeln . ., .. . ..
. Liturgische Abschlufiformeln . . . . . . .

D Ot W =

103 G e e
7. Das Te Deum (Hymnus Ambrosianus)

liturgie.de

L Das - SymbolumE Sl o ostit il s, o v fe sean e b4

. Das Kyrie eleison und seine Weiterbildung . .

. .

.. .
. e e

.. . .
. DR
) .
. o e
. o 0 Wl W

Seite
. 126

.« 128

. 129
. 129
. 130

%180

. 132
. 132
. 132
. 133
. 134
. 134
. 134
. 137
. 138
. 138

. .138

. 140
. 142
. 144
. 144
. 145

. . 145

. 146
. 147
. 148
. 148
. 149
. 150
. 150

. . 1561

. 151
. 152

. 153
. 154
. 154
. 1556
. 157
. 158
. 160
. 161
. 161
. 164



XI

Seite

Das kirchliche Stundengebet . . . . « o o v o o o s o o s« Ao 160
Einteilung und Bestandteile des Breviers . . . . « « « o + . . . .166
Die einzelnen kanonischen Tagzeiten . . . . . « + + o« « v « « o« . o167
1aDicxVespern BICHITRVOSNOIae = o < . « » @ o i fol o0 BAE a RU1BY
2aMatntiniund Taudes o 5. v v o e e e e R T
SETHERHOTABEIMIIIOTES 1o/« = o te st e o e e e SilTmimstiIn sl ve 109
PR BOMPIOOTIN ., o o 2 w0 o w s s s w - BTN, 0D
Die kirchlichen Volksandachten . . ... ... .0.......170
1. Die Aussetzung des Allerheiligsten . . . . . o la o SRR GRSt AL
2. Der Segen mit dem Allerheiligaten . . SRRl wkSsise 4l 172
3. Gebete in der VOIkSSprache .« . « « o « o o s s o 66 o s o o o o 172
a) Die Nachmittagsandachten . . . . ¢ v v ¢ ¢ v v v 0 o o v+ o 172
b): Das Vierzigatindige Gebeti « v bemin w o« HaLAAZ RIS T TS
c) Die Kretzwegandacht S s BB . . sosanalslaani, 178
d) Die Maiandacht . . . . . . « « . R [T R S L U
B eNETOZENSTOR G MR L ER L G o o o B o et iina s 175
a) Die Prozession in litaniis maioribus am 25. Apnl @ 4ol ta v @ s w170

b) Die Prozession in litaniis minoribus an den drei Bittagen . . . . 177

Das MeBopfer i o w vra a7 8

Die urspriingliche Form der Mefifeier « . . « « « v ¢ = ¢ ¢« o o « « + 178
Die iltesten Zeugnisse fiir die altchristliche Meﬁfeler Ay Ve ot wake oH LD
Die Mefifeier nach dem Berichte Justing . . . + « « « v ¢ « o « . . . 179
Die Mefifeier nach dem Berichte Hippolyts von Rom . . .. .. . . .180
AR Zeugnis Von DL, BAl Zeh R e = e (st s e me st
Die Meffeier nach dem Zeugnisse Cyrills von Jerusalem. . . . . . . . 181
Die Mefifeier nach den Apostolischen Konstitutionen. . . . . . . . . .181
Die Meflliturgie seit dem 3.Jabrhundert. . . . . . . . .. . . . . . 183
4. Die morgenléndischen Liturgien . . . . . « « . « « « ¢ . v « o «» . 183
1. -Die“westsyrischo LIttrgie i o sl e "o e ol tettaria o fots. siiklO0

2. Die ostsyrisch-mesopotamische thurgle A L L e e e 18
3. Die kleinasiatisch-byzantinische Liturgie . . . . . ... .. .. .184
4. Die #gyptisch-alexandrinische Liturgie . . . . . . . . .. . .. .184
B. Die abendléndischen Liturgien « « « o « « o« o o o o o o s o o + « o185
1. Die TOmische Eitmrgr e R e e o e v i SIRCORN e 18D
a) Das Sacramentarium Leonianum . . . . ¢« ¢ « ¢« « « o « « « . 186

b) Das Sacramentarium Gelasianum . . . . . . . . ¢+ + « « o . 186

¢) Das Sacramentarium Gregorianum. . . . . . . . . . . .. . .186
Z.Die Amhrogianischeilittrpie . & v e Tee e ol iy . o187
S Die giiiidiache EIEGINT . . . . . i o e e e e es
4. Die mozarabische Liturgie . . « + « o v v o o o o o o+ « . . 188
Die gegenwirtige romische MeBliturgie o . . . . . .. ... .189
L, o s SRS DL S |
D S e e s tx. = 5 = .o Aty FARS o o 525550 B
Der Introltas JiieaiimEl . o o T IR P b, v i e 5 e et
Dag KYTio o 25 0 e e I o L s <das v svos wla st o Sipiae s R
Das Gloria in excelfis Deo i e . . e e
2T GV < R S P R R e

liturgie.de



Die Schriftlesung: Lektion, Epistel,

Evangelium

Graduale, Tractus, Sequenz . . . .

Das Symbolum . . . . . « . .
B. Die Gliubigenmesse
Der Oblationsakt . . . .
Der Konsekrationsakt . . . . . .
DiebPrafation h.fa NE i wle &
EeENRaiON TSIl b e i Lt my

Der: Kommunionakt « « « « + @« s

Die entferntere Vorbereitung

Die niihere Vorbereitung . . .

Der Abschlufiritus . < « & « &
Die Votivmessen . . « « s = o
Die Requialmessen . .

Einzelfragen iiber das MefBopfer . . .

Die Mefistipendien . . . . . . . . .
Die Sakramente
DiesTaul emipded .ivals tals %

¢l o e e e ¢ W e

------

.......

.

Die geschichllichen Bestandteile des Taufritus .
Der gegenwiirtige Taufritus . . . . .

Die FIirmung « o s o o sge v o
Der gegenwiirtige Ritus

Das Sakrament des Altares. . . . .

Zur Geschichte des Kommunionempfanges
Der Ritus des Kommunionempfanges . . . . .
Zum gegenwiirtigen Ritus der Kommunionspendung

Die Niichternheit vor dem Empfang

Das Bufisakrament

BOjeht N v or v et eiak
Der gegenwiirtige Ritus . . . . .

Der heutige Ritus . « « « « + . &
Das Sacramentum Ordinis .
P16 EOURHD % 5 .4 oo oo w et ko ere
Die Ordines Minores . « « « « « -
Die Ordines Maiores . . . . « . .
Die Ordinationstermine . . . . . .
Das Sakrament der Ehe . . .
Der gegenwiirtige Trauungsritus .
Die Sakramentalien., . . . . .
Die Einteilung der Sakramentalien
Ort, Zeit und Ritus der Spendung
Der Spender der Sakramentalien
Die Exorzismen
Personalbenediktionen

R

Die Lossprechung von der Exkommumkatlon
Das Sakrament der Krankendlung
Die geschichtliche Entwicklung des Ritus .

.

liturgie.de

.

¢ 9 0w e 8 9 e ie ..

.

Die Bufdisziplin. Die Entwicklung der offentlichen und der

.

o v b

.

privaten

.

R—

R




Die Segnung
Die Segnung

der Brautleute . . .
der Wochnerinnen .

Die Benediktion von Kranken . .

Die Exequien

Realbenediktionen . . . . .

Die Kirchweihe .

Die Weihe des Friedhofes . . . .

Die Glockenweihe
Die Hiuserweihe . .

ActaApSed —

Caerem. Ep. =
CathEne —

CC, CDiscSacr,
CInq, COff, CR =

CIC
Const. Ap.
CSEL

o

Deer. auth.

DictArchLit =

Hardouin =

Hartzheim =
JahrbLiturgWiss =
KHL =
KL =

F. Kraus, RE —=

LexThKi =

Abkiirzungen
Acta Apostolicae Sedis (Rom LP
1909 £).
Caeremoniale Episcoporum. LiturgZschr
The Catholic Encyclopedia
(Newyork 1907/12,1914, 1922). || Mansi
Congregatio: Concilii, De
disciplina Sacramentorum,
Inquisitionis, Officii, Rituum. Mon. Germ.
Codex Iuris Canonici.
Constitutiones Apostolorum.
Corpus scriptorum ecclesia- (| MPG
sticorum latinorum (Wien
1866 £f). MPL
Decreta authentica Congre-
gationis  Sacror. Rituum
(Rom 1898—1902, 1912, 1927). Pontif. Rom.
F. Cabrol u. H. Leclercq, Die- || RealEnc
tionnaire d’ archéologie
chrétienne et de liturgie
(Paris 1907 ff). RGG
J. Hardouin, Acta concili-
orum et epistolae . .. sum-
mor. Pontificum ab anno || Rit. Rom.
34 — 1714 (Paris 1714ff). StimmML
Concilia Germaniae (KdIln
1749—1790).
Jahrbuch ftir Liturgiewissen- || TheolGl
schaft (Munster 1921ff).
Kirchliches Handlexikon TheolLitZtg

(Mtnchen 1907, 1912).
Kirchenlexikon (Freiburg im
Breisgau 1882—1903).

Fr. X. Kraus, Realencyklo-
pidie der christlichen Alter-
timer (Freiburg i. Br.
1882—1888).

Lexikon ftir Theologie und
Kirche (Freiburg i. Br.
1930£f).

X1I

Seite
. 268
. 258
« 2569
. 260
. 261
a2l

. 263
. 264
. 265

L. Duchesne, Le Liber Ponti-

ficalis (Paris 1886—1892).

= Liturgische Zeitschrift (Re-
gensburg 1929—1932).

= J. D. Mansi, Sacror. concili-
orum nova et amplissima
collectio (Neudruck, Paris
1899—1927).

= Monumenta Germaniae histo-
rica (Hannover und Berlin
1890 £f).

= J. P. Migne, Patrologia

Graeca (Paris 1857/66).

J. P. Migne, Patrologia La-

tina (Paris 1844/55, Indices

1862—1864).

Pontificale Romanum.

Realencyklopidie fiir prot.

Theologie und Kirche (Leip-

zig 1896—1913).

Die Religion in Geschichte

und Gegenwart (Tbingen

1927—1932).

Rituale Romanum.

Stimmen aus Maria Laach

(Freiburg i. Br., 1871ff, seit

1914 Stimmen der Zeit).

Theologie und Glaube (Pa-

derborn 1909ff).

= Theologische Literatur-

zeitung (Leipzig 1876ff).

I

TheolPraktQschr = Theologisch-praktische

TheolQschr

TheolRevue

Quartalschrift (Linz a.d. D.
18481f).

= Theologische Quartalschrift
(Tubingen 1819ff).

= Theologische Revue (Mun-
ster 1902 ff).

ZschrKathTheol = Zeitschrift fur katholische

liturgie.de

Theologie (Innsbruck 1877ff).



LITERATURVERZEICHNIS

Hier werden nur die wiederholt benutzten Werke angefithrt. Fiir Quellen- und Sammelwerke ver-
gleiche man das Abkiirzungsverzeichnis, fiir Hand- und Lehrbticher die Geschichte der Liturgik,
fiir weitere Literatur die FuSinoten.

Bardenhewer 0., Geschichte der altkirchlichen Literatur. 5 Binde. 1913
bis 1932.

Biaumer S., Geschichte des Breviers. 1895.

Biadumker W., Das katholische deutsche Kirchenlied. 4 Biinde. 1886 —1911.

Baumstark A, Die Messe im Morgenlande. 1906.

— — Vom geschichtlichen Werden der Liturgie. 1923.

— — Missale Romanum. O. J. 1930.

Beissel St., Geschichte der Evangelienbiicher in der ersten Hilfte des Mit-
telalters. 1906.

— — Entstehung der Perikopen des rémischen MefSbuches. 1907.

Beringer J. - Steinen P., Die Ablisse. 2 Biinde und Anhang. 1921, 1922,
1930.

Blume Cl., Unsere liturgischen Lieder. 1932.

Braun J., Der christliche Altar. 2 Biinde. 1924.

— — Das christliche Altargeriit. 1932.

— — Die liturgische Gewandung im Occident und Orient. 1907.

— — Die liturgischen Paramente. 1924.

Brinktrine J., Die heilige Messe in ihrem Werden und Wesen. 1931.

— — Das Romische Brevier. 1932.

Browe P., Die Verehrung der Eucharistie im Mittelalter. 1938.

Dolger F. J, Sol Salutis. Gebet und Gesang im christlichen Altertum. 1925.

— — Die Eucharistie nach Inschriften friihchristlicher Zeit. 1922.

— — Antike und Christentum. 1929ff.

Duchesne L., Le Liber Pontificalis. 2 Biinde. 1886—1892.

Eisenhof er L, Handbuch der kath. Liturgik. 2 Béinde. 1932, 1933.

Fischer L., Die kirchlichen Quatember. 1914.

Franz A, Die Messe im deutschen Mittelaiter. 1902.

— — Die kirchlichen Benediktionen im Mittelalter. 2 Binde. 1909.

Freistedt E, Altchristliche Totengedichtnistage. 1928.

E u.nk F. X., Didascalia et Constitutiones Apostolorum. 1905.

'(]}“s" H., Das Missale im Lichte rémischer Stadtgeschichte. 1925.

ungmann J., Die Stellung Christi im liturgischen Gebet. 1925.

— — Die lateinischen Bufiriten in ihrer geschichtlichen Entwicklung. 1932.
Kellner H., Heortologie. 1911,

Kieffer G., Rubrizistik. 1928,

Kirsch J. P, Die Stationskirchen des Missale Romanum. 1926.
Ké&ck J., Handschriftliche Missalien in Steiermark. 1916.

liturgie.de



XVI

Kraus F. X., Realencyklopidie der christlichen Altertiimer. 2 Biéinde. 1882—1886.

Kiinstle K. Ikonographie der christlichen Kunst. 2 Biinde. 1926—1928.

Lietzmann H., Petrus und Paulus in Rom. 1927.

Merk J. K., AbriB einer liturgiegeschichtlichen Darstellung des MefBstipen-
diums. 1928.

Mohlberg C., Radulph de Rivo. 2 Biinde. 1911, 1915.

Poschmann B, Die abendlindische Kirchenbufie im Ausgang des christ-
lichen Altertums. 1928.

— — Die abendlindische Kirchenbufie im frithen Mittelalter. 1930.

Probst F., Sacramente und Sacramentalien in den drei ersten christlichen
Jahrhunderten. 1872.

— — Die iltesten romischen Sacramentarien und Ordines. 1892.

Quasten J., Musik und Gesang in den Kulten der heidnischen Antike und
christlichen Friihzeit. 1930.

Rauschen G., Eucharistie und Bufisakrament in den ersten sechs Jahr-
hunderten der Kirche. 1910.

— — -Altaner B, Patrologie. 1931.

Richstitter K. Die Herz-Jesu-Verehrung des deutschen Mittelalters. 1924.

Rietschel G., Lehrbuch der Liturgik. 2 Biinde. 1900, 1909.

Sauer J., Symbolik des Kirchengebiudes. 1924.

Schiimmer J., Die altchristliche Fastenpraxis. 1933.

Wagner P., Einfithrung in die gregorianischen Melodien. 3 Binde. 1911—1921.

liturgie.de



EINLEITUN G.

Begriff und Aufgabe der Liturgik.

Unter Liturgik verstehen wir die wissenschaftlich geordnete Lehre
von der Liturgie, oder mit anderen Worten: Liturgik ist die Theorie
des kirchlich geregelten Gottesdienstes.

Das Wort Zeazovoyia bezeichnet urspriinglich eine gemeinsamem
Nutzen dienende Titigkeit samt den damit verbundenen Aufwendun-
gen; weiterhin jedes Amt {iberhaupt; sodann im besonderen die Aus-
ibung des priesterlichen Amtes und schlieBlich die Darbriﬁgung des
Opfers als der vorziiglichsten priesterlichen Handlung; darum wird
auch Christus v@v dyimv Aeivovoyés genannt mit der Begriindung:
Idg yag dopepeds eis vo wooopége ddod te xai Jvoiag xadiorarar.
So Hebr 8 2 3 und #hnlich Hebr 5 1.

To Aeivov (rvichtiger Avjirov von Zadg ) bedeutet ebenso wie dyudoior das
Stadthaus (Herodot) und den Staat (Plutarch). Ein ZAnurov Zoyov ist also eine
Leistung fiir das Gemeinwesen. Als Bezeichnung fiir priesterliche Ver-
richtungen finden wir Aewrovoyia wiederholt in der Septuaginta sowie bei Lk
123: Qg éndjednear ai fuéoar Tig Aarvovoyiag adrod. Den Ausdruck Th e o-
logia liturgica gebraucht zuerst 1759 der Benediktinerabt Martin Ger-
bert von St. Blasien im Schwarzwald: Principia theologiae liturgicae.

Unter Einbeziehung der iibrigen Elemente, die fiir die kirchlich
geordnete Gottesverehrung mit in Betracht kommen, kénnen wir die
Liturgie folgendermafen definieren:

Liturgie ist der Inbegriff der sinnfilligen gottesdienstlichen Hand-
lungen, welche in Fortfithrung der Priestertitigkeit Christi von den
ordnungsmiBig bestellten Priestern mit dem gldubigen Volke und fiir
dasselbe verrichtet werden. Oder kurz mit C. Krieg: Liturgie ist die
Gesamtheit der sinnfilligen Formen des christlich-katholischen Gottes-
dienstes.t

Die dlteren katholischen Liturgiker (so Fr. X. Schmid, J. B.
Lift, J. Fluck, in etwa auch noch V. Thalhofer) stellen mehr
die & ufl eren Darstellungsformen der Liturgie als Gottesverehrung und

1 Enzyklop#die der Theologie2 298.

Schubert, Pastoraltheologie (Liturgik). 1

|‘ liturgie.de



2

Gnadenspendung in den Vordergrund. Die neuere Betrachtungsweise
sucht in angemessener Beriicksichtigung der zumal von O. Casel ver-
fochtenen Mysterientheorie besonders den inneren Zusammenhang
mit dem ersten und einen Opferpriester Christus bei allen in letzter
Linie auf das wwowmjoov zaw’ éSoyrjr, das heifit die MeBfeier zu-
riickgehenden liturgischen Einzelhandlungen aufzudecken und zu ent-
falten.*

Die beiden Begriffe Liturgie und Kultus werden oft unterschiedslos
gebraucht; indes bedeutet wohl Kultus die Gottesverehrung iiberhaupt, Liturgie
dagegen die gesetzmiflig geregelte.? ,Liturgie im allgemeinen ist der autorita-
tiv geregelte offentliche Kult. In diesem Sinne kann man daher reden von
einer katholischen oder protestantischen, lutherischen, reformierten oder angli-
kanischen Liturgie. Das Wort Liturgie kann keiner religiosen Genossenschaft
vorenthalten werden.“ So V. Thalhofer (Liturgik? I 4).

Die Aufgabe der Liturgik als Theorie der Liturgie geht
dahin, eine wissenschaftliche Einsicht in den #ufleren Gang, in die
Grundsitze und leitenden Gedanken sowie endlich in die Geschichte
der liturgischen Handlungen zu bieten; somit gehort ein Dreifaches
zur wissenschaftlichen Gesamterfassung der Liturgik:

a) als fir weitere Einsicht unentbehrliche Grundlage die Auf-
zeigung der einzelnen Teile des christlichen Kultes — womit sich dann
in naherer Entfaltung die Rubrizistik beschaftigt;

b) die Darstellung der den einzelnen liturgischen Handlungen zu-
grunde liegenden psychologisch-dogmatischen Ideen — eine Aufgabe,
welche der Theologie der Liturgik zufillt;

¢) der Aufschlufl iiber die urspriinglichen Formen und die spitere
Weiterentwicklung der Liturgie — als Aufgabe der von Kirchen-
geschichte und christlicher Archéologie unterstiitzten Geschichte
der Liturgik.

Quellen der Liturgik.

Die Quellen der Liturgik kénnen wir in geschriebene, ungeschrie-
bene und monumentale einteilen.
a) Zu den geschriebenen Quellen gehoren:

1 Eine kurze Stellungnahme zu den teilweise umstrittenen Einzelfragen
bei R. Stapper, Kath. Liturgik ® 20—25. — Zur Begriffsbestimmung:
J. A. Jungmann, Was ist Liturgie? in ZschrKathTheol 1931, 83—102. Der
im antiken sakralen Sprachgebrauch verwendete Ausdruck munus klingt
in den alten christlichen Gebeten noch nach und wurde im MA teilweise durch
officium (sacrum) ersetzt.

2 Vgl. L. Eisenhofer, Liturgik I 1—6.
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1. Die Heilige Schrift, sowohl des Alten wie zumal dfas
Neuen Testamentes. Im AT finden sich einzelne Bestandteile der Lit-
urgie, wie Schriftlesung, Vigilien, Fasten, Oktaven u. a.; im NT er-
scheinen Christus selbst und die Apostel als Liturgen bei Gebet, Opfer,
Sakramentenspendung. E

2. Dieamtlichen liturgischen Biicher der Kirche. Eine

Zusammenstellung wird durch das Dekret der Ritenkongregation vom
17. Mai 1911 geboten.t

Es heiit dort unter n. IX: Inter libros sacram spectantes liturgiam se-
quentes praecipue adnumerandi sunt:

1. Breviarium Romanum. 2. Missale Romanum. 3. Rituale Romanum —
eorumque excerpta. 4. Pontificale Romanum. 5. Martyrologium Romanum.
6. Caeremoniale Episcoporum. 7. Propria tum Officiorum, tum Missarum ali-
cuius Dioecesis, Ordinis seu Congregationis Religiosae. 8. Memoriale Rituum
Benedicti Papae XIII. Pro minoribus ecclesiis. 9. Instructio Clementina pro
expositione Sanctissimi Sacramenti. 10, Collectio decretorum S. Rituum Con-
gregationis.

Die amtliche Sammlun g der Decreta authentica Congregationis
sacrorum Rituum (5 Bde. 1898—1901) wurde 1912 und 1927 durch je einen
Ergéinzungsband fortgefiihrt. Die amtliche Veréffentlichung der
Dekrete der CR erfolgt nach wiederholten neueren Erklarungen ausschlief3-

lich in den seit 1909 erscheinenden Acta Apostolicae Sedis; vgl. CR 28. Jén-
ner 1912, ActaApSed 1912 84,

Zu den geschriebenen Quellen der Liturgik ist nunmehr auch der
Codex Iuris Canonici zu zdhlen, zumal in dem Liber Tertius
De rebus und seinen Unterabteilungen De sacramentis (e. 731—1153),
De locis et temporibus sacris (c. 1154—1254), De cultu divino
(c. 1255—1321). Dazu kiimen noch die Bestimmungen aus dem Beati-
fikations- und Kanonisationsprozel, der ¢. 1999—2141 umfagt.

Das grundsiitzliche Verhidltnis zwischen dem Codex Iuris
Canonici und dem liturgischen Gesetze wird durch c. 2 abgegrenzt:
Codex plerum que nihil decernit de ritibus et caeremoniis, quas liturgici
libri ab ecclesia Latina probati servandas praecipiunt. Quare omnes liturgicae
leges vim suam retinent, nisi earum aliqua in Codice expresse corrigatur.

3. Die schriftlich iberkommenen Liturgien?
et s

* Decr. auth. 4266 Bd. VI 115 116. — Von dem unter 8 angefiihrten
Memoriale Rituum erschien 1920 laut CR 14. Jinner 1920 eine Editio typica,
ActaApSed 1920 448,

2 Sammlungen: E, Renaudot, Liturgiarum Orientalium collectio, 2 Bde.
Paris 1716; L. Muratorj, Liturgia Romana vetus, 2 Bde. Venedig 1748;
J. Assemanus, Codex liturgicus ecclesiae universalis, 15 Bde. Rom 1749;
H. Daniel, Codex liturgicus ecclesiae universalis, 4 Bde. Leipzig 1847—1853;
H. Denzinger, Ritus Orientalium, 2 Bde. Wiirzburg 1863/64; L. Swain-

1#
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4. Kirchenschriftsteller,' Entscheidungen der piapstlichen Kongre-
gationen, vorab der Ritenkongregation, der De disciplina Sacramento-
rum und der De propaganda fide; Synodalbeschliisse, bischofliche Ver-
ordnungen liturgischen Inhaltes.

b) Ungeschriebene Quellen: Hieher gehort die liturgische
Gewohnheit, die sich in vielen Fillen zum nachtriglich auch
schriftlich festgelegten Rechte verdichtet hat.?

¢) Monumentale Quellen: Dazu zihlen Darstellungen in
Bildhauerei und Malerei, zum Teil mit kiirzeren oder lédngeren In-
schriften; ferner Kirchen und andere gottesdienstliche Gebéaude, litur-
gische Gewinder und ‘Gerdte und #@hnliche mit dem Gottesdienste in
Verbindung stehende Gegensténde.

Zur Geschichte und Literatur der Liturgik.

Gewisse liturgische Akte finden wir sofort mit dem Beginne
der Kirche; doch waren sie in der ersten Zeit naturgem#fl sehr ein-
fach. Einzelne Leitsitze und Winke fiir ihre Ausfithrung lassen sich
schon in den ersten zwei christlichen Jahrhunderten feststellen; in der
Folgezeit wird die Literatur iiber liturgische Fragen allmihlich recht
reich. Im Mittelalter steht im allgemeinen die sogenannte rememorative
und die allegorisch-mystische Betrachtungsweise im Vordergrunde, die
Reformationszeit und die folgenden Jahrhunderte bringen zumal eine
Reihe von historisch-kritischen Werken aus dem Bereiche der Liturgik,
oft mit beabsichtigt apologetischer Richtung, besonders beziiglich des
Opfers.

Im einzelnen:

@) Imchristlichen Altertum:

Die ersten Grundlagen fiir die Geschichte der Liturgik finden sich
in den evangelischen Berichten und in den Paulinischen Briefen.* Fer-
ner seien erwihnt: *

son, The Greek Liturgies, Cambridge 1884; F. Brightman, Liturgies
Eastern and Western, Oxford 1896; ferner die unten zu nennenden Sakra-
mentarien.

1 Vergleiche unten die Geschichte der Liturgik.
2 Vgl. Tertull, De corona militis ¢. 3; L. Eisenhofer, Liturgik
I 118 ff.

3 Vgl. Mt 25 26 27 und die Parallelberichte bei Mk und Lk, 1 Kor 11 17 .,
Eph 519, 2 Tim 2 1ff.

4 Fiir die einzelnen Quellen vgl. das Florileg. Patristicum, nach G. Rau-
schen und Br. Albers hg. von B. Geyer und J. Zellinger, bis 1934

38 Hefte (auch mittelalterliche Autoren); sowie die ,Kleinen Texte“ von
H. Lietzmann.
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1.Klemens von Rom: Ep. ad Corinth., wo ¢. 34, 5—7 das

Trishagion, ¢. 59—61 das Gebet fir die doyovres zai 1yovuEvor
bezeugt ist.

2. Ignatius von Antiochien: Ad Smyrn., Ad Philadelph.,
Ad Ephes.

Ad Smyrn. c. 8: °Exsivy BeBaia edzapiotia dyeicdo i dno imioxomov
odoa ... obx 856w fovuw 100l 70D Emioxdmov odre Pamrilery odre dydany moLeiv.

Ad Philadelph. c. 4 : Smovddlere oy uid edyaototiq yonedar, pia yao ool
100 Kvoiov ijudw . .. xai &v wocjotoy &l Evwory Tod afuarog adrod, Ev Pvota-
aT10LoY,

Ad Ephes. ¢. 20 2 : “Eva dorov xAdwreg, 8¢ éotww gdouaxov ddavaclag.

3. Die Didache, die Bemerkungen iiber Taufe, Fasten, Eucha-
ristie, Sonntagsfeier bringt.

4. Justin, der in c. 65 und 67 der ersten Apologie eine Schilde-
rung des Osternachts-, beziehungsweise des Sonntagsgottesdienstes gibt.

5. Die Schrift ,Peregrinatio ad loca sancta Silviae quae
fertur vel potius Aetheriae® die zumal eine wertvolle Darstellung
der liturgischen Begehung der Karwoche in Jerusalem bietet.

Die Schrift wurde von F. Gamurrini 1887 herausgegeben und in die
Zeit zwischen 381 und 388 verlegt. Nach K. Meister (De itinerario Aethe-
riae abbatissae, im Rheinischen Museum 1909 337 ff.) wiire die Schrift erst
zwischen 553 und 540 abgefafit. Dagegen verteidigen E. Weigand und zumal
A. Baumstark (Oriens christ. 1911 82ff) die Abfassung am Ende des
4. Jahrhunderts mit gewichtigen Griinden.t

6. Die Apostolischen Konstitutionen, die im 2., 7. und
8. Buche Reste alter Liturgien iibermitteln.

Die wohl aus einer Hand stammende, um die Wende des 4. zum 5. Jahr-
hundert bearbeitete Schrift enthélt im zweiten Buche eine kurze Beschreibung
des Gottesdienstes und in dem spiter hinzugekommenen achten Buche (6—15)
eingehend die sogenannte Klementinische Liturgie. Ausgaben: F. Funk,
Didascalia et Constit. Apost.; H. Lietzmann, Kleine Texte 5 7 61; letatere
Nummer (aus Funk) enthélt Buch VIII 6—15 und einige Anhinge.

7. Cyrillus von Jerusalem mit seinen wohl 347 oder
348 gehaltenen 23 Katechesen, unter denen die sogenannten mysta-
gogischen (19—23) an die Neugetauften gerichtete Erklirungen des
Ritus bei Taufe, Firmung und Eucharistie enthalten.

! Ausgabe von P. Geyer in CSEL 39, 35—101. W. Heraeus 1919
31929 (Egeria statt Aetheria) — A. Bludau (Die Pilgerreise der Aetheria,
1927) versetzt Reise und Reisebericht in die Zeit von 390 bis 400. Die Heimat

der Verfasserin wire nach H. Koch Gallia Narbonensis  (TheolLitZtg
1928 262).
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Gelegentliche das liturgische Gebiet berithrende Stellen
finden sich bei Tertullian (De oratione Dominica, im Apologeticum c¢. 39
16—19), bei Ambrosius (De mysteriis, an die Neophyten gerichtet, iiber
Taufe, Firmung und Eucharistie handelnd), bei Johannes Chrysostomus
(ITegi isgpmwoiivng), bei Hieronymus (Ep. ad Nepotianum, Adv. Jovinia-
num, gegen den er die Verdienstlichkeit des Fastens verteidigt, Contra
Vigilantium, iiber die Mirtyrer- und Heiligenverehrung), bei Augusti-
nus' (De catechizandis rudibus, De cura gerenda pro mortuis, Epp.
ad Januarium, Sermones de tempore), bei Leo dem Grofien (Sermones,
zumal Festreden und solche withrend der Fastenzeit), endlich bei Gre-
gor dem Grofien (Liber regulae pastoralis) u. a.

Von grofier Bedeutung sind die mit ihren Elementen in das christ-
liche Altertum hinabreichenden drei romischen Sakramen-
tarien, deren nihere Wiirdigung in der Geschichte der Mefliturgie
erfolgen wird.

b) Im christlichen Mittelalter.

In dieser Zeit, da weithin sowohl die Sprache der Liturgie als auch
der Ursprung der Riten fremd wurde, ist vielfach richtunggebend fiir
Spitere Isidor von Sevilla geworden durch die Schrift ,,De ecclesiasticis
officiis ad Fulgentium episcopum libri duo“; das erste Buch handelt
tiber den Gottesdienst, das zweite iiber die Kleriker. Auch in den
Etymologien (vgl. Buch 6, De libris et officiis ecclesiasticis, besonders
c. 17—19) kommen liturgische Fragen zur Erorterung: kompilatorisch,
aber wertvoll als aus dem Altertum gerettetes Gut.

Unter dem Einflusse der durch Karl den Grofien vorgenommenen
zentralisierenden Neuordnung der Liturgie erschien eine Reihe von
liturgischen Schriften, die von Alkuin von York (f 804) verfafit sind
oder unter seinem Namen gingen. Wir nennen: De psalmorum usu,
Liber sacramentorum, Officia per ferias (echt?), De baptismi cere-
moniis ad presbyterum Oduinum. Ferner sind hervorzuheben: Amalar
von Metz (f 850 oder 851, De ecclesiasticis officiis libri IV, De ordine
antiphonarii) ; Walafried Strabo von Reichenau (f um 849, Liber de
exordiis et incrementis quarundam in observationibus ecclesiasticis
rerum), Hrabanus Maurus von Mainz (§ 856, De institutione clericorum
libri tres, eine ganz eingehende Unterweisung enthaltend); Berno von
Reichenau (f 1048, De quibusdam rebus ad officium missae pertinenti-
bus, De ieiunio quatuor temporum, De celebratione adventus Domini);
Ivo von Chartres (1 1117) mit seinen auch die Liturgie erklirenden 24

1 Vgl. W. Roetzer, Des hl. Augustinus Schriften als liturgiegesch.
Quelle (1930). — J. Zellinger, Augustinus und die Volksfrommigkeit (1933).
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Sermones; Honorius Augustodunensis* (F um 1120, Gemma animae
sive de divinis officiis et antiquo ritu missarum, deque horis canonicis et
totius anni solemnitatibus); Rupert von Deutz (¥ 1135, De divinis
officiis per anni circulum libri XII); Johannes Beleth (f 1165? Divi-
norum officiorum explicatio, spiter auch Rationale genannt) und beson-
ders Wilhelm Duranti von Mende (+ 1296, Rationale divinorum offi-
ciorum 2); Innozenz III. (+ 1216, der das Meflopfer in der Schrift ,De
sacro altaris mysterio libri VI behandelt) ; Bonaventura (f 1274, Expo-
sitio missae) und endlich Radulph von Tongern (de Rivo, § 1403) mit
seinen Schriften ,,De canonum observantia liber*, ,Kalendarius eccle-
siasticus generalis“ und ,,Liber de officiis ecclesiasticis*“ 3.

Den Mittelpunkt des liturgischen Interesses bildete erklirlicher-
weise das MeBopfer; daher die zahlreichen, auch in der eben
angefiihrten Literatur meist enthaltenen MeBerklarungen,* neben denen
noch erwihnt seien die Expositio brevis antiquae liturgiae Gallicanae,
vielleicht von Germanus von Paris (} 576), und der Micrologus de
ecclesiasticis observationibus, der von ‘G. Morin und S. Baume =
gegen H. K och, Bernold von Konstanz (} 1100) zugewiesen wird und

| in den ersten 23 Kapiteln iiber die Messe handelt.’ Gegen Ende des
Mittelalters treten die sogenannten Plenarien® auf: deutsche Uber-
setzungen der Messe, meist in Verbindung mit einer Postille, die weite
Verbreitung fanden.

Eine Stockung in der literarischen Tatigkeit auf liturgischem
Gebiete wurde durch den Humanismus hervorgerufen, der sich
an der unklassischen Sprache der Liturgien stieB und fiir ihre geschicht-
liche Entwicklung kein Verstindnis hatte.

¢) In der Neuzeit.

Die Verwerfung von Opfer und besonderem Priestertum durch die
Reformatoren ergab auf katholischer Seite die Notwendigkeit, die alten

1Vgl. J. A. Endres, Hon. Aug. Beitrag zur Geschichte des geistigen
Lebens im 12. Jahrh., Kempten 1906. Die Nachrichten iiber die Person des
Honorius (der Beiname »von Autun® ist sicher unrichtig) sind #uBerst spérlich
und unzuverlissig.

? Uber die Wahl des Namens Rationale (Brustschild des Hohenpriesters)
vgl. Duranti, Prooem. 18.

2OVELIC, Mohlberg, Radulph de Rivo, der letzte Vertreter der alt-
romischen Liturgie. I. Studien 1911, II. Texte 1915.

4 Eine gute Zusammenstellung bringt P. Drews in RealEnc XII 698,

5 Kap. 23 gibt eine Brevis descriptio celebrandae missae (MPL 151 992).
P. Drews mochte das Kapitel fiir einen spéteren Zusatz halten.

¢ Der Name rithrt von der seit dem 10. Jahrhundert auftretenden Zu-

sammenziehung der zur MefBfeier benétigten Biicher in ein Missale plenum
oder mixtum her.
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Liturgien und liturgischen Schriftsteller wieder neu herauszugeben
und zugleich dem Volke eine griindliche, zeitgeméfile Belehrung iiber
die Liturgie zu verschaffen. So erschienen allméhlich Ausgaben der
Roémischen Ordines, der Sakramentarien und der einzelnen Liturgien,
ebenso Meferklirungen fiir das Volk wie die Bertholds von Chiem-
see.! Die Erfolge der quellenmifigen, historisch-kritischen Arbeit zeigten
sich in einer ganzen Reihe von dankenswerten Werken. Es seien her-
vorgehoben: Erasmus von Rotterdam, der 1540 eine lateinische Uber-
setzung der Chrysostomusliturgie verdffentlichte, die dann von G. Wicel
ins Deutsche iibertragen wurde; Jakob Pamelius, der 1571 die allerdings
nicht durchweg kritische Liturgica Latinorum (Geschichte und Urkun-
den) veroffentlichte; Jakob Goar, der 1647 das KEdyoAdywov seu rituale
Graecorum herausgab; Anton Bosio, welcher die Ergebnisse der seit
1578 neuaufgenommenen romischen Katakombenforschung in seiner
Roma sotterranea (1632, drei Jahre nach seinem Tode, erschienen)
wissenschaftlich darstellte;2 Joh. Mabillon mit den Werken De liturgia
Gallicana libri III (1685), und den Ordines Romani seu antiqui libri
rituales S. R. Eccl. (1689 im Museum Italicum ediert) ; Kardinal J. Bona,
Divina psalmodia (1653), Rerum liturgicarum libri II (1671); Edm.
Marténe, De antiquis monachorum ritibus (1690), De antiquis ecclesiae
ritibus (1700—1702); Jos. M. Thomasius, Codices sacramentorum ...
Missale Gothicum, Francorum et Gallicanum vetus (1680); Ludw.
Muratori, Liturgia Romana vetus; Euseb. Renaudot, Collectio liturgiarum
Orientalium (1716); Abt Martin Gerbert von St. Blasien im Schwarz-
wald, Vetus liturgia Allemanica (1776); Benedikt XIV., De sacrificio
missae libri ITI (1748 lateinisch aus dem Italienischen) und Commen-
tarius de festis Domini nostri Jesu Christi et beatae Mariae Virginis
(lateinisch 1745).

Mit der Abgrenzung der Pastoraltheologie zum selbstéindigen theo-
logischen Fach wurde auch die Liturgik als Teil der gesamten Pastoral
fiir den Vorlesungsgebrauch systematisch bearbeitet. Indes kam sie in
den Handbiichern der Pastoral aus der Zeit von 1777 bis etwa 1830
fast stets zu kurz und fand eine mehr oder minder erbaulich-rationa-
listisch gefiarbte Behandlung.? Mit dem Wiedererstarken des kirchlichen

1  Rational Deutsch iiber das Amt der heiligen Mef3*, 1535.

2 Von J. B. de Rossi (f 1894) in einem gleichnamigen Werke auf den
Wissensstand des 19. Jahrhunderts gebracht. — Uber die weitere Entwicklung
vgl. J. Sauer in LexThKi V 867—871.

3 Vgl. L. Eisenhofer, Liturgik I 141ff.; F. Dorfmann, Ausgestal-
tung der Pastoraltheologie 184 ff. — Die beigebrachten Quellen waren oft
kompilatorisch aneinandergereiht.
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Geistes finden wir auch wieder griindlichere Arbeiten auf liturgischem
Gebiete. So das auch heute immerhin noch beachtenswerte Werk von
J.Binterim: Die vorziiglichsten Denkwiirdigkeiten der christkatho-
lischen Kirche aus den ersten, mittleren und letzten Zeiten (1825—1833),
und Fr. Staudenmaiers ,Geist des Christentums, dargestellt in
heiligen Zeiten, Handlungen und der heiligen Kunst* (1835, ® 1880). An
diese kniipfen an: Fr. X. Sechmid, Liturgik der christkatholischen
Religion (1832) und J. B. Liift, Wissenschaftliche Darstellung des
katholischen Kultus (unvollstindig, nur die allgemeine Liturgik um-
fassend, 1844), sowie des letzteren Nachfolger auf dem Lehrstuhl in
Gieflen Jakob Fluck, Katholische Liturgik (1853—1855). Hervor-
ragende Verdienste um die Liturgik erwarb sich Ferd. Probst mit
einer stattlichen Reihe von Monographien iiber Benediktionen, Brevier,
Eucharistie, Exequien, die altchristlichen Liturgien, die Ordines und
Sakramentarien, sowie V. Thalhofer mit seinem von A. Ebner
und L. Eisenhofer weitergefiihrten Handbuche der katholischen Litur-
gik, und S. Biumer, Geschichte des Breviers (1895). Viel neues
Material bringt J. K 6ck, Handschriftliche Missalien in Steiermark
(1916). Die Pastoraltheologien von J. Amberger, M. Benger, A. Kersch-
baumer, J. Schiich, A. Gafiner, J. Pruner usw. enthalten alle gleich-
falls Bearbeitungen der Liturgik. — Wertvolle Anregungen in liturgi-
scher Beziehung bieten Prosper Guérangers Institutions liturgiques
(1840 ff., 21878) und Année liturgique, die aber beide unvollendet blie-
ben. Auch L. Duchesnes Origines du culte chrétien (°1925) sind fiir
die Liturgik sehr wertvoll, ebenso wie die Ausgabe des Liber Ponti-
ficalis (2 Bde., 1886—1892). Treffliche Arbeiten fiir Einzelfragen stellen
dar die Werke von Ad. Franz, Die Messe im deutschen Mittelalter
(1902) und Die kirchlichen Benediktionen im Mittelalter (2 Bde., 1909),
sowie von St. Beissel, Geschichte der Verehrung Marias in Deutsch-
land wihrend des Mittelalters (1909) und Geschichte der Verehrung
Marias im 16. und 17. Jahrhundert (1910). — Das treffliche eingehende
Handbuch von V. Thalhofer ist 1932 und 1933 als selbstindige
véllige Umarbeitung von L. Eisenhofer verdffentlicht worden. Ein
beliebtes Lehrbuch geringeren Umfanges schrieb R. Sta pper: als
»Katholische Liturgik 1931 in 6. Auflage erschienen.
In den letzten Jahrzehnten ist versucht worden, die liturgische
Forschung einheitlicher und auf breiterer Grundlage zuorgani-
sieren. Es sind da zumal A. Ebner (»Ober die gegenwirtigen
! Die Werke iiber Einzelfragen der Liturgik werden bei den zutref-

fenden Abschnitten angefiihrt werden. Man vergleiche auch das Literatur-
verzeichnis.
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Ziele und Aufgaben der liturgiehistorischen Forschung®“) und U. Che-
valier (,La renaissance des études liturgiques®) zu erwihnen, die
auf dem katholischen Gelehrtenkongref zu Freiburg i. d. Schweiz 1897
iiber die Frage sprachen. Chronologische Verzeichnisse liturgiegeschicht-
licher Schriften verdffentlichte F. Cabrol in Paris und die Rassegna
Gregoriana per gli studi liturgici in Rom. Liturgiegeschichtliche Manu-
skripte aus der Vatikanischen Bibliothek gab H. Ehrensberger
1897 heraus.

Eine auf breite Grundlage gestellte Quellenausgabe bedeuten die
von F. Cabrol und H. Leclercq in Angriff genommenen Monu-
menta Ecclesiae Liturgica. Fiir das deutsche Sprachgebiet er-
scheint derselbe Gedanke nach den Anregungen von Ad. Franz und
B. Kleinschmidt verwirklicht durch zwei 1919 getrennt begon-
nene, seit 1928 zusammengelegte Verdstfentlichungsreihen: Liturgie-
geschichtliche Quellen und Liturgiegeschichtliche Forschungen, heraus-
gegeben von C. Mohlberg und A. Riick er; ebenso durch das seit
1921 von O. Casel herausgegebene Jahrbuch fiir Liturgiewissen-
schaft. Fiir weitere gebildete Kreise war gedacht die von J. Her-
wegen geleitete Sammlung ,,Ecclesia orans. Zur Einfithrung in den
Geist der Liturgie” (seit 1918).

Auf dem Gebiete der mit der Liturgik eng zusammenhingenden
christlichen Archédologie sind zu nennen: Fr. X. Kraus, Real
encyklopiddie der christlichen Altertiimer (2.Bde., 1882—1886), K. M.
Kaufmann, Handbuch der christlichen Archiologie (*1922) und
Handbuch der altchristlichen Epigraphik (1917), F. Cabrol, Diction-
naire d’archéologie chrétienne et de liturgie (1907 ff.), H. Leclercq,
Manuel d’archéologie chrét. depuis les origines jusqu’au 8e sidcle,
Paris 1907. Fiir die neuere Katakombenforschung seien hier zuniichst
die Namen J. de Rossi, R. Garuceci, J. Wilpert, F. Ehrle, A. de Waal
genannt.

Auf rubrizistischem Gebiete sind zu erwihnen: B. Gavanti (The-
saurus sacrorum rituum), C. Merati, J. Cavalieri, Romsée, J. Baldeschi, J. de
Herdt, Ph. Hartmann, F. Brehm, G. Kiefter, G. Schober, M. Gatterer. Schlief3-

lich sei noch erwihnt die Neuausgabe von P. Martinuceis Manuale sacrarum
ceremoniarum in libros VIII digestum, von J. Menghini seit 1911 besorgt.

Die Grundformen der Liturgie.

Die Veranlagung des Menschen, der ein leiblich-geistiges Wesen
mit dem Zug zur Gemeinschaft ist, verlangt einen nicht blo innerlich
bleibenden, sondern sich auch nach aufien zeigenden und nach Zusam-
menklang mit Gleichgerichteten strebenden Kult der Gottheit. Die na-
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tiirlichsten Formen nun, in denen sich der Geist nach auBen offenbart,
sind Wort und Handlun g. Diese stellen also auch die Grund-
formen des christlichen Kultes dar, betrachte man ihn in seiner ersten
Einrichtung durch Christus und in der Weiterbildung durch die Kirche,
nach der anbetenden (latreutischen) wie nach der gnadeverlangenden
(sakramentalen) Seite. Das Symbol, das bisweilen auch zu den
Grundformen des Kultes gezahlt wird, ist wohl dem Worte und der

Handlung nicht beizuordnen, sondern unterzuordnen, da sich beide
seiner als Mittel bedienen.

Die Verwendung von Wort und Handlung im Kult ist natiirlich; denn
das Wort ist der vorziigliche Ausdruck des denkenden, die Handlung der
des wollenden Menschengeistes. Ubrigens fordert sowohl der latreutische
wie der sakramentale oder ,soterische Kult die beiden Formen: der latreu-
tische, weil die innere Stimmung der Anbetung nach duflerer Bekundung ver-
langt; und der sakramentale, weil der Mensch iiber die erfolgte Verséhnung
und Gnadenspendung GewiBheit haben will, die ihm eben durch das sichtbare
Zeichen (Wort, Handlung) verbiirgt wird.

Die in Wort und Handlung ausgefiihrten Kultakte pflegt man in
wesentliche und unwesentliche zu scheiden. Unter wesentlichen
Kultakten oder ,Heiligen Handlungen® xar’ &&oyjr sind die von
Christus eingesetzten zu verstehen, die begleitenden auflerwesentlichen
werden Zeremonien?® genannt; die Gesamtheit aller Formen, die
einen Kultakt bilden, wird als Ritus desselben bezeichnet; so spricht
man von Taufritus, Mefiritus usw. Der Einheitlichkeit halber sowie
wegen der Reinerhaltung der Glaubenswahrheiten, deren Ausdruck ja
das liturgische Wort und die liturgische Handlung sein sollen, ist eine
amtliche Festsetzung der Kultformen notwendig.

Das liturgische Gesetzgebungsrecht.

Das liturgische Gesetzgebungsrecht hat im Laufe der Zeit erklir-
licherweise Veriéinderungen erfahren. In den ersten Zeiten des Christen-
tums bestimmte jeder Bischof unter Beriicksichtigung des ,,Urritus®,
das heiflt der in der Heiligen Schrift iiberlieferten Elemente der Litur-
gie, die gottesdienstlichen Handlungen fiir seine Kirche; allmihlich
entwickelten sich dann gemeinsame Riten ganzer Provinzen, gewdhn-
lich nach dem Muster einer hervorragenden Kirche, wie Jerusalem,
Rom, Konstantinopel, Mailand. Im Mittelalter blieb grundsitzlich das-
selbe Verhiltnis, was bei der weiten Ausbreitung des Christentums

1 Zur Deutung des Wortes vgl. J. Flue k, Litur

gik I 67; Thesaurus linguae
lat. TIT 100; R. Stapper, Kath. Liturgik 56.
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naturgemifl zu grofier Mannigfaltigkeit der Riten und zu manchen Un-
richtigkeiten fiihrte. Deswegen wurde auf dem Tridentinum das
Gesetzgebungs- und Uberwachungsrecht in liturgicis dem Papste zu-
gewiesen. Ausdruck und Folge dieser Bestimmung war die Einfiih-
rung gemeinsamer liturgischer Biicher (Brevier, Missale, Pontifikale,
Rituale), denen die nicht schon iiber 200 Jahre bestehenden Sonderriten
weichen mufiten; ebenso wurde eine eigene Congregatio s. Rituum durch
Sixtus V. 1588 eingesetzt. Durch Motuproprio Pius’ XI. vom 6. Fe-
bruar 1930 ist in ihr eine ,historische Sektion“ geschaffen worden, die
bei ,,causae antiquae“ der Seligsprechungsprozesse wie bei Reformen
und Neuausgaben der liturgischen Biicher zu horen ist.

Im CIC e¢. 1257 heifit es: Unius Apostolicae Sedis est tum sacram
ordinare liturgiam tum liturgicos approbare libros. Als Organe des
liturgischen Gesetzgebungsrechtes kommen nach heutigem Recht die
Ritenkongregation sowie die Congregatio De disciplina Sacramento-
rum in Betracht.

Ihre Befugnisse sind im Wesen folgende:

a) c. 249, § 1. Congregationi de disciplina Sacramentorum
proposita est universa legislatio circa disciplinam septem Sacramentorum, in-
columi iure Congregationis s. Officii circa ea quae in c. 247 statuta sunt! et
s. Rituum Congregationis circa ritus et caeremonias, quae in Sacramentis con-
ficiendis, ministrandis et recipiendis servari debent.

§ 2. Ad illam spectant ea omnia, quae decerni concedique solent . . . in
disciplina Sacramentorum nec non in celebratione sacrificii Eucharistici. — In
ihren Bereich fillt die Beurteilung von Dispensgriinden, der Giiltigkeit oder
Ungiiltigkeit von Sakramenten, der Verbindlichkeiten, die mit den hoheren
Weihen verbunden sind, u. a.

b) c. 253, § 1. Congregatio sacrorum Rituum ius habet videndi et
statuendi ea omnia, quae ad sacros ritus et caeremonias Ecclesiae Latinae
proxime spectant.

§ 2. Eius proinde est praesertim advigilare, ut sacri ritus ac caere-
moniae diligenter serventur in Sacro celebrando, in Sacramentis admini-
strandis, in divinis officiis persolvendis, in iis denique omnibus quae Ecclesiae
Latinae cultum respiciunt; dispensationes concedere, insignia et honoris privile-
gia tam personalia et ad tempus quam localia et perpetua, quae ad sacros ritus
vel caeremonias pertinent, elargiri et cavere, ne in haec abusus irrepant.

§ 3. Denique ea omnia agit quae ad beatificationem et canoni-
zationem Servorum Dei vel ad sacras reliquias quoquo modo re-
feruntur. —

Uber Prizedenzrechte und dhnliche im Gerichts- oder Disziplinarverfah-
ren zu entscheidende Angelegenheiten urteilt die Ritenkongregation nicht.

1 Betrifft Glaubenssachen, das Privilegium Paulinum, disparitas cultus und
mixta religio, die Biicherzensur, endlich Fragen des Ieiunium Eucharisticum
fiir zelebrierende Priester.
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¢) Die mit Motuproprio vom 1. Mai 19171 ins Leben gerufene Con-
gregatio Pro Ecclesia Orientali hat, unbeschadet der Rechte der Con-
gregatio Officii, das Gesetzgebungsrecht fiir die orientalische Kirche. Die ehe-
mals mit der Congregatio De propaganda Fide und der Pro ritibus Orientali-
bus verbunden gewesenen einschligigen Befugnisse stehen nunmehr ihr
zu (c. 257).

Die Dekrete der Ritenkongregation sind:

a) Decreta generalia (Urbis et Orbis), wenn sie etwas die
Gesamtkirche Betreffendes, zum Beispiel die Neueinfithrung eines
Festes, verfiigen;

b) Decreta particularia, in denen Anfragen iiber Zweifel
oder &rtliche liturgische Gebriuche billigend oder ablehnend beschieden
werden. Solche Dekrete tragen an der Spitze den Namen der frage-
stellenden Dibzese (in una Mechlin., Vienn. etc.) oder des betreffen-
den Ordens und gelten sonstwo nur bei ganz gleichen Bedingungen.

Dekrete, die ein Partikulargesetz erkldaren, gelten
zunéchst nur im Wirkungsgebiete ebendieses Gesetzes; Entscheidungen
iber besondere Privilegien oder liturgische Fakultiten diirfen nur von
den Adressaten in Anspruch genommen werden.

Die wichtigsten Termini kurzer Beantwortu ngen von Anfragen
an die RC sind: Affirmative, negative (ad primum, ad secundum); mit nega-
tive gleichbedeutend ist lectum, relatum (et amplius); #hnlich reponatur
(= ,zu den Akten*), non expedire, nihil respondendum, letzteres besonders
bei Selbstverstindlichkeiten. Aufschiebend: dilatum, iterum proponatur; post
Aquas (Oktoberferien), post Reges (6. Jénner), post Cineres, post Flamen.
Wenn noch eine besondere Erliuterung erfolgt, wird sie angezeigt durch die
Worte: Et ad mentem. Die Bemerkung selbst beginnt: Mens autem
est ... Wenn eine erfolglose Gegenvorstellung gemacht wurde, lautet der
Bescheid: in decisis, etwa verstirkend mit et amplius (non proponatur).

Bei Widerspriichen in Entscheidungen der Ritenkongregation sind
die in die amtliche Sammlung ,,Decreta authentica Ss. Rituum Congre-
gationis® in Rom 1898 ff. aufgenommenen Dekrete mafigebend, auler es

handle sich um ein besonderes Privileg. So nach dem Decr. gen. vom
16. Februar 1898.

Das liturgische Gewohnheitsrecht.

Das Kirchenrechtsbuch spricht in den Kanones 25 bis 30 vom kirch-
lichen Gewohnheitsrecht. Gegen eine lex ecclesiastica iiber-
haupt ist eine vierzigjihrige consuetudo rationabilis et legitime prae-
scripta notig, gegen eine lex ecclesiastica cum clausula prohibente
futuras consuetudines eine hundertjihrige. Gesetzeskraft erhilt eine

1 ActaApSed 1917 529.
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consuetudo praeter legem, scienter et cum animo se obligandi a com-
munitate durch volle vierzig Jahre hindurch beobachtet.

Die Kirche hat den Gewohnheiten auch auf dem Gebiete des Got-
tesdienstes ihr Recht gelassen. Tatsichlich haben sich solche auch sehr
bald und recht mannigfach ausgebildet und werden angemessen be-
riicksichtigt. So verpflichten zum Beispiel kirchliche Verfiigungen,
welche an sich eine kirchliche Gewohnheit sofort beseitigen wiirden,
nicht cum magno incommodo und darf das Gesetz bis zur Erledigung
der vom Bischof einzureichenden Gegenvorstellung als suspendiert
gelten. Einheitlichkeit in der Liturgie ist gewi3 wiinschens- und er-
strebenswert, doch soll sie nicht zur Einformigkeit erstarren.

Fiir die altkirchliche Beurteilung solcher Gewohnheiten konnen wir hin-
weisen auf Tertull, De corona militis ¢. 4, wo es nach Aufzihlung einer
ganzen Reihe derartiger Gebrduche heifit: Harum et aliarum huiusmodi disci-
plinarum si legem expostulas, seripturam nullam invenies: traditio tibi
praetenditur auctrix, consuetudo confirmatrix et fides observatrix; MPL
2 80. Ahnlich Aug. ad Januar. I ¢. 2, MPL 33 200. Fiir zeitweilige Auflerkraft-
stellung eines Gesetzes vergleiche man als Beispiel das Motuproprio Pius’ X.
iiber die Kirchenmusik vom 22. November 1903 und den in vielen Dibzesen
iiblichen Gesang in der Volkssprache auch bei gesungenen Messen: das Motu-
proprio wurde dort nicht mehr urgiert. — Ubrigens findet sich im 4. Band
der Decreta auth. S. 40 im Kommentar zur Instructio Clementina folgende
Stelle: In iis, quae ad disciplinam pertinent, multam vim habet locorum con-
suetudo; et satius quandoque est aliquid tolerare, quod ab aliarum ecclesiarum
consuetudine dissentire videtur, quam ciere turbas, quae non sine magno reli-
gionis detrimento quandoque etiam ex bona causa excitantur.

Was die Beseitigung von Gewohnheiten anlangt, steht das
Urteil dariiber dem Bischof oder der obersten liturgischen Autoritiit zu;
alte und allgemeine Didzesangewohnheiten gelten, wenn sie nicht klar
als Milbrduche erkennbar sind, als verjihrt und rechtsverbindlich,
weshalb der einzelne Geistliche nicht das Recht hat, sie in seinem Kreise
abzuschaffen, vielleicht oder sogar wahrscheinlich nur unter scharfem
Widerspruche der Gemeinde. Ubrigens hat die Ritenkongregation wie-
derholt den Grundsatz ausgesprochen, eingewurzelte, minder entspre-
chende Gewohnheiten seien nur prudenter et absque scandalo sensim
abzuschaffen. Stiirmisches Vorgehen wiirde mehr schaden als niitzen.
Freilich ist zuzugeben, dal manchmal liturgische Sondergebriuche un-
niitzerweise eingebiirgert werden.

Die Rubriken.

Wir verstehen unter den Rubriken die zum geordneten Vollzuge

des Gottesdienstes notwendigen Vorschriften fiir die duBlere Form des
Gottesdienstes.

liturgie.de



15

Der Name ist aus den zivilrechtlichen und kanonistischen Biichern in die
liturgischen iibernommen worden; man findet ihn dort schon im 14. Jahrhun-
dert. Die zunsichst auf das Summarium gehende Bezeichnung wird fiir den
Gesetzestext selbst verwendet; man vergleiche die Rubricae generales und
Speciales in Brevier und Missale.

Die Rubriken entstammen ihrem Wesen nach den sogenannten
Ordines Romani, Anweisungen fiir den Gottesdienst, die spiter als
»Caeremoniale bezeichnet wurden. Die Rubricae generales des Mis-
sale und der Ritus celebrandi missam gehen auf J. Burckards 1498
in Rom verbdffentlichten Ordo servandus per sacerdotem in celebratione
missae zuriick, die wiederholt verbesserten und erganzten General-
rubriken des Breviers stammen von dem Franziskaner Ludw. Cico-
niolano: Directorium divini officii, 1539 erstmals herausgegeben.
{ Man unterscheidet Rubricae generales und speciales;
1 erstere sind die im Brevier und Missale in der Einleitung zusammen-
r hingend gegebenen Vorschriften, leztere finden sich in den Text ver-
flochten. Beziiglich der Verpflichtung der Rubriken hat man die Unter-
| scheidung zwischen Rubricae praeceptivae und directivae gemacht, ohne
‘ jedoch die Grenze genau angeben zu konnen. Eine zweite Auffassung
geht im allgemeinen dahin, alle Rubriken als prizeptiv anzusehen, ohne

‘ deswegen jede Nichtbeachtung einer Rubrik auch schon als Siinde zu
betrachten. ;

»Es lehrt die Moral, da menschliche Gesetze (und zu diesen gehéren

die meisten rubrizistischen Vorschriften) magno cum incommodo, gravi sub

i difficultate nicht verpflichten, da8 man in materia levi durch einen gewichti-
gen, ja schon durch einen wahrhaft verniinftigen Grund von der Beobachtung

eines menschlichen, respektive kirchlichen Gesetzes entbunden sei; endlich,

daffl man auch Gewohnheiten contra legem folgen diirfe, wenn sie rechtlich

] praskribiert sind.“ So V. Thalhofer-L. Eisenhofer, Liturgik I 52,
wo alle Rubriken als prazeptiv betrachtet werden. — Es soll aber nicht ver-
schwiegen werden, da8 sich auch fiir die Scheidung zwischen prizeptiven und
blof§ direktiven Rubriken beachtenswerte Vertreter erheben, vornehmlich aus
Moralistenkreisen; s0 zum Beispiel F. Buceceroni, J. Lehmkuh LH Nol-
din. Die Streitfrage wird wohl kaum zu volliger Beilegung gelangen, wenn

sich die kirchliche Autoritit bei einer Neufassung der Rubriken iiber ihren
Verpﬂichtungsgrad nicht bestimmt ausspricht.

B it & bt e —

Der Gegenstand der liturgischen Verehrung.

Der christliche Kult wendet sich nach Idee und Auflerung in erster
Linie an Gott als Wesenseinen, sodann an die drei gottlichen Personen
als solche und zumal an die Person des Gottmenschen Jesus Christus.
Wenn in der katholischen Liturgie auch der Heiligenverehrung Raum
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gewidhrt wird, so fliet diese Verehrung eben aus der Beziehung der
Heiligen zu Gott.

Es ergibt sich fiir den Gegenstand der Liturgie folgende Ubersicht:

Der Kult Gottes selbst:
1. des Dreieinen,
2. der einzelnen gottlichen Personen:

a) Vater b) Sohn ¢) Heiliger Geist cultus latriae

gottliche Natur gottmenschliche Natur

cultus absolutus  cultus relativus
(Reliquien, Bilder)

Dazu tritt dann die Verehrung der Heiligen als Diener
Gottes:

cultus duliae
direkter indirekter Kult

(Personen, Reliquien) (Bilder)

Der cultus latriae.

Der erste und eigentliche Gegenstand des Kultes bleibt stets Gott
selbst: Das O p f e r wird nur Gott dargebracht, auch an Heiligenfesten;?
im kirchlichen Stundengebete wird zum allergréfiten Teil Gott direkt
angesprochen oder doch wenigstens abschlielend angerufen; man denke
an das Gloria Patri am Ende der Psalmen, die Doxologie am Schlusse
der Hymnen, das Te Deum am Ende der Matutin, die Absolutionen am
Abschlusse der Psalmodie, die Benediktionen vor und das Deo gratias
nach den Lesungen usw. Ebenso richten sich die liturgischen Or a-
tionen an Gott, meist an die erste gottliche Person unter Abschluf}-
anrufung der Trinitdt — nach dem Geheifl und nach der Mittlerstel-
lung Christi.> Die #ltesten, den rémischen Sakramentarien entnomme-
nen Meforationen (Collecta, Super oblata, Postcommunio, Ad complen-
dum) wenden sich ausnahmslos an Gott Vater, Meforationen, die sich
an die zweite gottliche Person richten, erscheinen erst nach dem
Jahre 1000; an den Heiligen Geist wendet sich direkt keine Collecta
der Messe, auch nicht am Pfingstfeste; ebenso nicht an die Heilige Drei-
faltigkeit. Wohl aber richten sich anderweitige liturgische Formulare
(so das Suscipe sancta Trinitas und das Placeat tibi sancta Trinitas in
der Messe) an die Dreieinigkeit.

1 Trid., sess. XXII, De sacrif. miss. ¢. 3: Quamvis in honorem et memoriam
sanctorum nonnullas interdum missas ecclesia celebrare consueverit, non tamen
illis sacrificium offerri docet sed Deo soli, qui eos coronavit.

2 Jo 16 23, 14 26, 25 26.

liturgie.de



17

Die Verehrung der zweiten gittlichen Person im
besonderen.

1. Cultus absolutus.

Einen breiten Raum nimmt in der katholischen Liturgie erklar-
licherweise die Verehrung der zweiten gottlichen Person
ein' Im christlichen Altertum und in der ersten Halfte des Mittel-
alters wird Jesus vornehmlich seiner Gottheit nach verehrt: die Feste
der Auferstehung, der Himmelfahrt, der Sendung des Heiligen Geistes,
auch der Epiphanie gelten dem Erweise seiner Gottheit. In der zweiten
Hilfte des Mittelalters wird dazu auch die Verehrung der mit der gott-
lichen hypostatisch vereinigten menschlichen Natur Jesu betont
und geiibt, nicht zuletzt auch als Glaubensbekenntnis gegeniiber ge-
wissen, zu spiritualistischen Irrlehren iiber die zweite gottliche Per-
son. Die so entstandenen Formen der Verehrung des Erlésers lassen
sich in drei Gruppen zusammenfassen, die samtlich zum cultus
absolutus der zweiten gottlichen Person gehéren; diese sind

@) die Verehrung des Gottmenschen in der Eucha-
ristie. Dieser Kult findet seinen liturgischen Ausdruck vornehmlich
in der Begehung des Fronleichnamsfestes 2 und zusammenhingend
damit in der Aussetzung des Allerheiligsten, der theophorischen Pro-
zession und dem sakramentalen Segen;

b) die Herz-Jesu-Verehrung, deren Gegenstand das liebe-
erfiillte Herz des Erlosers als ein Teil seiner mit der Gottheit hypo-
statisch vereinigten Menschheit bildet;

¢) die Verehrung des Kostbaren Blutes des Herrn. Den
Gegenstand dieses Kultes bildet das am Kreuze vergossene und nach
der Auferstehung wieder aufgenommene Blut des Erlosers.

Den AnstoB fiir die Verehrung des kostbaren Blutes sehen einige in der
Legende des apokryphen Nikodemusevangeliums, nach der Nikodemus das
Blut des Herrn in einer kostbaren Schiissel bei der Kreuzabnahme aufgefangen
habe; auch die Sage vom Heiligen Gral méchte man auf dieses Evangelium
zuriickfithren. Ubrigens lag die Verehrung des beim Erlosungstode ver-
gossenen Blutes des Herrn der gemiitstiefen Volksseele nahe und fand durch

die Kreuzziige und die damals entstandenen Bruderschaften vom hl. Blut neue
Anregungen.

Die Fra

ge nach der Art der Vereini gung der Blutreliquien des
Herrn und

Zusammenhiingend damit die Frage nach dem Grade ihrer Ver-

1 Vgl. zum Ganzen die

eingehende allseitige Untersuchung von J. A.
Jungmann, Die Stellung ¢

hristi im liturgischen Gebet (1925).

* Bezeichnend Solemnitas oder Festum Ss. Corporis Christi genannt.
Uber die Geschichte und die Feier des Festes wird in der Heortologie ge-
handelt werden. Ebenso iiber das Herz-Jesu-Fest.

Schubert Pastoral theologie (Liturgik). 2

i liturgie.de




18

ehrung bildete den Gegenstand einer heftigen Kontroverse zwischen Domini-
kanern und Franziskanern, bis Pius II. den Streit abschnitt. — Was die an
einzelnen Orten (Jerusalem, Rom, Briigge, Weingarten) aufbewahrten Blut-
reliquien angeht, wiirde solchen Uberresten des Passionsblutes kein Anbetungs-
kult gebiihren, sondern ein #hnlicher relativer Kult wie den Kreuzpartikeln.t

Das Fest des Kostbaren Blutes wurde 1849 von Pius IX. fiir die
Gesamtkirche eingefiihrt, nachdem es &6rtlich schon lange bestanden
hatte und duflerst beliebt geworden war. Gegenwirtig ist es auf den
1. Juli angesetzt.

2. Cultus relativus.

Neben dem cultus absolutus, der der zweiten gottlichen Person
erwiesen wird, gibt es in der Liturgie auch einen cultus relati.
vus, welcher den Passionsreliquien des Herrn und damit mittelbar
auch ihm selbst gilt. Zu diesem Kult gehort die Verehrung des Kreuzes
Christi und der iibrigen Leidenswerkzeuge.

A. Die Verehrung des Kreuzes Christi.

Uber das Kreuz Christi finden sich in den ersten drei Jahrhun.
derten keinerlei geschichtliche Nachrichten; erst dem vierten Jahr-
hundert gehort der legendare Bericht von der Kreuzauffindung durch
die hl. Helena an.? Sicher ist, dafl noch vor der Mitte des 4. Jahrhun-
derts, also vor 350, das Kreuz des Herrn als unzweifelhaft wieder-
gefunden galt, wie vor allem aus den Zeugnissen der HL Cyrillus von
Jerusalem und Johannes Chrysostomus sowie aus der Peregrinatic
Aetheriae hervorgeht.

Die Kreuzesstrafe, bei den romischen Schriftstellern seit dem
zweiten vorchristlichen Jahrhundert bekannt, ist vielleicht phénizischen {y.
sprungs. An den urspriinglichen Vertikalpfahl, orcvods, wurde das
patibulum gefiigt und so die uns geliufige Kreuzesform hergestelit. Dag
‘patibulum, das seit Cicero gleichbedeutend mit crux iiberhaupt ist, wurde
von dem Verurteilten wohl regelmifig herausgetragen, wiihrend der 0TVOdg
bereits festgerammt wurde. So war es wohl auch bei der Kreuzigung Jesu,
zumal das ganze Kreuz wegen seiner Last kaum von ihm hitte getragen wep.
den konnen; denn das Kreuz mufite bei einer Linge von etwa 3 m fiir den
ovavpds und 2 m fiir das patibulum doch mindestens eine Breite von 10 bis
12 ¢m und eine nicht viel geringere Dicke haben. Was die Form deg
Kreuzes Christi anlangt, diirfte es eher eine crux immissa als eing
commissa gewesen sein. Oft wird ein Sitzpfahl, sedile, genannt, auf dem dep
Kérper des Gekreuzigten seinen Halt fand. In der Zeit der Renaissance ist

1 Vergleiche auch D. auth. 2660 und LexThKi II 402.
"2 Vgl. J. Straubinger, Die Kreuzauffindungslegende (1912), und K.
Kiinstle, Ikonographie I 446 468.
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das sedile in der Darstellung vielfach einem kaum zweckmiifligen FufBbrette
gewichen. Die Befestigung am Kreuze erfolgte bisweilen durch Anbin-
den, oder hiufiger und so auch bei der Kreuzigung Jesu durch Annagelung.

Die crux commissa (das T-Kreuz) ist vielleicht aus Stellen wie
Ezech 9 4, Apok 7 3 zu erkliren; die iltesten Zeugnisse scheinen auf eine
immissa hinzuweisen; so I ren., Adv. haer. IT 4: crux fines habet quinque,
unum in medio, in quo requiescit, qui clavis affigitur; MPG 7 794. Vgl
Justin, C. Tryph. c. 91, MPG 6 693. — Vergleiche zum Ganzen K. K iin stle,
Ikonographie I 468—476, mit reicher Literatur iiber: Gestalt und Geschichte
des Kreuzes, Kreuzallegorien, das wlebende Kreuz*, Kreuzsteine, Kiimmernis-
bilder. Auch LexThKi VI 242—254 und RGG III 1289—1293.

Die Hochverehrung, welche dem Kreuze des Herrn gezollt wurde,
brachte naturgemifi das Verlangen nach Teilen dieser Reliquie mit
sich. So finden wir schon zur Zeit Cyrills von Jerusalem Kreuz par-
tik eln bezeugt, deren Zahl natiirlich im Laufe der Zeit stark gewach-
sen ist; allerdings nicht in dem Grade, daBl das Wort berechtigt wire,
aus den vorhandenen Kreuzpartikeln zusammen lieBle sich ein ganzes
Kriegsschiff bauen, wie Erasmus, Macaulay u. a. gespottet haben.t

Einige der #ltesten Zeugnisse fiir das Vorhandensein von Kreuz und
Kreuzpartikeln seien kurz zusammengestellt :

a) Cyr.Hieros., Cat. IV 10 (MPG 33 469): Kai tod §lov 10 oravgod
w@oa Aowwov 1 olxovuivy xard 1Eoog Emlnodiy.
b) Eine in Tixter bei Algier 1889 gefundene Inschrift bezeugt fiir 359 das

Bestehen einer memoria sancta (Kapelle) mit einer Reliquie de ligno erucis et
de terra promissionis, ubi natus est Christus.

¢) Die peregrinatio Aetheriae (c:-37, CSEL" 39 88) beschreibt aus-
fithrlich die Zeremonie der feierlichen Verehrung der Kreuzreliquie am Kar-
freitag in Jerusalem.

d) Chrysostomus bezeugt die Sitte, Kreuzpartikeln in goldenen Kapseln
am Halse zu tragen: Contra Jud. c. 10, MPG 48 826. — Seit dem 5. Jahrhundert

sind besonders Berichte iiber Schenkungen von Kreuzpartikeln an hochstehende
Personlichkeiten hiufig.

Die liturgischen Formen der Verchrung des Kreuzes.

1. Die Verehrung der Kreuzpartikel

Der Kreuzpartikel gebiihrt naturgemiB eine hohere Verehrung als
den Reliquien von Heiligen; deswegen ist sie auch von sonstigen
Reliquien gesondert aufzubewahren und auszusetzen.2

1 Das Mindestvolumen des Kreuzes mufl wohl doch mit etwa 48,000.000 mm3
angenommen werden (bei einer Breite von 12 ¢m, einer Dicke von 8 ¢m und
der Liinge von 3 m fiir oraveds und 2 m fiir patibulum). Das Gesamtvolumen
der ermittelbaren Kreuzpartikeln berechnete Ch. Rohault de Fleury (Mémoire
sur les instruments de la passion, Paris 1870) mit 9,000.000—10

000 mm?
Vgl S. Biumer in KL VII 1128. 6* c&
* D. auth. 2647; 8579 2. Auch CIC c. 1287 § 2, SR T
(I
8
|2
gy
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Bei offentlicher Aussetzung, die aber nicht auf dem Tabernakel oder
davor stattfinden soll, gebiihrt der Kreuzpartikel die einfache genuflexio
und die incensatio triplici ductu a sacerdote non genuflexo; auch darf sie
in feierlicher Prozession unter einem Baldachin getragen werden; am Schlusse
der Prozession oder Aussetzung soll mit der Kreuzpartikel der Segen gegeben
werden, aber ohne Segensformel. Die liturgische Farbe der dabei voraus-
gesetzten Paramente ist die rote, es sei denn, daB sich die Aussetzung oder
die Darreichung zum Kusse unmittelbar an eine andere liturgische Handlung
anschliefit.

Eine Zusammenstellung der Vorschriften iiber die Verehrung der Kreuz-
partikel siehe in D. auth. Band V S. 135 und 136. Uber mifibrauchliche oder
wenigstens geschmacklose Verwendungen der Kreuzpartikel vergleiche D. auth,
396 und A. Franz Benediktionen IT 468 (Eintauchen der Kreuzpartikel in
Wasser ad impetrandam pluviam oder zu Heilzwecken).

2. Die Verehrung des Kreuzes als Erldsungs.
zeichen.

Daff das Kreuz im Vordergrunde der liturgischen Verehrung durch
die Kirche steht, ist naturgem#f. Die Hauptformen sind folgende:

a) Die Adoratio crucis am Karfreitag — eine schon in der
peregrinatio Aetheriae (c. 37) geschilderte ergreifende Zeremonie.

An eine Aussetzung der Kreuzreliquie in Rom am 4. Fastensonntag
(Laetare) erinnert noch heute die Rubrik des Missale: Statio ad s. Crucem in
Jerusalem, wo die Kreuzreliquie aufbewahrt wurde.

b) Die Verehrung durch die beiden Kreuzfeste: Exaltatio s,
Crucis ("Yywoug vod tiuiov oravgod) und Inventio s. Crucis am
14. September und am 3. Mai. Dariiber mehr in der Heortologie.

¢) Die Verwendung des Kreuzes im Kirchenbau: als Altar.
kreuz, Apostelkreuze, Aschenkreuz® bei der Konsekration der Kirche,
Turmkreuz, Kreuz im Grundrisse der Kirche usw.; ferner die Verwen-
dung als Prozessionskreuz das schon seit dem 5. Jahrhundert
erwihnt wird, als Brustkreuz des Bischofs, wie es schon Gregor
von Tours und Beda bezeugen, endlich als Friedhofskreuz.

3. Die Verehrung der Kreuzbilder.

In der ersten Zeit des Christentums finden sich bei der Verachtung
der Kreuzesstrafe durch Juden und Heiden und dem Spott iiber einen
gekreuzigten Erloser * kaum irgendwelche deutliche Nachbildungen deg

1 Nach heutigem Empfinden. Urspriinglich ist es allerdings die alte Abgren-
zung des heidnischen véuevog nach den vier Weltgegenden, die auf den
christlichen Kirchenbau iibertragen wurde. Vgl. JahrbLiturgWiss 1923 164 unq
F.Dornseiff, Das Alphabet in Mystik und Magie (1922).

2 Man denke an das bekannte Spottkruzifix auf dem Palatin: eine rohe
Wandzeichnung, welche einen gekreuzigten Mann mit einem Eselskopfe und
einen ihn Anbetenden zeigt. Vgl. F. X. Kraus, RE Il 774—776; auch
Tertull, Apol. c. 16 12.

liturgie.de

i
i



21

Kreuzes. Als blof den Christen verstindliches Zeichen findet sich das
Monogramm Christi £ Im 3. Jahrhundert kommt das Zeichen X

vor. Ebenso finden sich Zeichen, welche Anker- und Kreuzmotive mit-
einander vereinigen.!

Mit dem Falle des Heidentums wurde das Kreuz als Sieges-
zeichen nunmehr offener dargestellt — ein einfaches Kreuz, von
einem Kranz aus Olzweigen oder Sternen umgeben, wohl auch mit
anderweitigem symbolischem Blattwerk, als die ,,Crux fidelis inter
omnes arbor una nobilis, wie nach der Tradition Venantius Fortu-
natus von Poitiers (f um 601) es besingt.

Einen weiteren Schritt in den Kreuzdarstellungen bilden die
Lammesbilder, Verbindungen des Kreuzes mit einem Lamme,
gegen welche das Trullanum Stellung nahm.

Seit Gregor d. Gr. treten Kreuze auf, welche den Heiland als
Sieger, also nicht sterbend, an das Kreuz geheftet zeigen; die #lteste
derartige fiir das Abendland vorbildlich gewordene Darstellung diirfte
sich 586 in einer syrischen Evangelienhandschrift des mesopotamischen
Monches Rabbulas finden.

Grofle Forderung erfuhren die Kreuzbilder im karolingischen
Reiche, in dem irische Missioniire Darstellungen des in seiner Majestit
mit Purpur und Krone an das Kreuz gehefteten Erlésers verbreiteten.

Nach dem wohl von Venantius Fortunatus poetisch ausgedriickten Ge-
danken:
Vexilla regis prodeunt, fulget crucis mysterium —
Impleta sunt quae concinit David fideli carmine
Dicendo nationibus: Regnavit a ligno Deus.

Die heute allgemein iibliche Form, welche den am Kreuze
leidenden und sterbenden Christus zeigt, ist seit der Renais-
sance besonders ausgebildet worden. Ausgesprochen naturalistisch
gehaltene Kruzifixusdarstellungen lehnt das katholische Empfinden mit
Recht ab.

Die Bilder Christi.

Die Ansicht, das christliche Altertum sei iiberhaupt bilderfeindlich
gewesen, ist als. irrig aufgegeben, zumal seit den Entdeckungen einer
Reihe von Bildwerken in den ilteren Katakomben durch J. Wilpert.
Dagegen ist es richtig, daB sich in der orientalischen Kirche bilderfeind-
liche Strémungen zeigten.

1 Vgl. zusammenfassend (mit Abbildungen) LexThKi IT 941 f. und VI 242.
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Allegorische und symbolische Darstellungen Christi finden sich in
grofier Zahl: so das Lamm, der Fisch (ix9vg), die Taube, der Gute
Hirt, der Weinstock. Mit dem 4. Jahrhundert wird der Gebrauch der
Bilder naturgem#f hiufiger, und die zweite gottliche Person ist da auf
den ehedem seltenen Trinititsbildern besonders deutlich dargestellt.
Die fritheren Bilder zeigen den Herrn in jugendlicher Gestalt und bart-
los, die spiteren als gereiften Mann mit ernsten Ziigen, halbkurzem
Vollbart und langem Haar.!

Unter den Christusbildern der friihmittelalterlichen Zeit sind die
sogenannten Lukasbilder und die Achiropoieten (sibweg
dyswpomoinror) zu erwihnen.

@) Die Lukasbilder. Der Evangelist Lukas wird zum ersten-
mal im Bilderstreite als Maler aufgefiihrt. Die unter seinem Namen
gehenden Christusbilder stammen aus dem 6. Jahrhundert und gehoren
der byzantinischen Kunstrichtung aus der Zeit ihres Verfalles an. Der
Ausdruck Christi auf den Lukasbildern ist ernst und diister.

b) Die Achiropoieten, so genannt, weil sie angeblich nicht
von Menschenhand stammen. Die bekanntesten sind das Abgar- ung
das Veronikabild. -

Die Abgarbilder entstammen gleichfalls der byzantinischen
Kunst und stellen Christus mit linglichem Gesicht, sanftem Ausdruck,
mit schlicht gescheiteltem Haar und nicht langem Bart dar. Ein sol.
ches in S. Silvester in Capite zu Rom verehrtes Abgarbild ist typisch
fir Christusdarstellungen geworden.

Die Grundlage fiir die Abgarbilder ist die Abgarlegende, nach der Chri.
stus mit einem Konig Abgar in Briefwechsel gestanden sei und ihm sein Bilq
iibersandt haben soll. Den AnlaB fiir die Legende wollen einzelne in dem
vermeintlichen Angebot eines Asyls fiir Jesus (Jo 7 35; 12 201f.) sehen.

Die Legende steht bei Euseb., Kirchengeschichte I 13. Abgar ist der
allgemeine Name der 28 Konige des osrhoénischen Reiches zu Edessa (137
v. Chr. bis 216 n. Chr.). — Zum Ganzen K. Kiinstl e, Ikonographie I 590—592.

Uber die Entstehung der Veronikabilde r, deren friiheste
Erwithnung sich um 1000 bei dem Monch von Sorakte findet, gibt
es eine doppelte Fassung der Legende. Nach der einen hiitte Christug
der Veronika noch vor seinem Leiden bei einem Gange zu einem
Maler sein Bild auf die Leinwand gedriickt, nach der andern geschah
es auf dem Kreuzwege. Der Name Veronika ist iiberhaupt legendar
und vielleicht auf die Worte vera icon zuriickzufithren, zumal mittel.

' Vgl. K. Kiinstle, Ikonographie I 16f. 589 fl. Zusammenfassend:
LexThKi IT 939—941, mit Abbildungen.
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alterliche Berichte die Bilder selbst veronicae nennen. In den Kreuz-
wegdarstellungen kommt das Veronikabild seit dem 15. Jahrhundert vor.

Die heutigen Veronikabilder unterscheiden sich immerhin ziemlich von
den mittelalterlichen, wie de Waal in RémQschr 1893 259 ff. zeigt.

W. Grimm? wollte in der Veronikalegende nur eine Latinisierung der
Abgarlegende sehen. Nach einer zweiten Hypothese wiire Veronika gleich
Beooviny, welchen Namen die von Christus geheilte blutfliissige Frau ge-
tragen hiitte.

B. Die Verehrung der iibrigen Passionsreliquien.

Vor der Brevierreform durch Pius X. (1911 und 1913) fand sich
in der Vorfasten- und der Fastenzeit in Brevier und Missale eine
Reihe von Festen, welche 1830 zun#chst den Passionisten und dann auch
weiterhin pro aliquibus locis bewilligt wurden und die Leidenswerk-
zeuge des Herrn, wie die Dornenkrone, die Lanze und Kreuzesnigel,
das Grabtuch des Herrn, zum Gegenstande haben. Indes sollte damit
keine Entscheidung iiber die Echtheit dieser Reliquien gegeben, son-
dern, wie auch aus den Offizien deutlich hervorgeht, nur der Vorgang
aus dem Leiden des Heilandes geschildert werden. Nun einige Be-
merkungen iiber die genannten Reliquien.

1. Die Dornenkrone.

Das Fest S. Spineae Coronae fiel auf den ersten Freitag mnach
Aschermittwoch. Die Grundlage bietet der evangelische Bericht iiber
die Dornenkronung. Die Dornenkrone selbst soll durch die hl. Helena
aufgefunden und nach Konstantinopel gebracht worden sein. Von
Balduin II. an die Venetianer verpfindet, wurde sie 1238 von Lud-
wig IX. wieder zuriickerkauft und in der Ste-Chapelle zu Paris beige-
setzt. Daher das in Frankreich iibliche Fest Susceptionis s. Spineae
Coronae am 11. August.

2. Die heilige Lanze und die Kreuzesnigel

Die heilige Lanze (Jo 19 34) wird seit dem 7. Jahrhundert zum
erstenmal im ersten Kreuzzug vor Antiochia 1098 wiedererwihnt; seit-
dem schweigen die Berichte neuerdings bis auf Innozenz VIII. (1484
bis 1492), der die heilige Lanze von Sultan Bajazet zum Geschenk er-
halten haben soll. Sie wird mit anderen Reliquien in der Peterskirche
aufbewahrt. Anderweitige Teile der heiligen Lanze werden in Frank-

reich sowie in Deutschland verehrt, wo man auch ein Fest De armis
Christi beging.?

1 Die Sage vom Ursprung der Christusbilder. Berlin 1884. Zum Ganzen
K. Kiinstle, I 591.
2 Vgl. KL VII 1419 fi.; RGG III 1488,
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Die Kreuznigel sollen der Legende nach von der hl. Helena
zugleich mit dem Kreuze aufgefunden worden sein. Teile derselben
werden an verschiedenen Orten gezeigt; am bekanntesten ist wohl die
Reliquie in der sogenannten »Eisernen Krone*,

Das Fest Ss. Lanceae et Clavorum D. N. J. Ch. wurde am Freitag
nach dem ersten Fastensonntag begangen.

3. Das Grabtuch des Herrn (S. Sindon).

Ein Grabtuch, in welches der Leichnam Christi gehiillt worden
sein soll, wurde im Mittelalter in Belgien (Liittich), Frankreich (Troyes,
Chambéry) und schlieBlich in Italien (Turin) aufbewahrt und verehrt.
Der Name sindon (otwdchv) lehnt sich an den Bericht Mt 27 59, Mk
15 46, Lk 23 53 an. Das Fest S. Sindonis, das sich mit dem Vorgange
der Grablegung beschiftigt, fiel auf den Freitag nach dem zwei-
ten Fastensonntag.

Uber die Geschichte dieser schon friih und viel angezweifelten Reliquie
— es gab ilber vierzig angebliche Sindones — siehe KL XI 334 und
LexThKi IV 636. Gegen die &ffentliche Ausstellung der S. Sindon erhob 1353
der Bischof von Troyes und 34 Jahre spiiter der von Avignon mit dem Hin-
weise auf ihre Unechtheit Einspruch. In neuerer Zeit (1902) ist UL Cheva-
lier mit gewichtigen Griinden gegen die Echtheit aufgetreten.

Eine besonders in Westdeutschland populir gewordene Reliquie ist der
sogenannte Heilige Rock? in Trier. Die Zeugnisse fiir ihn reichen etwa
bis ins 12. Jahrhundert zuriick. Mit der Gestattung der Wallfahrten 2 zu dieser
Reliquie ist kirchlicherseits natiirlich noch kein bindendes Urteil iiber ihre
Echtheit gegeben.

Der cultus duliae.

Die liturgische Heiligenverehrung ,,ist weit entfernt von vielen
Formen mehr primitiver Andacht. Gott und Christus sind die Pole
des ganzen Offiziums, der Heilige leuchtet in ihrem Lichte und gibt
seinen Ruhm ihnen zuriick. Die menschliche Heiligkeit ist keine selb.-
stindige Grofe, sondern Teilnahme an der Heiligkeit Gottes.?

Die Heiligenverehrung ergibt sich also aus der Stellung der Heili-
gen zu Gott und zu den Mitgliedern der streitenden Kirche. AuBerdem
ist es vom rein natiirlichen Standpunkt und psychologisch erklirlich,
daff die Kirche fiir die Erhaltung des Gedichtnisses jener sorgt, die

1 qwow &édagog, tunica Christi inconsutilis, — Vgl. St. Beissel, Ge-
schichte des Heiligen Rockes (1880). Derselbe in KL X 1230 ff. — KHL II 1796.

? Besonders seit dem 16. Jahrhundert. Die Ausstellung des Heiligen
Rockes unter Bischof Arnoldi 1844 gab den Anstof zur sogenannten ,deutsch-
katholischen Bewegung. Die jiingste Ausstellung erfolgte 1933.

30. Casel in JahrbLiturgWiss 1922 89.
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im Bekenntnisse des Christusglaubens durch Hinopferung ihres Lebens
die grofite sittliche Tat vollbracht haben.

Fiir die Geschichte der Heiligenverehrung vgl. P. Dérfler, Die An-
fénge der Heiligenverehrung nach den romischen Inschriften und Bildwerken
(1913). Naturgemif hat sich die Heiligenverehrung erst allmihlich entwickelt;
vor der Mitte des 3. Jahrhunderts genossen die Mirtyrergriber mehr eine
pietitvolle als eine religiose Verehrung. Solange das Heidentum herrschte,
hétte bei weniger griindlich unterrichteten Heidenchristen der Heiligenkult
leicht in Parallele mit der Gétterverehrung gebracht werden kénnen. Schon
aus diesem p#dagogischen Grunde war also Zuriickhaltung geboten, zumal die
dufleren Formen der Verehrung natiirlich #hnliche sein mufiten wie beim
antiken Totenkult. Vgl. dariiber JahrbLiturgWiss 1923 144.

Dafl der den Heiligen erwiesene Kult in letzter Linie auf Gott zu-
riickgeht, bekunden schon die Formulare: so die Orationen des Bre-
viers und der Messe an Heiligenfesten, das Invitatorium, wie zum
Beispiel Regem martyrum, confessorum, virginum Dominum
venite adoremus. Selbst dort; wo in liturgischen Formularien, wie in
der Allerheiligen- oder Lauretanischen Litanei, direkte Anrufungen
von Heiligen vorkommen, werden sie mit Anrufungen Gottes einge-
leitet und beschlossen: Kyrie eleison, Agnus Dei.

Das Recht der Heiligsprechung ist seit Alexander III
dem Papste vorbehalten.!

Man unterscheidet:

a) die beatificatio, Seligsprechung, eine zustimmende Aufle-
rung der Kirche iiber die Verehrungswiirdigkeit eines verstorbenen Christen,
aber als sententia nondum praecipiens, sed indulgens et permittens; die Ver-
ehrung wird erlaubt;

b) die canonizatio, Heiligsprechung, die sententia definitiva
et solemnis iiber die Heiligkeit; die Verehrung des Heiligen wird empfohlen
oder den liturgischen Personen in officio et missa anbefohlen?

Daneben unterscheidet die CR noch zwei Vorstufen:

a) Als ,servus Dei“ werden Personen bezeichnet, deren Seligsprechungs-
prozefl angeregt ist oder betrieben wird;

b) als ,venerabilis servus Dei“ gilt eine Person, wenn das amtliche

Dekret iiber ihren heroischen Tugendgrad ausgestellt ist; vergleiche CIC
c. 2115.

Die liturgische Verehrung der Heiligen beruht wesentlich in An-
rufung und der Feier der Heiligenfeste, iiber die in der Heortologie

1c. 1 X De reliq. 3 45; Beatifikationen durch Bischéfe kamen bis Ur-
ban VIII. vor. Das heutige Recht siche in CIC c. 1999—2141.

2 Bened. XIV., De serv. Dei canon. I 42 10. Uber den wesentlichen Un-
terschied zwischen Kanonisation und Beatifikation vergleiche denselben
I 2 39,
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eingehender gesprochen werden wird. Hier mdgen noch einige Be-
merkungen iiber die Verehrung der Reliquien und der Bilder der Heili-
gen folgen.

1. Die Reliquienverehrung.

Man pflegt mehrere Grade von Reliquien der Heiligen zu unterscheiden:
Reliquien des ersten Grades sind Uberreste vom Leibe des Heiligen; Reliquien
zweiten Grades bilden von dem Heiligen gebrauchte Gegenstiinde, Kleider USW.;
als Reliquien dritten Grades bezeichnet man Gegenstiinde, die mit wirklichen
Reliquien in Beriihrung gebracht wurden.

Die Verehrung der Reliquien liegt in der Hilfeleistung des Leibes
bei den Tugendwerken des Verstorbenen sowie im Glauben an die
einstige Verkldrung des Leibes ! begriindet.

Beispiele von Reliquienverehrung, zun#chst in Verbindung mit der
Mirtyrerverehrung, finden wir schon in den dltesten Zeiten des Chri-
stentums. So wurden die Gebeine des Mirtyrers Ignatius im Triumph
nach Antiochien gebracht, und die Smyrnéer erliefen iiber das Mar-
tyrium des hl. Polykarp ein Rundschreiben, in welchem es ¢. 18 heifit:
Hucsis dovegov dvelduevor ta TyedTeea Aidwv mwolvtedin xai dox.-
novega Hwép yovoiov 60td adTod dmedéueda bmov xai dxdiovdon .
Ebenso wurden die Gebeine der Mirtyrer in den Katakomben verehrt
und am Jahrestage ihres Todes wohl auch das heilige Opfer an der
Begriibnisstitte dargebracht — ein Gebrauch, aus dem die schon im
6. Jahrhundert anzutreffende Verordnung hervorwuchs, jeder Altar solle
Heiligenreliquien enthalten.

Im Mittelalter #uBerte sich das Verlangen nach Reliquien bisweilen
sehr lebhaft, zumal unter dem Einflusse der Translation von Reliquien
aus ehemals christlichen, nunmehr von Mohammedanern besetzten
Stitten. DaB dabei gelegentlich piae fraudes vorgekommen sein mégen
und manchmal recht sonderbare Reliquien gezeigt wurden, ist zuzy.
geben. Um Ungehérigkeiten bei der Reliquienverehrung zu verhindern,
erlieflen das IV. Laterankonzil und zumal das Tridentinum (sess. XXV,
De invocatione, veneratione et reliquiis sanctorum et sacris imagini-
bus) Vorschriften zur Regelung des Reliquienkultes. Noch in neuerer
Zeit muBte Leo XIII. gegen den in Italien seit der Besetzung des Kir.
chenstaates (1870) betriebenen Reliquienhandel streng einschreiten,

Zur Priifung und Beglaubigung von Reliquien wurde die durch Kle-
mens IX. 1669 eingesetzte Congregatio indulgentiarum et s. reliquiarum
bestimmt; durch Motupreprio Pius’ X. vom 28. Jinner 1904 wurde
sie mit der Ritenkongregation vereinigt.

11 Kor 15, 4244 — Zum Ganzen vgl. KHL II 1730.
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Die Art der Reliquienverehrung:*

a) Offentlich verehrt diirfen nur Reliquien von kanonisierten
oder wenigstens beatifizierten Personen werden und nur dann, wenn die
Authentik vorliegt, die iibrigens durch eine veneratio immemorialis ersetzt
werden kann.

b) Die Aufbewahrung der Reliquien soll in wiirdiger Fassung und
moglichst in der Kirche geschehen; doch nicht mit der Kreuzpartikel in einem
Reliquiar und noch weniger mit dem Allerheiligsten im Tabernakel.

¢) Bei Aussetzung wird die Heiligenreliquie geehrt durch inclinatio
capitis und stehende incensatio duplici ductu; bei Prozessionen mit Heiligen-
reliquien, wobei aber der Gebrauch eines Baldachins verboten ist,? darf am
Schlusse der Prozession mit der Reliquie der Segen erteilt werden. Die litur-
gische Farbe ist dieselbe wie beim Offizium des verehrten Heiligen.

d) Besitzt eine Kirche eine reliquia insignis eines kanonisier-
ten Heiligen, so darf sie an seinem Erwihnungstage im Martyrologium sein Fest
in officio et missa als duplex minus und mit Gloria und Credo begehen.

Als reliquiae insignes werden in c. 1281 § 2 des CIC bezeichnet:
corpus, caput, brachium, antibrachium, cor, lingua, manus, crus aut illa pars
corporis, in qua passus est martyr, dummodo sit integra et non parva. Solche
reliquiae insignes diirfen ohne Erlaubnis des Ordinarius nicht in Privatora-
torien oder Privathéusern aufbewahrt werden (c. 1282 § 1), ebenso nicht ver-
kauft oder ohne Bewilligung des Apostolischen Stuhles an eine andere Kirche
fiir immer weitergegeben werden (c. 1281).

Unechte Reliquien: Sicher nicht authentische Reliquien sollen die
Ordinarien in kluger Weise der Verehrung entziehen (a fidelium cultu pru-
denter amoveant, c. 1284). Zweifelhaft bezeugte Reliquien: Reliquien,
deren Authentik verlorengegangen ist, diirfen nur mit bischéflicher Erlaubnis
zur offentlichen Verehrung ausgesetzt werden, auler es handelt sich um alte
Reliquien, vorausgesetzt, dal ihre Unechtheit nicht etwa sicher erwiesen ist.
So e¢. 1285.

Die Ordinarien sollen nicht gestatten, dafl in Predigten, Zeitschriften,
Erbauungsbiichern mit blofilen Annahmen oder Wahrscheinlichkeitsgriinden
Fragen iiber Echtheit oder Unechtheit von Reliquien behandelt werden, zumal
in einer Form, die Spott oder Geringschiitzung hervorrufen kann (c. 1286).

Verkauf von Reliquien, ebenso die Uberlassung derselben an Akatho-
liken, wird in c. 1289 § 1 ausdriicklich verboten. Die Rectores ecclesiarum
haben darauf zu achten, dal die Reliquien nicht profaniert oder unwiirdig
aufbewahrt werden oder verlorengehen (§ 2).

2. Die Bilderverehrung.

Die Bilder haben im liturgischen Gebrauch eine doppelte Aufgabe:
als Schmuck zu dienen und zur Verehrung und Belehrung anzuregen.

1 Eine Zusammenstellung der beziiglichen Dekrete der CR siehe in D.
auth. Band V 426—430. Die zusammenfassenden kirchenrechtlichen Bestim
mungen in CIC c. 1281—1289.

2 D, auth. 2808, 2951 1, 2647.
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Daher finden wir auch schon in den ersten Jahrhunderten des Christen-
tums Bildwerke von Heiligen in Malerei und Plastik vor.

Als dltestes Heiligenbild ist wohl die 1851 entdeckte, nach de Rossi aus
der Wende des 1. und 2. Jahrhunderts stammende Darstellung in der Priscilla-
Katakombe anzusehen, welche als Marienbild mit dem Jesuskinde und dem
Propheten Isaias gedeutet wird. Beliebt ist in der alten Kirche die Dar-
stellung der Epiphanie sowie der Apostelfiirsten, zumal auf Goldglisern (fondij
d’oro) gewesen. Seit dem Ephesinum (431) sind Darstellungen zur Verehrung
Mariens hiufig; so die Mosaiken in Maria Maggiore u. a. Die Bilderstiirme
des 8. Jahrhunderts haben die Bilderverehrung eher gefordert, zumal im
Orient; die Angriffe der Reformatoren im 16. Jahrhundert veranlafiten er-
neute Weisungen des Tridentinums (sess. XXV) in Anlehnung an das Nicae-
num von 787.

Die geltenden Grundsitze:

Das Tridentinum, dessen Vorschriften auch der CIC c. 1279 und 1280 er-
neuert, schreibt vor: 1 Procaci venustate imagines non pingantur neque ornen-
tur; nemini licere (statuit s. synodus), ullo in loco vel ecclesia etiam quomodo-
libet exempta ullam insolitam ponere vel ponendam curare imaginem, nisj
ab episcopo approbata fuerit; nulla etiam admittenda esse nova miracula . , |
nisi eodem recognoscente et approbante episcopo.

Somit miissen Bilder, welche sich zu liturgischer Verehrung eignen
sollen, einen gewissen religiésen Hauch tragen, wahr sein (keine ganz
unverbiirgten Legenden darstellen), sittlich einwandfrei? und ent-
sprechend kiinstlerisch ausgefiihrt sein. Die Sitte, Heiligenbilder mit
Portriatihnlichkeit nach bekannten Personlichkeiten darzustellen, ist
nicht zu billigen.

Der angemessenste Platz fiir die Bilder im Gotteshause sind dije
Wiinde und die Fenster, nicht, wie im beginnenden Mittelalter bei den
Mosaiken, der FuBboden; das Titelbild des altare fixum soll sich iiber
dem Altar, nicht blo etwa als Glasmalerei befinden.? Bilder von blog
beatifizierten Personen diirfen auf dem Altar nur angebracht werden,
wenn die Messe dieses Seligen gestattet wurde.

! Sess. XXV, De invocatione sanctorum et sacris imaginibus.

2 Eine Reihe von Kunstwerken aus der Renaissance ist wegen ihrer reg.
listischen Darstellungsart und der oft gar zu mangelhaften Bekleidung fijr
kirchliche Zwecke nicht zu verwenden. Ebenso entsprechen Bilder der go-
genannten sezessionistischen Richtung in der Regel nicht.

3 CR 10. November 1906. D. auth. 4191 IV.
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Erster Hauptteil
Allgemeine Liturgik.

Die gemeinsamen Erfordernisse der Kultakte.

Jeder Kultakt wird durch Worte und Einzelhandlungen des Litur-
gen vollzogen und erfordert einen bestimmten Ort, bestimmte Zeiten
und bestimmte liturgische Gerite und Gegenstinde. Somit ergeben

sich fiinf allen Kultakten gemeinsame Erfordernisse, die im einzelnen
zu behandeln sind.

Die Erfordernisse beim Liturgen selbst.

Wort und Handlung.

I. Das liturgische Wort.
Die Kultsprache.

Unter den Eigenschaften der gemeinsamen Gottesverehrung sind
besonders Wiirde, Natiirlichkeit und leichte Verstindlichkeit zu nennen.
Dieselben Eigenschaften sind naturgemaff auch fiir die einzelnen Kult-
akte zu fordern. Gegen ihre leichte Verstindlichkeit scheint aber die
Anwendung einer von der Volkssprache verschiedenen liturgischen
Sprache zu verstofien, die somit zu rechtfertigen ist.

Die Verwendung einer eigenen Kultsprache erklidrt sich sowohl
aus der geschichtlichen Entwicklung des katholischen
Kultes als auch aus inneren Griinden.

1. Die geschichtliche Entwicklung.

Die erste vorbildliche Feier der heiligen Geheimnisse durch
Christus selbst hat wohl in aramiischer Sprache stattgefunden, die
sich indes auf einen sehr geringen Bruchteil der zu christianisierenden
Vélker des romischen Weltreiches beschrinkte. Die allgemeine Ver-
kehrssprache in diesem war vielmehr die griechische. Es besteht somit
von vornherein eine gewisse Wahrscheinlichkeit fiir die Verwendung

liturgie.de




30

des Griechischen als Kultsprache in den auBersemitischen Gegenden,
zumal auch die iltesten Kirchenschriftsteller griechisch geachrieben
haben.

Was den Stand in Rom selbst anlangt, war allerdings als Um-
gangssprache des Volkes das Lateinische neben dem Griechischen
gebriuchlich. Jedenfalls 148t sich nicht mit Gewilheit behaupten, da
der Gottesdienst in Rom in den ersten Jahrhunderten in griechischepr
Sprache gehalten worden ist, obwohl dafiir mehrfache Zeugnisse zu
sprechen scheinen. Sicher ist, dafi die lateinische Sprache im Laufe
der Zeit immer mehr zur Herrschaft kam, so dal gegen Ende des
5. Jahrhunderts im rémischen Gottesdienste nur noch Spuren von
griechischen Elementen vorfindlich sind.

In Nordafrika war das Lateinische iiberhaupt vorherrschend;
Cyprian bezeugt eine Anzahl von Formeln aus der Megliturgie in
lateinischer Sprache.

Fir die griechische Kirchensprache in Rom um 155 scheint dep
Umstand zu sprechen, daf Polykarp von Smyrna in Rom unter Anicet die
Eucharistie hielt: & zj éxndnolq maoeydoncey 6 Avienros i e02a00Tiqy
©( Tlojvxrdonp, xav’ évioomiy 0nlovér.. Euseb., HE V 24, MPG 20 508,
Polykarp konnte nun sicher nicht Lateinisch.

J. B.de Rossi (Roma Sott. II 237) glaubt, daB in Rom im 1. und 2. Jahr-
hundert das Griechische Kultsprache gewesen sei. Der gleichen Meinung igt
G. Rietschel (Liturgik I 837), der sich stark auf C. P. Caspari, Quellen
zur Geschichte des Taufsymbols und der Glaubensregel, III 267 ff. stiitzt. In
dem Brauch, Lektion und Evangelium in der Papstmesse und das Symbolum
bei der Taufe griechisch und lateinisch lesen zu lassen, findet er eine Be-
kriftigung seiner Ansicht. V. Thalhofer neigt zu der Ansicht, das Latej.
nische sei ,sehr friihe, vielleicht noch im ersten Jahrhundert, die eigentliche
und herrschende Kultussprache geworden* (V. Thalhofer-L. Eig €n-
hofer I 227). Etwas zuriickhaltender jetzt L. Eisenhofer I 151, A.
Baumstark (Miss. Rom. 18) méchte den Beginn der lateinischen Kirchen-
sprache in Rom in die Zeit von Cornelius und Cyprian verlegen.

Im 3. Jahrhundert ist in Rom unzweifelhaft das Lateinische die
herrschende Kultsprache geworden, und zwar als die sogenannte lingua
vulgaris oder rustica, die gegeniiber dem wortiirmeren und sproderen
klassischen Latein grofiere Eignung besaB, die christlichen Ideen Zum
Auzdrucke zu bringen. Als die lingua vulgaris unter dem Einflusse
der Volkerwanderung bald tote Sprache wurde, behielt sie die Kirche
vor den erst im Flusse der Entwicklung begriffenen neuen Sprachen
als liturgische Sprache bei, um so mehr als bis gegen das 12. Jahr-
hundert kein ernsthafter Widerspruch gegen sie laut wurde. Die Be-
kiimpfung der lateinischen Kultsprache durch die Katharer, Wiclefiten
und Hussiten sowie durch die Reformatoren des 16. Jahrhunderts
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brachte die Kirche von ihr nicht ab, zumal mit der lateinischen Kult-
sprache auch die Lehre von einem besonderen Priestertum und Opfer
angegriffen wurde. Das Tridentinum sprach sich denn auch be-
stimmt fiir die Beibehaltung der lateinischen Kultsprache aus,' trotz
gegenteiliger Wiinsche aus regierenden Kreisen, wie Karls V. und
Sigismunds II. August von Polen.?

In neuerer Zeit sind besonders die Anhinger der Aufklarung, die
Deutschkatholiken und die Altkatholiken gegen die lateinische Kirchen-
sprache aufgetreten; ebenso einzelne kleine slawische Sprengel im
ehemals osterreichischen Kiistenlande und zumal ein Teil der tschechi-
schen Geistlichkeit. Zu einem ganz geringen Teil hat Rom den Wiin-
schen entsprochen.®

2. Innere Griinde fiir die lateinische Kultsprache.

Die inneren Griinde fiir die Beibehaltung der lateinischen Kult-
sprache werden gewdohnlich im Anschlusse an die vier Merkmale der
Kirche behandelt; iibrigens darf zugegeben werden, daff diese Griinde
mehr die Zweckmifligkeit als gerade die Notwendigkeit der Kirchen-
sprache darlegen.

Im einzelnen wird geltend gemacht:

a) Die Einheit der Kirche verlangt einen einheitlichen Kult; eine
noch gesprochene und daher der Entwicklung unterworfene Sprache
eigne sich nicht gleich gut wie eine tote zum Ausdrucke der stets
gleichbleibenden Glaubenswahrheiten, zumal wenn die Bedeutung der
Worter wechselt.

b) Zum Ausdruck der heiligen Geheimnisse wird eine nicht mehr
im Profangebrauche stehende Sprache fiir wiirdiger gehalten. Fiir jeden
Fall lehrt die Erfahrung, daffi der Gebrauch der Volkssprache an sich
die Teilnahme und Andacht beim Gottesdienste nicht notwendig erhoht.
¢) Der Verkehr der einzelnen Dibdzesen untereinander und mit
Rom in liturgicis wird durch die lateinische Sprache als internationale

1 Sess. XXII, De sacrif. missae c. 8: Non expedire visum est Patribus, ut
vulgari passim lingua (missa) celebraretur. — Ahnlich jetzt auch CIC c. 819:
Missae sacrificium celebrandum est lingua liturgica sui cuiusque ritus ab
Ecclesia probati.

2 Luthers ,,Deutsche Messe*“ siehe H. Lietzm ann, Kleine Texte Nr. 37;
seine ,,Formula missae et communionis pro ecclesia Wittembergensi“ (1523)
Kleine Texte Nr. 36. — Auch bei G. Rietschel, Liturgik I 399 fi.

3 Vgl. L.Eisenhofer, Liturgik I 154 und LexThKi V 1030. — Ubrigens
ist gerade in letzter Zeit auch unter Beriicksichtigung der wechselnden
politischen Zugehorigkeit (Elsa, Belgien, Polen) auf die grofie
Bedeutung einer neutralen Kirchensprache hingewiesen worden.
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Vermittlungssprache erleichtert; auch findet sich der einzelne Gliubige
in der Fremde leicht infolge der gleichen lateinischen Liturgie zurecht,

d) Die Apostolizitiit der Kirche werde durch eine Sprache, welche
wohl schon zu den Zeiten der Apostel oder etwas spéter im liturgischen
Gebrauche stand, auch nach auBen hin betont.

Es ist nicht zu leugnen, daB eine einheitliche Kirchensprache tat.
séchlich nicht zu unterschiitzende Vorteile aufweist. Die Bedenken
gegen die lateinische Sprache als unverstindlich und daher fiir die
Glaubigen ungeeignet lassen sich durch folgende Erwiigungen ent.
kriften:

@) Es gibt eine ausreichende Zahl leicht zuginglicher Ubersetzungen
aller liturgischen Formulare, auch des Kanons und der Konsekrations.
worte. Das Verbot Alexanders VIL., letztere Stiicke zu iibersetzen, jst
lingst durch die gegenteilige Ubung aufler Kraft gesetzt, wie z. B. djo
in vielen Hunderttausenden verbreiteten approbierten Ubersetzungen
des MeBbuches beweisen.

b) Die Unterweisung in Katechese und Predigt kann unschwep
in das Verstindnis der liturgischen Handlungen einfiihren.

¢) Einzelne Kultakte diirfen ohnehin zu einem groflen Teil in
der Landessprache vorgenommen werden; man vergleiche den Ritus
von Taufe, Ehe, Krankendlung. Freilich sind die AusmaBe fiir die
Volkssprache in den einzelnen Didzesen recht verschieden. Uberal])
aber darf man sich hiebei an das approbierte Didzesanrituale halten,

Die Aussprache des liturgischen Wortes: Rede, Gesang,

Da der Liturge mit dem Volke betet, darf sein Gebet nicht blog
innerlich sein, sondern mu8 in hérbare Worte gekleidet werden, welche
allerdings durch die innere Andacht belebt und geleitet sein miissen.

Im christlichen Altertum herrschte demgemiff das laute Gebet
weithin vor. So naturgemif bei den Lesungen, bei den Orationen, hej
dem Eucharistischen Hochgebet, das heifit unserem Kanon mit dep
gedanklich dazugehérenden Prifation. Manche heute vom Liturgen stij
zu sprechende Gebete sind an die Stelle fritherer ausgedehntep
Psalmodie getreten oder im Zusammenhang mit der Verbreitung dep
Privatmesse iiblich geworden. Davon wird in der Geschichte des MeSf-
ritus niher zu handeln sein. Fiir die Ubung, den Kanon still zu beten,
werden die Zeugnisse seit dem 8. Jahrhundert zahlreich.! Man erkliipt
die Anderung mit dem Aufhéren der Arkan- und der Katechumenats.

1 Im zweiten rémischen Ordo wird der Brauch einfachhin erwiihnt, bestand
also wohl lingst. Vgl. A. Franz Die Messe im deutschen Mittelalter 620,
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disziplin, was bei Anwesenheit von Ungetauften oder Unglaubigen
Anlaf zu Profanierungen auch der heiligsten Stiicke der Liturgie habe
bieten konnen,® oder vielleicht richtiger damit, daff die allmidhlich
langausgesponnenen Gesangstiicke des Sanctus u. a. den Liturgen zu
sehr aufhielten, so daf} er die Gebete still fortsetzte und nur den Schlufl
laut sprach. — Im 11. und 12. Jahrhundert wird eine ganze Reihe von
mystisch-allegorischen Griinden fiir das leise Sprechen des Kanons
gefunden.? Das Tridentinum hat in bewufitem Gegensatz zu den Re-
formatoren das Stillgebet fiir ihn neu eingeschérft. Der Oblationsakt
wurde als ,kleiner Kanon“ gedeutet; so erklart sich mit die Vorschrift
iiber das leise Sprechen seiner Gebete, die iibrigens an Stelle des ehe-
maligen Mentalgebetes des Liturgen wihrend der Opferungspsalmodie
traten.

Die heute geltenden Vorschriften sind im wesent-
lichen folgende:

1. Fiir die Messe:

a) Still zu sprechen sind in der Messe zuniichst der Kanon,
ferner die Gebete des Oblationsritus vom Suscipe sancte Pater bis
zur Secreta mit Ausnahme der Anfangsworte des Orate fratres, endlich
eine Reihe von Einzelgebeten, auch im Kommunionakt.

b) Clara voce ist alles in der Messe zu sprechen, was sich
direkt an das Volk wendet; also die Stiicke, welche eine Psalmodie
darstellen, wie der Stufenpsalm, der Introitus, das Graduale, das Offer-
torium, die Communio; ferner die BegriiBungen, die Lehrstiicke

(Epistel, Evangelium), die Orationen aufler der Secreta, die Pri-
fation, das Pater noster u. a.

Natiirlich wird dabei die Stirke der Stimme auf die Raumverhéltnisse
und auf etwa gleichzeitig zelebrierende Priester Riicksicht zu nehmen haben;

iiberlautes Sprechen ist in allen Fillen zu vermeiden. In gesungenen Messen
ergibt sich die Abtonung wohl von selbst.

! Als angebliche Veranlassung vergleiche die naive Legende von den zwei
Messe spielenden und wegen unwiirdiger Aussprache der Konsekrationsworte
vom Blitze betéiubten Hirtenknaben von Apamea. Ps. Alcuin, De div. off.
c. 40, MPL 101 1256. Spiiter wird die Legende noch weiter ausgebaut: Die
Wandlung habe tatséchlich stattgefunden und die Knaben seien dabei fiir
ihren Frevel getotet worden. So in der Gemma animae I 103, MPL 172 577.
Vgl. auch A. Franz, Messe 627 754 (zwei MeSparodien).

2 So: Die Secreta bedeute den Einzug in Jerusalem, der Kanon die stille
Leidenswoche; oder der Christ solle im Herzen, nicht mit dem Munde beten;
die heiligen Worte seien vor Geringschiitzung zu schiitzen u. a. A. Franz,
Messe 628 629. — Freilich nehmen die erwihnten Erklidrungen auf die ihnen

zum grofien Teil widersprechende Ubung des christlichen Altertums nur selten
Bezug.

Schubert, Pastoraltheologie (Liturgik). 3
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2. Fiir das Stundengebet.

Still gebetet wird das einleitende Paternoster, Ave und Credo,
als Privatvorbereitung; das iibrige im allgemeinen laut. Man vergleiche
die Brevierrubriken.

3. Fir die Sakramente und Sakramentalien.

Die Sakramente werden, schon wegen der Vergewisserung von
Spender und Empfinger iiber die rechte Form, mit vernehmlicher
Stimme gespendet; eine Ausnahme bildet die zur Vermeidung einer
laesio sigilli leise zu sprechende Absolutionsformel in der Beichte. —
Die Sakramentalien werden sinngemifi gleichfalls mit vernehmlicher
Stimme gespendet.

Der liturgische Gesang. Die liturgische Musik.

Der religiése Gesang spielt in allen Kulten eine grofie Rolle. In
die christliche Liturgie hat er gleichfalls bald von Anfang Eingang
gefunden,® wie die Aufforderung des Apostels Eph 5 18 19 (und ganz
dhnlich Kol 3 16) beweist: M7) ueddoreode oive, diid winoodode év
wvedpart 2alodvreg Eavrols paiuols xal fuvoig xai Doais avevuaTinais
@dovreg xaidliovres. Ebenso wurden bei Agapen und Begriibnis-
feiern religiose Lieder gesungen.2 Der altchristliche und frithmittelalter-
liche Kirchengesang, der sich zunichst im Osten ausbildete und dann
in die lateinische Kirche iiberging, war sicher hauptséchlich rezitativ-
responsorisch, wie heute noch die eigentlichen liturgischen Gesiinge in
Messe und Offizium. Nach der bestéindigen Uberlieferung ist Gregor
der Grofle der Organisator des amtlichen rémischen Kirchengesanges,
der nach ihm Gregorianischer Choral genannt wird. Daneben hat die
Kirche auch den mehrstimmigen Gesang, der sich seit dem 9. Jahr-
hundert einbiirgerte, gestattet und empfohlen;® es werden auch Kom-

! Vgl. J. Quasten, Musik und Gesang ... 69—157. (Antike Mystik und
Musik, Musik und Gesang in der christlichen Liturgie der Friihzeit.)

2Tertull, Apol. 39: Post aquam manualem et lumina, ut quisque de
scripturis sanctis vel de proprio ingenio potest, provocatur in medium Deo
canere. G. Rauschen, Florileg. VI. Fiir Begriibnisfeiern: Const, Ap. VI 30:
"Ev taig é&6doig taw HELOUUNIEVOY YALAOVTES TTQOTTETETE adrovg, éav dow mLoTol
év Kvoip. Funk 381. — Zum Ganzen vgl. P. Wagner, Einfithrung in die
Gregorianischen Melodien; K. Weinmanmn, Geschichte der Kirchenmusiks
F.Leitner, Der gottesdienstliche Volksgesang im jiidischen und christlichen
Altertum; D. Johner, Neue Schule des Choralgesanges; K. WeinmanD;
Das Konzil von Trient und die Kirchenmusik; F. J. Dolger, Sol salutis
Gebet und Gesang im christlichen Altertum; LexThKi V 886—890.

3 Vgl. Caerem. Ep, 1 1,¢c.281 9 12; K. Weinmann 67 fi.
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positionen der sogenannten homophonen Harmonie nicht ausgeschlos-
sen, wenn sie kirchlichen Geist atmen.

Die musikalische Begleitung des Gesanges ist eben-
falls nie ganz verboten worden, doch soll die instrumentale Musik die
Stimme nicht {ibertonen, sondern nur stiitzen; lirmende Instrumente
sind daher verboten; selbstindige Instrumentalmusik ohne Worte darf
wohl hochstens im Notfalle gestattet werden.

Der romische Choral ist ein einstimmiger, diatonischer
Gesang ohne Zugrundelegung bestimmt abgemessener Ganz-, Halb-,
Viertelnoten, wie sie die Mensuralmusik verwendet. Zu der urspriing-
lichen, vom Kantor vorgetragenen und von der Gemeinde mit Kehr-
versen begleiteten Psalmodie kamen seit dem 4. Jahrhundert unter
dem Einflusse von Johannes Chrysostomus und Ambrosius Doppel-
chore (antiphonische Psalmodie) und Hymnen hinzu. Fiir die romische
Kirche hat der Choral durch Gregor d. Gr. eine Neuordnung erfahren:
die Melodien selbst waren schon eingelebt, was aus dem Umstande
hervorgeht, daB die Texte nicht nach der seit Beginn des 7. Jahrhun-
dertes amtlich eingefiihrten Vulgata gewihlt sind, sondern nach der
vorhieronymianischen UYbersetzung. Von Rom aus wurde der Choral
bald nach England und Irland gebracht; im Frankenreiche fand er unter
Pipin und Karl d. Gr. seine Einfithrung unter Zuriickdréingung alter
gallikanischer Sangweisen, die noch eine reichere, aus dem Orient
iiberkommene Melodisierung aufwiesen. In Norditalien behauptete
Mailand seine eigenen Sangesweisen, in Spanien setzte sich der Choral
bis auf wenige Kirchen unter Gregor VII. durch. Seit Verbreitung des
Vierliniensystems fiir die Choralnoten durch Guido von Arezzo (f um
1050) fand der Choral eine reichere Ausgestaltung.

Seit dem 14. Jahrhundert wurde der Choral durch die polyphone
Musik zuriickgedriingt. Eine Neuordnung wurde mittelbar durch die
neuen Brevier- und Missaleausgaben Pius’ V. (1568 und 1570) notig;
doch kam es nicht zur Drucklegung der von Palestrina und Zoilo in
Angriff genommenen Umarbeitung. 1614 und 1615 erschien das nicht-
amtliche sogenannte M e dic i agraduale, in dem lange Notengruppen
gekiirzt und zum Teil aus Griinden richtiger Wortbetonung umgestellt
sind. Die immerhin leichter sangbaren Mediciamelodien erhielten sich
bis auf unsere Tage und wurden durch den' Verlag Fr. Pustet seit 1871
weit verbreitet. Durch Pius X. ward mit Motuproprio vom 22. November
1903 der alte Choral grundsitzlich wieder eingefiihrt und die Benedik-
tinerabtei von Solesmes mit der Neubearbeitung betraut. Seit 1907
erschienen die einzelnen Choralbiicher als Editiones Vaticanae,
allerdings nicht in der dltesten zuginglichen Choralfassung. Eine Ver-

3*
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fiigung der CR vom 8. April 1908 erklirte die Editiones Vaticanae als
fiir die Gesamtkirche verpflichtend; ein Schreiben des Priifekten der
CR vom 18. Februar 1910 bezeichnet den Vatikanischen Choral als
freirhythmisch. — Durch die Apostolische Konstitution Pius’ XI. Divini
cultus sanctitatem vom 20. Dezember 1928 wurde das Motuproprio
von 1903 neu eingeschirft.

Die hauptsichlichsten Vorschriften desselben sind:

@) Kirchlicher Gesang und kirchliche Musik iiberhaupt:
Beide miissen der Heiligkeit und der Wiirde der Kirche entsprechen; vor allem
ist der Gregorianische Gesang zu pflegen; polyphone Kompositionen, auch
neuere, diirfen zugelassen werden, wenn sie nichts Weltliches und Theatrali-
sches enthalten; bei Zweifeln entscheide der Ordinarius.

b) Texte: Bei den eigentlichen liturgischen Funktionen sind Texte
in der Volkssprache untersagt. Die liturgischen Texte sind ohne Verstiimme-
lungen und ohne unnétige Wiederholungen zu singen; Kyrie, Gloria und Credo
sollen einheitliche Komposition aufweisen; nach dem Offertorium und Bene--
dictus diirfen Einlagen aus kirchlich approbierten Texten verwendet werden.

¢) Singer: Frauen sind als Chorsiéingerinnen nicht zuzulassen;! not-
wendige Sopranstimmen haben Knaben zu iibernehmen. Minnliche Soli
bleiben gestattet.

d) Musikbegleitung: Die fithrende Rolle hat der Gesang, die Orgel
sell ihn nur stiitzen. Zu lange Priludien und Interludien sind zu meiden;
die Verwendung von Klavieren und lirmenden Instrumenten, wie Trommeln,
Becken, Glockenspielen, ist verboten, die Heranziehung von Musikkapellen
hochstens unter besonderen Umstiinden erlaubt. Die Komposition darf den
Liturgen nicht ungebiihrlich aufhalten; zumal Gloria und Credo sollen kurz
sein; das Sanctus ist vor der Elevation zu beenden.

Das Ideal, das dem Motuproprio von 1903 und der Konstitution von 1928
vorschwebt, ist die Beteiligung des gesamten Volkes am kirchlichen Gesang.
In neuerer Zeit sind dafiir ernstliche Bestrebungen im Gange. Wie weit sich

in der Zeit von Chlodwig bis Karl d. Gr. im Frankenreich die Glidubigen
an den Gesiingen beteiligten, hat G. Nickl aufzuzeigen versucht.2

Der Kirchliche Volksgesang.

Es ist allgemeine Regel, daB bei der Liturgie im eigentlichen Sinne,
also besonders bei Messe, Stundengebet und Sakramentenspendung nur
die Kirchensprache angewendet werde. Damit steht im Zusammen-

1 Dieser Punkt erhielt nachtriiglich mildernde Erklérungen. — Vergleiche
auch Motuproprio vom 25. April 1904 und 20. Juni 1905; CR 25. Jinner 1911,
24. Februar 1911, 17. Mai 1911. Der CIC verfiigt in c. 1264 § 2, da8 Kloster-
frauen, welchen nach ihrer Regel oder nach den liturgischen Gesetzen mit
Erlaubnis des Ordinarius in ihrer Kirche oder einem offentlichen Oratorium
zu singen gestattet ist, es von einem Platze aus tun, wo sie vom Volke nicht
gesehen werden kénnen.

2 G. Nickl, Der Anteil des Volkes an der MeSliturgie (1930), S. 15—382.
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hange, dal auch die zur Begleitung dieser Funktionen von dem Chor
oder der Gemeinde gesungenen Stiicke lateinisch sein sollen.

Religiose Volkslieder, welche der privaten Erbauung dienen sollten, hat
die Kirche natiirlich nie unterdriicken wollen; auch wurden zum Beispiel in
Deutschland vor und nach der Predigt (intra missam), dann abwechselnd mit
den frither sehr hiufigen Sequenzenstrophen, endlich bei Auffithrung der
Mysterien (Weihnachts-, Osterspiele) Lieder in der Volkssprache gesungen;
vgl. W. Baumker, Das katholische Kirchenlied; Ph. Wackernagel, Das
deutsche Kirchenlied; auch LexThKi V 1008—1014. Viele fiir protestantische
Kirchenlieder gehaltene Gesiinge sind katholischen vorlutherischen Ursprunges.
Daf im Mittelalter auch wiihrend des gesungenen Amtes in der Volkssprache
gesungen wurde, bezeugt Berthold von Regensburg. Vgl. E. Michael, Ge-
schichte des deutschen Volkes IV 358.

Der strengen Regel gegeniiber hat sich freilich eine mildere Praxis
ausgebildet. Zumal seit der Reformation und dann unter dem Ein-
flusse des Josephinismus ist die Volkssprache in einzelnen Gegenden,
besonders dort, wo der Protestantismus Boden gewonnen hatte, auch
bei streng liturgischen Funktionen iiblich geworden; so als deutscher
oder slawischer Gemeindegesang auch bei gesungenen Messen, beim
sakramentalen Segen, bei Prozessionen usw. Ebenso wurden Vespern in
der Volkssprache beliebt. Die Kirche hat gegen die Verwendung des
Volksgesanges in der Liturgie aus dhnlichen Griinden Stellung genom-
men wie gegen die Verwendung einer nichtlateinischen Kirchensprache,

ohne jedoch den erwihnten Gebrauch des Gesanges in der Volkssprache
ganz verhindern zu kénnen.

Bei Stillmessen ist in unseren Gegenden wohl iiberall Kirchen-
gesang in der Volkssprache iiblich; beziiglich gesungener Messen haben sich
weithin den liturgischen Vorschriften entgegengesetzte Gewohnheiten einge-
biirgert; so wird zum Beispiel in der Mainzer Dibzese, in einem sehr betrécht-
lichen Teile der Breslauer und in den meisten slawischen (so in allen polni-
schen) Didzesen selbst bei feierlichen Hochimtern vom Volk in der Volks-

sprache gesungen. Das oben besprochene Motuproprio hat dort keinerlei
Anderung hervorrufen kénnen.

II. Die #uBSeren Kulthandlungen.

Das zweite bei allen Kultformen gemeinsame Erfordernis sind ge-
wisse #uflere Kulthandlungen, liturgische Aktionen. Wir besprechen
zundchst die linger dauernde Haltung, sodann die voriibergehenden
Bewegungen des Liturgen und der Gemeinde beim Gottesdienste.

A. Die Haltung bei der Liturgie.
1. Die geschichtliche Entwicklung.
a) Im christlichen Altertum war die gewdhnliche Haltung beim
Gebet wohl das Stehen; das deutet an Mk 11 25: §raw CTHANTE
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mwpooevyduevor, und Mt 6 5, wo von den an den Straflenecken stehend
betenden Heuchlern die Rede ist. Es wurde also wohl der jiidische
Brauch iibernommen; nach Johannes Chrysostomus ist das Stehen die
eigentliche Haltung des Liturgen.! Man fand im Stehen das Kind-
schaftsverhiltnis zu Gott und das Vertrauen der mit Christus Aufer-
standenen ausgedriickt; daher war das Stehen in der Osterzeit und
am Sonntag als der allwichentlichen Erneuerung des Osterfestes gerade-
zu liturgische Vorschrift.

b) Das Knien wird schon von Justin als die fiir die Erhorung
geeignetste Haltung beim Gebete bezeichnet;? indes fand es urspriing-
lich wohl vor allem bei Katechumenen und Biilern Verwendung. All-
mithlich paBiten sich auch die Gliaubigen der Haltung der Katechume-
nen an; so wurde das Knien in der Quadragese und an den Vigilien
iiblich. Nach dem Fortfall der Katechumenats- und BuBidisziplin blieb
dann das Knien, nun nicht mehr sosehr Zeichen der Bufie als Aus-
druck der Demut, und biirgerte sich so allgemein ein.

¢) Das Sitzen war, Notfille ausgenommen, urspriinglich wohl nur
bei Lesungen und wihrend der Predigt iiblich; ® Tertullian hélt es fiir
unvertriiglich mit der Gott schuldigen Ehrfurcht.* Allméhlich fand
eine mildere Auffassung Raum, zumal bei dem langwihrenden kano-
nischen Stundengebet; so kamen gegen Ende des 11. Jahrhunderts
Sitzbankehen, ,,misericordiae” genannt, auf, die wihrend der Psalmodie
beniitzt werden durften. Das Sitzen bei Pontifikalfunktionen gehort
zum Zeremoniell und wird als Zeichen der Wiirde gedeutet.

2. Die heutige liturgische Praxis.

Fiir den Liturgen selbst:

a) Bei der Messe ist das Stehen vorgeschrieben; bei dem Ge-
sange des Gloria und Credo ist das Sitzen erlaubt. Ausnahmsweise
wird kranken Priestern durch besonderes apostolisches Indult das
Sitzen bei der Messe extra canonem gestattet.

b) Bei der Sakramenten- und Sakramentalienspen-
dung steht der Liturge gleichfalls als der Mittler zwischen Gott und

1 Hom 18 ad Hebr 1: T0 éordvar tod Aervovoyelv éoti onuetoyv. Vergleiche
zum Ganzen L. Eisenhofer, Liturgik T 251 fi.; F. Probst, Kirchliche
Disziplin 370 373; G. Rietschel, Liturgik I 482.

2 Dial. ¢. Tryph., ¢. 90: Tic odx éniovarar, Gvt pdiiota . . . pelkicoerar TOV
Deov 4 v monvel xavaxiioer (e071) xal &v yévaow éxAdoavrég tivog. MPG 6 692.

3 ,Origenes schliefit die meisten Homilien mit der Ermahnung, sich von
den Sitzen zu erheben.“ F. Probst, Disziplin 373.

4 Tertull, De orat. ¢. 16: Si quidem irreverens est assidere sub con-
spectu eius, quem cum maxime reverearis, quanto magis sub conspectu Dei
vivi; nisi exprobramus Deo, quod nos oratio fatigaverit. MPL 1 1173.
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den Menschen. Das BuBsakrament wird sitzend gespendet, wohl auch aus
praktischen Riicksichten, nicht nur wegen des Zusammenhanges mit
dem ,,Richterstuhl®.

Der Bischof als der mit der Vollgewalt ausgeriistete Priester darf Taufe
und Firmung sowie die Priesterweihe sitzend spenden; doch ist auch da
bei gewissen Gebeten zu stehen oder zu knien.

¢) Beim Breviergebete sollen die preces feriales kniend, die
Orationen stehend gebetet werden, was allerdings zunachst fiir das
offentliche Stundengebet gilt. Bei der Psalmodie ist an sich das Sitzen
gestattet. Das Nihere besagen die Brevierrubriken.

Die Marianischen Antiphonen sind in der Osterzeit und im Sonntags-
offizium (a I. Vesperis; item in fine Laudum, si recitentur die Dominica ante
occasum solis pro feria secunda. D. auth. 2572 2587) stehend zu beten; das

gleiche gilt fiir Angelus und Regina coeli: eine letzte Erinnerung an die oben
erwihnte altchristliche Haltung.

Fiir das gldubige Volk wird bei Stillmessen jetzt an sich das
Knien vorausgesetzt.! Ebenso wird heute gekniet bei Empfang der
Firmung, der Eucharistie, bei der Beichte. Beziiglich des Sitzens mufl
die Didzesangewohnheit beriicksichtigt werden; iibrigens wird ein ge-
wisses religioses Zartgefiihl rege zu erhalten sein, das dann von selbst
die entsprechende wiirdige Haltung nahelegt; das Verstindnis der
betreffenden Kulthandlung bleibt allerdings die erste Bedingung dazu.

Die ehedem hi#ufigere Prostratio, die pevdvora peydin der Griechen,
ist in der Liturgie das Zeichen tiefster Verdemiitigung, tiefster Trauer oder
vollstindiger Hingabe an Gott. In diesem Sinne sind die noch iiblichen Pro-
strationen am Karfreitag (Trauer) und vor den hoheren Weihen (Hingabe) zu
erkliren. Die Prostrationen am Karsamstag und an der Vigil von Pfingsten
sind entweder Uberreste aus der Katechumenatsdisziplin oder sie erinnern
daran, daf im ausgehenden Altertum und im Frithmittelalter die Liturgie
héufig mit der Prostration begann, wie heute noch am Karfreitag. — Die Pro-
stration des Volkes ist in unseren Gegenden kaum mehr iiblich.

B. Bewegungen.

Wir fassen unter diesem Namen eine ganze Reihe von Gesten zu-
sammen, die im folgenden kurz behandelt werden sollen.

1. Die Kniebeugung.

In der altchristlichen Kirche war die genuflexio nur als dauernde
Haltung {iblich, die nach Ankiindigung des besonderen Gebetsanlas-

1 Rubr. gen. miss. XVII 2: Circumstantes autem in missis privatis semper

genuflectunt, etiam tempore paschali, praeterquam dum legitur evangelium.
Doch wird diese Weisung wohl nirgends ganz eingehalten.
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ses mit dem Rufe des Diakons ,Flectamus genua“ eingeleitet
und durch die Aufforderung ,Levate“ beendet wurde, worauf sich
das zusammenfassende Gebet des Bischofs anschloff: eine Form,
die uns im Allgemeinen Fiirbittegebet am Karfreitag noch erhalten
ist. Schon im ersten Ordo Romanus fehlt indessen die Pause, so daf3
sich nur eine augenblickliche Kniebeugung (utroque genu) ergab. Die
heute iibliche Genuflexion unico genu kam erst spater und unter Be-
denken in Aufnahme, da man in ihr mehr eine Nachahmung der den
Heiland verspottenden Soldaten (Mt 27 29) als eine Ehrenbezei-
gung sah.

Die Genuflexion wird heute in der Liturgie in mehrfacher Bedeutung
verwendet :

a) Als Ausdruck der Bufigesinnung:

In der Messe der ,feriae legitimae“ Montag, Mittwoch, Freitag in der
Fastenzeit und #hnlich an den Quatembertagen des Jahres; auch die Genu-
flexionen beim Allgemeinen Fiirbittegebet am Karfreitag wiren hieher zu
zihlen; die bei den Prophetien des Karsamstags sind zum Teil aus der
Katechumenatspraxis zu erkléren.

Im Offizium trigt das schon erwihnte Niederknien bei den Preces
feriales Buficharakter. Bei der Kerzenweihe am 2. Februar ist eine Genu-
flexion vorgeschrieben, wenn das Fest auf einen Wochentag nach Septua-
gesima fillt. Das hiéngt mit der Deutung der Zeit als ,,Vorfaste* zusammen.

b) Als Ausdruck der Anbetung wird die Genuflexion bei Erwihnung
der Haupttatsachen im Erlosungswerke verwendet: Menschwerdung, Leiden,
Einsetzung der Eucharistie. Somit:

im Credo der Messe bei den Worten Et incarnatus est ... und im
Johannesprolog bei Et verbum caro factum est; ferner

in der Passion bei Erwihnung des Todes Jesu, ebenso bei der Adoratio
crucis am Karfreitag (von der Enthiillung bis zur Non des Karsamstags, wobei
das enthiillte Kreuz als Altarkreuz vorausgesetzt ist); ferner vor ausgesetzter
Kreuzpartikel und bei der Strophe O crux ave des Hymnus Vexilla regis
prodeunt.

Endlich als Kniebeugung vor dem Allerheiligsten; bei Exposition
utroque, sonst unico genu.!

¢) Als Ausdruck dringender Bitte ist zu erkldren die Genuflexion
bei den Worten Te ergo quaesumus tuis famulis subveni im Tedeum, beim
Veni sancte Spiritus und der ersten Strophe des Veni Creator Spiritus.

Offenbar in Angleichung daran hat sich wohl die sonst kaum ungezwun-
gen zu erklirende Genuflexion bei der Strophe Ave maris stella eingebiirgert.

Durch den bloien Wortlaut veranlat sind die Kniebeugungen in
der Epistel der Kreuzfeste am 3. Mai und 14. September (Phil 2 10) oder in
den Evangelien der Epiphanie (Mt 2 11) und des Mittwochs in der vierten
Fastenwoche (Jo 9 38).

1 (Yber die Ehrenbezeigung in fritheren Zeiten vgl. J. Kramp in

ZschrKathTheol 1924 154—160 und P. Bro we, Die Verehrung der Eucharistie
im MA (1933).
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2. Die Inklination.

Die Inklination (Verneigung) stellt die Mittelhaltung zwischen
Stehen und Knien dar und ist ein passender Ausdruck der Ehrfurcht
und des demiitigen Vertrauens. Als liturgischer Gestus ist sie uralt,
beim Priester wie bei den Glaubigen.! Die alten Unterschiede zwischen
moooxvynuae Tijg adyévoc und xilowg Tijc xepaiijc hat die lateinische
Kirche als inclinatio corporis (profunda, media) und inclinatio capitis
(magna, media, parva) iibernommen.

Das Einzelne fillt in den Bereich der Rubrizistik.

Die leitenden allgemeinen Grundsédtze sind etwa folgende:

Die inclinatio corporis profunda ist das Zeichen tiefer Ehrfurcht
oder ein Schuldbekenntnis; daher kommt sie zur Anwendung im Confiteor, am
Beginne des Kanons, beim Vorbereitungsgebet Munda cor meum vor dem
Evangelium.

Die inclinatio corporis media findet bei vertrauensvollem Bittgebete
Platz; so bei den drei Vorbereitungsgebeten auf die heilige Kommunion.

Die inclinatio capitis magna gebiihrt dem Kreuze, dem Namen Jesus,
dem Gloria Patri; die inclinatio capitis media wird beim Namen Maria,
die minima bei Nennung des Tagesheiligen in Oration und Kanon sowie bei
Nennung des Namens des Papstes gebraucht.

Die nach dem Memento defunctorum der Messe vorgeschriebene Inklina-
tion beim Namen Christus ist wohl nur auf einen Redaktionsfehler zuriick-
zufithren oder durch das vorangehende deprecamur veranlaBt.

3. Das Erheben der Augen.

Im allgemeinen sind bei den liturgischen Handlungen die Augen
niedergeschlagen zu halten,? was schon die Ehrfurcht vor dem heiligen
Akt und die Notwendigkeit, sich vor Zerstreuungen zu bewahren, nahe-
legt. Wo das Erheben der Augen vorgeschrieben wird, ist es als Sym-
bol des Vertrauens, des Dankes, der Herzerhebung zu Gott, endlich
als Nachahmung Christi selbst zu deuten; letzteres zum Beispiel bei

der Wandlung: qui pridie quam pateretur . . . elevatis oculis gratias
agens . . .

Nach den heutigen liturgischen Vorschriften ist ein linger dauerndes Auf-
schauen (z. B. beim Oblationsgebete des Kelches) und ein voriibergehender
Aufblick zu unterscheiden. Beim Memento defunctorum, beim Pater noster,
wenigstens in Stillmessen, und bei den Vorbereitungsgebeten auf die heilige
Kommunion soll der Blick auf die heilige Hostie gerichtet bleiben.

1 Vgl. Const. Ap. VIII 6: Kiwévtaw 8¢ adtéwv (= zarnzovuévor) TAG %e-
gakas ebloysite adrods 6 &mionomog. Funk 480. Ebenso VIII 15: O dudxovog
reyéro* Th Fed dua Tod Xoworod adrod xiivare xal evloyeiovte (am Schlusse der
Gldubigenmesse). Funk 520.

2 Vgl. Missale Rom. Ritus servandus in celebr. miss. IT 1: Procedit autem
oculis demissis, incessu gravi, erecto corpore. — Eine eingehende Behandlung
bei L. Eisenhofer I 257—260.
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4. Der liturgische Ku#f

Der Kuf} ist ein Zeichen der Liebe oder der ehrfurchtsvollen Ver-
ehrung. In beiden Bedeutungen findet er in der Liturgie seine Ver-
wendung.

a) Als Ausdruck der briiderlichen Liebe, die alle Erlésten
verbinden soll, wird der liturgische Kufl (pinua @yov, osculum pacis)
besonders in der Messe verwendet. Tatsichlich findet er sich denn
auch in allen Liturgien vor: im Morgenlande in Verbindung mit der
Darbringung der Opfergaben,! im Abendlande im Zusammenhange
mit dem Kommunionempfang, anschlieBend an das Pax domini sit
semper vobiscum. Fiir den eigentlichen KuB wurde allmihlich die
Umarmung iiblich, fiir die Weitergabe des osculum pacis war vielfach
das heute schon seltene instrumentum pacis in Gebrauch.

In Requialmessen entfillt das osculum pacis, etwa weil man es als einen
Ausdruck der Freude ansah oder vielleicht wahrscheinlicher, weil man die
Aufmerksamkeit ganz auf die Verstorbenen richten wollte; lautet ja auch
die Antwort auf das Agnus Dei: dona eis requiem. Der Ausfall des gilyua
am Griindonnerstag wurde im Mittelalter mit dem Verriiterkusse in Zusam-
menhang gebracht; indes mag die vorangegangene Wiederaufnahme der
Biifler, denen es erteilt wurde, und der KuB der geweihten Ole seine Aus-
lassung in der Messe veranlaBt haben, ebenso wie am Karsamstag die Auf-
nahme der Neugetauften.

b) Als osculum reverentiae findet der liturgische Kuf
reiche Verwendung. So beziiglich der liturgischen Personen: Oft-
mals in der Papstmesse, ferner in levitierten Hochiimtern gegeniiber
dem zelebrierenden Bischof oder Priester bei Darreichung oder Ent-
gegennahme der liturgischen Gerite. Ebenso werden dem Gottesdienste
geweihte Sachen gekiifit: der Altar, dessen osculum zundichst dem
auf dem Altar sich opfernden Christus und dann auch den Reliquien
im Altare gilt; * der Kelch, den der Diakon beim Offertorium dem Zele-
branten reicht, die Gefifie mit den heiligen Olen nach ihrer Weihe in
der Griindonnerstagmesse, die neugeweihten Kerzen und Palmen, end-
lich die Paramente fiir die MeBfeier beim An- und Ablegen.

T Justin, Apol. 65: Alkjlove giifuart domaldueda. G.Rauschen,
Florileg. IL. Const. Ap. VIII 11: Kai ¢ dudxovog sindre maow: Aondoaside arlap-
Aovg &v guiduare Gyig ... of Tod %iajoov Tow émioxomov, of Aaixoi Gvdgeg Todg
Jaixods, al yvvaixes vag ywvaizac. F. Funk 494, Vergleiche dazu F.Probst,
Kirchl. Disziplin 365 iiber Tertullian, Klemens Alex., Athenagoras.

2 Vergleiche die Oration vor dem Introitus, — Uber Verbindungsgedan-
ken von der Antike her vgl. F. J. Délger in Antike und Christentum II
(1930) 190—221.
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5. Das Kreuzzeichen in der Liturgie.

Das Kreuzzeichen wird seit frithen Zeiten des Christentums im
Gottesdienste vielfach verwendet. Der alten Kirche galt es als Sym-
bol und Quelle des Heiles, als Bekenntnis des Glaubens und als
Symbol der Abtétung.! Uberall sah man das Kreuz in der belebien
und unbelebten Welt wieder: ,in dem das Meer durchschneidenden
Segelschiff, in der vom Pfluge durchbohrten Erde, im Hammer, dessen
sich die Handwerker bedienen, in dem die Arme ausspannenden Men-
schen, in den Feldzeichen der rémischen Heere, in den Vogeln im
Fluge: orat omnis creatura“? Damit hing ganz naturgem#$ sein viel-
facher Gebrauch bei den Verrichtungen des privaten Lebens zusam-
men, wie ihn zum Beispiel Tertullian bezeugt.

De cor. ¢. 3: Ad omnem progressum atque promotum, ad omnem aditum
et exitum, ad calceatum, ad lavacra, ad mensas, ad lumina, ad cubilia, ad

sedilia . . . frontem crucis signaculo terimus. MPL 2 80. — Andere Beispiele
bei F. Probst, Kirchl. Disziplin 375.

In der Liturgie ist das Kreuzzeichen altbezeugt. Der Bischof
zeichnete es den Katechumenen und Firmlingen auf die Stirne, er
selbst bekreuzigte sich beim Beginne des langen Eucharistischen Ge-
betes der Messe.* Die Bezeichnung erfolgte urspriinglich vielleicht in
der Form eines T; vergleiche Apok 7 3; nach Ezech 9 4. Anfinglich
wurde nur die Stirn bekreuzt; eine bestimmte Formel gab es dabei
nicht, doch brachte man das Kreuzzeichen schon frith in Beziehung zur
Trinitat.

Im Mittelalter wurde das Kreuzzeichen vielfach apotropéisch, das heifit
als Abwehrmittel gegen den schidigenden Einfluf des Dimons angewendet.
So schreibt ihm Hugo v. S. Viktor Abwehrkraft im Taufritus bei der Ex-
sufflatio und den Exorzismen zu; ferner wurde es in derselben Bedeutung
besonders beim Wettersegen verwandt. Aus dieser Auffassung entwickelte
sich eine ganze Reihe von Formeln, in denen um den Schutz Gottes per
signum crucis gebetet wird. Uberreste finden sich heute noch im Rituale Ro-

manum und ausgedehnter in Didzesanagenden. Niheres bei A. Franz, Bene-
diktionen I 17 II 50.

Nach den heutigen Vorschriften wird das Kreuzzeichen
bei der Spendung der Sakramente und Sakramentalien sowie ganz be-
sonders hdufig in der Messe gebraucht, und zwar in signifikativer

1 S0 Clem. Alex., Strom. II 29, MPG 8 1053 auf Grund einer eigen-
artigen Erklirung.

2 F. Probst, Kirchl. Disziplin 374. Tertull, De orat. ¢, 29.

3 ‘0 aoyue0eds otag 0§ TH YvoracTnoly T Tedmaor Tod 0TavOod %ard ToH
merdmov v yewol moujeduevos elmdro’ H ydows Tod mavroxgdrooes Veod xrh.
Const. Ap. VIIT 12; Funk 496. :
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wie in effektiver, vielleicht auch in apotropdischer Bedeutung; eine
scharfe Scheidung der einzelnen Arten ist kaum moglich. Auch hat es
sich da wohl an mehreren Stellen aus einer bloB hinweisenden Hand-
bewegung weiterentwickelt. Bei der Sakramentens pendung
wird das Kreuz meist mit der forma sacramenti verbunden. Im Kirch-
lichen Stundengebet steht es in Verbindung mit dem einleiten-
den Deus in adiutorium meum intende, am Ende der Prim soll es zur
Tagesarbeit und am Schlusse des Completoriums zur Nachtruhe den
Segen Gottes erbitten.

6. Die Haltung der Hinde in der Liturgie.

a) Die gebriuchlichste Handehaltung bei Kultakten ist heute das
Falten der Héinde, das auf einen urspriinglichen Huldigungsakt des
Gefolgsmannes fiir seinen Lehnherrn zuriickgefiihrt wird.! Im Ver-
laufe des Mittelalters hat es sich, wohl auch aus Griinden der Zweck-
mégigkeit, beim Volke (Platzmangel!) und dann beim Liturgen aus
der Ausbreitung der Hinde entwickelt. Das oft angefiihrte Zeugnis
Nikolaus’ I. (866) beweist das Hindefalten nicht.2

b) Das Erheben der Hinde ist ein passendes Symbol der
Herzenserhebung; darum wird es vom Liturgen angewendet in den
eigentlichen Gebeten (Collecta, Secreta, Postcommunio, Prifation, Ka-
non, Paternoster), dagegen nicht bei den Lesungen (Epistel, Evangelium,
Communio, Offertorium), fiir die mit Ausnahme der Epistel das Falten
der Hinde vorgeschrieben ist. Ubrigens war im jiidischen Kult das
»Erheben der Hinde“ gleichbedeutend mit »Beten”, wie zum Beispiel
Ps 140 2 zeigt. \

¢) Durch Ausbreiten der erhobenen Hénde, wie es in der
altchristlichen Kirche iiblich war, ahmte man die Haltung des ge-
kreuzigten Erlosers nach;® auch war diese Geste ein passendes Sym-
bol fiir die Bereitwilligkeit, dem Heiland selbst in Kreuz und Leid
nachzufolgen. Die Orantenbilder in den Katakomben zeigen diese Hal-
tung ganz deutlich. Bei den liturgischen Personen erhielt sie sich
viel linger als bei den Laien, wohl zum guten Teil auch infolge der
weiten, faltenreichen Mefkleider (Glockenkasula); gegenwirtig ist sie
auf eine Erhebung der Hiinde beschriinkt, die nicht iiber die Schulter-

1 Vgl L. Eisenhofer I 267; G. Rietschel I 483.

* Vgl. L. Eisenhofer I 268. Es handelt sich um Resp. 54 ad consulta
Bulgarorum (Mansi XV 420), in dem aber gerade die zum Beweise angezoge-
nen Worte ,iunctis manibus, digitis compressis, compositis palmis“ fehlen.

® Tertull, De orat. 14, MPL 1 1169. Vgl. F. Probst, Kirchl. Diszi-
plin 372.
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hohe und seitlich nicht viel iiber die Breite der Schultern hinaus-
reichen soll.

Eine im Mittelalter an manchen Orten iiblich gewesene cancellatio manuum
(Kreuzung iiber der Brust) ist heute aus dem liturgischen Gebrauche nahezu
ganz geschwunden; vgl. L. Eisenhofer I 268.

d) Das Ausstrecken der Hinde iiber die Opfergaben
(vor der Wandlung) ist in Anlehnung an die alttestamentliche Sitte,
die Hénde iiber das Opfertier zu legen, ein Symbol der stellver-
tretenden Genugtuung Christi gedeutet worden, in quo posuit Deus
omnes inmiquitates nostras;® die Ausstreckung der Hinde iiber die
Ordinanden und iiber zu weihende Sachen soll wohl zunichst die Be-
sitznahme durch die Kirche und dann die iiberstrémende Gnade sym-
bolisieren, die auf die zu Weihenden herabgefleht wird.

Eine mit dem Ausbreiten und Falten der Hinde sinnverwandte
Zeremonie ist das Schlagen an die Brust Die Geste kann
entweder als Zeichen der Reue und Bufigesinnung oder als Ausdruck
der Ehrfurcht und Anbetung aufgefat werden.

Als Symbol der Buflie und Reue ist die percussio pectoris2 beim
Siindenbekenntnis (mea culpa), bei den Worten Nobis quoque peccatoribus
im Kanon, beim Agnus Dei zu deuten, bei dem die percussio pectoris
wohl eben mit den Worten miserere nobis in Zusammenhang zu bringen ist.
Im selben Sinne wird sie endlich bei dem Domine non sum dignus vor der
Kommunion gebraucht.

Als Ausdruck ehrturchtsvollerAnbetungistdasSchlagen an die
Brust bei der Elevation, beim sakramentalen Segen, bei der Begegnung mit
dem Allerheiligsten zu deuten, wobei auBerdem meist kurze Gebete gebraucht
werden, welche die percussio pectoris nahelegen.

Die liturgische Hindewaschung. Die Aspersion.

Die Sitte der Hiéndewaschung vor Verrichtungen aller Art ent-
springt zumal im Orient einem kérperlichen Verlangen. Fiir die Hinde-
waschung vor dem Gottesdienste war und ist eine religise Symboli-
sierung sehr naheliegend: die Reinheit des Korpers ist ein Zeichen
der notwendigen Herzensreinheit.

Eine Hindewaschung zu religitsen Zwecken ist altbezeugt. So spricht
schon Homer (Il 24 304) von zéovmfBa mit der zéovvy, dem Wasch- und Weih-
wasser, aqua lustralis, Fiir das Alte Testament vgl. Ex 30 17 ff. Ahnlich wurde

1 Vgl Is 53 6ff. — Indes diirfte es auch hier ein Weihegestus sein.

2 um das durch die Siinde verhiirtete Herz gewissermafien weich, das
heifit der Bufigesinnung zugiinglich zu machen; vgl. Ps. 50 19: xagdiav ovvre-
ToLupévy xal Tevaneworéviy ... cor contritum et humiliatum — ein ,zerriebenes,
zerstolenes Herz".
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im Atrium der christlichen Gotteshiuser der xdviagog oder wenigstens eine
@tdin mit Reinigungswasser iiblich — als Vorldufer unserer Weihwasserbecken.
Zeugnisse fiir die Hindewaschung vor dem Gottesdienste bieten zum Beispiel
die sog. Canones Hippolyts, Chrysostomus u. al Die oft angezogene Stelle
Tertull. Apol. 39 spricht kaum von einer religiosen Waschung.

Die Handewaschung beim Liturgen selbst:

Nach dem Berichte der Const. Ap.2 fand eine Héandewaschung
vor Entgegennahme der Opfergaben statt, wie heute noch in der Ponti-
fikalmesse. Sonst ist im Abendland nach den Ordines Romani die
Héndewaschung erst nach Entgegennahme der Oblationen iiblich
geworden — aus physischen Griinden wie aus symbolischen, die mit
dem Aufhéren der Naturaloblationen in den Vordergrund traten; der
14. Ordo Romanus fordert demgemif8 auch nur noch die Waschung
der vier mit der zu konsekrierenden Hostie in Beriihrung kommenden
Finger.

Nach dem gegenwirtigen Stande ist die liturgische Hindewaschung vor-
geschrieben:

a) Beim Opfer: Vor Anlegung der Paramente, nach der Opferung,
beim Bischof auflerdem vor der Opferung und nach der Kommunion unmittel-
bar vor dem Communiovers; nicht gefordert ist die Hdndewaschung auch nach
der Messe nach Ablegung der liturgischen Gewiinder. Fiir die Assistenten ist
sie nicht vorgeschrieben.

b) Bei der Sakramentenspendung wird die Hiéndewaschung vor
der Kommunionspendung extra missam sowie vor Spendung der Taufe aus-
driicklich verlangt.3

Als Uberrest der Hindewaschung vor dem Gottesdienste von
seiten der Gldaubigen ist die heute iibliche Aspersion des
Volkes zu betrachten. Thre symbolische Bedeutung spricht sich
in der Antiphon Asperges me ... et mundabor sowie in der Wahl
des Psalmes 50 aus. In der Osterzeit erscheint der Reinigungsgedanke
durch die Osterfreude verklirt: Vidi aquam, Ps. 117. Dieser Brauch
steht mit der altchristlichen Taufwoche in Verbindung. Die Antiphon
Vidi aquam wurde mit dem Psalm In exitu Israel beim Vespergottes-
dienst zu Ostern am Taufbrunnen gesungen.

Der Ritus der Wasserweihe und Aspersion selbst ist in das Missale nach
den Requialmessen aufgenommen. Die Aspersion ist an allen Sonntagen in

! Can. Hipp. 27, Chrysost. hom. 3 in Ephes. 4. — Vgl. L. Eisenhofer
I 302; G. Metzmacher in JahrbLiturgWiss 1924 15 ff.

2 VIII 11, Funk 494: Big 8¢ D0dtdxovog 8106Tw Gmdddvpwy zEWdHY Toig
leoedawy, adufolov xadaodryroc yoziw Ve dvareiuéveov. — Zum Ganzen ver-
gleiche auch F. Probst, Kirchl Disziplin 375—377.

3 Rit. Rom., Tit. IV e. 27 it e 1 6%
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jenen Kirchen vorzunehmen, in denen eine Konventualmesse sive cum sive
absque ministris gehalten wird;! andere Kirchen sind dazu nur ex titulo
usus dioecesani verhalten, diirften sie aber auch ausnahmsweise aus einem
verniinftigen Grunde unterlassen.

Die Bedeckung und Entbloflung des Hauptes beim Gottesdienste.

Die Anordnungen, die Paulus 1 Kor 11 4—10; 13—15 dariiber
fiir Ménner und Frauen beim Gottesdienste gibt, haben zu dem der
jlidischen und heidnischen Sitte entgegengesetzten Brauche gefiihrt,
dafl der Mann dem Gottesdienste entbloBten Hauptes beiwohnt, wo-
gegen die Frauen bedeckten Hauptes erscheinen sollten.

So wohl im Interesse der Schicklichkeit und Andacht; das dwt 7Tovg ayyé-
4ovg in 1 Kor 11 10 ist wohl auf den Klerus zu beziehen, der durch nichts
Sinnliches von der frommen Sammlung abgezogen werden soll. Eine wértliche
Auffassung der angeli vertritt Tertull, De orat. c. 22, MPL 1 1186. — Im CIC
c. 1262 § 2 wird die Paulinische Vorschrift wiederholt: Viri in ecclesia vel
exira ecclesiam, dum sacris ritibus assistunt, nudo capite sint, nisi aliud ferant
probati populorum mores aut peculiaria rerum adiuncta; mulieres autem

capite cooperto et modeste vestitae, maxime cum ad mensam Dominicam
accedunt.

Die liturgischen Personen richteten sich in den ersten
Zeiten sicher nach dem Brauche der Laien, bis sich allmihlich die
liturgischen Kopfbedeckungen entwickelten.

Die Grundsitze fiir die heutige Ubung sind wesentlich diese:

a) Bei der Messe ist bis auf den Accessus und Recessus die Entbl68ung
des Hauptes geboten; der Bischof triigt auBer der Zeit von der Prifation bis
zur Kommunion das sogenannte Solideo; iiber den Gebrauch der Mitra gibt
das Caeremoniale Episcoporum 1. II ¢. 8 sehr eingehende Anweisungen.

b) Das Offizium wurde ehedem unbedeckten Hauptes gebetet, spiiter
diente das caputium ((cappa) auch dem Schutze des Kopfes; 2 heute ist im
allgemeinen beim Sitzen (Psalmodie) die Bedeckung des Hauptes gestattet.

¢) Die Sakramente werden entbloften Hauptes gespendet, wohl auch
das Bufisakrament; 3 ebenso die Sakramentalien, ausgenommen die Exorzismen.

Bei Sakramentenspendung durch den Bischof ist das Pontificale Romanum
mafigebend.

* Vgl. D. auth. 1322: Ritus aspergendi aqua benedicta populum restrin-
gitur ad dies Dominicos tantum, und D. auth. 4051 1: In ecclesiis non colle-
giatis praefatis diebus, sive cum sive absque sacris ministris canitur missa,
saltem fieri potest. — Uber die urspriinglich ablehnende Haltung der Christen
gegen die Aspersion vgl. A. Franz Benediktionen I 50.

2 Vergleiche iiber die Monchskappa J. Braun, Liturgische Gewandung
307 fi.

3 Vgl. G. Kieffer, Rubrizistik 7 306.
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d) Bei der Predigt darf wohl die Didzesangewohnheit eingehalten
werden; Predigten coram Sanctissimo (tempore concionis velando) sind ent-
bléfiten Hauptes zu halten.

e) Theophorische Prozessionen verlangen EntbléBung des Hauptes;
bei anderen gilt der usus dioecesanus; bei Prozessionen mit Reliquien haben
deren Triger detecto capite zu gehen.

f) Bei Provisuren, die in letzter Linie ja auch theophorische Pro-
zessionen sind,2 ist an sich die Entbl68ung des Hauptes vorausgesetzt; doch
findet der Versehgang fast nirgends mehr mit der im Rituale Romanum vor-
gesehenen dufleren Feierlichkeit statt.

Die sachlichen Erfordernisse fiir die Kultakte.
Die Kultstiitten.

Zu den Kultorten gehdren zunichst die eigentlichen Kultrdume:
Kirchen, Kapellen, Oratorien, und sodann die Begribnisstiitten.?

Die eigentlichen Kultstiitten.

Die Kultstitte xaz” &foyjv ist die Kirche, jener gemeinschaft-
liche gottesdienstliche Raum, wo der in Opfer und Sakrament gegen-
wiirtige Erloser sich anbeten 148t und der versammelten Gemeinde die
Erlésungsgnade zuwendet. Oder nach der Definition des CIC c. 1161:
Ecclesiae nomine intelligitur aedes sacra divino cultui dedicata eum
potissimum in finem, ut omnibus Christifidelibus usui sit ad divinum
cultum publice exercendum.

Die Bezeichnungen fiir die gottesdienstlichen Stitten sind zahlreich. Die
gebriuchlichsten gehen auf die Ausdriicke x v otaxdv (dominicum), spiter
#xvotaxl (olxia, ovod, im Anschlusse an Paotiizi)) einerseits und ¢ %xxlnola
andererseits zuriick; von dem ersten stammen die deutschen, englischen, slawi-
schen Bezeichnungen, an den zweiten lehnen sich zumal die romanischen an.
Daneben sind die Namen basilica, domus Dei (Dom), monasterium
(Miinster), oratorium zu nennen. Der Ausdruck m e moria oder mar-
tyrium, der in nachkonstantinischer Zeit héufig wurde, ist heute nahezu
vergessen; der Name Kathedralkirche — Bischofskirche wurde durch
das Entstehen von Pfarrkirchen iiblich, die keine Bischofskirchen waren; der
Name capella wird seit dem 8. Jahrhundert ofter fiir oratorium gebraucht.

* D. auth. 2769 ad 2. — Nach Caerem. Episc. L. I ¢. 22 3 wiire sonst capite
cooperto zu predigen.

2 Vgl. Rit. Rom., Tit. IV ¢. 4 10—13.

Sl L Eisenhofer, Liturgik I 318ff.; G. Rietschel, Liturgik I
771.; R. Stapper, Liturgik 57—82 (mit Bildern); J. Sauer, Symbolik
des Kirchengebiiudes (1924); LexThKi V 991—997 (mit Bildern moderner
kath. Kirchen); RGG III 832—849 und I 257—261.
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Die ilteste liturgische Versammlungsstiitte der Christen war das
Privathaus, wie aus Apg 1, 13 14, 1 Kor 16 19 u. a. hervorgeht. Mit der
wachsenden Zahl der Gemeindemitglieder wuchs auch die der Haus
kirchen,! die man bald als tituli, bald als basilicae zu bezeichnen
begann. Nach dem Vorbilde der im Oberstocke gelegenen Hausbasilika
erstanden im 2. und 3. Jahrhundert eigene Kirchen, die allerdings bei
Verfolgungen geschlossen oder zerstért wurden. Die Katakomben
dienten nicht der Abhaltung des regelmiBigen Gottesdienstes, fiir den
sie meist viel zu klein gewesen wiren, sondern waren fiir die in engerem
Kreise begangenen Toten- und Mirtyrerfeiern bestimmt.2 In der nach-
konstantinischen Zeit baute man mit Vorliebe iiber den Griibern der
Mirtyrer Kirchen, wenn moglich so, dal der Altar iiber der Mértyrer-
gruft zu stehen kam; ein Brauch, der viel zur Erklarung der kirchlichen
Vorschrift beitriigt, in jedem Altar miifiten sich Reliquien von Heiligen
befinden.

Die Einrichtung der altchristlichen Kirchen war zuniichst
recht einfach und hielt sich an die durch die Basilika gegebenen Raum-
verhiltnisse: an der Schmalseite stand die Kathedra des Bischofs,
ringsum in einem Halbkreise waren die Sitze der Presbyter, zwischen
Bischof und Gemeinde der Altar.

Bei der Frage nach der urspriinglichen Gestalt der Kirchen
haben wir die Zusammensetzung der altchristlichen Kirche aus der
Memorialcella, einem kleinen, halboffenen, mit einer Apsis versehenen
Raume, und dem angefiigten rechteckigen Versammlungsraume im
Auge zu behalten, wie ihn die heidnische Basilika bot. So ergibt sich
als urspriingliche Form der Kirche ein Langhaus mit abschlieSender
Apsis. Aus dieser Form entwickelte sich die drei- und fiinfschiffige
Basilika mit drei Apsiden, mit Querschiff, Vorbau, Vorhof, Atrium usw.
Die spiter besonders beachtete Kreuzform des Grundrisses ergibt sich
schon durch die drei Apsiden und noch deutlicher bei einem Quer-
schiff oder Transept.

Héufig gab man der Kirche, deren idealer Mittelpunkt die Apsis
mit dem Altar war, die Richtungnach Osten (ad lucem), unter
naheliegender Deutung auf Christus als Bringer des iibernatiirlichen
Lichtes sowie als nach der Volksmeinung aus dem Osten her zu er-
wartenden Weltenrichter; und auch weil der Osten Stitte des Para-

1 Als ilteste in Rom wird das Haus des Senators Pudens bezeichnet;
vgl. F. Probst, Kirchl. Disziplin 183. — J. P. Kirsch, Die rém. Titel-
kirchen im Altertum (1918). — LexThKi II 20—95.

2 LexThKi V 867—871.

Schubert, Pastoraltheologie (Liturgik). 4
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dieses und der Erlosung war.! Ebenso wurden die Kirchen aus natiir-
lichen und symbolischen Griinden gern auf Anhdéhen gebaut.

Vgl. Mt 5 14: die Stadt auf dem Berge; Mt 16 18: die Kirche auf dem
Felsen u. a. — Tertull, Adv. Valent. ¢. 3: Nostrae columbae domus simplex
in editis semper et apertis et ad lucem (MPL 2 545), spricht wohl trotz der
Allegorie doch vom Gotteshaus. Vgl. F. J. D6lger, Antike und Christentum
II (1930) 42.

Die Bestandteile der Kirche.

Die Kirche ist nach katholischer Auffassung vor allem der Ort
fiir die Darbringung des neutestamentlichen Opfers. Somit war und
ist zunichst ein eigener Opferraum nétig, sodann ein Raum fiir das
Volk, endlich fiir liturgische Handlungen, die nicht im eigentlichen
Kircheninnern stattfinden sollten.? Somit ergibt sich:

a) der Raum fiir den Liturgen — das Presbyterium mit dem Altar,

b) das Schiff der Kirche fiir die Gldubigen, und

¢) der Vorraum, Pronaos oder Narthex.

Das die Kirche nach dem Vorbild des alttestamentlichen Vorhofes
und heidnischer Anlagen umgebende Atrium, auch paradisus ge-
nannt, vielleicht wegen gartenartigen Schmuckes, diente meist Be-
gribniszwecken sowie fiir die Prozession zumal an den Sonntagen in
der Osterzeit.

A. Das Presbyterium.

In der altchristlichen Kirche befand sich hinter dem Altar die
erhohte Bischofskathedra mit den Stiihlen fiir die Priesterschaft zur
Rechten und zur Linken; daher wurde der Raum Presbyterium
genannt. Andere Bezeichnungen sind icpareior, ddvrop, altarium,
chorus, weil auch der Sidngerchor in diesem Teil vor dem Altar gegen
Westen hin seinen Platz hatte; wohl auch Jwvotaszijoror, eine Bezeich-
nung, die zwar meist dem Altar, manchmal aber auch dem ganzen
Raume gilt.

In grofien Kirchen war das Presbyterium oder der Chor in Ober-
und Unterchor geschieden und oft bedeutend hoéher gehalten als das

1 Allerdings ist diese Ostung im Altertum, wo der Priester dem Volke
und Schiffe der Kirche zugewandt zelebrierte, gerade umgekehrt wie heute
aufzufassen. Es finden sich indes so zahlreiche nicht nach Osten gerichtete
altchristliche Kirchen, daf8 eine feste Regel nicht erweisbar ist. — Fiir den
»Richter aus dem Osten“ vgl. F. J. Dolger, Sol salutis? 1721

2 So fiir die BuBldisziplin, das kirchliche Strafrecht, die Armenpflege; Ver-
hiiltnisse, die sich allerdings im Laufe der Jahrhunderte stark gelindert haben.
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Schiff der Kirche. In der &stlichen, halbkreisférmigen Ausbuchtung
des Chores (apsis, concha, lucida, auch tribuna) stand urspriinglich die
Kathedra des Bischofs, die spiter mit der wachsenden Ausgestaltung
des Altars an die ,,Evangelienseite* verlegt wurde.

Der Oberchor war vom Unterchor durch Schranken, cancelli,
getrennt, die in kleineren Kirchen mit nur einem Chorraume Chor
und Schiff abgrenzten. Von den Schranken aus wurde in grofieren
Kirchen der besseren Vernehmlichkeit wegen gepredigt, weshalb man
einen eigenen Ambo (dvafBaivew), ein erhdhtes Podium mit Briistung
und Lesepult (daher analogium, lectorium), an den ecancelli anbaute.
Dieser Ambo ist die iltere Form der etwa seit dem 13. Jahrhundert
in dem Schiff der Kirche fest oder beweglich angebrachten Kanzel, die
besonders durch die Mendikantenorden bevorzugt wurde.

Grofie Kirchen hatten oft zwei ambones oder Bipare, einen fiir
die Verlesung der Epistel in der Messe, den andern fiir die Absingung des
Evangeliums, bei der man sich gegen Norden als den zu erleuchtenden Ort der
Finsternis wandte; man vergleiche damit die heute noch iibliche Schrigstellung
beim Evangelium. Aus dem Worte lectorium bildete sich der Ausdruck Lett-
ner. Bei Prudentius und Paulinus von Nola findet sich auch der Ausdruck
tribuna (tribunal) zur Bezeichnung des ambo; vgl. Prud., Peristeph. XI 225
MPL 60 554:

Fronte sub adversa gradibus sublime tribunal
Tollitur, antistes praedicat unde Deum.

’

Andere bringen den Ausdruck tribunal mit dem dort abgenommenen Siinden-
bekenntnisse oder der Verlesung der Exkommunikationen in Verbindung.

Der Unterchor war fiir die Psalmisten und die niederen
Kleriker iiberhaupt bestimmt. Auch die Verlesung von Epistel und
Evangelium an das Volk fand daselbst statt, und zwar von erhdht
stehenden Pulten. Die in der gotischen Periode hiufigen Odeen
(@d¢iov) oder Doxalien,! Emporen, die sich an der Wand des Unter-
chores erhoben, dienten sowohl als Standplatz der Sanger wie fiir die
Lesung und Predigt, die an den kanzelartigen Vorspriingen des Lett-
ners oder Doxale gehalten wurden.

Von dem Schiff der Kirche wurde der Chor durch ein urspriinglich
niederes, spiter bedeutend erhohtes und oft kunstvoll verziertes Gitter
(cancelli) geschieden, das in der griechischen Kirche zu einer férm-
lichen Bilderwand (Ikonostasis) ausgestaltet wurde. Den Abschlufl
an der Decke bildete gewshnlich der Trium phbogen (arcus, porta

1 Das Wort ist nicht von 6&dfa abzuleiten, sondern von dorsum; also

dorsalia, an die Riickwand angebaute Emporen; iiber dorsale — Decke,
Teppich vgl. J. Sauer, Symbolik 220 406.

4‘
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triumphalis, Fronbogen), so genannt wegen des in ihm gewdohnlich
vorfindlichen Bildes des Erlosers als Sieger iiber den Tod.

Der Chor ist der dem Klerus vorbehaltene Raum, in den Laien
bloB zur Ablegung der Beichte (vor dem tribunal) und bei Uberbringung
der Opfergaben zugelassen wurden. Der Empfang der heiligen Kom-
munion fand an den cancelli statt; daher bedeutet pelli a cancellis den
AusschluB vom Empfange der Eucharistie. Ubrigens war die Ubung
nicht iiberall ganz einheitlich.

Der Altar.

Der Altar ist als Opferstitte des Neuen Bundes und als Tisch des
Herrn ! der Mittelpunkt des ganzen Chores. Von den christlichen Schrift-
stellern wird er vodmela isod, Jvatacrijoov (seltener, nach Hebr
13 10), ferner altare (= alta ara), seltener auch ara? genannt; die
heidnischen Bezeichnungen Bwmudg und éoydea werden in der Regel
vermieden.?

Der Altar der Urkirche war in der Regel ein Tisch aus Holz, der
wohl nicht einmal ausschlieBlich fiir die Eucharistiefeier vorbehalten
blieb; das Herbeischaffen des Altares war Aufgabe der Diakonen. Doch
werden auch Steinaltire schon frithzeitig erwihnt;* die erste dies-
beziigliche Vorschrift, allerdings nur fiir Siidgallien, stammt aus dem
Beginne des 6. Jahrhunderts® Gegenwirtig ist eine Steinmensa oder
wenigstens ein altare portatile aus Stein Bedingung fiir Konsekration
des Altares oder des Portatile.

Die Beisetzung von Reliquien im Altar, die gegenwartig
Vorschrift ist,® ist erst in nachkonstantinischer Zeit mit der steigenden

11 Kor 10 21: 00 ovvacde roamélns Kvolov pevégav xai roamwéing
darpoviov.

280 Tertull, De orat. ¢. 19, Ad uxor. 1 7, MPL 1 3182 1286.

3 Vgl. zum Ganzen das Monumentalwerk von J. Braun, Der christliche
Altar in seiner Geschichte und Entwicklung (1924). — Fiir die Namen des
Altars: I 21—42. — Kiirzer, mehr von praktischen Gesichtspunkten aus: [A.
Schmid], P. Doering, L. Bauer: Der christliche Altar, sein Schmuck
und seine Ausstattung (1928). — L. Eisenhofer, Liturgik I 342ff. G.
Rietschel, Liturgik I 136 ff.

4 Greg. Nyss, De bapt. Chr. (Eig¢ vy fuéoav taw potdv), MPG 46 581,
wo iibrigens der Altar als geheiligtes, nur von den Priestern zu beriihrendes
Geriit bezeichnet wird. Ahnlich Chrysostomus, Hom. 20 in 2 Kor 3, MPG
61 540: Aidog uév éoti v pdow, dyov 08 yiyverat.

5 Syn. Epaon. (517), ¢. 26. Vgl. J. Braun, Altar I 104.

6 Reliquien wenigstens e ines Mirtyrers: sufficit ut includatur reliquia
unius martyris solummodo; D. auth. 4180 ad 3 vom 16. Febr. 1906.
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Verehrung der Reliquien iiblich geworden; doch begniigte man sich,
wenigstens im Abendlande, vielfach mit Reliquien zweiten Grades.
Da so der Altar eine Art Reliquiengrab wurde, wich die alte Tisch-,
Kasten- und Blockform des Altares seit dem 16. Jahrhundert vielfach
der Sarkophagform.

Die vielverbreitete Ansicht, die besprochene Sitte riilhre von der Feier
der Messe iiber den Mirtyrergribern her, ist irrig; es wurde hochstens auf
einem Altar neben dem Mirtyrergrabe (ara apposita) zelebriert. Vgl. F. Wie-

land, Mensa und Confessio 147; J. Braun, Altar T 51 528. JahrbLiturgWiss
1925 196.

Wohl schon in frither Zeit war der Altar mit einem Linnen-
tuche bedeckt; diese Annahme legt Origenes nahe; im Westen gibt
es vor dem 4. Jahrhundert keine Zeugnisse dafiir.!

Die weitere Ausgestaltung des Altares.

@) In der Zeit des Basilikenstils ward als Uberbau des Altares das
sogenannte xifcgior {iblich, ein auf vier oder sechs Siulen ruhender,
die Altarmensa iiberdachender kleiner Tempel, in dessen Mitte sich in

nachkarolingischer Zeit ein goldenes oder silbernes Gefa befand, das
die konsekrierte Spezies enthielt.2

Der Name ciborium ist nicht von cibus herzuleiten, sondern vom grie-
chischen %t8dotov, das die becherartige Fruchthiilse der Kolokasia bezeichnet,
aus deren Blittern Trinkbecher gemacht wurden. Daher die Bedeutung Becher.
Eine zweite, xfdoor = aedicula, Throniiberbau, Grabmonument, gibt den
Weg zu dem liturgischen Begriff an. An Stelle des Ziboriums, das ein wiirdiger
Uberbau des Altares ist, indem es den eucharistischen Opfertisch gebiihrend
hervortreten liBt, setzt das Caerem. Episc. 1. 1 12 und 13 wenigstens einen
Baldachin aus Tuch voraus® Auf diesen beziehen sich auch zunichst die Be-
zeichnungen umbellum, umbraculum, tegimen, coopertorium, baldachinum
welch letzterer Name von den aus dem Orient (Bagdad) bezogenen, auch fiir
die Altariiberdachung benutzten schweren Seiden- und Goldstoffen herriihrt.
Zwischen den Siiulen des #t3dotov wurden Vorhiinge angebracht (vela, cortinae,
tetravela), die im Orient zur zeitweiligen Verhiillung des Altarraumes dienten,
im Westen zu seinem Schmuck.*

b) Im Verlaufe des Mittelalters kam statt des Altariiberbaues ein
rickwirtiger Aufbau zur Entfaltung, der urspriinglich an die Altar-

L ) B Braun, Altar II 21 ff.

2 Zur Geschichte des Altars vgl. auch F. Wieland, Altar und Altargrab
der christlichen Kirchen im 4. Jahrh, (1912). Das Kiborion wiire nach Wieland
wohl aus den Mirtyrermemorien in die Gemeindekirchen {ibergegangen,
veranlafit durch die Katechumenatsdisziplin und vorgebildet durch das jiidische
verhiillte Allerheiligste. Vgl. indes J. Brau n, Altar IT 189 ff.

3 D. auth. 1966 2912. J. Braun, Altar IT 262 fi.

*J. Braun II 166—171.
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mensa angesetzt und spiter weiter gegen die Ostwand geschoben wurde.
Diese Aufsitze gaben dem ganzen Altar den Namen Retablealtar
(tabula retrofrontalis).! Die Gotik baute die romanischen tafelartigen
Aufsitze in Schreinformen und mit Fliigeln weiter, die Renaissance und
das Barock erhdhte den Altaraufbau zu gigantischen Formen. Allerdings
trat dadurch der hauptsichliche Teil, die Altarmensa, fiir das Auge
unwillkiirlich zuriick; aber eben deswegen erscheint die Begiinstigung
der alten Tisch- und Ziborienform des Altares gerechtfertigt.

Die Bestandteile des Altares.

Der urchristliche Altar war seiner Zusammensetzung nach sehr
einfach; zudem befand sich in jedem Gotteshause urspriinglich
blof ein einziger Altar, der ein altare fixum wird, seitdem man die
Altire aus Stein fertigte. Neben dem Hauptaltar wurden aber allméh-
lich im Zusammenhange mit den Privatmessen und der taglichen
Zelebration aller Priester auch Nebenaltire und Reisealtire iiblich;
jene waren vielfach beweglich, letztere mufiten altaria portatilia sein.
So ergibt sich die Einteilung in altare fixum und portatile.

Begriff und Eigenschaften des altare fixum und altare mobile
werden in ¢. 1197 des CIC genau entwickelt:

Sensu liturgico intelligitur:

1. Nomine altaris immobilis seu fixi mensa superior una cum
stipitibus per modum unius cum ea consecratis.

2. Nomine altaris mobilis seu portatilis petra ut plurimum parva,
quae sola consecratur, quaeque dicitur etiam ara portatilis seu petra
sacra; vel eadem petra cum stipite, qui tamen non fuit una cum eadem
consecratus.

Nach § 2 desselben Kanon soll (debet) jede konsekrierte Kirche ein
altare immobile haben, in blof benedizierten Kirchen diirfen alle Altére
mobilia sein. Das Portatile soll nach c. 1198 § 3 so grof} sein, dal es wenig-
stens die Hostie und den grofieren Teil des Kelches aufnehmen kann; die
Mensa eines altare fixum soll die ganze Altarfliche bedecken, der Stipes
oder wenigstens die die Mensa tragenden Ecken oder Siulen (latera seu
columellae) miissen aus Stein und mit der Mensa in Verbindung sein § 2.

1. Das altare fixum besteht aus drei Teilen: dem Unterbau
oder dem Altarkdrper (stipes), der Altarplatte (mensa) und dem
sepulerum oder Reliquiengrab.

a) Der Unterbau (stipes) soll mdglichst aus Naturstein, etwa
aus Sandstein, Granit oder Marmor sein; indes ist auch ein Ziegelbau
gestattet, doch sollen in diesem Falle die Kanten, auf denen die Mensa
aufruht, aus Stein sein. Ubrigens wurden auch Altarkérper aus Holz

! Ungemein eingehend handelt dariiber J. Braun, Altar II 277—544.
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mit steinerner Mensa gestattet und als quasi-fixa betrachtet.! Neuere
Dekrete verlangen allerdings regelmiBig vier Steinsdulen an den Ecken
der Mensa.

b) Die Mensa des Altars ist aus Naturstein zu fertigen, zu dem
zum Beispiel auch Schiefer gehort: ex unico lapide naturali, integro
et non friabili. Kunststein ist nicht gestattet, ebenso nicht eine Ein-
fassung der Mensa mit Holz oder einem andern Material.2

¢) Das Sepulcrum, eine viereckige Vertiefung zur Aufnahme
der Reliquien, kann an der Vorder- oder an der Riickseite sowie auch
in der Mitte des Stipes oder der Mensa liegen. Wird es nicht durch
die mit dem Stipes fest zu verbindende Mensa selbst gedeckt, so muf§
es durch eine eigene Steinplatte geschlossen werden.®

2. Das altare portatile ist eine viereckige Steinplatte von
etwa 35 bis 40 Zentimeter Liinge und Breite und von solcher Dicke, daff
sie die Heiligenreliquien in einem sicher verschlieSbaren Sepulerum
aufnehmen kann. Die Konsekration des Portatile erfolgt ebenso wie die
der Mensa eines altare fixum an den vier Enden und in der Mitte,
wie das Pontificale Romanum De altaris portatilis consecratione vor-
schreibt.

Der Mefaltar mufl wenigstens um eine Stufe iiber den FuBboden der
Kirche erhdht* und soll geniigend groB sein. Unnétige Vermehrung der
Altdre ist hintanzuhalten;® dagegen wurde die Forderung der Synode von
Pistoja, in jeder Kirche blof einen Altar zu gestatten, von Pius VI. ver-
urteilt.

Die Bestimmungen iiber Konsekration, Exekration
und Violatio der Kirche und des Altares fallen in das Grenz-
gebiet zwischen Kirchenrecht und Liturgik. Sie seien hier kurz verzeichnet:

a) Die Konsekration. Jede fiir den Gottesdienst zu verwendende
Kirche ist vorher zu konsekrieren oder wenigstens zu benedizieren. Holz-
kirchen sowie Kirchen aus Eisen oder anderen Metallen diirfen nur bene-
diziert werden. Zur Kirchenkonsekration gehort auch die des Altars, aber
nicht umgekehrt (c. 1165). Das Fest der Konsekration ist alljihrlich zu be-
gehen (c. 1167). Die Konsekration der Kirche geht verloren bei Nieder-
reifung der Kirche, Zusammensturz des grofleren Teiles des Mauerwerkes

* D. auth. 1219; auch CIndg 18. Juli 1902.

2 D. auth. 8797, 3640.

% Nicht bloB durch Zement. In diesem Falle wire die Konsekration un-
giiltig. — Uber die Geschichte des Reliquiengrabes vgl. J. Braun, Altar
1 525—661.

4 Vgl. Ritus servandus in celebrat. missae II 2: Cum pervenerit ad
Altare, stans ante illius infimum gradum, caput detegit ... Uber die
geschichtliche Entwicklung s. J. Braun, Altar IT 176—183.

5 Die geschichtliche Entwicklung bei J. Braun, Altar I 368—385.
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oder bei Verwendung zu profanen Zwecken nach Bewilligung des Ordinarius
(c. 1170 1187).

b) Die violatio ecclesiae tritt ein bei folgenden sicheren, notorischen,
in der Kirche vorgekommenen Handlungen: bei Mord, ungerechtem schwerem
Blutvergieflen, gottloser oder schmutziger Verwendung (sordidis usibus), end-
lich bei Bestattung eines Ungliubigen oder Exkommunizierten post sententiam
declaratoriam vel condemnatoriam. Durch violatio der Kirche wird nicht auch
der wenn auch angrenzende Friedhof betroffen; und umgekehrt (c. 1162).

¢) Die Rekonziliation einer benedizierten Kirche darf der Rector
ecclesiae’ vornehmen, im Notfalle auch die einer konsekrierten unter baldiger
Benachrichtigung des Ordinarius; im letzteren Falle ist das mit besonderer,
im Rekonziliationsritus enthaltener Formel zu benedizierende Weihwasser zu
verwenden.

Durch Exekration der Kirche werden nicht auch die Altire exekriert;
und ebenso umgekehrt nicht (c. 1200 § 4).

Die liturgische Ausstattung des Altares.

A. Zuden wesentlichen Erfordernissen fiir jeden MeS§-
altar gehoren die Altarbekleidung, das Altarkreuz, wenigstens zwei
Leuchter mit Wachskerzen, die sogenannten Kanontafeln, endlich ein
Pult oder Kissen fiir das Missale.

Das Altarkreuz nach heutigem Brauche ist erst gegen Ende
des Mittelalters allgemein iiblich geworden. Im christlichen Altertum
war es nicht vorhanden, im frithen Mittelalter war es iiber dem
upigoy oder als Triumphkreuz an der Grenzlinie zwischen Pres
byterium und Schiff angebracht. Honorius von Augustodunum, Inno-
zenz III. sowie Duranti bezeugen das Vorhandensein eines Altar-
kreuzes: Inter duo candelabra crux in altari medio collocatur.! Durch
das Missale Pius’ V. und das Caeremoniale Episcoporum wurde das
Altarkreuz (mit Crucifixus) ausdriicklich vorgeschrieben. Es soll so
grof} sein, dafl es von Volk und Priester gut gesehen werden kann.
Bei Aussetzung des Allerheiligsten darf das Kreuz — auch fiir die
Feier des Mefopfers — entfernt werden. Einer besonderen Benediktion
bedarf das Altarkreuz nicht.?

Die heute allgemein iiblichen Kanontafeln entsprangen dem
Bediirfnisse, Gebete bei der MeBfeier, die nicht bequem aus dem Mis-
sale gelesen werden konnen, textlich vor Augen zu haben. Der Name
kommt wohl als denominatio a principali von den auf der mittleren

1 W. Duranti, Rationale I 3 31. Fast wértlich gleich Innoc. III., De
sacrif. miss. IT 21, MPL 217 811. — Zum Ganzen: L. Eisenhofer, Liturgik
[ 360—364.

2 D. auth. 2143. — Auf dem thronus expositionis Sanctissimi soll das
Altarkreuz nicht aufgestellt werden (D. auth. 3576), ebenso nicht vor der
Tabernakeltiire (CR 11. Juni 1904; D. auth. 4136 I1).
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Tafel enthaltenen Konsekrationsworten im Kanon. Erst etwa mit dem
Beginne der Neuzeit eingefiihrt, heifien die Tafeln oft (Carol. Borr.,
Clem. VIIL) tabellae secretorum; bis in das 17. Jahrhundert kannte
man nur die mittlere, allméhlich kamen auch die beiden anderen
auf dem Wege der Gewohnheit hinzu.

Sowohl die Kanontafeln wie auch der sogenannte Pontifikalkanon erin-
nern an die urspriingliche Verwendung mehrerer Biicher bei der MeBfeier.
Sollen iibrigens die Kanontafeln ihren Zweck gut erfiillen, so darf Format
und Druck derselben nicht zu klein sein.

Ein eigenes Kissen (pulvinum, pulvillum, cussinus) wurde schon
im 12. Jahrhundert als Unterlage fiir das Mefibuch beniitzt und der
allegorisch-mystischen Richtung der Zeit gemiB gedeutet.! Daneben
traten auch Pulte auf, die sich als bequemer viel eingebiirgert haben.

Uber die liturgische Beleuchtung wird bei Behandlung des
Lichtes iiberhaupt gesprochen werden, iiber die Altarbekleidun g bei
Behandlung der liturgischen Gewiinder.

B. Zu dem unwesentlichen Schmuck des Altares sind
Reliquien und Bilder oder Statuen von Heiligen? sowie Blumen, und
zwar natiirliche oder in Ermanglung solcher kiinstliche aus Seiden-
stoff * zu zéhlen. Bilder, Reliquien und Blumen haben ihren Platz
etwa zwischen den Altarleuchtern, niemals vor oder auf dem Taber-
nakel. Das Bild des Titularheiligen des Altares soll iiber dem Altar
angebracht sein. Bei Aussetzung des Allerheiligsten sind Bilder und
Statuen des Expositionsaltares tunlichst zu verhiillen und Reliquiare zu
entfernen, damit sich die gesamte Aufmerksamkeit auf das Aller-
heiligste richte.

Die Bestimmung gilt wenigstens fiir das Vierzigstiindige Gebet: Instr.
Clem. § 3. Vgl. D. auth. Band IV S. 139.

Der Sakramentsaltar. Das Tabernakel.t

In den ersten Zeiten des Christentums fand eine dauernde
Aufbewahrung der Eucharistie wahrscheinlich nicht statt; doch wurde
sie mit der wachsenden Zahl der Christen bald noétig, schon wegen der

1 Zum Beispiel auf das weiche (bereitwillige) Herz, mit dem das Evan-
gelium aufzunehmen sei.

2 Rit. celebr. miss. 4 5. Caerem. Ep. 1 c. 12 12.

3 Vascula cum flosculis frondibusque odoriferis seu serico contextis ad-
hiberi poterunt. Caerem. Ep. 1 c. .

4 Vgl. J. Braun, Altar II 574—647. P. Browe, Verehrung der Eucha-
ristie 11 ff.

liturgie.de



58

Krankenkommunion. In den ersten drei Jahrhunderten wurde die
Eucharistie nach zahlreichen Zeugnissen den Christen héufig nach
Hause mitgegeben. Nach dem Aufhéren der Verfolgungen wurde die
Kirche der regelmiflige Aufbewahrungsort und die Mitgabe nach
Hause aufgehoben und stellenweise sogar verboten; eine Aufbewah-
rung auf dem Altar ist in vorkarolingischer Zeit nicht erwiesen.

Die Art und Weise der Aufbewahrung hat sich im Laufe der
Jahrhunderte naturgemif etwas geiindert. Vielerorts wurde das Aller-
heiligste in Nebenrdumen der Kirche, den Pastophorien, Sakrarien oder
Sekretarien aufbewahrt, zumal im Abendlande. In der Kirche selbst
dienten demselben Zwecke Wandschrinkche n, armaria, arma-
riola genannt, die in der gotischen Periode zu kunstvollen, meist an
der Evangelienseite an der Chorwand vor dem Altare sich erhebenden
Sakramentshiuschen oder Sakramentstiirmen ausge-
staltet wurden. Seit dem 16. Jahrhundert wurde die Verwendung der
Sakramentstiirme seltener und die Aufbewahrung der Eucharistie auf
dem Altare selbst iiblich. Benedikt XIV. bezeichnet 1746 diese Art als
die disciplina vigens; gegenwiirtig ist die Aufbewahrung in taber-
naculo inamovibili in medio altaris posito nach CIC c. 1269 § 1 Vor-
schrift. Als Sakramentsaltar dient in Pfarrkirchen wohl regelmiBig
der Hauptaltar, in Domkirchen immer ein Seitenaltar.

CR 21. August 1863: Omnino prohibet, Ss. sacramentum alio in loco asser-
vari praeterquam in tabernaculo in medio altaris posito. Nach D. auth. 4071
ad 3 vom 26. April 1901 wiire die Aufbewahrung allgemein in aliquo ex
altaribus minoribus statthaft, wofern dieser Altar nur nicht altare
chori ist. Vielleicht wiirde sich diese Aufbewahrungsart fiir solche grofie
Pfarrkirchen empfehlen, in denen alltéiglich withrend ganzer, am Hauptaltar ge-
lesener oder gar gesungener Messen gleichzeitig von einem anderen Priester
die heilige Kommunion ausgeteilt werden muf. Der Sakramentsaltar sollte
in solchen Fillen wohl in moglichster Nihe des Presbyteriums sein.

Die meotoreod oder Eucharistische Taube (in emailliertem und
vergoldetem Kupfergufl) kommt als GefiB fiir die Aufbewahrung des Aller-
heiligsten vielleicht doch erst seit dem 10. Jahrhundert in Betracht. Stellen
aus Tertullian oder Chrysostomus, die man fiir ihre Verwendung anfiihrte,
sind nicht beweiskriftig. In der Vita des Papstes Innozenz I. (F 417) wird im
Liber Pontificalis eine columba erwithnt, aber kaum als Eucharistiegefif8. Deut-
lich sprechen erst die Consuetudines Cluniacenses von der Eucharistischen
Taube; so Ordo Clun. I 35: Corpus Domini in pixide aurea reponitur; pixidem
diaconus de columba iugiter pendente super altari abstrahit. — Turmartige
Sakramentshduschen aus Elfenbein oder Silber werden schon zur Zeit Gregors
von Tours (Mirac. I 85, Mon. Germ. Hist. Scr. Merov. I 2 546 ed. Krusch)
erwihnt. Vgl. zum Ganzen J. Braun, Altar 11 574—578 (Zuriickweisung falsch
gedeuteter Zeugnisse des chr. Altertums), 608—616 (Beschreibung der erhal-
tenen Eucharistischen Tauben).

liturgie.de



59

Das Tabernakel

Als besondere Aufbewahrungsstitte des Allerheiligsten ist das
Tabernakel in Bau und Verzierung moglichst wiirdig auszustatten. Es
soll sich vor den iibrigen Teilen des Altaraufbaues oder des Uberbaues
auszeichnen und deutlich erkennbar hervortreten.

Das Tabernakel muf} eine hinreichende Festigkeit besitzen; daher
ist es mit dem Altar in sichere Verbindung zu bringen und aus wider-
standsfdhigem Material herzustellen. Bei Steintabernakeln sowie den
in neuerer Zeit viel in Aufnahme gekommenen Metalltabernakeln ist
auf Trockenheit des Innenraumes zu sehen, was etwa durch einen
Innenhelag mit Pappelholz zu erreichen ist. Die Innenwinde des
Tabernakels sind nach den liturgischen Vorschriften mit weiBer Seide
zu bekleiden; ebenso ist eine Vergoldung des Innern gestattet.r Auf dem
Boden des Tabernakels ist ein Korporale auszubreiten. Als AuBen-
verzierung des Tabernakels wird ein Konopeum vorausgesetzt, das
jedoch in weiten Gebieten nicht in Aufnahme gekommen ist, auch zum
Teil nicht in Rom.

Das Konopeum ist ein Ziervorhang, woméglich aus Brokat- oder Seiden-
stoff, der das ganze Tabernakel umhiillen soll. Die Farbe des Konopeum wiire
weifl oder die Tagesfarbe auBer schwarz. Der Name xwvomweiov, urspriinglich
ein Schutznetz gegen Miicken (xdvay) bezeichnend, ist wohl aus Jud 10 19 ent-
lehnt. Der Brauch selbst mag an die Vela des alten Ziborienaltars erinnern.

Als Form des Tabernakels wihlt man wohl am besten die
Hiuschenform mit zwei Tiiren; die sogenannten Dreh- oder Rolltaber-
nakel sind minder zu empfehlen, jedoch nicht verboten.2 Dagegen sind
Mechanismen zu selbsttitiger Emporhebung der Monstranz oder des
Ziboriums unstatthaft. Die in letzter Zeit oft gefertigten Doppeltaber-
nakel,® bei denen der untere Teil der Aufbewahrung, der obere, nischen-
formige oder mit Tiiren geschlossene der Aussetzung des Allerheiligsten
dienen soll, lassen sich mit den liturgischen Vorschriften nicht ganz
befriedigend in Einklang bringen; der fiir die Aussetzung erforder-

liche Thronus sollte vielmehr jedesmal besonders hergerichtet
werden.*

* CR 7. August 1871, D. auth. 3254 7.

? Vgl. Conc. prov. Prag. (1860), Tit. V ¢. 5: Versatilibus quae hinc inde
inveniuntur tabernaculis antiquiorem merito praeferimus sanctuarii structuram
congruo ostio seu foribus muniti.

3 Niheres dariiber vergleiche bei L. Eisenhofer, Liturgik I 375.

4 So wenigstens nach der Entscheidung der CR vom 927. Mai 1911,
D. auth. 4268 4.
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Das Tabernakel mufl gut verschliefBbar sein. Der Schliissel
sollte gefillig ausgestattet und Laienhiinden nicht zugénglich sein.?

Im Tabernakel sind blofi die konsekrierten heiligen Hostien auf-
zubewahren, nicht auch leere Monstranzen oder schon purifizierte
Ziborien, noch viel weniger natiirlich eine Kreuzpartikel oder die hei-
ligen Ole; iiber dem Tabernakel darf blof das Kreuz oder eine andere
Darstellung Christi (Agnus Dei, Ecce Homo, der Auferstandene) Platz
finden, etwa auch die Taube — als Symbol des Heiligen Geistes oder
vielleicht als Nachklang der mittelalterlichen Peristera.

DasBenediktionsformular e fiir das Tabernakel (benedictio taber-
naculi seu vasculi pro Ss. Eucharistia conservanda, Pontif. Rom. II, Rit. Rom.,
Tit. VIII c. 23) ist mit dem des Ziboriums gleich. Nach D. auth. 4035 4 ist
jedes Tabernakel zu benedizieren.

Privilegierte Altiire.?

Altédre konnen in mehrfacher Beziehung privilegiert sein:

@) insofern an ihnen bestimmte Privatvotivmessen auch
an sonst durch die Rubriken ausgenommenen Tagen gelesen werden
diirfen, wie zum Beispiel Altire an Gnadenorten;

b) insofern mit dem Besuche bestimmter Altire Ablisse fiir
Lebende oder Verstorbene verbunden sind — ein Privileg, das aufBer
in Italien kaum h#ufig sein diirfte;

¢) insofern durch die Aufopferung der Messe an ihnen
ein vollkommener Abla gewonnen werden kann, der Verstorbenen
per modum suffragii zugewendet wird. — Letztere Art der Privilegie-
rung ist die gewohnliche und hier kurz zu behandeln.

Die Auffassung des vom Apostolischen Stuhle erlangbaren
privilegium altaris ist durch das Dekret der CIndg vom 28. Juli 1840
deutlich gekennzeichnet:

Per indulgentiam altari privilegiato annexam, si spectetur mens con-
cedentis et usus clavium potestatis, intelligendam esse indulgentiam plenariam,
quae animam statim liberet ab omnibus purgatorii poenis; si vero spectatur
applicationis effectus, intelligendam esse indulgentiam, cuius mensura
divinae misericordiae beneplacito et acceptationi respondet.

Damit erledigt sich auch die scheinbare Schwierigkeit bei wieder-
holter Zuwendung des Altarprivilegs fiir denselben Verstorbenen.

! Clavis inaurata et cordula decenti ornata. Conec. Prag. 1. ¢. — Clavig
tabernaculi diligentissime custodiri debet, onerata graviter conscientia sacerdotis,
qui ecclesiae vel oratorii curam habet. CIC ¢. 1269 § 4.

2 Zum Ganzen vgl. J. Beringer-Steinen, Ablisse I 529—549.
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Ein allgemeines Altarprivileg wurde durch Benedikt XIII.
1724 den Metropolitan-, Kathedral- und Patriarchalkirchen in perpetuum
fiir alle Tage verliehen; der privilegierte Altar war ein fiir allemal zu
bestimmen. Durch Klemens XIII. wurde das Privileg auf alle Kollegiat-
und Pfarrkirchen fiir alle Tage ausgedehnt, doch nur ad septennium,
worauf um Erneuerung angesucht werden muBte, die dem Didzesan-
bischof fiir alle Kirchen gleichzeitig zuging. Nach CIC ¢. 916 kann nun-
mehr der Bischof das Privileg in perpetuum verleihen, auch fiir eccle-
siae quasi-paroeciales.

Der privilegierte Altar soll ein altare fixum ac stabile sein; doch
geniigt auch ein in einen festen Unterbau, auch in einen héolzernen,
eingefiigtes Portatile.! Das Privileg ist an den Altar selbst, nicht an
das einzelne Portatile gebunden: qui (lapis) unus alteri pro necessitate
et opportunitate suffici poterit. (CIndg 20. Miirz 1846.)

Nach c. 918 § 1 des CIC soll der privilegierte Altar nur die Uberschrift
altare privilegiatum, perpetuum vel ad tempus, quotidianum vel non,
je nach der Verleihungsurkunde, tragen. Die Aufschrift ist iiber dem Altare
selbst, nicht {iber der Kirchentiire anzubringen.

¢. 917 besagt: Am Allerseelentag sowie an den Tagen des Vierzigstiindigen
Gebetes sind alle Altdre privilegiert, bei letzterem iibrigens nach COff vom

22. Jénner 1914 auch dann, wenn es nur in diozesaniiblicher Form gehal-
ten wird.

Durch COf vom 28. Jiinner 1915 und 16. Dezember 1915 wurde das Altar-

privileg fiir alle Messen verliehen, die fiir im Weltkriege von 1914—1918
Gefallene gelesen werden.

Die Zuwendung des Altarprivilegs unterliegt folgenden Be-
stimmungen :

Das Privileg kann jedesmal nur der Seele eines Verstorbenen
zugewendet werden, auch am Allerseelentag; 2 der AblaB ist von dem
sogenannten fructus medius nicht trennbar und fiir Verstorbene nicht
zu gewinnen, wenn die Messe fiir Lebende aufgeopfert wurde.? Eine
ausdriickliche Zuwendung des Ablasses selbst ist nicht erforder-
lich. Wenn Requialmessen gestattet sind, sollte das Requialformular
genommen werden, sonst geniigt die Tagesmesse, auch an den durch
Pius X. ndher bestimmten Ferialtagen der Fastenzeit.*

1 CIndg 18. Juli 1902.

2 CIndg 14. Juni 1880.

3 Ebenso 25. August 1897.

4 Siehe Rubr. ad norm. Bullae ,,Divino afflatu®, T. X 2 und CR 12. Juni 1912.
In Ferialmessen ist die passende oratio pro defunctis, und zwar an vorletzter
Stelle, einzulegen.
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Das Altarprivileg erlischt mit dem Ablaufe der Verleihungs-
zeit sowie bei Zerstérung des Altars; wird er mit demselben Titel in
derselben Kirche, wenn auch an anderer Stelle, wieder errichtet, so
lebt das Privileg wieder auf, ebenso bei Wiederaufbau der ganzen
Kirche an derselben Stelle und mit demselben Titel. Das persoén-
liche Altarprivileg erlischt durch Widerruf oder Ablauf der Frist.

B. Das Schiff der Kirche.

Unter dem Schiff der Kirche versteht man gegenwirtig den fiir die
Glaubigen bestimmten Raum des Gotteshauses. Die bald fiir das ganze
Kirchengebiiude, bald nur fiir den eben genannten Raum gebrauchte
Bezeichnung vaic, navis! mag vielleicht durch Mt 8 23, Lk 8 22 und
dhnliche Stellen veranlait worden sein. Die wachsende Zahl der Glau-
bigen und die Entfaltung der kirchlichen Baukunst fiihrten zu gerdumi-
gen Kirchenschiffen, an die hiufig noch niedere oder gleichhohe Seiten-
schiffe gefiigt wurden; das Mittelschiff war urspriinglich dem Klerus
vorbehalten.

Die Trennung der Gliubigen nach Geschlecht und Alter ist schon in
den Apostolischen Konstitutionen (II 57) bezeugt; vor etwa 250 diirfte sie
noch nicht so streng gehandhabt worden sein, wie aus Tertullian (Ad uxor. 2 4,
MPL 1 1295) und Klemens von Alexandrien (Pédd. 3 11, MPG 8 660) hervor-
geht. Johannes Chrysostomus berichtet, die zu seiner Zeit iibliche Scheide-
wand zwischen Ménnern und Frauen in der Kirche sei anfianglich nicht vor-
handen gewesen. Fiir die Aufrechterhaltung der Ordnung unter den Gléu-
bigen hatten Diakone zu sorgen (Const. Ap. II 57, Funk 165), die auch
fremden, mit einem Empfehlungsschreiben ihres Bischofs versehenen Gliu-
bigen ihre Plitze anzuweisen hatten (Const. Ap. II 58: Kai vodg Og eloly
dindag morol, drayéro Exastov sig TOV mooirovTa adr@ vémov. Funk 167). —
Die Trennung der Geschlechter wiinscht auch CIC c. 1262 § 1 mit Berufung
auf die altchristliche Ubung.

Zu den gegenwiirtigen Einrichtungsstiicken des Schiffes der Kirche
gehdren besonders die Kanzel, der Taufstein und die Beichtstiihle;
auch Nebenaltire finden meist im Schiffe der Kirche Platz; auch die
Orgel gehort hierher oder richtiger in den Chor. Sitzbénke finden sich
im Norden zahlreich, in romanischen Lindern fast gar nicht vor.

* Const. Ap. II 57: Emioxomog . . . i xvBeoviitng widg ueyding . . . ol dud-
xovor foixaot vadralg xal ToLzdoxoOLS . .. 00 uévoy ydo i, dAAe xal pdvioy
opolotar 9 xxincia. Funk 159 161 163. ,Den Alten war die Kirche selbst
ein geistiges Schiff, das auf dem Meer dieser Zeitlichkeit sich befindet und
nach dem Jenseits steuert, bis es ankommt bei dem Heilande.* J. Fluck,
Liturgik IT 847.
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Die Kanzel.

Die Kanzel entwickelte sich aus dem an den Chorkanzellen stehen-
den Ambo, dessen Verlegung in das Schiff bei grofien Kirchen fiir
Lesung und Predigt nétig ward. Vorerst, zumal in der Bliitezeit der
Bettelorden, als bewegliche Rednerbiihne errichtet, bekam die Kanzel
seit dem 15. Jahrhundert einen festen Standort. Vielfach sind die Kan-
zeln an Pfeilern oder Siulen der Kirche angebracht, in der Regel aus
symbolischen Griinden auf der Evangelienseite. Gegeniiber oft gro-
tesken Formen aus der spiitgotischen Zeit sowie aus der des Barock
und Rokoko* bevorzugt man heute wieder einfacher gehaltene, etwa
sechs- oder achteckige, nicht zu kleine Kanzeln mit breiterem Sockel.
Als passenden Schmuck der Kanzel wihlte man die Taube, die Symbole
der Evangelisten, das Kreuz. Uber die Zweckmafligkeit eines Schall-

deckels, zumal wenn er wie gewdhnlich zu klein ist, sind die Ansichten
geteilt.

Der Taufstein.

Fiir die Taufe der Katechumenen sind naturgemi bald von An-
fang der Kirche eigene Riumlichkeiten notwendig geworden, die in
der Zeit der Verfolgungen freilich bescheiden gewesen sein mogen.
Seit dem 4. Jahrhundert baute man eigene Taufkirchen ? in der nichsten
Nihe der Bischofskirche, die meist Rundform hatten und auch dem
Unterrichte der Katechumenen dienten. In der Taufkirche befand sich
der Taufbrunnen, xoivuBjdoa, fons, piscina genannt. Mit dem Auf-
kommen der Kindertaufe und hiufigerer Taufzeiten an Stelle des alt-
christlichen Karsamstags und Pfingstsamstags muBte die Zahl der Tauf-
kirchen natiirlich vermehrt werden; auch geniigten bald wegen der
Einzeltaufen kleinere fontes baptismales, die fiir die lange erhaltene
Taufe durch Untertauchen eben noch geniigend Raum boten. So ent-
standen allméhlich die in ihren AusmaBen bescheidenen Taufsteine
heutigen Brauches.

Das romische Rituale enthiilt iiber den Taufstein hauptsiichlich folgende
Bestimmungen.® Der Taufstein soll an einem geziemenden Orte in der Kirche
aufgestellt, aus undurchlissigem Material hergestellt, wiirdig ausgestattet, gut

1 Wie zum Beispiel die Form eines Schiffes inmitten von Meerungeheuern,
einer Weltkugel u. a.; Kanzeln, die noch dazu vielfach scheinbar in der Luft
héingen. — Ein gedriingter Uberblick iiber die Entwicklung in LexThKi V 792
(mit Abbildungen).

2 Baptisteria, @porwmijoie, tituli baptismales.

3 Rit. Rom., Tit. II ¢c. 1 46.
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bedeckt und verschlossen und mit einem Gitter umgeben sein. Auch wird
eine Darstellung der Taufe Jesu als Schmuck des Taufsteines gewiinscht. —
In der Niihe des Taufsteines wird ein sacrarium (piscina) vorausgesetzt zur
Aufnahme der bei der Taufe zur Verwendung gekommenen Stoffe. Es geniigt
jedoch auch das allgemeine Sakrarium der Kirche, das an einem schicklichen,
nicht in die Augen fallenden Platze der Kirche oder der Sakristei einzurichten
und unter Verschluffi zu halten ist. — Der CIC spricht vom Baptisterium in
den Kanones 773—776, doch sind die Bestimmungen fast ausschlieBlich kirchen-
rechtlicher Natur.

Als Ort fiir den Taufstein kommt wohl, wo nicht eine eigene
Taufkapelle besteht, am besten ein Platz in der Nihe des Hauptein-
ganges auf der Evangelienseite in Betracht. Den Taufstein im Presby-
terium aufzustellen, ist nach Idee wund geschichtlicher Entwicklung
durchaus ungehdrig. Nischen sind als Standort des Taufsteines unbe-
quem, er soll vielmehr von allen Seiten zugiinglich sein. Als Material
ist Stein (Marmor) am entsprechendsten. Die Taufgerite sollen zu dem
Taufstein passen und wiirdig sein.

Die Beichistiihle.

Der Beichtstuhl gehért zu den jiingeren Einrichtungsgegenstinden
der Kirche; wihrend des ganzen Mittelalters geschieht seiner noch
keine Erwihnung.

Im christlichen Altertum wurde die Beichte am Fufie des Altares,
die von Frauen an den Kanzellen des Chores abgelegt; @hnlich blieb
es wohl auch im Mittelalter: Abbildungen zeigen den Péonitenten zu den
Fiifen des BuBipriesters kniend. Fiir die Abnahme des Siindenbekennt-
nisses wurde vom Priester eine Art beweglicher Kathedra, ein Stuhl
mit Arm- und Riickenlehne, verwendet. Im 16. Jahrhundert entwickelten
sich allmihlich eigentliche, mehr geschlossene Beichtstiihle, zunichst
mit nur einseitiger, dann mit doppelseitiger Scheidewand zwischen
Beichtvater und Beichtkind; sodann wurden die Beichtstiihle reicher
ausgestattet und dem Stile der Kirche angepaft.

Frauenbeichten sind nach c¢. 910 nur im Beichtstuhle abzunehmen,
aufler in Krankheitsfillen oder in anderen wirklichen Notfillen et adhibitis
cautelis, quas Ordinarius loci opportunas iudicaverit. Minnerbeichten
diirfen auch in Privathéiusern vorgenommen werden; doch ist nach c. 908 der
eigentliche Ort fiir die sakramentale Beichte die Kirche oder ein Oratorium
publicum vel semipublicum.

Der CIC gibt in c. 909 und 910 zusammenfassende, in das Rit. Rom., Tit. III
¢. 189, iibernommene Bestimmungen iiber den Beichtstuhl. Ausdriicklich wird
eine crates fixa ac tenuiter perforata inter poenitentem et confessarium ge-
fordert.
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Die Orgel.

Die einfachste Form der Orgel, die schon vor Christus bekannt ‘
war, bildete die Wasserorgel, $doaviig, die seit dem 4. Jahrhunder |
durch die Windorgel verdringt wurde. Ins Frankenreich kam sie erst 1
in der Karolingerzeit. Indes blieb die Orgel mit wenigen Ausnahmen |
bis gegen das Ende des Mittelalters diatonisch, sehr unvollkommen und l
kam nur fiir Intonation und allereinfachste Begleitung in Frage. In I
der Neuzeit wurde dann die Orgel zu kiinstlerischer Vervollkommnung }
gebracht; jedoch hat sich gerade dadurch das Orgelspiel oft stark von ’
dem kirchlichen Geiste entfernt.! Durch das Caeremoniale Episcopo- :
rum (L. 1 e. 28) wurden die leitenden Grundsiitze fiir den Gebrauch {
der Orgel aufgestellt, die nach Auffassung der Kirche vorerst nur als
Unterstiitzungsmittel des Gesanges in Betracht kommt. Im Volke hat
sich freilich die Orgel griofte Beliebtheit erworben, so zwar, daf} sie
im allgemeinen, wenigstens in slawischen und deutschen Lindern, viel
mehr beim Gottesdienst beniitzt wird, als die liturgischen Vorschriften
voraussetzen. Das Motuproprio Pius’ X. iiber die Kirchenmusik (22. No-
vember 1903) hat den Gebrauch der Orgel ausdriicklich gestattet.

Der urspriingliche Platz fiir die Orgel war das Presbyterium selbst
oder der Lettner. Mit der wachsenden Ausdehnung der Orgeln muBten
fir sie eigene Orgelchére oder Bithnen, gewdhnlich iiber der Grenz-
fliche zwischen Schiff und Vorhalle, gebaut werden, nicht immer zum
Vorteil einer einheitlichen Liturgieausfithrung. In grofien Kirchen fin-
det sich oft neben der Hauptorgel eine kleinere in der Néhe des Altars.

Das Formulare fiir die Weihe der Orgel, die zumal fiir den kirchlichen
Volksgesang in unseren Gegenden wohl fast unentbehrlich ist, befindet sich

in der Appendix des Rituale Romanum unter Nummer 13: Benedictio in-
strumentorum organi in ecclesia.

C. Die Vorhalle.

Vor der altchristlichen Kirche befand sich in der Regel als Vor-
hof ein unbedeckter Raum, der von einem bedeckten Siulengang um-
geben war. Er wurde mgdvaog, adlr) oder nach rémischer Bezeich-
nungsweise atrium, impluvium genannt. Als Zwischenglied zwischen
Schiff der Kirche und Vorhof erscheint der Narthex (vaoé, ferula),
eine Vorhalle, etwa so breit wie der angrenzende Portikus des Atriums
und gegen dieses durch eine Mauer abgeschlossen.

* Daher die Vorschrift des Tridentinums: Ab ecclesia musicas eas, ubi
sive organo sive cantu lascivum aut impurum aliquid miscetur, arceant.
Sess. XXII, De observandis et evitandis in celebr. miss,

Schubert, Pastoraltheologie (Liturgik). 5
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Der Name vdodyé rithrt nach der einen Deutung wohl von der Ahnlich-
keit der viereckigen Vorhalle mit den aus Narthexstengeln gefertigten Arznei-
kiisten oder Biichsen her. Andere erkliren ihn aus der ferula, der Strafrute,
die ein die Biifler in der Vorhalle beaufsichtigender Kleriker als Hoheits-
symbol trug.!

Die Vorhalle war der Versammlungsort der Biiier; auflerdem fand
sie spiter, besonders als sie ganz eingedeckt wurde, Verwendung fiir
Kirchenversammlungen, fiir die kirchliche Gerichtsbarkeit und diente
der Armenpflege und dem Asylrechte. Im Mittelalter schmiickte man
die Vorhalle gern mit den Bildern Adams und Evas sowie mit Dar-
stellungen des volkstiimlich gewordenen hl. Christophorus als Christus-
triager.? — Gegenwirtig ist die Vorhalle der Kirchen gewo6hnlich nicht
besonders gerdumig und erscheint vielfach nur als Raum unter dem
Turm- und Orgelchoraufbau. Ihren praktischen Wert hat sie immer-
hin: so etwa fiir die Eingangszeremonien zur Taufe und am Karsams-
tag sowie zur Anbringung von schriftlichen kirchlichen Mitteilungen
an die Besucher des Gotteshauses. In verkehrsreichen Orten verhiitet
sie zudem das Eindringen storenden Strafenlédrmes in die Kirche und
vermag die religiose Einstimmung zu erleichtern.

Der Vorhof, in den sich der Narthex fortsetzte, wurde schon
vom frithen Mittelalter an meist zu Begrébniszwecken (Kirchhof!) ver-
wendet. Ubrigens friedete man die Kirchen aus praktischen wie reli-
gidsen Griinden tunlichst mit einer Umfassungsmauer ein; Mauer und
Platz hieBen ambitus oder meoifolog und hatten zumal im Orient oft
Bedeutung fiir Verteidigungszwecke.

Die Glockentiirme.

Im #ltesten christlichen Kirchenbau sind Tiirme unbekannt; seit
dem 5. Jahrhundert baute man sie getrennt von dem Kirchengebiiude
selbst; im Orient mogen sie auch fiir Befestigungszwecke bestimmt
gewesen sein, im Abendlande dienten sie vor allem zur Aufnahme
der Glocken. Allmihlich wurden dann die Tiirme mit dem Kirchen-
gebdude zu einer architektonischen Einheit verbunden und zumal in
der Bliitezeit der Gotik kunstreich ausgebaut.

1 Vgl F. X. Kraus, RE I 1221,
2 Man vergleiche die Verse, die sich unter derartigen Darstellungen als
Ausdruck von Volksmeinungen finden:
Christophori sancti speciem quicumque tuetur
Ipso namque die nullo languore tenetur.
Oder:
Christophorum videas, postea tutus eas,
u. a. — J. Fluek, Liturgik II 841. — Uber die Christophorus-Legende vgl.
H. Giinter, Legendenstudien 24 59 72 u. o.
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Kirchenglocken begegnen uns schon ziemlich frith im
gottesdienstlichen Gebrauch.® Urspriinglich klein wie die bei den
Rémern gebriuchlichen Schellen, wurden sie gegen Ende des 8. Jahr-
hunderts nicht mehr wie ehedem aus Blech geschmiedet, sondern aus
Erz gegossen und zuniichst in besonderen Geriisten, dann in Dach-
reitern und endlich in den Tiirmen untergebracht. Das Liuten der
Glocken war als zum Gottesdienst gehorige Verrichtung urspriinglich
Sache der Priester, dann der Ostiarier und wurde endlich bei der
wachsenden Grofle und Schwere der Glocken Laien iibertragen. Die
gottesdienstliche Bestimmung der Glocken ist auch durch die bis ins
8. Jahrhundert hinabreichende Glockenweihe gekennzeichnet, mit
der man bald auch eine Namengebung, die Glockentaufe, verband.

Mit dieser Zeremonie scheinen im Volke schon friihzeitig abergldubische
Meinungen iiber die Wirkung des Glockenliutens verbunden worden zu sein;
daher die Verfiigung Karls des Grofien (789, MG Leg. sect. 2 I 64 c. 34): Ut
cloceas non baptizent neque cartas per perticas appendant propter grandinem.
Es handelt sich offenbar um Gebetsstreifen mit abergldubischen Formeln. Ein

Verbot der Glockenweihe selbst ist damit gewif} nicht gegeben. Vgl. A. Franz,
Benediktionen II 41, wo auch andere Fille von Glockenliuten zur Abwehr

von Gewittern angefiihrt werden.

Die Kirchenglocken sind nach ¢. 1169 des CIC zu konse-
Krieren oder zu benedizieren und diirfen zu weltlichen Zwecken nur
€X causa necessitatis aut ex licentia Ordinarii aut denique ex legitima

consuetudine gebraucht werden. Das wurde durch die CC am 20. Mirz
1931 neu eingeschirft.2

Vor Einfithrung des Glockenliutens wurde das Zeichen zum Gottes-
dienste durch eine Tuba oder durch Anschlagen eines Hammers an Holz- oder
Blechplatten (lignum sacrum, dytosidngov) gegeben. Eine Erinnerung mag man
noch in der Verwendung der iiblichen Holzklappern im Triduum sacrum er-
blicken. In den ersten Zeiten des Christentums ist der Gottesdienst vornehmlich
durch einen Boten (praeco, 7wimeds) angesagt worden. — Altarschellen
kommen seit dem 12. Jahrhundert in Verwendung.3

Seit dem 14. Jahrhundert gab es auf den Kirchtirmen Uhren
mit Glockenschlag; in den Kirchen selbst werden sie schon frither
erwihnt, so 1120 in den Consuetudines Cistercienses. Die praktische
Bedeutung der Turmuhren fiir die Regelung des Gottesdienstes machte

1 Vgl. F. X. Kraus, RE I 621 f.; LexThKi IV 531—537; RGG II 1243.
Die bei mittelalterlichen Schriftstellern hiufig wiederkehrende Behauptung,
dafl Papst Sabinian (604—606) der Erfinder der Glocken sei, ist unhalt-
bar. — U'ber die Namen campana (wohl von aes Campanum) und nola (wohl
vom kelt. nell, ténen) s. L. Eisenhofer, Liturgik I 389.

2 ActaApSed 1931 129.

# Zum Ganzen eingehend L. Eisenhofer, Liturgik I 387—396.

5.
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sie bald allgemein, zumal sie auch leicht symbolisch gedeutet werden
konnten: als Mahner an die Fliichtigkeit und Verginglichkeit der Zeit
oder an die Verpflichtung, allzeit zu beten.

Die Nebengebiude der Kirche.

Das kirchliche Leben, das sich im christlichen Altertum und
Mittelalter um das Gotteshaus vereinte, erforderte eine Anzahl von
Nebenrdumen, die vielfach in unmittelbarer baulicher Verbindung mit
der Kirche standen. Zu diesen ,Exedren“! gehérten das Sacrarium,
Paratorium oder Secretarium (so ziemlich unsere heutige Sakristei),
die Baptisterien, die Schulen, Xenodochien, Bibliotheksraume u. a.
Einzelne dieser Baulichkeiten bilden auch gegenwiirtig noch Anbauten
des Kirchengebiudes, in neuerer Zeit wieder in steigendem MaSe,
z. B. als Gemeindesile.

Die Sakristei.

Die Sakristei dient heutzutage hauptsichlich der Aufbewahrung
der liturgischen Gegenstinde und der Anlegung der Paramente. Sie
soll sich in der Néhe des Presbyteriums befinden, geniigend grof,
hell, luftig, trocken und gut verschlieBbar sein. Als wichtigste Ein-
richtungsstiicke der Sakristei kommen in Betracht: ein Ankleidetisch
mit einem Kreuz, ein Waschgerit fiir die liturgische Hindewaschung,
die notwendigen gut schlieBenden Schriinke oder Kisten fiir die litur-
gischen Gefifle und Kleidungsstiicke, ein Betpult mit der praeparatio
ad missam und der gratiarum actio, wohl auch ein Beichtstuhl fiir
Schwerhorige. Ferner darf das Dibdzesandirektorium nicht fehlen; mit
Riicksicht auf fremde Priester wiire eine Tafel mit dem Namen des
Kirchenpatrons, des Dibzesanbischofs und der Angabe der etwaigen
orationes imperatae anzubringen.

Im Mittelalter befand sich die Sakristei, wenigstens in Bischofs-
kirchen, meist in der Nihe des Einganges der Kirche. Der Gang zum
Altar war dann eine Prozession durch das Mittelschiff in den Chor.

In fritherer Zeit wurde die Sakristei (sacrarium, paratorium, secre-
tarium) wohl auch fiir die Aufbewahrung des Allerheiligsten ver-
wendet;? heute geschieht das wohl nur im Notfalle, wie er auch in
CIC c. 1269 § 3 erwihnt wird.

1 ‘EEédoa bezeichnet im griechischen und rémischen Hause eine Art Ge-
sellschaftszimmer; ebenso besaflen die Riume fiir die Abhaltung der Toten-
feiern (Totenmahle) ihre exedrae. Vgl. F. X. Kraus, RE 1 466 f.

2 Diesem Zwecke dienten auch die Const. Ap. 1I 57 VIII 13 genannten
aaoropdoie: Kai bvav mdvres peraldfoow xal maoar, AaBoévees ol dudxovor e
meoLosevoavTa elopeodrooay el t@ maoropdora. VIII 13, Funk 518.
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Kapellen und Oratorien.

Kapellen und Oratorien sind gottesdienstliche Stitten von gerin-
gerem Umfange. Die Bezeichnung capella ist seit dem 8. Jahrhundert
gebriuchlich; die Kapellen haben ihr Vorbild in den ,Martyrien*
oder ,memoriae“ iiber Heiligengribern. Die Oratorien, vielfach
blo§ gréfere Zimmer in 6ffentlichen oder privaten Geb#uden, scheiden
sich in publica und privata: erstere werden dauernd fiir den
Gottesdienst gewidmet und sind zur Zeit desselben den Gldubigen
grundsitzlich frei zuginglich; letztere werden in Privathdusern er-
richtet, haben keinen &ffentlichen Zugang und geben nur bestimmten
Personen das Recht, ihrer Sonntagspflicht durch Teilnahme an der
Messe in dem Privatoratorium zu geniigen.

Die alsoratoria semi publica bezeichneten Oratorien in Erziehungs-
anstalten, Krankenh#usern, Seminarien und dhnlichen Anstalten sind fiir die
Erfiillung der Sonntagspflicht den oratoria publica gleichgehalten. Die niiheren
Bestimmungen dariiber finden sich in c. 1188 . des CIC.

Die Begriibnisstiitten.

Zu den kirchlichen Begriibnisstitten gehoren nach heutigem Brauche
die Kirch- oder Friedhofe, seltener Krypten oder Kreuzginge.

Im christlichen Altertum lassen sich oberirdische und unterirdische Grab-
stitten unterscheiden; erstere sind areae, Friedhife sub divo, letztere werden
allgemein Katakomben genannt, mehr oder minder ausgedehnte Gemeinde-
friedhdfe gegeniiber den heidnischen Familienbegribnissen. Mit dem Siege
des Christentums werden Friedhdfe um die Kirche iiblich, wie sie sich, zumal
auf dem Lande, bis in unsere Zeit erhalten haben. In grofien und dicht ver-
bauten Orten miissen allerdings die Friedhéfe von der Kirche getrennt und oft
weit an die Peripherie des Ortes gelegt werden.

Der urspriingliche ideale Zusammenhang zwischen Gotteshaus und Gottes-
acker fand mehrfache Deutungen; so: die Gldubigen sollten im Tode an der
Stitte ruhen, wo sie ehedem ihr geistiges Leben empfingen; die Lebenden
sollten stets an die Verstorbenen erinnert werden; die Lehre von der Ge-
meinschaft der Heiligen sollte lebendig erhalten bleiben. — Daneben fielen
natiirlich auch reine ZweckmifBigkeitsgriinde fiir diese Wahl des Begriibnis-
ortes ins Gewicht.

Der Friedhof, xounmjoior (wg dvaordoswe, wie auf einzelnen
Inschriften hinzugefiigt), coemeterium, auch Gottesacker, Kirchhof
genannt, soll mit einer Mauer oder einem festen Gitter umgeben und
gut verschliefbar sein® In der Mitte des Friedhofes soll ein grofies

1 xara xdpPag = an der Schlucht; vgl. LexThKi V 867; 1V 187;
F. X. Kraus, RE IT 8741.; L. Eisenhofer, Liturgik I 335—349,

2 CIC ec. 1210: Quodlibet coemeterium sit undique apte clausum et caute
custoditum.
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Kreuz errichtet werden; die Griber sollen, wenn tunlich, die Richtung
nach Osten erhalten. Ein Teil des Friedhofes ist von Anfang an fiir
ungetauft verstorbene Kinder und fiir solche Erwachsene abzugrenzen,
denen das kirchliche Begriibnis verweigert werden mu8: CIC c. 1212.
Der Friedhof ist zu benedizieren und nach etwaiger violatio zu re-
konziliieren; so nach CIC e. 1205 und 1207. Weltliche Geschifte diirfen
auf dem Friedhofe nicht abgewickelt werden.

Die Wiirde des geweihten Gottesackers und die Pietit gegen die Ver-
storbenen legen einen gewissen Schmuck des Friedhofes nahe; so diirfen
sich angemessene Baumpflanzungen und Blumenschmuck auf dem Friedhofe
befinden.! Die christlichen Griiber werden am passendsten mit dem Kreuze
als dem Erlosungszeichen geschmiickt; Grabdenkmiiler in anderweitigen For-
men (Obelisken, Siulen usw.) sollten doch wenigstens ein christliches Zeichen
tragen und mit dem Auferstehungsglauben nicht durch Inschriften, Symbole
u. a. in Widerspruch stehen; . 1211 weist darauf ausdriicklich hin.

Die Krypten, urspriinglich unterirdische Grabkammern, wurden
besonders in romanischen Kirchen zu gerdumigen, meist unter dem
erhohten Ostchor befindlichen, selbst drei- und fiinfschiffigen Unter-
kirchen ausgestaltet und dienten als Beisetzungsstitten von Bischéfen
und sonstigen hervorragenden Personen.

Die Kreuzginge, in denen wir einen die Kirche rings um-
gebenden Ausbau des alten Atriums mit seiner Sdulenumrahmung er-
blicken diirfen, dienten gleichfalls bisweilen der Bestattung. Der Name
Kreuzgang stammt wohl von der allsonntiglichen Aspersionsprozession,
der das Kreuz vorangetragen wurde; denn der Bau selbst zeigt nicht
Kreuz-, sondern Quadrat- oder Rechteckform. Im Kreuzgange fand
mancherorts auch die FuSwaschung am Griindonnerstag und die klgster-
liche tonsura capitis et barbae statt.2

Die Kultzeiten.

Die Vornahme gemeinsamer Kulthandlungen setzt bestimmte ver.
einbarte oder angeordnete Zeiten voraus, an denen die Kultakte statt-
finden. Bei der Abhiingigkeit des Menschen von der ihn umgebenden
Natur ist es erklirlich, da sich die Kultzeiten der weniger kultivierten
Vélker zunichst an #@uBere Vorginge in der Natur anschlossen: Sonnen-
wende, Neumonde u. #. Die steigende Kultur brachte eigene Fest-

! Doch bleibt auch heute die Mahnung des Wiener Provinzialkonzils von
1858 zu beherzigen: Ut in horti modum (coemeterium) componatur, non tole-
retur. Loci non est oculis vanam aliquam vitae virentis speciem ostendere, sed
mentem erigere ad regem, cui omnia vivunt. Tit. IV e¢. 15.

2 Vgl. L. Eisenhofer, Liturgik T 331; Pontif. Rom. p. IIL., Ende.
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kalender, die aber den Zusammenhang mit der Natur mehr oder
minder deutlich zeigen.

Der Wechsel von Tag und Nacht, von Jahreszeiten und Jahren bringt
dem Menschen die eigene Vergiinglichkeit gegeniiber dem unverginglichen
Schopfer zum Bewufltsein® und regt ihn eben an den sichtbaren Wendepunk-
ten zur Gottesverehrung an. ,Der Tag mit seiner Helle ist zur Arbeit ge-
eignet, die Nacht in ihrer Stille ladet zur Einkehr in sich selbst ein; ihr
Wechsel aber ermahnt uns, das Tagewerk mit Gott zu beginnen und in der
Finsternis der Nacht uns in Gottes Schutz zu empfehlen.“2 — Zu diesen all-
gemeinmenschlichen Erwiigungen treten dann noch besondere fiir den Christen:
Wie das Erlésungswerk Christi nicht in einem Augenblicke vollbracht wurde,
so erfolgt auch die Erneuerung dieses Werkes und die Vermittlung der Er-
lésungsgnade an die einzelnen in Anlehnung an die einzelnen im Laufe des
Jahres hervorgehobenen Ziige aus der Erlosungstitigkeit — im Verlaufe des
Kirchenjahres.

Das Kirchenjahr ist das im Rahmen der alljahrlich regelméfig
wiederkehrenden Gedichtnistage der Erlosungstitigkeit Jesu in der
Kirche sich fortsetzende Leben Jesu, zur Verherrlichung Gottes und
zum Heil der Menschen.

CIC c. 1243 definiert: Tempora sacra sunt dies festi; iisque accensentur
dies abstinentiae et ieiunii. Damit sind tatsiichlich die altchristlichen Bestand-
teile des Kirchenjahres gekennzeichnet.

Den Mittelpunkt des Kirchenjahres bildet seit jeher das Osterfest,
wie ja Kreuzestod und Auferstehung die Angelpunkte der Erlosungs-
geschichte sind. Was im Kirchenjahre dem Osterfeste vorangeht, kann
als vorbereitend auf dieses, was nachfolgt, als fortsetzend und ab-
schlieBend betrachtet werden. Die allwichentliche Erneuerung des
Osterfestes bildet der Sonntag, der in seiner Wiederholung mit dem

Osterfeste als Mittelpunkt das urspriingliche Gerippe des Kirchenjahres
abgibt.

Die landliufige Einteilung des Kirchenjahres in drei Festkreise
ist nicht begriindet; denn einen ,,Pfingstfestkreis“ gibt es weder nach der
geschichtlichen Entwicklung des Kirchenjahres, noch nach seiner jetzigen
Form. Pfingsten gehort ganz unbestreitbar zur Osterzeit, die in Brevier und
Missale erst mit dem Samstag nach Pfingsten aufhort. Man kann also etwa nur
von einem Weihnachts- und Osterfestkreise und einer Zeit nach Pfingsten
sprechen. Oder von Festkreisen und der anschlieBenden festlosen
Zeit, zumal ja tatsiichlich alle Feste zwischen Pfingsten und Advent erst spite-
ren Ursprunges sind.

1 Vgl. Ps 101 26 fi.
2 H.Kellner, Heortol® 1, wo der Gedanke noch weiter ausgefiihrt und
psychologisch vertieft wird.
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Die grundlegenden Bestandteile des Kirchenjahres
sind:

@) der Sonntag, als der allwochentliche »lag des Herrn* und
»Ruhetag® des Menschen;

b) Feste, zu denen teilweise noch Vorfeier (Vigil) und Nach-
feier (Oktav) getreten sind;

¢) die ,Ferien“, die durch ihre Beziehung zu Fest und Festzeit
Gehalt und Firbung erhalten.

Wir haben nun von diesen Elementen zuniichst an sich und dann
in ihrer Eingliederung in das Kirchenjahr zu sprechen.

A. Das Kirchenjahr im allgemeinen.
1. Der Sonntag als Festtag des Herrn.

Die Feier eines allwochentlichen Ruhetages, wie ihn auch die
menschliche Natur verlangt, ist in der Genesis® begriindet. Durch das
alttestamentliche Gesetz ist der Sabbat als »lag des Herrn“ in das
Christentum gelangt, und zwar mit beiden Grundlagen der heutigen
Beobachtung: Ruhe von knechtlichen Arbeiten und besondere Gottes-
verehrung.

An die Stelle des Sabbates ist im Christentum allméhlich der
Sonntag getreten. Eine ausdriickliche Abschaffung des Sabbates
durch die Apostel ist nicht erweisbar, die Verhiltnisse brachten viel-
mehr selbst die Anderung mit sich; denn einerseits wurden die bald
iberwiegenden Heidenchristen nicht zur Haltung des Sabbates ver-
pflichtet, anderseits lag fiir die christliche Bevorzugung des Sonntags
ein Grund vor in der Tatsache, dafl die Auferstehung Jesu und die
Sendung des Heiligen Geistes eben am Sonntag geschehen war. Doch
blieb vielfach und lange noch, wenigstens in urspriinglich jiidischen
Gegenden, die Sabbatfeier zugleich mit der des Sonntags bestehen;
daher auch die Zihlung des Sonntags als ersten oder als achten Tages,
je nach christlichem oder jiidischem Standpunkt.?

1 Gen 2 2 3.

2 Kol 2 16: My odv mig duic xowéro ... év uéoer £ogriis ) vovunviag ]
oafpdrov, & fotv oma vov weilévrwv. Damit ist aber grundsitzlich die
Sabbatfeier fallengelassen. — Die Stelle im Catech. Rom. III ¢. 4 7 will wohl
nur die herkémmliche Auffassung wiedergeben.

3 Vgl J. A. Jungmann, in ZschrKathTheol 1931 605—621: »Beginnt
die christliche Woche mit Sonntag?“ Ergebnis S. 621: woweit sich fiir den
vom Judentum iibernommenen Wochenzyklus eine spezifisch christliche Auf-
fassung, néimlich die Verbindung mit dem Gediichtnis der Erlésungsgeheim-
nisse, durchgesetzt hat, bildet die Woche eine Tagesreihe, die mit Montag be-
ginnt und mit Sonntag als dem Tag der Auferstehung schlieBt.“
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Auch der Name des Sonntags wurde schon frith geiéindert: die
»prima sabbati“ (= prima dies post sabbatum) des Judentums wich
bereits in der apostolischen Zeit der Bezeichnung #juéoa xvouan),
dies Dominica; dieser Ausdruck blieb auch gegen den heidnischen
Namen dies Solis siegreich.

In der Begehung des Sonntags lidfit sich im christlichen Altertum
schon das positive wie das negative Moment erkennen: gottesdienst-
liche Feier und Ruhe von Arbeiten.

a) Die Feier des Sonntags wird nahegelegt durch Apg 20 7, wo
von den Glaubigen zu Troas berichtet wird, die év v§j w@ v@v caffdrwv
zur Brotbrechung versammelt waren, sowie durch 1 Kor 16 2, wo die
Kollekte fiir die Kirchenbediirfnisse gerade xara piav oafBfdrov ver-
ordnet wird. Ganz unzweifelhaft ergibt sich die liturgische Begehung
des Sonntags nach Justin, Apol. 67.1

b) Die Sonntagsruhe wurde offenkundig erst mit dem Siege
des Christentums herrschend, im Keim ergab sie sich aus dem Besuche
des Gottesdienstes und der Auffassung des Sonntags eben als der dies
Dominica; so spricht Tertullian? von dem Tage des Herrn, der nicht
durch irdische Sonntagsarbeit verdunkelt werden solle, und die Synode
von Laodicea® empfiehlt die Arbeitsruhe an Sonntagen. Daneben er-
hielt sich allerdings an manchen Orten noch lange die Begehung des

Sabbates,® welche die genannte Synode als jiidischen Brauch (lovdai-
Cew) ablehnt.

Seit der konstantinischen Zeit erfihrt die Sonntagsruhe ihre eingehende
Regelung durch Unterbrechung des Heeresdienstes und der Gerichtsverhand-
lungen, Schlieffung der Kauf- und Gasthéiuser, Verbot von Feldarbeiten,
Jagden, Jahrmirkten und #hnlichen Veranstaltungen.

¢) Allméhlich entwickelte sich auch das ausdriickliche Gebot
des Gottesdienstbesuches an Sonntagen. So verfiigt die
Synode von Elvira (um 300, spitestens 312) fiir dreimalige Versdumnis
des Sonntagsgottesdienstes zeitweilige Exkommunikation, was durch
die Synode von Sardica und das Trullanum erneuert wurde.

1 Kai tf vod HAiov Aeyouévy futoq ovvéievolg ylverar xal T dmopvuoves-
pnare Tév dmootolov . . . dvayyviorerar xrh. G. Rauschen, Florileg. II.

? De orat. ¢. 23: Nos vero sicut accepimus, solo die dominico resurrec-
tionis ab omni anxietatis habitu (abstinere?) et officia cavere debemus, dif-
ferentes etiam negotia, ne quem diabolo locum demus. MPL 1 1191.

3 ¢. 29. — Die Synode ist zwischen 343 und 381 anzusetzen. Vgl. K. He-
fele, Konzilieng. 12 746 fi. '

4 Vgl. Const. Ap. VII 23: To odffarov uévior zai vy zvoraxip éoprdlere,
bt ©o uév dnmoveyiag toriv dabpwevpa, to 8¢ dvacrdosws. Funk 408.
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d) Mit der Ausbildung der Pfarrkirchen ward die Teilnahme an
der Pfarrmesse verpflichtend; seit dem 13. Jahrhundert wurde
auch allméhlich der Besuch von Privatmessen als ausreichend an-
gesehen, die Teilnahme am Pfarrgottesdienst indes gewiinscht und
durch die Applikationspflicht der Messe pro populo begiinstigt. Gegen-
wirtig geniigt der Besuch der Messe in einem oratorium semipubli-
cum, wenn auch die Kirche nach wie vor tunlichste Teilnahme am
Pfarrgottesdienste nahelegt.

Nach jetziger Auffassung beginnt der Sonntag mit 12 Uhr nachts;
im Mittelalter fing man die Sonntagsruhe bereits mit den ersten
Vespern am Samstag an. Eine Erinnerung daran darf man noch in der
vielerorts an Samstagabenden stattfindenden Segensandacht sehen, in
dem ,Einlduten des Sonntags und dem friiheren »Feierabend*.

Der CIC handelt iiber die Berechnung des liturgischen Tages im e. 1246:
Supputatio diei festi, itemque diei abstinentiae et ieiunii facienda est a media
nocte usque ad mediam noctem. Fiir die Ablaligewinnung wird jedoch
im Sinne des c. 923 fiir den vorgeschriebenen Kirchenbesuch die Zeit von
12 Uhr Mittag des Vortages bis Mitternacht des Ablafitages bestimmt.

Bei Bestimmung der Stunde hat man sich, wie c. 33 ausfiihrt, im all-
gemeinen nach der iiblichen Ortszeit zu halten; fiir die Feier von Privat-
messen, fiir private Verrichtung des Offiziums, fiir den Kommunionempfang
und die Fasten- und Abstinenzgebote darf man abweichend von der usualis
loci supputatio auch eine andere in Gebrauch stehende Zeitbestimmung zu-
grunde legen: potest quis sequi loci tempus aut locale sive verum sive me-
dium, aut legale sive regionale sive aliud extraordinarium. Fiir das Bre-
viergebet steht diese Entscheidung im Einklang mit #hnlichen Dekreten der
CC vom 12. Juli 1893 und COf vom 11. August 1899, in denen die Wahl
zwischen tempus verum (solare) vel medium vel legale freigestellt wird.

2. Die Feriae.

Im Alten Testament wurden die Wochentage nach dem Sabbat, als
dem Haupt der Woche, geziihlt; eine Bezeichnung, die wir auch noch
in neutestamentlichen Schriften vorfinden; so Apg 20 7: & 7j i
(= woadwy) véw oaPPdrwr, una Sabbati;* ebenso Mt 28 1: Opé 08
oaffdvow, v Empwoxovoy es piav caBfdrwv, in der Vulgata:
Vespere autem sabbati, quae lucescit in prima sabbati.? Mit der Ein
fithrung der Sonntagsfeier wiire nun folgerichtig der Montag prima
(una) Dominicae usw. zu nennen gewesen, doch biirgerte sich all-

1 =prima post Sabbatum, prima hebdomadis; ebenso secunda, tertia
sabbati.

2 Die Stelle ist bekannt als Vesperantiphon in der Osternachtsliturgie.
Ubersetzt etwa: ,Spiit in der Sabbatnacht, zu einer Zeit, da es hell zu wer-
den begann zum ersten Tag nach dem Sabbat.“
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mihlich die Bezeichnung feria ein, etwa fiir Tage, an denen die 6ffent-
liche Liturgiefeier urspriinglich entfiel, oder auf Grundlage der
Auffassung, daB das ganze Leben des durch die Erlésung geheiligten
Christen ein Festtag ist. Jedenfalls zihlte man nach der dies Dominica
als der feria prima die nichsten Tage weiter als feria secunda, tertia
usw.; der bereits geliufige Ausdruck sabbatum ist geblieben. Seit
dem 3. Jahrhundert ist der Ausdruck feria fiir die Wochentage all-
gemein iiblich geworden,! freilich zunichst noch nicht als amtliche Be-
zeichnung.

Besondere Bedeutung hat unter den Ferien der Mittwoch und Frei-
tag gewonnen, jener als der Tag des Verrates, dieser als der Todestag
des Herrn? Diese Tage wurden durch ein mit der neunten Stunde
(3 Uhr nachmittags) abgebrochenes Halbfasten begangen und im
Abendlande als stationes der milites Christi bezeichnet.?

Die Stationsfeier bestand: a) aus der Zusammenkunft in einer Kirche,
in der iiber die Teilnehmer die oratio super collectam gesprochen wurde;
b) aus der — allerdings manchmal entfallenen — Prozession in die Stations-
kirche, wobei die litania gesungen wurde; ¢) aus dem Gottesdienste in der
Stationskirche: Homilie und Messe. Am Schlusse wurde die niichste statio
jeweilig verkiindet, bis unter Gregor dem GroBen Stationstage und Stations-
kirchen festgelegt wurden. — Die Ubereinstimmung der alten Stationsbegehung
mit den heutigen litaniae maiores und minores ist offensichtlich.

Im Abendland, zumal in Rom, bildete sich, teilweise in Abwehr
judaisierender Bestrebungen, allmihlich der Samstag als Fasttag aus,
ein Brauch, der mit dem Hinweise auf die Grabesruhe Christi begriindet
wurde.* Dafiir ist der Mittwoch als statio oder feria legitima teilweise
abgekommen.

Diese ehemals auBler der Osterzeit allwdchentlichen Stationstage
haben sich, wenigstens in dem Charakter als Fasttage, in den Qu a-
tembertagen erhalten, die unter Leo dem GroSen in Rom so ein-
gebiirgert waren, daB8 er ihnen apostolischen Ursprung zuschreibt. Die

1 Im Griechischen steht die einfache Ordnungszahl; vgl. Const. Ap. VII 23;
Funk 408 — Tertull, De ieiun. ¢. 2: Stationum ieiunia, quae et ipsae
suos dies habebant quartae feriae et sextae; MPL 2 956. Ubrigens ist sonst bei
Tertullian der Ausdruck una sabbati usw. noch héufiger.

? Const. Ap. V 14: r7erodda xai TAQAOXEVIY TWOOOETQALEY ULV VIOTEVELY,
vip pév o Ty moodooiav, Ty 6F dui To wadog. Funk 279.

®Tertull, De orat. c. 19, MPL 1 1181. — Das Wort bedeutet urspriing-
lich: Versammlung an einem bestimmten Ort, oder geradezu den Gebetsplatz,
wie J. Schiimmer, Fastenpraxis 140 fI., will.

*Innoec. I, Ep. ad Decent. c. 4, MPL 20 556: Sexta feria ieiunandum et
sabbato, quia ambo dies tristitiam apostolis indixerunt.
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Quatember sind wohl zur Zeit des Papstes Kallixtus (219—222) in Rom
eingefiihrt worden; die Friihlingsfasttage haben am spiitesten eine eigene
Liturgie erhalten. Die Herbstquatember gehen vielleicht auf das Fasten
am jiidischen Versohnungsfeste zuriick, das spiter als Erntedankfest
begangen wurde; so erklirt sich auch der in der Liturgie der Herbst-
quatember bemerkbare Wechsel zwischen Bufie- und Freudegedanken.
Auf die Quatembersamstage als Vigilien wurden seit Gelasius I. die
Ordinationen angesetzt; der Ritus mag als eine Nachbildung der Oster-
vigil mit ihren zahlreichen Lesungen und Orationen erkliirt werden
konnen.

Das Quatemberfasten (in quattuor temporibus anni) wird vielfach mit
dem Beginne der durch Fasten zu heiligenden Jahreszeiten in Zusammen-
hang gebracht,! doch liegen die beziiglichen Zeiten manchmal ziemlich aus-
einander. H. Kellner2 méchte die Quatember auf altrémische lindliche
religiose Gebriuche, die feriae sementivae, messis und vindemiales zuriick-
fiihren, withrend andere (so Duchesne) sie aus der Beschrinkung der lastig
empfundenen allwochentlichen feriae legitimae oder als Gegenmittel gegen
heidnische Feiern erkliren. Jedenfalls verbreitete sich die Ubung des jihrlich
dreimaligen Fastens — das vierte fiel ohnehin in die Quadragesima — von
Rom aus nach England und Deutschland; die gegenwiirtige Festlegung der
Quatemberzeiten erfolgte auf der Ostersynode 1078, wurde jedoch erst im
13. Jahrhundert allgemein angenommen.

3. Die Feste.

Ein Fest, éoor)j, festum, war nach heidnischem Sprachgebrauche
ein Tag mit Opfern, Opfermahlzeiten und Ruhe von profanen Geschiften.
In. dhnlichem Sinne sind auch die christlichen Festtage zu verstehen.?

Es liegt in der Natur der Sache, daB christliche Festtage erst all-
mihlich Eingang in das Kirchenjahr gefunden haben, ebenso, daf§
sie urspriinglich meist ortlicher Natur waren. Den Mittelpunkt aller
Feste bildete der Auferstehungstag des Herrn, an den sich andere
festa Domini anschlossen; die im Zusammenhange mit den Christen-
verfolgungen entstandenen Heiligenfeste (Mértyrerfeste) galten
auch noch in der ersten Hilfte des Mittelalters vielfach als Lokalfeste

1 So Leo M. s. 19 (18) ¢. 2, MPL 54 186.

2 Heortol.3 1414f.; Spuren im MeSBformulare dieser Tage weisen noch
heute auf diesen Ursprung hin. — Vgl. A. Franz, Bened. I 368; F. Probst,
Sacramentarien 95 ff.; L. Fischer, Die kirchl. Quatember (1914); L. Eisen-
hofer, Liturgik I 482—485; JahrbLiturgWiss 1924 324 f, (C. Callewaert:
Urspriinglich D r e i zeiten, dlter als die Fastenzeit, dann — seit Kallixtus? —
Vierzeiten, jedenfalls schon Augustin bekannt.)

3 Vgl 0. Casel, Zur Idee der liturgischen Festfeier, in JahrbLiturg
Wiss 1923 93—99.
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und wurden neben dem eigentlichen, allgemeinen Tagesoffizium began-
gen; daher die spiter allerdings stark in ihrer Bedeutung geinderte
Bezeichnung officium duplex. Mit der steigenden Verbreitung der
Heiligenfeste, etwa seit der Zeit Gregors VII., wurde das Tagesoffizium
zuniichst teilweise und im 14. Jahrhundert ganz durch eintreffende
Hochfeste verdriingt. Eine Neuordnung des Verhiltnisses zwischen
Ferial-, beziehungsweise Sonntagsoffizium und Festoffizium fand durch
die Brevierreformen Gregors VII., Pius’ V. und Pius’ X. sowie durch
die Festreduktionen statt.

Die Vermehrung und die Verminderung der Feste.

Im Laufe der Jahrhunderte trat eine ganz bedeutende Vermehrung
von kirchlichen Festtagen ein. Die Ursachen dieser Erscheinung sind
vorziiglich in dem Rechte der Bischife, Dibzesanfeste einzufiithren,*
und sodann in den Bemiihungen der Orden zu suchen, ihre Feste, oft
mit Oktaven, auch im Volke einzubiirgern. Seit Urban VIIL2 steht
tibrigens das Recht der Einfithrung neuer Feste beim Papste. — Als
Gegenwirkung erfolgten seit dem 17. Jahrhundert wiederholte Ab-
schaffungen von Festen, teils auf dem rechtsgemifien Wege durch Ver-
fiigung des Apostolischen Stuhles, teils durch Eingriffe der weltlichen
Macht; so am einschneidendsten unter dem Einflusse der Franzosischen
Revolution und ihrer Folgeerscheinungen.

A. Die Vermehrung der Feste.

Wohl den iltesten Festkatalog bietet Tertullian,® der nur Ostern
und Pfingsten als eigentliche Festtage auffiihrt, und ganz dhnlich Ori-
genes; * somit sind im 3. Jahrhundert nur sehr wenige Feste vor-
handen gewesen. Mit dem Aufhoren der Verfolgungen ergaben sich
die Grundlagen fiir eine reichere Ausgestaltung des Festkalenders,
dessen Bereicherung mittelbar aus den Bestimmungen der ersten
christlichen Kaiser iiber die Festtagsfeier ersichtlich ist.

In den Apostolischen Konstitutionen werden als Feste und Festzeiten
bezeichnet: das Geburtsfest Jesu (4 vevédiog), die Epiphanie (1) émupdcog), die
reooagaxoory) (Fastenzeit), die Woche des Pascha, das heift die Karwoche,
das Osterfest, der Sonntag nach Ostern, das Himmelfahrtsfest (7 éoorn Tijs

1c. 1 Dist. 3 de conseer.: Illae festivitates, quas singuli episcopi in suis
episcopatibus cum populo collaudaverint.

2 1642, Bulle ,,Universa per orbem“.

3 De bapt. c. 19, MPL 1 1222.

4 ¢. Cels. 8 22, MPG 11 1549.

5V 13—20, Funk 269—295. Ahnlich VIII 33, Funk 538, wo die Ruhe-
tage der Sklaven zusammengestellt werden.
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dvakippeng tod Kvoiov), endlich das Pfingstfest (éooti) peydin, év 1 dnéoretdey
6 Kvgrog iy dwgeaw tod dyiov wvebuarog). — Natiirlich kénnen nicht alle diese
Tage als Feiertage im heutigen Sinn aufgefat werden; man denke an
die vierzig Tage der Fastenzeit!

Festkalender, die aus dem 5. Jahrhundert (Tours) und aus dem
7. (Reims) stammen,! zeigen eine Weiterbildung des Kirchenjahres
zumal durch Einreihung von Mirtyrer-, Marien- und Apostelfesten.
Ebenso wird Johannes der Tiufer genannt. Aus der Zeit des hl. Boni-
fatius ist ein Festverzeichnis erhalten,> das mit EinschluB der Sonn-
tage 71 Ruhetage ziihlt. An Weihnachten, Ostern und Pfingsten sind
je vier Tage zu feiern.

Im Corpus Iuris Canonici finden sich zwei Verzeichnisse:
das erste (c. 1 Dist. 3 de consecr.) bezeugt den Stand im 12. Jahrhundert,
das zweite (c. 5 X II 9) den im 13. Jahrhundert mit etwa 85 Festtagen. Zu
dieser Zahl sind dann noch die mitunter ziemlich héufigen Didzesanfeiertage
zu rechnen, so daf sich gegen Ende des Mittelalters reichlich hundert Ruhetage
einschliefllich der Sonntage ergeben.

Fiir die Kolner Kirchenprovinz vergleiche man die Belege bei H. Kell-
ner18. —ImByzantinischenReiche wurde schon 1166 durch Michael
Komnenus eine Reduktion vorgenommen, nach der 66 Ganz- und 27 Halb-
feste blieben.

Auf die Ubelstinde, die eine derartige Hiufung von Feiertagen
im Gefolge haben konnte und oft auch wirklich hatte, wurde gegen
Ende des Mittelalters wiederholt hingewiesen; so von Johannes Ger-
son auf der Synode von Reims 1408, von Nikolaus de Clemanges * um
1416 in der Schrift ,De novis festivitatibus non instituendis“; ebenso
spéter von den Protestanten, deren Beschwerden den pépstlichen Le-
gaten Campeggi zur genauen Angabe der tatséichlich zu feiernden
Tage bestimmten.

B. Die Verminderung der Feste.

a) Die erste einschneidende Verminderung der Feste wurde durch
Urban VIII. 1642 vorgenommen,* der alle Feiertage bis auf 35 aufhob.
Neben den bis 1911 erhalten gebliebenen Festen erscheinen als Feier-
tage noch die Apostelfeste, Kreuzauffindung, der 24. Juni und 29. Sep-
tember, die Heiligenfeste Josef, Anna, Laurentius und Silvester.

1 Von Perpetuus von Tours (461—491) und Sonnatius von Reims (614
bis 631); vgl. H. Kellner a. a. 0. 14 und 15.

? In den aus der Zeit des hl. Bonifatius stammenden Statuta quae-
dam s. Bonifatii. Siehe J. Mansi XII 383.

¥ ¥ 1440. Professor in Paris und Sekretir des Gegenpapstes Benedikt XII1.

* Konstitution Universa per orbem vom 24. September 1642.
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Die von Urban VIII. begonnene Aufhebung von Feiertagen wurde
durch Benedikt XIII. fortgesetzt, der auf Antrag der Provinzialsynode
von Tarragona 1727 fiir einen Teil von Spanien an 18 von den 35 Feier-
tagen des Kalenders Urbans VIII. Verrichtung von opera servilia nach
Anhdrung der Messe gestattete; eine MaBnahme, die bis 1754 durch
Benedikt XIV. auf ganz Spanien, Osterreich, Neapel und Sizilien aus-
gedehnt wurde.

Wegen vielfacher Versiumnis der Messe an den erwihnten
Halbfesten“ wurden diese endlich durch Klemens XIV. auf Ersuchen
der Kaiserin Maria Theresia 1771 ganz aufgehoben und 18 Feiertage
(einschlieflich des Landespatrons) festgesetzt.

b) Durch staatlichen Eingriff fand die Abschaffung der
Feste in Frankreich statt. Unter dem Drucke der von der Revolution
geschaffenen Verhiltnisse! sah sich Pius VII. 1802 zu einer Vermin-
derung gendtigt, die als ipsa die zu feiernde Feste blof Weihnach-
ten, Christi Himmelfahrt und Allerheiligen belie8; dazu kam noch das
Fest Marii Himmelfahrt, dessen Begehung jedoch nur zufillig wegen
des auf diesen Tag fallenden Nationalfeiertages (Geburtstag Napoleons)

moglich war. Alle iibrigen Feste waren auf den niichsten Sonntag zu
verlegen.?

Fiir die vorher franzisischen und nachmals wieder preuflisch geworde-
nen linksrheinischen Gebiete wurden durch Leo XII. die ge-
nannten drei Festtage behalten und fiir die librigen Feste blofi die Verpflich-
tung zur Teilnahme an der Messe, nicht auch die zur Arbeitsruhe festgesetzt.
Indes hat sich das glidubige Volk mit dieser wverkiimmerten Festordnung“ 3
nur in den wenigsten Gegenden begniigt.

Eine allgemeine Festreduktion erfolgte 1911 durch
Pius X.,* der neben den Sonntagen nur acht gebotene Feiertage be-
stehen liefl, und zwar vier Feste des Herrn (Weihnachten, Beschnei-
dung, Epiphanie, Himmelfahrt), zwei Muttergottesfeste (Unbefleckte

1 Der Nationalkonvent hatte am 5. Oktober 1792 eine neue Zeitrechnung
mit dreifigtigigen Monaten zu drei Dekaden eingefiihrt, die sich bis zum
1. Jénner 1806 erhielt.

2 Erlal des Kardinallegaten Caprara in Paris am 9. April 1802 mit Giil-
tigkeit fiir das damalige Frankreich, also auch fiir das linke Rheinufer und
die Niederlande. .

3 H. Kellner, Heortol3 26. Eine Zusammenstellung der Festordnun-
gen in den einzelnen Kulturlindern siehe ebenda S. 25—28. Von kaum zu
iiberbietender Mannigfaltigkeit waren wohl die Verhiltnisse in der Schweiz.

* Motuproprio vom 2. Juli 1911, CR 24. und 28. Juli 1911, und vom
28. Oktober 1913. Vergleiche auch die Dekrete vom 7. und 8. August 1911,
ActaApSed 1911 391 397.
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Empféngnis und Marii Himmelfahrt), endlich zwei Heiligenfeste
(Petrus und Paulus, Allerheiligen). Jedoch haben verschiedene Dio-
zesen zumal den zweiten Weihnachts-, Oster- und Pfingstfeiertag be-
halten diirfen. Auch Fronleichnam wurde wieder verlangt.

Nach mehrfachen Verordnungen unter dem Pontifikate Pius’ X.
bietet ¢. 1247 § 1 des CIC das Er gebnis mit folgenden Worten:

Dies festi sub praecepto in universa ecclesia sunt tantum: Omnes
et singuli dies dominici, festa Nativitatis, Circumcisionis, Epiphaniae,
Ascensionis et sanctissimi Corporis Christi, Immaculatae Conceptionis
et Assumptionis Almae Genitricis Dei Mariae, sancti Joseph eius
Sponsi, beatorum Petri et Pauli Apostolorum, Omnium denique Sanc-
torum.

Ist irgendwo eines der genannten Feste aufgehoben oder verlegt, so soll
ohne Anfrage in Rom keine Anderung vorgenommen werden. So wird in
manchen Gegenden das Fest des hl. Josef nicht als Feiertag zu begehen sein.
Die Feste der Patrone (wie zum Beispiel der Landespatrone in Osterreich)
sind keine Kirchlich verpflichtenden Feiertage mehr. — Fiir Deutschland
gilt nach der Erklirung der CC vom 11. Dezember 1917 der 26. Dezember,
Oster- und Pfingstmontag weiter als kirchlicher Feiertag.

Die Vor- und Nachfeier der Feste.
A. Die Vorfeier. Die Vigilien.

Vigilien als nidchtliche Feier hoher Feste finden wir bereits im
friihen christlichen Altertum. Das Wort selbst bedeutet zunichst iiber-
haupt die niichtlichen gottesdienstlichen Zusammenkiinfte der Christen
wihrend der Verfolgungen, sodann den nichtlichen Gottesdienst, zum
Unterschied von dem am Tage stattfindenden, wie ihn die groBl gewor-
denen Gemeinden nétig machten.!

Vigilia bedeutet also fiir die alte Kirche den Festgottes-
dienst, der sich am feierlichsten in der Begehung der Osternacht
zeigte. Auch die Feste von Confessores im alten Sinn des Wortes
(Mértyrer) wurden durch Nachtgottesdienste gefeiert. Eine Scheidung
von Begehung in nocte und in die finden wir ausdriicklich in den alten
Sakramentarien fiir das Weihnachtsfest. In dem Mafle, als der Gottes-
dienst am Tage die Oberherrschaft gewann, verblafte der alte Sinn
der Vigilia, die als Vorbereitungsgottesdienst vor dem des Festes selbst
zuriicktrat. Ganz biifite dann die Vigilia den Festcharakter ein, als
sie Fasttag wurde.

1Tertull, De orat. ¢. 29: Die stationis, nocte vigiliae meminerimus;
MPL 1 1196. — Das Wort statio geht hier wohl auf Ubung der Faste.
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Das Vorbild fiir die Begehung der Vigilien sahen die alten Christen
in dem Beispiele des Paulus und Silas, die nach Apg 16 25 um Mitternacht
im Gefiéingnisse zu Philippi beteten, sowie im Vorgehen Christi selbst. Dazu
treten dann noch innere Griinde: Die Nacht mit ihrer Stille ist zur Geistes-
sammlung geeigneter als der Tag, und der Schlaf ist nach Klemens von
Alexandrien wie ein habgieriger Zollner, der uns die halbe Lebenszeit weg-
nimmt; durch Beschriinkung der Schlafenszeit nehme der Mensch gewissermafien
das ewige Leben vorweg.!

Die Zahl der Vigilien ist im Verlaufe der ersten Hilfte des Mit-
telalters stark vermehrt worden. Da sich iibrigens bei der nichtlichen
Begehung der Vigilien Unzutriglichkeiten herausstellten, wurde die
néchtliche Feier im 12. Jahrhundert aufgehoben und auf den Vortag
verlegt. So erklirt es sich auch, daB neuere Feste meist keine Vigilien
aufweisen.

Der allerdings nicht altchristlichen Idee nach sind die Vigilien Fast-
tage, wofern nicht der Charakter der Festzeit das Fasten ausschliefit, wie
bei der Vigil vor Christi Himmelfahrt und Epiphanie. Ist die Vigil wegen
eines eintreffenden Sonn- oder gebotenen Feiertages vorauszulegen, so ent-

féllt nach c. 1252 § 4 des CIC das Fasten, soweit es iiberhaupt noch ver-
pflichtet.

B. Die Nachfeier der Feste: Die Okiaven.

Die Begehung kirchlicher Hochfeste durch eine achttigige Feier
wird oft mit dem jiidischen Gebrauch erklirt, das Passahfest und das
der Tempelweihe mit einer Oktave zu begehen, fiir deren Festhaltung
nach dem Exil H. Kellner die Unsicherheit des judischen Kalenders
anfithrt.® Andere leiten die christlichen Oktaven vielleicht richtiger
aus der Taufwoche ab, wihrend der die Neophyten den abschlieBenden
Unterricht erhielten.® Fiir diese Ansicht spriche die spitere Ubung*
sowie der Umstand, daB§ die héchstprivilegierten und iltesten Oktaven
tatséichlich mit Tauftagen zusammenhiéingen. Spéter wurde die Oktave
als Fortsetzung der Festfreude im allgemeinen aufgefat und oft
mystisch-allegorisch erklirt.

1 Paed. II 9, MPG 8 496.

? ,Bei der Unsicherheit des jlidischen Kalendersystems war die Gefahr
vorhanden, daB der richtige Ostertermin nicht iiberall rechtzeitig bekannt
wurde, und . . . setzte man die Feier durch acht Tage hindurch fort; dann
mufte der richtige Feiertag wohl dabei sein. Heort® 10.

% Vgl. Tertull, De corona c. 3; De bapt. ¢. 20; MPL 2 79, 1 1223. —
Auch Augustin, Serm. 260, MPL 38 1202, und F. Probst, Kirchl. Diszi-
plin 292,

% Nach Sozom., HE II 26, beschlossen die orientalischen Bischife an-
liBlich der Einweihung der Golgothakirche zu taufen und eine Oktave
zu feiern; MPG 67 1008.

Schubert, Pastoraltheologie (Liturgik). 6
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So ist nach Augustinus die Zahl 8 das Symbol der Gerechtigkeit, da
sie durch die geraden Zahlen 2, 4 teilbar sei; Rupert von Deutz findet in
den sieben Oktavtagen die sieben Weltalter symbolisiert, nach denen der
Ewigkeitstag der Vollendung anbreche; Radulph von Tongern erklirt die
Oktave einfacher: Ut ardentius, quod debemus, recolamus, quaeque uno die
minus possumus, reliquis diebus compensemus.

Die Begehung der gewdhnlichen Heiligenoktaven bestand
bis ins 12. Jahrhundert hinein in der Regel darin, dafl der Festtag
selbst erst am achten Tage wieder kommemoriert wurde.! Durch die
Umgestaltung des Franziskanerbreviers im 13. Jahrhundert wurden
auch die Tage innerhalb der Oktave als duplicia begangen und dazu
eine grofle Zahl von neuen Oktaven eingefiihrt,2 wodurch natiirlich
die Verschiedenheit in den Kalendarien noch verschirft wurde.

Mit der Neuausgabe des Breviers und des Missale durch Pius V.
(1568, 1570) wurden die Feste mit Oktaven neu bestimmt. Seither
sind nur verhiltnismilig wenige neue Oktaven eingefiihrt worden
und nur von Festen des hochsten Ritus (dupl. I. el. und — seltener
— II. cl.). Durch Pius X. fand eine Neueinteilung der Oktaven stati:
privilegiatae (I., II., III. ordinis), communes, simplices.

Die orientalische Kirche kennt gleichfalls die Gxranuegos Eooti),
deren Schlufitag dndivoig (dmwédoatg) vijg éootiig genannt wird; daneben gibt
es auch kiirzere Festbegehungen.?

Der Kirchenkalender.

Der Name Kalend er geht auf die Ausrufung (xaieiv, calare) der ersten
Monatstage durch die altromischen Pontifices und auf die comitia calata, Kon-
ferenzen iiber religidse Angelegenheiten unter Vorsitz der Pontifices, zuriick.
Mit der schriftlichen Festsetzung der urspriinglich miindlich verkiindeten Fest-
ordnung erhielt diese Zusammenstellung eben den Namen calendarium, der
auch auf die christlichen Festverzeichnisse iiberging.

Unter Kirchenkalendarium verstehen wir die Zusammenstellung
der im Laufe des einzelnen Jahres einfallenden Feste, Sonntage und
Ferien. Unter Zugrundelegung des in Missale und Brevier enthaltenen
allgemeinen Kalendariums wird zuniichst das Didzesankalendarium
iiberhaupt und sodann der kirchliche Diézesankalender fiir das einzelne
Jahr festgestellt.

! Ein Beispiel dafiir bietet das Officium S. Agnetis secundo am 28. Jinner,
in alten Handschriften octava s. Agnetis.

2 Vgl. S. Biumer, Geschichte des Breviers 325; C. Mohlberg,
Radulph de Rivo 142 fi., besonders 154 und 155.

3 Vgl. N. Nilles, Kal. utr. eccl. 12 69, 112 340.
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Der Kirchenkalender ist ein Ausdruck der jeweiligen Entwick-
lungsstufe im Kirchenjahr, das ja seine Geschichte hat; die einfachen
Kalendarien des frithen Mittelalters haben naturgeméf) immer reicher
werdenden Platz gemacht. Den Angelpunkt fiir den Aufbau des ganzen
Kalendariums bildet der Ostertermin, nach dem sich simtliche beweg-
lichen Feste des Kirchenjahres im Datum richten miissen, wiahrend die
unbeweglichen bei Zusammentreffen mit beweglichen liturgischen Tagen
unter Umstinden verlegt, blof kommemoriert oder fiir das einzelne
Jahr ganz unterdriickt werden.

Die konkrete Form des Kirchenkalenders fiir ein bestimmtes
Jahr und eine bestimmte Dibzese oder Ordensprovinz stellt der gemein-
hin ,,Direktorium* genannte, alljahrlich von der zusténdigen geistlichen

Obrigkeit ausgegebene »Ordo . divini officii dicendi et sacrum fa-
ciendi* dar.

Seit der Erfindung der Buchdruckerkunst konnte die Verbreitung des
Kirchenkalenders keine Schwierigkeiten mehr bereiten; im Mittelalter be-
nutzte man fiir die theologisch minder Gebildeten den sogenannten Com p u-
tus oder Cisio janus, Merkverse in hexametrischer Form, welche die
auf die einzelnen Monate entfallenden Feste in je zwei Zeilen boten. Auf
ieden Monatstag kam eine Silbe im Hexameterpaar; so war das Datum leicht
Zu ermitteln. Immerhin gab der Cisiojanus einen allgemeinen Uberblick
liber das Kirchenjahr, der fiir gewohnliche Verhiltnisse ausreichte.

Der Name Cisiojanus stammt von dem Anfange des ersten Verspaares:

Cisio Janus Epi sibi vindieat Oc Feli Mar An
Prisca Fab Agn Vincent Pau Polearp nobile lumen.
Natiirlich mufiten die Verse bei Einfithrung neuer Feste entsprechend ge-

indert werden; daher die vielen Varianten. Einen vollstindigen Text findet
man in KL III 370.

Die in Brevier, Missale, Martyrologium wund Direktorium angefiihrten

kalendarischen Behelf e, wie der Mondzyklus, die Epakten, die Gol-
dene Zahl, die Indictio Romana, die Litera Dominicalis und Martyrologii haben
heute nur mehr geschichtliche Bedeutung. Die Erklirung dieser Hilfsmittel
bieten die Kapitel ,De anno et eius partibus® in der Einleitung zu Brevier
und Missale, sowie der Abschnitt »Explicatio eorum quae in Martyrologio Ro-
mano ad pronuntiationem lunae pertinent” im Martyrologium Romanum.t

B. Das Kirchenjahr im besonderen.

Den Mittelpunkt des gesamten Kirchenjahres bildet, wie bereits
oben bemerkt wurde, das Osterfest. Daher wird es zunéchst zu be-
handeln sein, ,,weil es zeitlich betrachtet von Anfang an vorhanden
war und die natiirliche Grundlage des Ganzen bildet*.2

! Eine ganz kurze Erklirung auch bei F. Probst, Lehre vom Litur-
gischen Gebete 20.
2 H. Kellner, Heortologie® 29.
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Das Osterfest.

Der lateinische N am e fiir das christliche Osterfest war urspriing-
lich Dominica resurrectionis, wofiir spiiter die Bezeichnung Pascha,
Dominica oder Dominicum Paschae ! gebriuchlich wurde. Die aus dem
Aramdischen stammende Bezeichnung Pascha wurde schom frith irr-
timlich mit mdoyew in Verbindung gebracht? Die romanischen
Sprachen haben im allgemeinen den Ausdruck Pascha behalten; das
deutsche Ostern (althochdeutsch: éstard, ostra) wird schon von Beda
Venerabilis ® auf die siichsische Lichtgdttin Eastre (Ostara) zuriick-
gefiihrt. Die im amtlichen Sprachgebrauch der Kirche tatsichlich nie
vorkommenden Bezeichnungen mdoya ovavedoywor und dvasvdoyuoy
stammen erst aus dem 17. Jahrhundert.

In der friihchristlichen Zeit wird das Osterfest verhiltnismiBig
wenig erwihnt, erstmals vielleicht bei Justin im Dialog mit Tryphon.s
Klemens von Alexandrien spricht von dem jiidischen Pascha, Tertul-
lian versteht unter Pascha eine Zeit, in der gefastet und getauft wurde.®
Eine auf quartodezimanischem Standpunkt stehende Schrift iiber die
Osterfeier verfafite Melito von Sardes.” Hippolyt weist die Praxis der
Quartodezimaner zuriick;® die allerdings wohl erst um 500 entstan-
denen sogenannten Arabischen Kanones Hippolyts lassen ihn fiir die
Osterfeier am Sonntage der jiidischen Osterwoche eintreten.? Seit der
zweiten Hilfte des zweiten Jahrhunderts ist die Feier des christlichen
Osterfestes aufler Zweifel, schon wegen der langwierigen Streitigkeiten
um den Termin des Osterfestes: Quartodezimaner, Protopaschiten.

1 Sacr. Gelas., C. Mohlberg 89: Dominica Sancta.

2 Vgl. Tertull, Adv. Jud. 10; De bapt. 19; MPL 2 630, 1 1222. Ebenso
im Ambrosiaster; vgl. ZschrKG 1926 537.

3 De temporum ratione, ¢. 15, MPL 90 357. Eine andere Hypothese, die
Ostern mit Oriens in Verbindung bringt, im Sacramentar des Honorius
Augustod. c. 43, MPL 172 769.

4 Wohl von G. J. VoB. Vgl. H. Koch in TheolRevue 1906 276; G. Rie t-
schel, Liturgik I 174.

5 C. 40, MPG 6 561: To pworrjotov odv tod moofdrov, & v6 Ildoye Fbdeww
évrérairar 6 Oeds, Tdmos 7y rod Xoworod. Eine klare Bezugnahme auf das christ-
liche Paschafest ist meines Erachtens aus dieser Stelle nicht zu ersehen. Etwag
deutlicher in e. 111, ib. 732.

6 ,Sic et die Paschae, quo communis et quasipublica ieiunii religio est,
merito deponimus osculum.“ De orat. ¢. 18, MPL 1 1178.

7 Vgl. Euseb.,, HE IV 26: Ilegi Melirwvog xai dw adrdg Euvnuévev.
oev . . . Melivwvog t¢ Ilepi tod mdoza &vo. MPG 20 392. Gegen Melito
schrieb Klemens von Alexandrien.

8 Philos. VIII 18, MPG 16/III 3366.

? C. 22, MPG 10 958 und 960. Vergleiche G. Rauschen-B. Altaner,
Patrol. 138 und 32.
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Die Festlegung des Ostertermins nach dem bis heute
geltenden Grundsatze des Konzils von Nizia 325, Ostern sei zu feiern
am Sonntag nach dem ersten Friihlingsvollmond, war das Ergebnis einer
langen Entwicklung.

Die in neuerer Zeit wieder ofter auftretende Anregung, das Osterfest
auf einen bestimmten Sonntag, etwa den ersten im April, festzulegen, findet
nur geteilten Beifall. Der Kirchenkalender freilich und im Zusammenhange
damit die liturgischen Biicher, Brevier und Missale vorab, kénnten durch
eine solche Festlegung eine bedeutende Vereinfachung erfahren, verloren
aber auch viel an charakteristischem Eigengut.

Die Gegner der Festlegung fiihren besonders geschichtliche Griinde ins
Feld, die Verteidiger mehr ZweckmifBigkeitsgriinde. ,,Es hat im jetzigen Oster-
termin das jiidische bewegliche Sonnenmondjahr eine Spur seines Daseins
hinterlassen sowie der Zusammenhang, in welchem Judentum und Christen-
tum stehen, einen faktischen Ausdruck erhalten, der wohl verdiente, bis ans
Ende der Zeiten konserviert zu werden. H. Kellner, Heortol. 39.

Die Liturgie des Osterfestes fand bis weit in das Mittelalter
hinein in der Osternacht anschlieBend an die Taufe der Katechumenen
statt; die heutige Messe am Karsamstag ist die urspriingliche und
eigentliche Osterfestmesse. Daneben muf schon friih ein weiterer Gottes-
dienst am Ostertage selbst stattgefunden haben.! Die Ostermatutin ist
bedeutend kiirzer als sonst, was ebenfalls durch den vorhergegangenen
Osternachtsgottesdienst veranlaBt wurde. Die heutige Festmesse hat
eine Sequenz, wohl als Uberrest der ehedem iiblichen Ostermysterien-
spiele.

Eine weitverbreitete Sitte ist die am Ostermorgen oder am Vor-
abend begangene Auferstehun gsfeier, die wohl gleichfalls auf
die mittelalterlichen Mysterien zuriickgeht. Die Weihe von EB8-
waren am Osterfeste, die sich schon im 7. Jahrhundert nachweisen
1aBt, hiingt mit dem Abschlusse der Fastenzeit zusammen; zu einzelnen
Benediktionen mégen immerhin Volksgebriiuche den Anstof gegeben
haben,” wie ja auch ,in den protestantischen Teilen Deutschlands von
all den Osterbriauchen noch aberglidubische Abfille geblieben sind*.?

Die Vorbereitungszeit vor dem Osterfeste.

Dem Osterfest geht eine mehrere Wochen umfassende Vorberei-
tungszeit voran, eine entferntere und eine nihere: jene umfafit die

1 Vgl Sacr. Gelas, C. Mohlberg 87: Orationes Ad Missam in Nocte
Sancta, und 89: Dominica Sancta. In beiden Formularien finden sich Beziehun-
gen auf die Auferstehung Jesu und auf die Taufe der Neophyten.

? Vergleiche die eingehende Erérterung der Osterbenediktionen bei
A. Franz, Bened. I 575—603; auch L. Eisenhofer, Liturgik I 551.

3A.Franz a. a. 0. 603. ;
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Sonntage Septuagesima bis Quinquagesima mit den zwei nachfolgen-
den Wochentagen, diese besteht in der sogenannten Quadragesima.

Die entferntere Vorbereitunyg.

Die ,,Vorfaste® ist liturgisch durch den Entfall des Alleluja, des
Gloria und Ite missa est in den Messen de tempore und durch die
Verwendung des 50. Psalms und nach auBen durch die violette Kirchen-
farbe an diesen Tagen gekennzeichnet. In den Festmessen tritt ent-
sprechend dem Laus Tibi Domine rex aeternae gloriae des Offiziums
der Tractus nach dem Graduale ein.

Die Erkldrung der Namen Dominica in Septuagesima, Sexagesima,
Quinquagesima ist bislang noch immer nicht vollbefriedigend gelungen. Jeden-
falls wird sie an die altchristlichen Bezeichnungen Pentecoste (Quinquagesima)
und Quadragesima anzukniipfen haben. Die Grundlage fiir den Erklirungs-
versuch diirfte die Fastenpraxis abgeben. Nach dem Zeugnisse der Aposto-
lischen Konstitutionen ! wurde nimlich das Fasten am Montag nach Epiphanie
begonnen und bis zum Freitag vor der Karwoche fortgesetzt, allerdings mit
Ausschlufi der Samstage und Sonntage. Am Montag in der Karwoche reihte
sich dann das eigentliche Leidensfasten an, das bis Karsamstag wihrte.2 So
ergab sich tatséichlich vom Beginne des Fastens bis Ostern eine Zeitspanne von
rund 70 Tagen oder 10 Fastenwochen. Der Ursprung mag in dem Fasten der
Katechumenen vor der feierlichen Osternachtstaufe gesucht werden. Tauffasten
der Katechumenen und Leidensfasten der Gliubigen in den Tagen, »da der
Briutigam von ihnen genommen war“, flossen augenscheinlich ineinander,
Die verschiedene Ubung der einzelnen Kirchen, und da wieder einerseits im
Morgen-, anderseits im Abendland, erschwert den Einblick in die Entwicklung.
Mit dem Aufhéren der Katechumenatspraxis und dem erkaltenden Eifer der
Glaubigen schrumpfte wohl die Fastenzeit zusammen, und fir die liturgische
Bezeichnung entsteht eine Liicke zwischen der Dominica in Septuagesima und
dem ersten Sonntag in Quadragesima.

Im 7. Jahrhundert war die Begehung der drei Vorfastensonntage
schon ganz eingebiirgert. Amalar von Metz sucht in seiner Weise die

1V 13, Funk 271. Vgl F. Probst, Kirchl. Disziplin 270 ft.; KHL II
1428. — Von der wjoreia vijg reooagaxoorijs unterscheiden die Const. Ap. die
votela vod mdoya als zweite Folge

2 ,Die Fastenzeit schliefit in der griechischen, syrisch-jakobitischen und
armenischen Kirche vor dem Palmsonntag oder genauer, da Samstag in den
orientalischen Kirchen kein Fasttag ist, mit Freitag vor Palmsonntag; die
Karwoche ist eine liturgische Grofe fiir sich. A. Riicker in JahrbLiturgWiss
1923 84. — Einen etwas anderen Deutungsversuch der Bezeichnungen Quin-
quagesima, Sexagesima und Septuagesima siehe bei L. Eisenhofer, Li-

turgik I 491. Ebenda 490 iiber die verschiedenartige Ubung withrend der Quadra-
gesima selbst.

liturgie.de

———— et ——————————




87

Septuagesima mit dem siebzigjihrigen babylonischen Exil zu erkliren.!
Die Wahl der Genesis fiir die Brevierlesung im ersten Nokturn ist
wohl mit dem Beginne des niheren Taufunterrichtes der Katechumenen
in Verbindung zu bringen.

Die niihere Vorbereitung.

Die ndhere Vorbereitungszeit auf das Osterfest ist die Quadragese,
die eigentliche Fastenzeit, deren Anfinge bis ins weiteste christliche
Altertum reichen.

Urspriinglich wurde anschlieBend an die jiidische Ubung 2 an
zwei Wochentagen gefastet; vgl. Didache c. 8: “Yusic 62 vnoTedoare
Tevpdda xai magaoxsvipy, Zur Zeit des ITrenius und Tertullian war ein
strenges vierzigstiindiges Fasten an den letzten Tagen der Karwoche
tiblich.* Tm 4. Jahrhundert werden die Zeugnisse fiir ein vierzigtigiges
Fasten zahlreich. Die Peregrinatio Aetheriae berichtet, man
habe im Orient acht Wochen vor Ostern gefastet, wogegen in ihrer
Heimat ,quadragesimae ante pascha attenduntur®.

C. 27 CSEL 39 78: Hic octo septimanae attenduntur ante pascha. Propterea
autem octo septimanae attenduntur, quia dominicis diebus et sabbato non
i.ei.unantur excepta una die sabbati, qua vigiliae paschales sunt et necesse est
1elunari.

Was die Ubung der Faste betrifit,* war im allgemeinen eine
blo§ einmalige Mahlzeit téiglich erst nach Sonnenuntergang iiblich; an
den Halbfasttagen wurde sie schon gegen 3 Uhr nachmittags genom-
men. Ubrigens herrschte, wenigstens in manchen Gegenden, grofe
Mannigfaltigkeit in der Fastenpraxis® Die strengste Art waren die

! De eccl. off. I 1: Septuagesima populi Dei tempus captivitatis signi-
ficat. Forsan dictator septuagesimae novit per Christi gratiam nobis peccata di-
missa, septuaginta annos mutavit septuaginta diebus, ut quod illi inviti susti-
nuerunt quia servi erant, nos voluntarie pro peccatis nostris sustineamus, quia
liberi sumus. MPL 105 993. Ahnlich De Ord. antiphon. c. 30 ibid. 1281.

2 Vgl. Lk 18 12. Man wihlte aber andere Wochentage.

8o F. X. Funk (gegen F. Probst) in Kirchengeschichtl. Abhandl.
1897 242, Die Belegstelle (Irenéus bei Euseb., HE V 24, MPG 20 501
und 504) lautet: Ol d¢ vesoapdxovia doag Hueowds te xai VUATEOVAS OV~
pergodow Ty fuéoav. Auch H. Kellner, Heortol® 71 72: »Es war die Zeit
vom Karfreitag nachmittag bis zum Ostermorgen oder von Karfreitag friih
bis Samstag abend.*

4 Vgl. J.Schiimmer, Die altchristliche Fastenpraxis (1933). Eingehende
Untersuchungen auf religionsgeschichtlicher Grundlage, unter besonderer Be-
riicksichtigung der Schriften Tertullians.

5 Vgl Aetheria c. 28: Nemo autem exigit, quantum debeat facere,
sed unusquisque ut potest id facit; nec ille laudatur, qui satis fecerit, nec ille
vituperatur, qui minus. .
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Xerophagien, bei denen man also bloB trockene Speisen genof, auch
unter Ausschluf8 von frischem Obst und Gemiise, wihrend an den
sonstigen Fasttagen nur der GenuS von Fleisch, Milch, Butter, Eiern
und Wein verboten war.

Eine Milderung in der allgemeinen Fasteniibung rief indirekt die
kleine Stirkung hervor, die in den Kléstern au e r halb der Quadra-
gese an Fasttagen bei der abendlichen Lesung (collatio) iiblich wurde.
Diese ,,collatio ward niimlich seit dem 9. Jahrhundert von Laien und
Priestern auch innerhalb der Quadragese nachgeahmt; ebenso
wurde die Stunde der Hauptmahlzeit zuniichst auf etwa 3 Uhr nach-
mittags, dann im 14. Jahrhundert auf die Mittagszeit hinaufgeriickt,!
weshalb man dann wieder die abendliche »collatio™ etwas reichlicher
bemaB. So entwickelte sich die (Ybung der einmaligen Sittigung un d
einer kleinen Stérkung.

Der CIC stellt in c. 1252 die Tage zusammen, an denen das Fastengebot
verpflichtet. Beziiglich der Ubung der Faste wird in ¢. 1251 eine weitherzige
Regel geboten: Lex ieiunii praescribit, ut nonnisi unica per diem comestio
fiat; sed non vetat aliquid cibi mane et vespere sumere, servata tamen cirea
ciborum quantitatem et qualitatem probata locorum consuetudine. Damit ist
die veraltete Bemessung der refectio nach Unzen oder Grammen wohl end-
giiltig abgetan.

Der Zweckder Faste wird in den Worten der Quadragesimal-
prifation ausgesprochen: Qui corporali ieiunio vitia comprimis, men-
tem elevas, virtutem largiris et praemia. Da das Fasten ein duflerer
Ausdruck der inneren Bufigesinnung und Abtstung sein soll, ist fiir
den Christen in der Fastenzeit die Teilnahme an rein weltlichen, zu-
mal lirmenden Vergniigungen unstatthaft.

Die Dauer der Quadragese wird mit dem vierzigtigigen Fasten Jesu
wohl am natiirlichsten erklirt; daneben erscheinen Deutungen wie: die vier-
zigtiigige Regenzeit bei der Sintflut, die 40 Jahre der Wiistenwanderung, die
40 Tage der Vorbereitung des Moses und Elias vor ihrer Unterredung mit
Gott. Der Zusammenhang ist hier offenbar nur durch die Zahl 40 gegeben,

Die Begehung der Quadragese im einzelnen.

Nach der Anlage des romischen Breviers beginnt die Quadra-
gesima auch heute noch wie ehedem eigentlich erst mit dem ersten
Fastensonntag, dem Caput Quadragesimae.? Indes hat sich bis um die

! Die Ubung, die Vespern in der Fastenzeit im Chor ante comestionem,

also vormittags, zu beten, ist aus dieser Hinaufriickung der Hauptmahlzeit zy
erkldren.

? Sacrificium quadragesimalis initii solemniter immolamus.
Secreta des ersten Fastensonntags.
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Mitte des 9. Jahrhunderts die Sitte allgemein eingebiirgert, die Fasten-
zeit mit dem Mittwoch nach Quinquagesima anzufangen,! um so mehr,
als die Glaubigen die an den Biiflern geiibte altchristliche Zeremonie
der Bestreuung mit Asche zum Zeichen der Bufgesinnung ebenfalls
annahmen. Die Synode von Benevent 1091 machte den frommen
Brauch in der Liturgie pflichtmiBig; so wurde allmihlich der Asch er-
mittwoch wenigstens fiir die Praxis der Beginn der Fastenzeit.

Alle Tage der Fastenzeit haben eigene MeBformularien. Die an den
Ferialmessen als Abschluf stehende Oratio super populum ist wohl eine Uber-
tragung des Gebetes iiber die Biifler auf das Volk iiberhaupt, also nicht als
Segnungsgebet, ihnlich wie in der griechischen Kirche, zu erkliren, nicht
als Ersatz fiir die Eulogien, wie Honorius Augustod. meint, oder als Ersatz
der tiglichen Kommunion, wie der Micrologus will. Einzelne wollen die
Oratio super populum als letzten Rest der kanonischen Vesper ansehen, an
der das Volk teilnehmen sollte. Tatsiichlich kommt die Oratio super populum
téglich in den Vespern vor.

S@mtliche Fastensonntage gehoren seit 1913 als Do-
minicae I. classis zu den durch kein Fest zu verdréngenden privilegier-
ten Tagen. In der Messe des ersten Sonntags wird als (ungewdhnlich
langer) Tractus Ps 90 gelesen; die Sekret nimmt, wie schon erwihnt,
auf den Fastenbeginn Bezug.

Im Vigilgottesdienst vor dem dritten Fastensonntag
(Oculi) fand in der Katechumenatszeit das erste Skrutinium mit den
Kompetenten statt,” woraus auch die Wahl der Evangelienperikope
(Austreibung eines daemonium mutum Lk 11 14) zu erkldren ist.
Ebenso stehen die Lektionen der nachfolgenden Ferien mit den Skru-
tinienzeremonien dieser Woche in Beziehung; so die Reinigung des
Naaman, der Dekalog, das aus dem Felsen geschlagene Wasser, end-
lich die Erzdhlung von der Susanna, eine Perikope, in der schon Hip-
polyt ein Bild der Taufe findet.

Der vierte Fastensonnta g (Laetare) hat freudigen Cha-
rakter, wohl wegen des nahenden Osterfestes und des Skrutiniums In
apertione aurium am nachfolgenden Mittwoech. Das MeSBformulare
(Statio ad s. Crucem in Jerusalem) erinnert an die an diesem Tage
stattgefundene Verehrung der Kreuzreliquie ,,in Jerusalem“® Am Mitt-

! In der Ubergangszeit wird demgemdB bald der erste Fastensonntag,
bald der Aschermittwoch als Caput Quadragesimae bezeichnet; die Belegstellen
sieche bei A. Franz, Bened. I 462.

2 Vgl. F. Probst, Sacramentarien und Ordines 402; Sacr. Gelas.,
C. Mohlberg 52.

3 ,In Hierusalem* oder ,Ad Hierusalem“ war die schon vor dem 6. Jahr-
hundert eingebiirgerte Bezeichnung einer Gruppe kirchlicher Gebiude an der
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woch fand das bedeutsame Skrutinium In apertione aurium statt, bei
dem die Evangelienanfiinge Mt 1 1—24, Mk 1 1—8, Lk 1 1—17, Jo 1
1—14 vom Diakon vorgelesen und vom »Presbyter” unter Einbeziehung
der Vision Ezech 1 5 ff. behandelt wurden.!

Am Sonntag Laetare wird vom Caerem. Episc.® ebenso wie am
dritten Adventsonntag der Gebrauch von rosenfarbenen Paramenten
(coloris violacei in defectu rosace i) vorausgesetzt, die wohl mit der
Weihe der goldenen Rose in Zusammenhang zu bringen sind.

Die seit Leo IX. (1049—1054) ausdriicklich erwiihnte Weihe geht viel-
leicht auf rémische Volksbriiuche zur Feier des Sieges iiber den Winter zu-
riick; vgl. L. Eisenhofer, Liturgik I 501. — Urspriinglich Symbol der
Passion? JahrbLiturgWiss 1927 205.

Mit dem fiinften Fastensonntag (Dominica Passionis)
tritt die Betrachtung des Leidens Christi stirker in den Vordergrund.
Zum Teil entfillt in den Temporaloffizien und Temporalmessen das
Gloria Patri, in Anlehnung an die altkirchliche Ubung; schon Amalar
deutet den Entfall als Zeichen der Trauer. Die Verhiillung der Altar-
kreuze und Bilder ist wohl der letzte UYberrest der schon im 11. Jahr-
hundert iiblichen Verhiillung des Altares iiberhaupt® wihrend der
Fastenzeit. Die allegorische Richtung des spiteren Mittelalters fand
in der Zeremonie die wihrend der Leidenszeit verborgene Gottheit des
Herrn versinnbildet; auch die letzten Worte der Sonntagsperikope wur-
den zur Erklirung herangezogen.*

Die Evangelienperikopen der Passionswoche auBer Donnerstag
enthalten Berichte von Anschligen der Pharisier gegen Jesus.

Stelle eines ehemaligen kaiserlichen Palastes an der Aurelianischen Stadt-
mauer, mit der als eine Art Gegenstiick zu der Grabeskirche in Jerusalem
von Konstantin erbauten Heiligkreuzkirche. ,Der Liturgie ist ausdrucksvoll
die Eigenschaft einer heiligen und frohen Ruhepause an diesem in die Mitte
der Bufizeit fallenden Tage aufgeprigt“ So H. Grisar, Das Missale im
Lichte romischer Stadtgeschichte (1925) 46. Vgl. auch J. P. Kirsch, Die Sta-
tionskirchen des Missale Romanum (1926) 165.

1 Sacr. Gelas, H. Wilson 50—52; F. Probst, Sacramentarien 403,

2 1I e. 13 11, ¢. 20 2. Ebenso ist an diesen Tagen der Gebrauch der
Orgel erlaubt, die an den iibrigen Fasten- und Adventsonntagen zu schweigen
hiitte. T c. 28 2.

3 Vgl. iiber das Fastenvelum oder ,Hungertuch® J. Braun, Altar II
148—159.

4 Jesus autem abscondit se et exivit de templo. Io 8 59. Von H. Thur-
ston (Lent and holy week 100) wird die Zeremonie mit der Buf3disziplin in
Verbindung gebracht: die Gliubigen wiirden figiirlich des Anblickes der
Kirche beraubt, wie einstens die Biiler sie tatséichlich verlassen mufiten.
Vgl. indes J. Braun, Altar II 150 153.
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Die Karwoche.

Der Name Karwoche ist wohl ziemlich sicher von dem ahd. kara oder
chara, Klage, Trauer, abzuleiten, nicht von Zdolg, von carena (von carere,
fasten), von carus, kiiren. Ebenso fiir den Karfreitag. Nach K. Weigand
ist die Bezeichnung wegen der Lamentationen und Improperien zunéchst auf
den Freitag angewandt worden und dann auf die ganze Woche iibergegangen.
— Nitheres bei J. Fluck, Liturgik II 653. Daselbst auch noch andere Be-
zeichnungen.

Die Liturgie der Karwoche hat das Leiden Christi zum alleinigen
Betrachtungsgegenstande; daher werden in diesen Tagen auch keine
Heiligenfeste gefeiert, die innerhalb der Passionswoche noch gestattet
waren. Eben wegen dieser Beziehung auf das Leiden Jesu wird die
Kar- oder Leidenswoche auch die stille, die heilige, die groBe Woche,
hebdomas maior, genannt, 5 dyla xai peydin Efdouds.

Mitteilungen von héchstem Werte iiber die Begehung der Kar-
woche in Jerusalem gegen Ende des 4. Jahrhunderts enthilt die Pere-
grinatio Aetheriae! Da die Kenntnis der damaligen, in den
Hauptbestandteilen mit der heutigen iibereinstimmenden Feier der
Karwoche manche scheinbar willkiirliche Zeremonie der Hebdomas
maijor, zumal des Triduum sacrum, erkldrt, sei im nachfolgenden eine

kurze Ubersicht iiber den Bericht der aquitanischen Pilgerin
gegeben.

1. Der Palmsonntag (c. 30, 31). Nach dem gewdhnlichen Sonntags-
gottesdienste finden sich die Gléubigen in der Olbergkirche (Eleona) um 1 Uhr
nachmittags zusammen; es folgen Hymnen, Antiphonen, Lektionen. Gegen
3 Uhr nachmittags begibt sich die Gemeinde in Prozession zum Orte der Him-
melfahrt (in isabomon), gegen 5 Uhr wird der Evangelienabschnitt vom Ein-
zug Jesu in Jerusalem gelesen und die Prozession begibt sich unter dem

Gesange Benedictus qui venit in nomine Domini, mit Palmen- oder Oliven-

zweigen in den Hénden — es scheinen blof} die Kinder Zweige getragen zu

haben —, langsam nach der Anastasiskirche, wo nach der Vesper (lucernare)
und der Oratio ad Crucem das Volk entlassen wird.

2. Der Montag, Dienstag und Mittwoch (c. 32—34). An die-
sen Tagen findet zundichst der sonst iibliche vormittigige Quadragesimal-
gottesdienst statt. Am Montag versammelt sich dann das Volk um 8 Uhr
nachmittags in der Golgothakirche zu Psalmengesang und Lesungen, worauf
die Prozession abends in die Anastasiskirche gefiihrt wird; hierauf Ent-
lassung. Am Dienstag geht man auBerdem noch in die Eleonakirche, wo
der Bischof in spelunca, in qua solebat Dominus docere discipulos, die Evan-
gelienperikope Videte ne quis vos seducat (Mt 24 4 ft) vorliest. Hierauf Ent-
lassung, satis sera iam nocte. Am Mittwoch abend wird in spelunca, quae
est in Anastase, von einem Priester die Perikope iiber den Verrat des Judas

1 C. 30—38, CSEL 39 82—91. — A. Blud a u, Die Pilgerreise der Aetheria
(1927) 119 1,
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gelesen; ,et tantus rugitus et mugitus est totius populi, ut nullus sit, qui
moveri non possit in lacrimis in ea hora“. Hierauf die iibliche Entlassung
(missa).

3. Der Griindonnerstag (c. 35, 36). Der Vormittagsgottesdienst ist
der gewdhnliche; um 2 Uhr nachmittags versammelt sich das Volk in der
Golgothakirche, dann folgt Messe! und Kommunion »post Crucem“?2 gegen
4 Uhr nachmittags, dann Entlassung. Nach der Mahlzeit geht man nach der
Olberggrotte, wo bis etwa 11 Uhr nachts Psalmengesang und Lesungen folgen;
gegen Mitternacht werden sie an dem Himmelfahrisorte fortgesetzt bis zur
ersten Morgendimmerung (cum coeperit esse pullorum [wohl = gallorum]
cantus) ; dann folgt in der Kirche an der Stitte des Olberggebetes Jesu die Le-
sung von Mt 26 36 ff., ferner in Gethsemane die von der Gefangennahme Jesu
unter allgemeinem Wehklagen; hierauf begibt sich die Prozession nach der
Stadt in die Kreuzkirche,® wo das Evangelium vom Verhor Jesu vor Pilatus
gelesen wird. Hierauf entlifit der Bischof die Gemeinde fiir eine Zeitlang
mit der Aufforderung, etwa um 8 Uhr morgens zur Kreuzverehrung zusammen-
zukommen.

4 Der Karfreitag (c. 37). Die Verehrung des in einem vergoldeten
Silberschreine vor der Kathedra des Bischofs unter Bewachung von Diakonen
ausgesetzten Kreuzes dauert von 8 Uhr bis etwa Mittag.* Danach folgen
von 12 bis 3 Uhr alt- und neutestamentliche Lesungen iiber das Leiden Jesu
mit eingefiigten Orationen.® Um 3 Uhr nachmittags wird die Stelle vom Tode
Jesu gelesen; dann folgt wie an den Vortagen der Nachmittagsgottesdienst
in der Hauptkirche; sodann in der Anastasiskirche die Verlesung von der
Grablegung Jesu, die Abschlufioration und die Entlassung. Eine Aufforde-
rung, die Nacht hindurch weiterzubeten, ergeht wegen der voraufgegangenen
Miihen nicht; aber viele bleiben; alii de sera, alii de media nocte, qui ut
possunt.

5. Der Karsamstag. Uber den Karsamstag berichtet die Pilgerin
nicht viel, da die Liturgie in Jerusalem sich mit der der Aquitanierin aus der
Heimat bekannten deckte (c. 38). Der Vigilgottesdienst fand in der Haupt-
kirche statt, an den sich ein kurzer in der Anastasiskirche anschlof}; totum
ad momentum fit propter populum, ne diutius tardetur.

Die Entwicklung der Karwochenliturgie zu ihrer
gegenwirtigen Form.
A. Der Palmsonniag.
Der gegenwiirtige liturgische Name dieses Tages ist Dominica in
palmis. Andere Bezeichnungen sind Dominica florum, ramorum

1 Die nachmittiigige MeBfeier darf nicht auffallen, zumal bei der
Fasteniibung.

? Excepta ipsa die una per totum annum nunquam offeritur (sic) post
Crucem nisi ipsa die tantum (c. 35).

® Ubi ante Crucem ventum fuerit, iam lux quasi clara incipit esse.

* Die Verehrung geschah durch Beriihrung des Kreuzes mit Stirn
und Augen.

5 Ante Crucem, id est quasi atrium valde grande et pulchrum satis, quod
est inter Cruce et Anastase (c. 37).
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(mvowaxn vaw Balwv), Dominica Hosanna, auch pascha floridum;* die
an diesem Tage zu verkiindende Rekonziliation der Biiler gab ihm den
Namen dies indulgentiae, die Taufpraxis die Bezeichnung dies com-
petentium (wegen der Traditio symboli) und dies in capitilavio, letz-
teres nach dem Brauche, die Kopfe der T#uflinge fiir die Salbung zu
waschen.?

Die Palmenprozession, die Gregor von Tours (} 594) noch
nicht zu kennen scheint, war im 9. Jahrhundert im Frankenreich be-
reits allgemein eingebiirgert; ihren Ursprung im Abendlande hat sie
vielleicht in der Heimat der Aetheria. Eine Weiheformel fiir die
Palmzweige findet sich erstmals in einem Sakramentar von Bobbio
aus dem Ende des 7. Jahrhunderts;® in diesem Weihegebete wird,
wohl in bewufiter Anpassung an Volksgebriuche, um Segenskrifte fiir
die geweihten Zweige gebetet; in spiteren Formeln tritt dann die

Symbolik der Zweige in den Vordergrund und wird in einen reichen
Ritus eingeflochten.

»Nach Analogie des Mefritus begann man mit einer Antiphon, leitete
den Akt mit einer Kollekte ein, welcher Lesungen aus dem Alten und Neuen
Testamente folgten. Die immer zahlreicher werdenden Weihegebete schlofl
man mit einer Priifation. Bei der Verteilung der Palmen erscholl ein Hymnus
und wihrend der Prozession wurden Antiphonen gesungen, die sich auf die
Tagesfeier bezogen.“ 4

Der noch heute bei der Prozession gebrauchte Hymnus Gloria, laus et
honor stammt wohl doch von Theodulf von Orleans; dagegen ist die bekannte

Erzéhlung iiber die Entstehung des Hymnus im Gefingnisse Legende; ver-
gleiche A. Franz, Bened. I 483,

Die Passion in der Palmsonntagsmesse wurde bereits um das
Jahr 1000 unter drei Singer in der heute iiblichen Weise verteilt.5
In Gallien, Spanien, Mailand und wohl auch in Rom war am Palm-
sonntag die Traditiosymboli an die Katechumenen iiblich. Nach
dem im Gelasianischen Sakramentar® enthaltenen Ritus bestand die
Zeremonie aus einer Ansprache des wPresbyter”, worauf ein ,,Acoly-

1 Vgl. A. Franz, Bened. I 474 ff.

2 Vgl. Isidor, De eccl. off. I 28, MPL 83 763; A. Franz, Bened. I 475.

® Den Text siehe bei A. Franz I 480. — Vgl. Amalar, De eccl.
off. I 10, MPL 105 1008.

*A. Franz I 488. — Einen bedeutend reicheren Ritus der Palmen-
prozession aus Osterreich verdffentlicht J. K & ¢k, Handschriftliche Missalien
in Steiermark (1916) 147 f.

5 Vgl. L. Eisenhofer, Liturgik I 510. Dort auch die Erklirung der
aus urspriinglichen Vortragszeichen stammenden Abteilungsbuchstaben.

% H. Wilson 53: Incipit praefatio symboli ad electos.
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thus* das Symbolum griechisch und lateinisch sang; den Schluf bil-
dete eine zweite Ansprache des »Presbyter.

Die heutige Feier des Palmsonntags. Ihre Bestand-
teile sind nebst dem Offizium:

@) Die Palmenweihe mit der anschliefenden Prozession.
Die Benediktionsgebete sind auf fiinf vor und zwei nach der eigent-
lichen Weihe beschrinkt; in der Prozession findet sich noch ein leiser
Anklang in den mittelalterlichen Gebrauch zweier Prozessionen;! der
einen wurde das Kreuz oder, wie in England, selbst die Eucharistie
vorangetragen, und am Treffpunkte fand eine dramatisch gehaltene
Adoratio crucis statt. Der Brauch, durch das Klopfen mit dem Kreuze
an die Kirchentiire deren Offnung zu veranlassen, stammt erst aus dem
spéaten Mittelalter.

b) Die Messe mit der Passion nach Matthéus. Durch den
Wegfall jeglicher Kommemoration soll die ganze Aufmerksamkeit auf
das Leiden des Herrn gerichtet werden.

Die Ritenkongregation gestattete am 9. Mirz 1916 in una Vratislaviensi
bei Binationsmessen die Weglassung der Passion in der Missa minus
solemnis. Das Ersuchen lautete um Auslassung, lecta tantum Evangelii loco
vltima parte Passionis ,Altera autem die“, praemissis more solito ,Dominus
vobiscum“ et ,Sequentia s. Evangelii“, praemonitis etiam fidelibus de indulto

s. Sedis. Die Antwort: SRC indultum concessit, servatis de cetero rubricis
ac decretis.

B. Der Griindonnerstag.

In den liturgischen Biichern fiihrt der Griindonnerstag die Be-
zeichnung Feria V. in coena Domini, “H dyla xal peydln mwéumy
(uéoa); der Name Natalis calicis wurde im 6. und 7. Jahrhundert im
siidlichen und westlichen Gallien verwendet.

Die nicht-liturgische Bezeichnung Dies viridium, Griindonnerstag,
hat verschiedene mehr oder minder gesuchte Auslegungen erfahren;
so erklirte man sie damit, daB Jesus bei Beginn seines Leidens pin
einen griinen Garten ging“, oder weil man an diesem Tage griine
Kriduter gegessen habe; ferner mit Lk 23 31: »wWenn man das am
grimen Holze tut, was wird mit dem diirren geschehen?“  Auch die
Rekonziliation der Biiler, nach deren Wiederaufnahme griine Para-
mente * verwendet wurden, ist zur Erklirung des Namens herangezogen

1 Vgl Jo 12 12 13; Mt 21 9, wo man in den aus Jerusalem kommenden
Scharen einer- und in der Begleitung Jesu andererseits zwei Prozessionen sah.

2 Vgl. E. Marténe, De ant. eccl. dise. I 237 346 352; auch H. Kell-
ner, Heortol® 52. Ubrigens wire eben wieder erst der Grund fiir die Ver-
wendung griiner Paramente zu suchen.
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worden. Vielleicht habe die Bufdisziplin wirklich die Bezeichnung
verursacht, weil die Biier Flentes, Weinende, ,Greinend e“ (von
mhd. grinen schreien, weinen) hieflen; die Volksetymologie mag
dann aus grinen griin gemacht haben.

P. Browe, Die Kommunion an den drei letzten Kartagen (JahrbLiturg
Wiss 1930 58), will allerdings diese Deutung als zu umstiindlich und unvolks-
tiimlich nicht anerkennen. — L. Eisenhofer, Liturgik I 513, verweist auf
die Deutung viridis = griin = ohne Siinde in einem ,Vocabularius praedi-
cantium® von 1483. Vielleicht hat eben die Absolution der »grinenden®, die jetzt
siindenlos waren, zu der Deutung gefithrt. — Im Laterculus (Kalender) des
Bischofs Polemius Salvius wird der Griindonnerstag als dies oder natalis cali-
cis bezeichnet und auf den 24. Mirz angesetzt, da vielfach nach alter Tradi-
tion der 25. Mirz als Todestag Jesu angesehen wurde, ebenso wie die Inkar-
nation und lange Jahrhunderte hindurch in den pépstlichen Bullen der
Jahresanfang auf den 25. Mérz angesetzt ward. Der Datierung liegen mystisch-

allegorische Erklirungen zugrunde, wie sie schon Klemens Alex. mit Vor-
liebe vertritt.

Die Entwicklung der Griindonnerstagsliturgie.

a) Die Begehung des Tages fing mit der Psalm odie, etwa um
Mitternacht, an; dabei wurde im Mittelalter der noch heute gebriauch-
liche Triangel mit 15 Kerzen iiblich; ob das spater symbolisch gedeutete
allméhliche Ausldschen der Kerzen vielleicht urspriinglich nur wegen
des Tagesanbruches erfolgte, sei dahingestellt; freilich wird schon
frith der letzten brennend zu verbergenden Kerze Erwihnung getan.

Vgl. L. Eisenhofer I 504 f. Die Ubung war lange Zeit nicht einheit-
lich; in Rom wurde im 8. Jahrhundert das neue Feuer am Karsamstag mit
seit dem Griindonnerstag aufbewahrtem Licht angeziindet. Siehe A. Franz,
Bened. I 508 ff. Nach J. K 6ck, Missalien 148, wurde das Feuer zum Anziin-

den dieser Lampe am Griindonnerstag nach dem heute am Karsamstag ge-
briuchlichen Formulare geweiht.

b) Einen weiteren Bestandteil der Griindonnerstagsfeier bildete die
Rekonziliation der BiiBer, iiber die das Miserere und ein
Absolutionsgebet gesprochen wurde; man vergleiche damit den heutigen
Schluff der Horen im Triduum sacrum.

¢) Die Messe des Tages trug festlichen Charakter und stand
nach den iltesten Ordines Romani in Verbindung mit der Olweihe.
Im christlichen Altertum wurden mancherorts zwei * oder drei? Messen
an diesem Tage gelesen. Bei J. K 6 ¢ k, Missalien 149, erfolgt die Aus-

1 Vgl. Aug, Ep. 54 9: mane offertur propter prandentes, ad vesperam
propter ieiunantes. MPL 33 204.
2 Sacr. Gelas., H. Wilson 69—73, C. Mohlberg 71—77.
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teilung der Kommunion wihrend der mit Calicem salutaris accipiam
eingeleiteten Vesper.

d) Die Weihe der heiligen ®le wird schon im christlichen
Altertum bezeugt; das Gelasianum hat eine eigene Missa chrismalis
oder chrismatis.t

e) Anschliefend an die Messe erfolgte die denudatio alta-
rium? als Zeichen der Trauer, sowie die mancherorts in Verbindung
mit der Taufe vorgenommene FufSwaschun g.

Analog der Traditio symboli erfolgte an manchen Orten (vgl. C. Laod.
¢. 46; Trull. c. 68) am Griindonnerstag die Redditio symboli; in Rom fand sie
erst am Karsamstag statt. — Ebenfalls am Griindonnerstag wurde vom 14. bis
18. Jahrhundert die Bulle In coena Domini (Pastoralis Romani Ponti-
ficis vigilantia) verlesen, eine Zusammenstellung schwerer, dem Papste reser-
vierter Siinden und Ubertretungen; seit Honorius III. nachweisbar und durch
die kirchenstaatlichen Verhiltnisse zu erkliren. Seit Klemens XIV. wird sie
nicht mehr verlesen.

Die heutige Begehung des Griindonnerstags.

a) Das Officium des Triduum sacrum?® hat eine von der ge-
wohnlichen abweichende Gestaltung: es fehlen Invitatorium, Hymnen,
Gloria Patri, die Benediktionen u. a.; im ersten Nokturn sind die La-
mentationen charakteristisch, fiir den AbschluB der Horen das oben
erwiihnte Miserere. Es nihert sich das Chorgebet dieser drei Tage der
frithmittelalterlichen Form.

Der Strepitus am Schlusse der Laudes ist wohl auf das im mittel-
alterlichen Chor allgemein iibliche Klopfzeichen zuriickzufiihren; das erste ge-
stattete der Schola, das zweite den Monchen das Verlassen des Chores.

b) In der Messe lassen sich die urspriinglichen drei Messen
noch in verschiedenen Anklingen wiederfinden. Die heutige Messe
hat Festcharakter (Gloria, Credo, unica oratio). Den Ausfall des Frie-
denskusses erklirt man oft aus der Rekonziliation der Biiier, die ihn
erhielten, sowie aus dem Kusse der heiligen Ole nach ihrer Weihe;
im Mittelalter deutete man den Entfall mit dem Verriiterkusse. Rich-
tiger ist vielleicht der Hinweis darauf, da8 der Friedensku$ an der heute
iiblichen Stelle erst in der zweiten Hilfte des MA mit den drei Vor.
bereitungsgebeten vor der Kommunion Eingang fand. — Die feierliche

1 So H. Wilson 69; C. Mohlberg 73 (Missa crismale).

2 Isid, De eccl. off. I 29: eodem die altaria lavantur vasaque puri-
ficantur. MPL 83 764, — Die Entfernung der Altartiicher fand urspriinglich
jedesmal nach der Messe statt.

% Hauptgedanke: Feria V: Christus am Olberge; Feria VI: Christus am
Kreuze; Sabbato: Christus im Grabe, durchklingende Auferstehungshoffnung.
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Generalkommunion ist altchristliche Sitte, die Priesterkommunion er-
klart sich aus der ehemaligen Konzelebration.

¢) Nach der Messe erfolgt eine Prozession mit dem Aller-
heiligsten (den fiir die Karfreitagsliturgie und fiir die in unseren Ge-
genden iibliche Aussetzung im »Heiligen Grabe“ konsekrierten grofien
Hostien und den fiir die Krankenprovisur benétigten kleinen) zum
Aufbewahrungsorte desselben, etwa in einer Seitenkapelle.

Den Abschluf bildet die denudatio altarium und in Kathedral-
kirchen die FuBwaschung oder das Mandatum.

Der Ritus findet sich im Missale am Schlusse der Griindonnerstagszere-
monien. Er besteht wesentlich in der Verlesung der Evangelienperikope Jo 13
1—15, der FuBwaschung unter Antiphonen- und Psalmengesang (Ps 118 47
84 . ..), mehreren Versikeln und einer AbschluBoration mit der Bitte um
innere Reinigung. — Ein Sonderritus bei J. K éck, Missalien 149.

In der Kathedralkirche wird fiir die ganze Didzese vom Bischof die
Weiheder heiligen Ole (oleum infirmorum, chrisma, catechumenorum)
vorgenommen: die des Krankendsles vor der ehemaligen Benediktion der
Naturaloblationen nach der Wandlung (Per quem haec omnia semper bona
creas . . .), die Weihe der anderen nach der Kommunion. Den ungemein
reichen Ritus findet man im dritten Teile des Pontificale Romanum.!

C. Der Karfreitag.

Die liturgischen Namen des Karfreitags sind: Dies Parasceves,
Parasceve Domini, Feria sexta in Parasceve, ‘Huéoa TS Tagaoxevijg,

Der Karfreitag galt in der Kirche stets als Trauertag? und gehort
zu den juéoar diawovgynrol, das heiBt den Tagen ohne MeBfeier.3
Immerhin aber wurde ein Gottesdienst gehalten, der sich, wie aus
vereinzelten Nachrichten ersichtlich ist, zusammensetzte aus der Vor-
lesung der Passion, der Predigt, dem Fiirbittegebet fiir die Glaubigen
und Ungldubigen, dem Besuche der Mirtyrergriber und #hnlichen Be-
standteilen, wie sie bereits Aetheria mitteilt. Die Adoratio eru-
cis, von der die Peregrinatio berichtet, kam etwa im 7. oder 8. Jahr-
hundert in das Abendland; der 1. Ordo Romanus hat im Anhang

! Eine eingehende Behandlung bei L. Eisenhofer I 520—522 626—628.
Uber die Olweihe iiberhaupt vgl. A. Franz Bened. I 335—361.

2 Huéoar ydo eioe wevidovs  [magaoxevy xai adffavov], ail’ od éoprijg
Const. Ap. V 18. F. Funk 289. Im Gegensatz dazu steht die protestantische
Auffassung.

3Innoc., Ad Decent. 52 7, MPL 20 555. Auch das Gelasianum (H. Wil-
son 74—77, C. Mohlberg 77—80) und das Missale Gothico-Gallicanum
haben keine MefBformulare fiir diesen Tag. Der manchenorts in Spanien auf-
gekommene Brauch, die Kirchen am Karfreitag zum Zeichen der Trauer iiber-
haupt geschlossen zu halten, wird von der Synode von Toledo 633 getadelt.

Schubert, Pastoraltheologie (Liturgik). 7
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bereits das Ecce lignum crucis. Daran schloff sich in der Folgezeit,
zumal unter dem Einflusse der Kloster, die Prozession mit dem Kreuze
oder dem Crucifixus und die Reposition an einem dazu geschmiickten
Orte; eine Weiterbildung bedeuten die gegen Ende des Mittelalters
besonders in Frankreich, West- und Mitteldeutschland auftretenden
»Heiligen Gréber” mit dem urspriinglich eingeschlossenen, dann aus-
gesetzten Allerheiligsten.! Die Zeremonie der Grablegung entstammt
ebenso wie die Palmenprozession dem Bestreben, die Erlosungstat-
sachen sinnféllig-dramatisch vorzufiihren.

Die heutige Begehung des Karfreitags.

a) Die Liturgie beginnt mit der Prostratio; es folgen zwei Lektio-
nen, die Passion nach Johannes ? und die uralten Orationes pro fidelibus.

Bei dem Gebet fiir die Juden entfillt das Flectamus genua und das
Oremus. Bis ins 9. Jahrhundert finden sich beide vor, von da bis zum 16. Jahr-
hundert fehlt das Flectamus genua; die Weglassung hiingt vielleicht wenig-
stens mittelbar mit der mittelalterlichen Abneigung gegen die Juden zusam-
men. Vgl. auch JahrbLiturgWiss 1927 195.

b) Die Enthiillung und Verehrung des Kreuzes mit den
liturgischen Gesangsstiicken des Orients nachgebildeten Improperien,
in denen sich noch griechische Elemente (dyog 6 dedg, dytog logveds,
dyiog addvavog, éAéicov Hudg) vorfinden;

c) die prozessionale Abholung des Allerheiligsten vom
Aufbewahrungsorte, und sofort anschliefend

d) die Missa praesanctificatorum, eigentlich blo (als
Ubernahme der privaten Kommunion in die liturgische Handlung) ein
erweiterter Kommunionritus, der sich schon im erweiterten Gelasia-
num findet und moglicherweise auf griechischen Einfluf} zuriickzu-
fithren ist®* Inzensation und Elevation der heiligen Hostie kamen in
der zweiten Hélfte des Mittelalters zum Prisanktifikatenritus, die heilige
Kommunion empfing allmiihlich nur noch der amtierende Bischof oder
Priester.

Die Entblofung des Altars erfolgt, wie am Vortage, nach den
Vespern. An die Missa praesanctificatorum schliefit sich in unseren
Gegenden die Prozession mitdem Allerheiligsten zum
HJHeiligen Grabe®; der Ritus ist in den Didzesanritualien ange-
geben.

1 Vgl. L. Eisenhofer I 531.

2 Die Passion nach Markus wird am Dienstag, die nach Lukas am Mitt-
woch gelesen.

3 Vgl. H. Kellner, Heortol® 57, und L. Eisenhofer I 530.
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Das Allerheiligste wird meist in der weiff umflorten Monstranz ausge-
setzt. Das ,Heilige Grab“ soll den Charakter eines Aussetzungsaltares nicht
verleugnen, wire daher moglichst in weiler Farbe zu halten. Den Mittel-
punkt der Andacht soll das Allerheiligste bilden; eine Statue des im Grabe
liegenden Heilandes ist nicht verboten. — Die Ritenkongregation hat durch
Dekret vom 15. Dezember 1896 die von verschiedenen Seiten angefochtenen
»Heiligen Griber“ sowie die Auferstehungsprozession gebilligt; vgl. iiber den
Kampf darum F. Schubert in TheolGl 1933 161—169 und Decr. auth. SRC,
Band III 323, IV 429—441.

Man beachte auch Decr. auth. 3939 2: Ad exornandum altare (der Ex-
position) non licere adhibere statuas aut picturas . . . militum custodum alia-
que huiusmodi. Poterunt tamen episcopi, ubi antiqua consuetudo vigeat, huius-
modi repraesentationes tolerare; caveant autem, ne novae consuetudines hae
in re introducantur.

D. Der Karsamstag.

Die liturgische Bezeichnung dieses Tages ist Sabbatum Sanctum;
daneben kommen auch die Namen Sabbatum magnum, T6 uéya odffa-
Tov, vor. Der Karsamstag trigt zwar noch Trauercharakter, doch ist
dieser schon von der Auferstehungshoffnung durchklungen.* Sowohl

im Abend- wie auch im Morgenlande wurde der Karsamstag als Fast-
tag begangen.

Uber die Begehung des Karsamstags im christlichen Al-
tertum ist uns wenig Sicheres bekannt. Anhaltspunkte bietet das
Gelasianum,® welches fiir den Vormittag Vorbereitungsakte auf die
Taufe vorsieht, wie Exorzismen, renuntiatio, redditio symboli. Gegen
2 Uhr nachmittags beginnt die Litanie, danach folgt unter einem Weihe-
gebete — doch nicht dem im Missale Gothico-Gallicanum schon vor-
findlichen Exultet — die Entziindung der seinerzeit dreiflammigen
Osterkerze mittels des vom Karfreitag her aufbewahrten Lichtes, dann
schliefit sich nach alttestamentlichen, mit Orationen verbundenen Lek-
tionen die Taufwasserweihe und die Taufe an, hierauf die Messe in der
Osternacht unter wiederholter Bezugnahme auf die Neugetauften.

! Vgl. Matut. Antiph. 1: In pace in idipsum dormiam et requiescam. —
Ant. 3: Caro mea requiescet in spe. — Ant. 4: Elevamini portae aeternales
et introibit rex gloriae. — Laud. Antiph. 1: 0 mors, ero mors tua, morsus
tuus ero, inferne.

2H. Wilson 78—89. — Das erweiterte Sacr. Gregorian. bringt
eine etwas andere Anordnung: nach der Taufe und Firmung folgt die Litanei,
dann Gloria und Messe; MPL 78 87. — Bei H. Lietzmann 49—54 und
C. Mohlberg-A. Baumstark 25 26: Gebete iiber die Téiuflinge, bei
den Prophetien, bei der Messe.

7t
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Im Mittelalter begann die Feier mit der Matutin,' woran
sich die Feuerweihe schlof. Die eigentlichen liturgischen Hand-
lungen des Karsamstags wurden bis ins 10. Jahrhundert hinein sinn-
gemifl erst am Nachmittag oder gegen Abend begonnen: Osterkerzen-
opfer, Lesungen, Taufwasserweihe und Taufe, so dafl die Messe
wirklich als die eigentliche Ostermesse in Vigilia Paschae gelesen
wurde; so erklart sich das Gloria und die Wiederaufnahme des seit
Septuagesima verstummten Alleluja. An die Messe schlof sich Psalm-
odie und Predigt an, die beide wegen des schon vorangegangenen
Gottesdienstes kurz waren.

Eine Feuerweihe ist in Rom um 830 noch unbekannt, wo-
gegen sie in Deutschland schon zur Zeit des hl. Bonifatius als Gegen-
gewicht gegen die heidnischen Osterfeuer iiblich gewesen zu sein
scheint; ? in Rom selbst ist sie gegen Ende des 10. Jahrhunderts ein-
gebiirgert. Ubrigens lag die Ideenverbindung zwischen dem Anfachen
des natiirlichen Feuers und dem Pwmioudg, der Illuminatio der Neu-
getauften, nahe.

Feuerriten sind in allen Kulten beliebt. Uber ,Das Karsamstagsfeuer-
wunder der Grabeskirche* vgl. G. Klameth (1913). Urspriinglich han-
delt es sich hiebei nur um ein bei der téglichen Vesper aus der Grabeskirche
in die Anastasisrotunde heraufgereichtes Licht als Symbol des Auferstandenen.

Seit dem 9. Jahrhundert gilt das Feuer als von einem Engel gebracht. Siehe
auch A. Riicker in TheolRevue 1915 740.

Der Gebrauch der Osterkerze ist wohl auf die in der Oster-
nacht besonders reiche Beleuchtung der Kirchen zuriickzufithren. Ein
eigenes Aufopferungsgebet, Laus cerei, will man bereits bei Augu-
stinus ® vorfinden; fiir das Exultet kommt er als Verfasser nicht in
Betracht. Vielleicht ist es erst im 7. Jahrhundert in Oberitalien oder
Spanien entstanden.

Die heutige Begehung des Karsamstags.

Die Teile der Karsamstagsliturgie sind:

a) Die Weihe des Feuers und der Weihrauchkérner fiir die
Osterkerze, dann das Anziinden der drei Kerzen auf dem dreigeteilten
Rohre unter den Worten Lumen Christi.

1 Unter Ausloschung der 15 Kerzen wie an den Vortagen; dagegen ist
der Triangel mit den drei Kerzen, die nach der Feuerweihe angeziindet wer-
den, erst aus dem 13., der Ruf Lumen Christi aus dem 12. Jahrhundert be-
zeugt. Vgl. L. Eisenhofer I 537; auch MPL 78 1218 (Ordo Rom. XIV 94),

2 Vgl. A. Franz, Bened. I 508 517. — Uber eine Feuerweihe am Griin-
donnerstag vgl. J. K 6 ¢k, Missalien 148.

3 Vgl. L. Eisenhofer, Liturgik 1 538. — O. Casel in LiturgZschr
1932 179—191. CL Blume in LexThKi III 918.
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Das Weihegebet bezog sich urspriinglich auf die Osterkerze: Benedictio
super incensum, némlich cereum, wie aus dem Texte hervorgeht. Vgl. Sacr.
Gelas, H. Wilson 81. Seit dem 12. Jahrhundert verstand man unter in-
censum den Weihrauch.

b) Das Exultet und die Aufopferung (nicht ,,Weihe“) der Oster-
kerze, die als Symbol des Auferstandenen und unter Bezug auf die
alttestamentliche Wolken- und Feuersiiule gefeiert wird.X

¢) Die zwilf Prophetien mit den zugehorigen Orationen und
drei Tractus; sie sind mit der Katechumenentaufe in Verbindung zu
bringen.* Ubrigens waren im spiteren Mittelalter vielfach blof vier
oder sechs Lektionen iiblich.

d) Die Taufwasserweihe, eingeleitet durch den Tractus
Sicut cervus und vorgenommen innerhalb eines die Symbolik und die
Wirkungen des Taufwassers kennzeichnenden Prifationsgesanges. Dar-
an schlgsse sich naturgemifl die Taufe selbst als Hohepunkt der Feier.

e) Die Allerheiligenlitanei mit Prostratio (bis Peccato-
res, te rogamus audi nos), dann 3

f) die Osternachtsmesse, ohne Introitus und Kyrie, mit
Gloria und feierlichem Alleluja nach der Epistel und nach dem Ite,
missa est. 1

g9) Nach der Kommunion die in die Messe verflochtene Vesper,
deren Oration zugleich Postcommunio der Messe ist.

Am Abend des Karsamstags oder am frithen Morgen des Oster-
sonntags findet in unseren Gegenden die Apertio sepuleri und die an-
schlieende theophorische Auferstehun gsprozession statt,
deren Ritus in den Didzesanritualien angegeben ist.

Beziiglich der Osterkerze beim Gottesdienst in der Osterzeit vgl
D. auth. 335 11: Cereus paschalis regulariter accenditur ad Missas et Vesperas
solemnes in tribus diebus Paschae, Sabbato in albis et in diebus Dominicis
usque ad festum Ascensionis D. N. J. Ch., quo die cantato evangelio exstin-
guitur ad missam; et in aliis diebus non accenditur nisi adsit consuetudo,
quod durante tempore paschali accendatur, quae servanda esset.

Uber dramatische Osterspiele vgl. L. Eisenhofer I 548, iiber son-
stige Ostersitten A. Franz Bened. I 553—603.

! Cereus paschalis non est renovandus quotannis ex toto; sed potest et
debet renovari tantum, cum pars accendenda non sufficiat pro toto tempore
Paschali. D. auth. 3895 1. — Auch diese Bestimmung zeigt, dafl es sich nicht
um eine ,,Weihe“ handelt, da ja sonst die Kerze wiederholt geweiht wiirde.

? Darum wurden sie bis in die Zeit des 14. Ordo Romanus griechisch
und lateinisch gelesen. Vgl. L. Eisenhofer I 541.
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Die Nachfeier des Osterfestes.

Die dsterliche Zeit umfaBt sieben Wochen (daher 6fter ITevrexoom),
Quinquagesima, genannt); sie ist eine Zeit der Freude, was sich in
dem haufigen Gebrauche des Alleluja, im Entfalle des Fastens und
in der Sitte, stehend zu beten, ausspricht. Die ersten zwei Wochen
kniipfen an das Osterfest selbst an, die iibrigen bieten Ausblicke auf
die bevorstehende Himmelfahrt des Herrn, wie die Sonntagsperikopen
zeigen.

In der altchristlichen Kirche wurde in der Osterwoche selbst die
Taufe der Neophyten weitergefeiert und die Neugetauften in die Arkan-
stiicke ganz eingefiihrt, in der zweiten Woche wurde das Pascha anno-
tinum, der Jahrestag der vorjihrigen Taufe, nachtriiglich begangen,
falls er in die Fastenzeit oder Osterwoche gefallen war.!

Der erste Sonntag nach Ostern, die Kvguaxy rod dvruwdoya der
griechischen Kirche, heifit urspriinglich Dominica post albas, weil die
Neugetauften an ihm (nach Beendigung der Taufoktave mit der voran-
gegangenen Samstagnacht) erstmals ohne die weiflen Taufkleider beim
Gottesdienste erschienen. Am zweiten Sonntag wird die Evangelien-
perikope vom Guten Hirten gelesen, der dritte, vierte und fiinfte spricht
von dem Hingange Christi zum Vater, der sechste bereitet auf die
Herabkunft des Heiligen Geistes vor.

Die drei Wochentage vor Christi Himmelfahrt werden Rogations-
tage, Bittage genannt; iiber die an ihnen abzuhaltende Prozession (in
litaniis minoribus) sowie iiber die Litania maior am 25. April wird
bei Behandlung der Volksandachten gesprochen werden.

Das Fest Christi Himmelfahrt.

Der Himmelfahrtstag (Ascensio Domini, “Avdinyig o9 Kvoiov,
auch *Emwownlouévy wegen des irdischen Abschlusses der Erldsertitig-
keit), vielleicht urspriinglich mit Pfingsten zusammen gefeiert, oder
mit Ostern, erscheint mindestens seit dem 4. Jahrhundert als Feiertag
im Orient wie im Abendlande,® vielfach mit Prozessionen. Die Fest-
messe des Tages ist alt; Bestandteile derselben finden sich im Sacra-

1 Vgl. A. Struckmann, Pascha annotinum (1925). — JahrbLiturgWiss
1925 187. 3

2 Vgl. Socrat, HE VII 26: ’Ef &bovg % dvakijyipos tod Jotijoog
émwedsitar wavdmuog éogrii. MPG 67 800. — Augustin, Ep. ad Jan. 54 1:
Domini passio et resurrectio et ascensio in coelum anniversaria solemnitate
celebrantur, MPL 33 200. — Von einer Festprozession berichtet die Peregrin.
Aetheriae c. 42.
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mentarium Gelasianum und Gregorianum vor. Das Festereignis wird
in der Lektion (Apg 1 1—11) berichtet. Eine Vigil des Himmelfahrts-
festes ist seit dem 9., die Oktav im 15. Jahrhundert bezeugt.

Das Pfingstfest.

Das Pfingstfest hat nicht wie die Feste Ostern und Weihnachten
eine Vor- und Nachfeier, es bildet vielmehr den Abschluf der soge-
nannten Quinquagesima; darum kann auch nicht von einem Pfingst-
festkreise gesprochen werden. Vigil und Oktav sind nicht urspriinglich.

Der Name [Ievzezoomsj, der teils uniibersetzt in das Lateinische iiber-
nommen,* teils mit Quinquagesima wiedergegeben wurde, bedeutet so-
wohl den Zeitraum zwischen Ostern und Pfingsten als auch letz-
teres selbst.

Gegenstandder Festfeier ist die Herabkunft des Heiligen
Geistes, die an dem jiidischen Wochenfest? erfolgte. Aus den ersten
zwei Jahrhunderten finden sich keine ausdriicklichen Zeugnisse fiir das
Pfingstfest vor; das kann indes nicht gerade befremden, da das Fest
ohnehin auf einen Sonntag fiel und biblisch begriindet war. Die Pere-
grinatio Aetheriae berichtet in c. 43 von einer Festprozession. Im
Gelasianum wird die Pfingstvigil als Tauftag angefiihrt; wie es scheint,
fiir Kranke oder zu Ostern verhindert Gewesene.?

Mancherorts fand an der Pfingstvigil eine Kerzenweihe #hnlich
wie am Karsamstag statt; aus dem Bestreben, die Pfingstvigil der zu
Ostern nachzubilden, ist wohl auch das Fasten an der Pfingstvigil zu
erkliren, die doch in die Osterzeit fillt. Ebenso ist die Taufwasser-
weihe mit sechs Prophetien, Litanei, Prostratio und unmittelbar an-
kniipfender Messe eine Nachahmung der Osternachtsliturgie.

Die Messe des Pfingstsonntages geht in einzelnen Stiicken
(Préfation, Communicantes, Hanc igitur) bis an die Grenze des christ-
lichen Altertums zuriick. In der Terz wird, wohl wegen Apg 2 15, der
Hymnus Veni Creator Spiritus gebetet; die Messe hat die Sequenz Veni

Sancte Spiritus. Das Matutinum ist in seinem Aufbau dem Oster-
offizium nachgebildet.

1 Apg 2 1: Et cum complerentur dies Pentecostes, erant omnes pariter
in eodem loco.

? Als Erntedankfest begangen; Exod 34 22; Deut 16 10. Der Parallelis-
mus zwischen der Gesetzgebung auf Sinai und dem Griindungstag der Kirche
ist erst allmihlich herausgearbeitet worden.

3 Siehe H. Wilson 110—116, C. Mohlberg 121—195. — In Spanien
wurde das Fest in einzelnen Gegenden vernachlissigt, was die Synode von
Elvira c. 43 als prava institutio tadelt.
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Die im Morgenland schon lange gefeierte Oktav des Pfingst-
festes wurde im Abendland erst nach dem 10. Jahrhundert allgemein,
in dem Mafle, als der Charakter des Pfingstfestes als Abschlufita g
der ,,Quinquagesima“ vergessen wurde.

Uber einzelne Pfingstgebriiuche vergleiche H. Kellner, Heortol® 88
und A. Franz, Bened. I 263 (Brotweihe) 598 599 (Weihe von Wasser, Milch
und Honig). — Das noch heute in den Sommerquatembern erhaltene Fasten
wihrend der Pfingstwoche wird als Nachholung von etwa versiumtem Oster-
fasten oder eben als Wiederaufnahme der Faste nach Beendigung der Oster-
zeit erklirt. Vgl. F. Probst, Kirchl. Disziplin 296 297. Auch JahrbLiturg
Wiss 1923 143.

Die Sonntage nach Pfingsten.

Der Zeitraum von Pfingsten bis Advent wird durch die ,,Sonntage
nach Pfingsten“ ausgefiillt. Im Missale und Brevier sind deren 24 vor-
gesehen, in Wirklichkeit schwankt ihre Zahl zwischen 23 und 28. Am
letzten Sonntag ist immer das Offizium und die Messe des in Brevier
und Missale als Dominica XXIV et ultima post Pentecosten bezeich-
neten zu nehmen.

Diese Anordnung der Sonntage nach Pfingsten hat sich erst im
Laufe des Mittelalters entwickelt. Lektionare vor dem 9. Jahrhundert
bringen die Sonntage nach Pfingsten mit den nichststehenden Festen
in Verbindung. So erkldren sich Zihlungen wie: 2—4 Sonntage nach
Pfingsten, 4—6 Sonntage nach Petrus und Paulus, die Sonntage nach
Laurentius, nach Michael usw. Die Verschiedenheit in der Zihlung
wurde endgiiltig erst durch das Missale und Brevier Pius’ V. auf-
gehoben.?

Auf den ersten Sonntag nach Pfingsten fillt das Dreifaltig-
keitsfest. Zur Zeit der Entstehung des Micrologus? war das Fest
noch nicht vorgeschrieben, aber vielfach in Ubung; durch Johan-
nes XXII. scheint es 1334 ,;singulis diebus Dominicis post Pentecosten*
angeordnet worden zu sein, wenn der Wortlaut nicht etwa von der an
den Sonntagen nach Pfingsten zu verwendenden Dreifaltigkeitsmesse
zu verstehen ist. Jedenfalls mufl es sich erst langsam allgemein ein-
gebiirgert haben. Unter Pius V. erhielt es das alte, noch heute ver-

1 Vgl. den zusammenfassenden Bericht in JahrbLiturgWiss 1926 271 iiber
P. de Puniet, Le sanctoral romain et les dimanches aprés la Pentecote,
Gregor d. Gr. habe die 16 Sonntagsmessen des Gelasianum auf die Sonntage
nach Peter und Paul verteilt.

2 Vgl. Microl. 60: Quidam officium de s. Trinitate in octava Pentecostes
instituunt. MPL 151 1019.
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wendete Festoffizium zugewiesen, unter Pius X. wurde es duplex
L. classis.®

Die Zihlung der Dominicae post Pentecosten wurde durch das
Dreifaltigkeitsfest nicht berithrt. Die griechische Kirche begeht am Drei-
faltigkeitssonntag das Fest Allerheiligen: Kvgraxy tow dyiov advrov.

Das Weihnachtsfest.

So wie das Osterfest hat auch das Weihnachtsfest eine Vorberei-
tungszeit und eine Nachfeier, wenn auch nicht in demselben Umfange.
Der liturgische Name des Weihnachtsfestes ist Nativitas Domini,
Ta yevédiwa, I'évimors Xotorod, Sowohl im Morgen- als auch im Abend-
land ist es erst im Laufe des 4. Jahrhunderts in Aufnahme gekommen,

withrend man, zumal im Morgenland, vordem die Epiphanie als Ge-
burtsfest Christi beging. 3

Zu der noch nicht endgiiltig entschiedenen Entwicklungsgeschichte des
Festes vergleiche man: H. Usener, Das Weihnachtsfest (21911); H. Lietz-
mann, Petrus und Paulus in Rom (1915 21927); K. Ho1ll, Gesammelte Auf-
sitze zur Kirchengeschichte II (1928; S. 123—154 iiber Epiphanie-Weih-
nachten); B. Botte, Les origines de la No&l et de I'Epiphanie (1932);
J. Quasten in TheolRevue 1934 141—144; Th. Michels in JahrbLiturg
Wiss 1923 105—108; F. J. Délger, Sol Salutis (1920 21925).

In Konstantinopel wurde das Weihnachtsfest erstmals durch
Gregor von Nazianz am 25. Dezember 379 oder 380 begangen;? in
Antiochien kiindigte Johannes Chrysostomus am Tage des Mir-
tyrers Philogonius (20. Dezember) des Jahres 386 (387, 388 ?) die erst-
malige Feier des Weihnachtsfestes am niichsten 25. Dezember an, das
im Abendlande seit alters her, dvardev, begangen werde. Die Fest-
predigt selbst ist erhalten.®* Von Antiochien und Konstantinopel aus
verbreitete sich dann die Feier des Weihnachtsfestes allmdhlich
im Oriente.

Was den Stand in Rom betrifft, so handelt es sich um das
Jahr der Einfithrung und um den T a g der Feier des Weihnachtsfestes.

1 Vgl. S. Biumer, Geschichte des Breviers 347; H. Kellner, Heor-
tol3 90 91; L. Eisenhofer I 561; G. Rietschel I 193; R. Stapper in
LexThKi III 449.

? Hom. 38 in Theoph., MPG 36 312 fi., und Hom. 39 14: Tj uév TEVIGEL
T4 sixéra moocogrdoamey, &yd te 6 vije fooriis Efapyos xai lusic. MPG 36 349,

% Hom. in natal. D. N., MPG 49 351 fi. — Eine friihere Einfithrung des
Festes (vor 341 in Bithynien) versuchte C. Erbes in der Zeitschrift fiir
Kirchengeschichte 1905 329 nach einem syrischen Martyrologium von 412 zu
erweisen, doch sind die Belege unzureichend. Vgl. TheolQschr 1906 159.
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@) Der Weihnachtstag bestand in Rom schon im Jahre 336. Das
ersieht man aus der Depositio Episcoporum im Chronographen von
354, die in ihrer urspriinglichen Anlage zwischen dem Tode der Piipste
Silvester und Markus (31. Dezember 335 und 7. Oktober 336) verfafit
ist und das Fest schon voraussetzt; wahrscheinlich ist es unter Kon-
stantin eingefiihrt worden.

b) Der Chronograph von 354, ein historisch-genealogisch-topo-
graphischer Amtskalender, enthilt die Notiz:

1 p. Chr. Caesare et Paulo. Sat. XIII. Hoc cons. Dom. Jesus
Christus natus est VIII. Kal. Jan. die Ven. luna XV. — Trotz mehr-
facher Unrichtigkeiten! beweist die Stelle, dafl spitestens im Jahre
354 der Weihnachtstag in Rom am 25. Dezember begangen wurde.

Dafi endlich zu dieser Zeit Weihnachten in Rom bereits als
Feiertag begangen wurde, ergibe sich aus einer Ansprache des
Papstes Liberius bei Einkleidung der Nonne Marcellina, der #lteren
Schwester des hl. Ambrosius, falls die Rede am 25. Dezember und
nicht am 6. Jénner gehalten wurde.2

Die Stelle (De virginit. III 1, MPL 16 219) lautet: Vides quantus ad na-
talem Sponsi tui populus convenerit? Die Aufzeichnung stammt wohl aus dem
Jahre 376 oder 377, die Rede selbst wurde wohl 353 gehalten. Jedenfalls war
das Fest schon eingebiirgert, da es Liberius einfachhin erwihnt.

Die Wahl des 25. Dezember als Geburtstag Jesu mag (neben der
alten Legende von der Verkiindigung der Geburt am 25. Mirz) durch
heidnische Lokalfeste, denen die Kirche ein christliches Gegengewicht
bieten wollte, veranlat worden sein. Seit Kaiser Aurelian (270—275)
war der 25. Dezember rémischer Staatsfeiertag zu Ehren des Sol in-
victus. Die Verehrung wirkte bis in die Zeit Leos d. Gr. nach. Eine
Umdeutung des Sol invictus in christlichem Sinne war nahe-
liegend.

Man vergleiche auch etwa L. Eisenhofer I 566 {iber eine Hypothese,
die L. Duchesne in Origines du culte chrét3 266 wiedergibt: Nach einer alten
Uberlieferung (Tertull., Greg. v. Tours, Martin v. Braga) sei Christus am
25. Mirz gestorben, am Tage der Weltschépfung und des Aquinoktiums. Da
in Christus keine Unvollkommenheit sei, so konnte auch sein Lebensalter
nur volle Jahre zithlen; daher sei seine Empfiéingnis auf den 25. Mirz und
seine Geburt auf den 25. Dezember gefallen. — Also ihnliche Ideengiinge,
wie wir sie bei Behandlung des Griindonnerstages sehen konnten.

1 Vgl Kellner, Heortol® 104: Jahr, Epakte und Wochentag sind un-
richtig angegeben.

* Fiir den 6. Januar sind nach H. Usener K. Holl und H. Lietz
mann, ebenso Th. Michels; fir den 25. Dezember H. Kellner und
B. Botte. Zuriickhaltend J. Quasten.
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Die liturgische Begehung des Weihnachtsfestes.

Die Weihnachtsvigil, deren schon Augustinus Erwihnung tut, hat
sich in ihrer alten Form noch bis heute erhalten. Die drei Messen
am Weihnachtsfeste werden schon durch das Gelasianum bezeugt; der
Liber Pontificalis* mdchte sie sogar auf Papst Telesphor (!) zuriick-
fiihren. Der Brauch riihrt wohl unter Anlehnung an die morgenlin-
dische Ubung, Hochfeste in mehreren Kirchen des Ortes zu begehen,
von einer Prozession nach drei romischen Kirchen 2 und der dort statt-
gefundenen Meffeier her. Die mittelalterlichen Liturgiker deuteten
dann die drei Messen auf die dreifache Geburt Christi: die ewige vom
Vater, die leibliche von Maria, die geistige im Herzen des bekehrten
Siinders. Volkstiimlich werden die drei Messen nach den Evangelien
als Engelamt, Hirtenamt und Hochamt bezeichnet. — Die vielfach iib-
liche Aufstellung von Krippendarstellungen hat durch Franz von Assisi
verstirkte Belebung erfahren; der Brauch selbst geht bis an die
Grenze des christlichen Altertums.

Durch die Ansetzung des Geburtsfestes Jesu auf den 25. Dezember sind
folgende Daten bedingt:

a) Der 1. Jinner als Fest der Beschneidung des Herrn; nach Lk 2 21.

b) Der 2. Februar — Festum Purificationis B. V., occursus Domini;
Lk 2 22 ff.

¢) Der 25. Médrz — Annuntiatio B. V., neun Monate vor dem 25. Dezember.

d) Der 24. Juni — Nativitas B. Joannis Baptistae; nach Lk 1 36.

Die in die Oktave des Weihnachtsfestes fallenden Heiligenfeste stehen in
keinem inneren Zusammenhange mit dem Weihnachtsfeste selbst.

DerOktavtagvon Weihnachten Cirecumeisio Domini.

Schon im Gelasianischen und Gregorianischen Sakramentar finden
wir die Bezeichnung In octavas® Domini, Octava Domini. Der Name
Circumcisio Domini ist in einem Kalender Karls des Grofien aus der
Zeit zwischen etwa 730 und 780 vorfindlich und wurde wohl erst mit
der festlichen Begehung des Tages im 9. Jahrhundert allgemein. Ur-
spriinglich nicht als Fest, sondern in manchen Gegenden (Gallien,
Spanien) als Fast- und Bufitag im Gegensatze zu den heidnischen Aus-
gelassenheiten des 1. Jinner begangen, steht das Fest gegenwiirtig
ganz unter dem Eindrucke der Weihnachtsfreude.

1L.Duchesne I 129.

2 Maria Maggiore, Anastasia im kaiserlichen Palast (daher noch die
Kommemoration in der zweiten Messe) und St. Peter. ‘Uber die Entwicklung
vgl. J. P. Kirsch, Stationskirchen 238.

8 QOctavas als Geniliv, ergiinze ,dies",

liturgie.de



108

Die zweite Synode von Tours (567) ordnete fiir den 1., 2. und 3. Jinner
»Privatlitanien an. Der alte Lektionar von Toledo fithrt nach dem 1. Jinner
Lektionen auf, die vor dem Gétzendienst warnen; ebenso hat das Gelasianum
Meflorationen mit der Bezeichnung prohibendum ab idolist Man vergleiche
dazu den vielerwiihnten Ausspruch des hl. Petrus Chrysologus in Ravenna:
Qui iocari voluerit cum diabolo, non poterit gaudere cum Christo.2

Der Neujahrstag hat im Laufe der Zeit eine recht wechselnde
Deutung erfahren. In den Homilien der Kirchenschrifisteller des ausgehenden
Altertums wird er als Bufitag gegeniiber den heidnischen Ausgelassenheiten
bezeichnet. Seit der Mitte des 4. Jahrhunderts beginnt man ihn als Oktavtag
von Weihnachten, seit der Mitte des 6. als Circumcisio Domini zu begehen,
zundchst in Siiditalien und wohl vor 1200 auch in Rom selbst. Im 12. und
13. Jahrhundert beherrscht der Gedanke des Namens Jesu die Begehung.
Ferner wird der Tag fast ein Marienfest (Dedikationsfest von St. Maria
Antiqua am Forum Romanum?), dessen Begehung dann auf den 2. Februar
ibergeht. Noch heute sind im Brevier der beiden Tage einzelne Stiicke
(Antiphonen) gleichlautend. Eine Verirrung bedeutete die Einbiirgerung des
sogenannten Narrenfestes am Neujahr; der zuniichst von Rom aus bekimpfte
Brauch erhielt sich vom 12. bis gegen das 17. Jahrhundert. Den SchluBstein
der Entwicklung bedeutet die Hervorhebung des Tages als Anfang des biirger-
lichen Jahres. Dieser Gedanke gewinnt seit dem 12. Jahrhundert Raum, und
im 15. kommt dazu die Sitte der ,strenae“, des Geschenkeausteilens in figiir-
licher Weise. Aus dem Ende des Mittelalters ist eine ganze Reihe von ,,Ge-
schenkpredigten®, oft ziemlich derb-realistischer Art, erhalten. In der Liturgie
des Tages wird der Neujahrsgedanke selbst nicht betont.3

Das Fest der Beschneidung wiire zugleich auch das Namensfest
des Herrn; doch ist ein eigenes Festum Ss.Nominis Jesu am
2. Sonntag nach Epiphanie iiblich geworden, das als urspriingliches
Franziskanerfest 1721 durch Benedikt XIIL. auf die ganze Kirche aus-
gedehnt wurde. Durch Pius X. wurde es 1913 auf den Sonntag zwi-
schen Neujahr und Epiphanie, beziehungsweise auf den 2. Januar
angesetzt.

Die Vorfeier des Weihnachtsfestes. Der Advent.

Ahnlich wie vor dem Osterfeste bildete sich auch vor Weihnachten
eine Vorbereitungszeit aus, die nach der nahenden ,, Ankunft* (magovola)
des Herrn kurzweg (tempus) Adventus genannt wurde.* Das erste
zuverlidssige Zeugnis fiir den Advent in Rom bietet Gregor der Grofle

1 H. Wilson 10, C. Mohlberg 13. Vergleiche auch G. Rietschell
185; H. Kellner, Heortol® 126—125.

2 Serm. 155, MPL 52 611. .

3 ' Vgl:<F, Biinger, Geschichte der Neujahrsfeier in der Kirche (1911),
-— JahrbLiturgWiss 1922 145; 1924 238.

ACNgLAR Siffrin, Zur Geschichte des Advents. JahrbLiturgWiss 1921
127—130.
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in einem wohl aus den Jahren 590 und 591 stammenden Predigt-
zyklus; * ebenso hat das Gelasianum fiinf Adventmessen.? Augustinus
und Leo der Grofie erwidhnen ihn noch nicht. Wahrscheinlich ist er
aus Spanien und Gallien, wo eine Vorbereitungszeit auf die Taufe zu
Epiphanie iiblich war, bei der immer wachsenden Beliebtheit des
die Epiphanie an Feierlichkeit iiberstrahlenden Weihnachtsfestes, nach
Rom als dhnliche Vorbereitungszeit fiir Weihnachten iibertragen wor-
den, vielleicht bei der Neuordnung des Kultus unter Papst Hilarus
(461—468) oder Simplicius (468—483).

Die Dauer der Adventzeit war verschieden. In Frankreich pflegte
man seit Perpetuus von Tours (f 491?) vom 11. November, dem Mar-
tinustag, an,® in der griechischen Kirche seit dem 8. Jahrhundert vom
Tage des hl. Philippus (14. November) an zu fasten. Indes verbreitete
sich von Rom aus bald der blof fiinfwSchige Advent, der zur Zeit
Gregors VII. auf vier Wochen, genauer vier Adventsonntage, be-
grenzt wurde.

Nach Amalar wurde der Advent auf die fiinf Weltalter vor
Christus gedeutet; * dann landlaufig auf die herkémmlichen 4000
Jahre vor Christus. Die geringe Tragfiihigkeit solcher Deutungen ergibt
sich schon aus der verschiedenen Dauer des Adventes.

Die liturgische Stimmung des Adventes ist die ernster,
durch die Hoffnung auf den nahenden Erléser belebter Sammlung, der
altchristliche Parusiegedanke (Ankunft zum Endgericht) klingt noch
durch; ausgesprochenen Buf- oder gar Trauercharakter triigt der Ad-
vent nicht, wenn auch die Wochentage, z. T. nach dem Vorbild der
Quadragese, als feriae maiores mit preces feriales vorgesehen sind.
Der 3. Adventsonntag (Gaudete) wird wie der 4. Fastensonntag in freu-
diger Feier begangen. An den letzten sieben Tagen vor der Weih-
nachtsvigil klingt die Sehnsucht nach dem Erléser zumal in den so-
genannten O-Antiphonen verstirkt durch.

1 Hom. 40 in Evang., hom. 1 6 7 (Dom. II., III., IV. Adv.), MPL 76 1077
1095 1099; vergleiche auch O. Bardenhewer, Altkirchl. Lit. V 297.

2 H. Wilson 214—219.

3 Vielleicht ist damit auch teilweise die im Volke iiblich gewordene Be-
gehung des Martinustages, #hnlich der Fastnacht, in Beziehung zu
bringen. Uber alte Volksbriuche am Martinustage (Martinsminne, viel-
leicht aus dem Tortrunk u. a.) vgl. A. Franz, Bened. I 302 326 289.

4 De eccl. off. III 40: In antiquis libris missaium reperitur scriptum:
hebdomada quinta ante natalem Domini. Totidem enim habentur... evan-
gelia per dies Dominicos usque ad Nativitatem Domini. Auctor lectionarii
excitat fidem nostram ad recolendum Domini nostri venturi in mundum prae-
conium per quinque aetates mundi. MPL 105 1158,
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Viel verbreitet ist die sogenannte Roratemesse (Missa votiva de
S. Maria ab Adventu usque ad Nativitatem Domini), die zumal als Missa can-
tata in den verschiedenen Dibzesen weitgehende Privilegien besitzt. Vgl. Decr.
auth. SRC Band V S. 435.

Das Epiphaniefest.

Das Epiphaniefest (Epiphania Domini, T4 Empdna, ‘H émpdviog
[uéeaj, Ta Peogpdreia) gehért zu den alten Allgemeinfesten der
Kirche. Der Festgegenstand war zunichst vor allem im Orient
bis zur Einfiihrung des Weihnachtsfestes die »Erscheinung des Herrn*
durch seine Geburt, sodann nach Einfithrung der I'syédlia vor allem
seine Offenbarung bei der Anbetung durch die Weisen und bei der
Taufe; daher auch die Bezeichnungen festivitas Declarationis, Mani-
festationis, Apparitionis Domini.

Das iiberall am 6. Jinner begangene Fest hat seinen Ursprung
im Orient. Als Geburtstag des Herrn erwihnt es Klemens von Alex-
andrien.' In Spanien ist das Fest um 370 ganz in Ubung, in Nordafrika
erscheint es nicht vor 360. Im Morgenlande wurde das Epiphaniefest
Tauftag; daher auch va dywe p@ra genannt; ebenso wurde an diesem
Tage die Weihe der Taufstelle im Jordan und weiterhin die spiter zu
einem Volksfeste ausgewachsene Wasserweihe der Fliisse iiberhaupt
vorgenommen. In Alexandrien und spéter auch im Abendlande 2 wurde
an Epiphanie der Hirtenbrief des Bischofs mit der Bekanntgabe des
Ostertermines verlesen. Die aquitanische Pilgerin berichtet von einer
Prozession am Vigiltage und feierlicher Begehung des Festes selbst
und der Oktavtage.?

Die gegenwiirtige Begehung der Epiphanie: Die Vigil
des Festes gehdrt mit dem Ritus und Charakter eines Semiduplex zu
den privilegierten Vigilien, das Fest selbst zu den Hochfesten der
Kirche, die Oktav ist als octava privilegiata II. ordinis hoher als die
von Weihnachten. Das Matutinum des Festtages beginnt nach der alten
Form des Stundengebetes ohne Invitatorium und Hymnus mit der
Psalmodie.

Die Wasserweihe an Epiphanie oder am Vigiltage ist im
Abendlande seit dem 12. Jahrhundert zunichst aus Frankreich (Viviers)
bezeugt * und hat sich allméhlich weiterverbreitet, wie handschriftliche

* Strom. I 21, MPG 8 888. — Uber die Hiufung. der Festgedanken (Ge-
burt, Taufe, Weinwunder zu Kana, Speisung der Viertausend) vgl. K. Holl
und Th. Michels (oben beim Weihnachtsfest).

? Synode von Orleans 541, Auxerre 578 585.
3 C. 25.

4 A. Franz Bened. I 193.
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und gedruckte Bemerkungen in Dibzesanagenden beweisen; zumal
seit dem 16. Jahrhundert erscheint sie stark verzweigt. Durch Dekret
der CR vom 6. Dezember 1890 wurden die alten verschiedenen Formu-
larien tiir die Epiphaniewasserweihe durch ein einheitliches ersetzt.

Die Weihe von Gold, Weihrauech und Myrrhe ist offen-
bar durch Mt 2 11 veranlaft; die Weihe der zum Anschreiben der iiber-
lieferten Namen der Magier verwendeten Kreide kam erst in der
Neuzeit in Aufnahme! Die Hiauserweihe an Epiphanie steht mit
der Wasserweihe in Verbindung und mag aus den vermeintlich wegen
herumziehender Déamonen gefahrvollen ,,Rauchnichten® zwischen Weih-
nachten und Epiphanie zu erkliren sein; urspriinglich von Laien vor-
genommen, ward sie allméhlich Pfarrecht.?

Uber mittelalterliche Volksmeinungen beziiglich des Epiphaniewassers
vgl. A. Franz I 201; iiber Gold, Weihrauch und Myrrhe 434: ,Sie heilen
alle Krankheiten, sind ein zuverlissiger Schutz auf Reisen, bewahren vor Irr-
wegen, sichern gegen Rauber, Feinde, Zauberer und Hexen und machen
hieb-, stich- und giftfest; sie sollen den Frauen leichte Geburten, den Min-
nern Sieg vor Gericht verschaffen.

Epiphanie als ,Fest der Heiligen Drei Kénige*“.

Liturgisch ist Epiphanie ausschlieBlich ein Fest des Herrn; im
Volksmunde hat sich, jedenfalls in Anlehnung an die Evangelienperi-
kope, vielfach die Bezeichnung ,Fest der Heiligen Drei Konige“ ein-
gebiirgert.

Im Evangelienberichte Mt 2 1 wird ganz allgemein berichtet:
Mdyor amo dvaroidw mwageyévovro elg ‘legosdivua. Mit dem Osten
mag nach Justin® Arabien oder aber Persien oder Babylonien gemeint
sein. Die Dreizahl, wohl wegen der Dreizahl der Gaben Mt 2 11,
findet sich bei Origenes und weit iberwiegend auf Katakombenbildern.*
Urspriinglich in Priesterkleidung mit der phrygischen Miitze, werden
die Weisen im 7. Jahrhundert mit kronenartigen Hiiten und im 8. Jahr-
hundert mit Kronen dargestellt® Die Namen Kaspar, Melchior, Baltha-
sar sind seit dem 9. Jahrhundert gebriuchlich. {

H. Kehrer sucht sie in folgender Weise zu erkliren: Melchior als
»Konig des Lichtes“, Balthasar als babylonischen Namen, wie er Daniel von
Nabuchodonosor beigelegt wurde (Dan 1 7), Kaspar als Gundaphoros, den

1 Derselbe 434.

2 Vgl. A. Franz I 423 610.

® Dial. ¢. Tryph. 77: Apa ©§p yevwydipar adrov pdyor d’ Agapiag maga-
vEvopevor mposextvnoay adtd. MPG 6 657.

* LexThKi IIT 451—454. K. Kiinstle, Ikonographie I 354—365.

5 Wohl wegen Ps 71 9—11; Is 60 1 ff,
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Namen eines um 44 im nordwestlichen Indien bezeugten Konigs, unter dem
der Apostel Matthias das Evangelium gepredigt haben soll. (H. Kehrer,
Die heiligen drei Konige in Literatur und Kunst [1908/09] I 69.)

Die Verehrungder Weisen wurde ganz besonders angeregt durch
die Ubertragung der Gebeine der »Heiligen Drei Konige* aus Mailand nach
Koln anliflich der zweiten Eroberung Mailands durch Barbarossa. Die Reli-
quien selbst sollen durch die hl. Helena nach Konstantinopel und von da
unter Eustorgius, dem dritten Vorgiinger des hl. Ambrosius, nach Mailand
gebracht worden sein! In Kéln am 23. Juli 1164 angelangt, wurden die Re-
liquien zuniichst in der Peterskirche beigesetzt; 1248 wurde dann der Grund-
stein zu dem 1880 vollendeten Kolner Dom als Ruhestiitte der Heiligen Drei
Konige gelegt. Bitten um Abgabe von Partikeln der Reliquien wurden mit
einer Ausnahme? abgelehnt. Bei einer Erdffnung des Reliquienschreines
im Jahre 1864 fand man drei Umbhiillungen, welche die Reliquien der Heiligen
Felix und Nabor, des Bischofs Gregor von Spoleto und endlich drei fast voll-
stindige Skelette umschlossen, die der Tradition nach den Weisen angehoren
sollen. — Die Verehrung der Magier veranlaSite zahlreiche Pilgerfahrten, die
meist auch Aachen mit einbezogen. Erklirlicherweise verehrte das Mittel-
alter die Heiligen Drei Konige gern als Patrone der Reisenden. — Uber das
»Dreikonigszeichen vgl. JahrbLiturgWiss 1930 254.

Die Sonntage mnach Epiphanie.

Diese Sonntage lassen sich nicht nach einem einheitlichen Ge-
sichtspunkte gliedern; iibrigens schwankt ihre Zahl alljahrlich zwischen
einem und sechs. Eine gewisse Ankniipfung an Weihnachten und Epi-
phanie kénnte man etwa noch in den Evangelienperikopen des ersten
und zweiten Sonntags (der zwélfjihrige Jesus im Tempel, das Wun-
der zu Kana) finden; die iibrigen Perikopen stehen aber in keinem
Zusammenhange miteinander. Die durch die Vorfasten verhinderten
Epiphaniesonntage werden vor dem letzten Sonntag nach Pfingsten
eingeschaltet.

Weitere Feste des Herrn.

A. Die Kreuzfeste.

Zur Verehrung des Kreuzes Christi haben sich in der abendlindi-
schen Kirche zwei Feste herausgebildet: Kreuzauffindung am 3. Mai
und Kreuzerh6hung am 14. September.

a) Das édltere Fest ist Exaltatio s. Crucis,"wamg TV
oravpod. Es ist urspriinglich als Begleitfest der Einweihung der

! Doch berichtet Ambrosius bei Erwihnung des Eustorgius nur von den
Reliquien der Heiligen Felix und Nabor; vgl. Ep 21 2, MPL 16 1019.
% 1903 kam ein Teil der Reliquien auf Anregung des bei der Katholiken-

versammlung in Kéln anwesenden Kardinals Ferrari an die Eustorgiuskirche
in Mailand.
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Grabeskirche in Jerusalem (13. September 335) ! begangen und bald
mit der angeblich am 13. September 320 stattgefundenen Auffindung
des Kreuzes in Beziehung gebracht worden. In Rom lie8 Papst Ser-
gius I. (687—701) eine in der Sakristei der Vatikanischen Basilika
wiederaufgefundene Kreuzreliquie alljahrlich am 14. September in
der Laterankirche zur Verehrung aussetzen.2

b) Das Fest der Inventios. Crucis ist neueren Ursprunges
und dem Abendlande eigen.- Die Veranlassung zu dem zweiten Kreuz-
feste mag die Wiedergewinnung der nach Persien entfithrten Kreuz-
reliquie gegeben haben, deren Zuriickbringung am 3. Mai erfolgt sei. Irr-
tiimlicherweise wurde dann der 3. Mai als der A uffindungstagdes
Kreuzes bezeichnet und das Fest, das sich in Frankreich anstatt des
ilteren Kreuzfestes im 8. Jahrhundert vorfindet und am 3. Mai began-
gen wurde, als Inventio s. Crucis begangen. Trotz des doppelten
Irrtums — im Tag und in der Tatsache — ist das Fest am 3. Mai im
Ritus hoher gestellt worden (Dupl. II. cl.) als das iltere Fest der
“Yywoug. Im iibrigen sind die beiden Festoffizien in vielen Stiicken
gleich; ebenso haben die MeBformularien denselben Introitus sowie
dieselbe Lektion und Communio.

Nach einer alten fragmentarischen nestorianischen Welt- und Kirchen-
geschichte in syrischer Sprache wiire entgegen der Brevierlegende vom 3. Mai
die Kreuzpartikel durch byzantinische freigelassene Gefangene von den Per-
sern freiwillig an Heraklius gesandt worden, also wohl nach K on-
stantinopel. Die nach 616 in Jerusalem bezeugte Kreuzpartikel ist
moglicherweise ein Teil dieser nach Konstantinopel zuriickgebrachten Reliquie.
Vgl. A. Baumstark, Abendlindische Pilgerberichte 42.

B. Das Fronleichnamsfest.®

Das Festum Ssmi Corporis Christi, wie die gegenwiirtige litur-
gische Bezeichnung lautet, gilt der seit dem Ende des 12. Jahrhunderts
stetig gewachsenen Verehrung des Gottmenschen in der Eucharistie.
Zuerst als Sonderfest in Liittich auf Anregung der hl. Juliana von
Mont-Cornillon (+ 1258) begangen, fiihrte es Papst Urban IV., der
frither in Liittich Archidiakon gewesen war, 1264 fiir die ganze Kirche
ein. Bis 1312 zumal in den niederdeutschen Dibzesen und in Ungarn
und Siebenbiirgen verbreitet, wurde das Fest durch Klemens V. auf

1 Chron. Pasch. 01 277, MPG 92 713; vgl. auch H. Kellner, Heortol®

249; am 14. September (320?) hat der Legende nach Bischof Makarius von
Jerusalem das Kreuz erstmals &ffentlich gezeigt.
2 A. Baumstark, Missale 51.

? Vgl. P. Browe, Die Ausbreitung des Fronleichnamsfestes, in Jahrb
LiturgWiss 1928 107—143; LexThKi IV 214—216; A. Mitterwieser, Ge-
schichte der Fronleichnamsprozession in Bayern (1930).

Schubert, Pastoraltheologie (Liturgik). 8
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dem Konzil von Vienne 1311/12 neu eingeschérft und verbreitete sich
nach 1317 allgemein auch in den nordischen und den romanischen
Lindern, seitdem die Fronleichnamsbulle Urbans IV. durch die Ver-
offentlichung der Klementinen unter Johannes XXII. amtlich wieder-
holt worden war. Die von Martin V. 1429 allgemein vorausgesetzte theo-
phorische Prozession hat sich erst allméhlich eingebiirgert, bestand
aber wohl in Weiterentwicklung der an hoheren Festen iiblichen Flur-
ginge mancherorts schon am Ende des 13. Jahrhunderts; so in Kdéln
bereits vor 1277. Das Festoffizium des Tages ist durch Thomas von
Aquin zusammengestellt worden; besonders poetisch schoén bei dogma-
tischer Kilarheit sind die Festhymnen. Das Lauda Sion ist als Se-
quenz in die Festmesse aufgenommen worden.

Der Gebrauch der vier Stationsaltéare mit der Verlesung
der Anfinge der vier Evangelien ist auflerrémische Sitte; ebenso die
in vielen Dibzesen iibliche Verflechtung des sogenannten Wetter-
segens?! mit der Prozession und die wiederholte Erteilung des sakra-
mentalen Segens.

C. Das Herz-Jesu-Fest.

Mit der Anbetung der mit der Gottheit hypostatisch vereinigten
menschlichen Natur des Erlosers hat zumal seit dem 11. Jahrhundert
eine gewisse Verehrung seines Herzens stattgefunden, das als Sitz und
Symbol der Liebe des Herrn galt. Das deutsche Mittelalter hatte seine
eigene, oft tiefempfundene und innige Herz-Jesu-Verehrung, die be-
sonders in den Klostern (Zisterzienserinnen, Dominikaner, Franzis-
kaner, Fraterherren) Pflege fand. In Miinster wirkte gegen Ende des
15. Jahrhunderts der Fraterherr Johannes Veghe besonders in Predig-
ten fiir die Verbreitung der Andacht? Die gegenwirtige Form
der Herz-Jesu-Verehrung ist im 17. Jahrhundert zun#chst durch Jo-
hannes Eudes (1670) und dann durch Maria Margareta  Alacoque aus
der Kongregation der Salesianerinnen unter tatkriftiger Mithilfe des
P. Claude de la Colombiére aus dem Jesuitenorden zunichst in Eng-
land und Frankreich verbreitet worden, vorerst nur als Privatandacht.
Bittgesuche um Gewihrung eines Festoffiziums und einer Festmesse

1 Vergleiche dazu A. F ranz, Bened. IT 109 ff.,, iiber die Zusammenhiinge
zwischen der theophorischen Prozession (so auch am Himmelfahristage) und
dem Wettersegen. — Die Evangelienanfinge galten vielfach als Schutzmittel
gegen Wetterschiden. A. Franz II 49 ff.

2 Vgl. K. Richtstidtter, Die Herz-Jesu-Verehrung des deutschen
Mittelalters, 1919 21924; derselbe, Die Herz-Jesu-Verehrung bei den
Franziskanern des 13. Jahrhunderts in TheolGl 1919 113. LexThKi IV
1011—1015.
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wurden wiederholt abschligig beschieden; erst Klemens XIII. gestattete
1765 ein eigenes Fest fiir Rom und Polen. Seither wurden weitere
Bewilligungen erteilt, so daB das Fest um 1850 tatséchlich fast allgemein
verbreitet war. Pius IX. fiihrte es 1856 fiir die ganze Kirche ein,
Leo XIII. erhob es zum Duplex I. ¢l. und Pius XI. gab ihm 1928 eine
neue Messe und ein neues Offizium. — Durch die Enzyklika Quas
primas vom 11. Dezember 1925 ist fiir den letzten Oktobersonntag das
Fest D. N. Jesu Christi Re gis vorgeschrieben, an dem nunmehr
die Weihe der Kirche an das Herz Jesu vorzunehmen ist.

D. Das Fest der Kirchweihe.

Das ilteste Beispiel fiir das Anniversarium Dedicationis Eccle-
siae finden wir in der oben erwiihnten alljahrlichen Feier der Kreuz-
erh6hung. Im Mittelalter wurde der Konsekrationstag der Kirche jihr-
lich als Feiertag begangen, in der Neuzeit wurde das Anniversarium
Dedicationis Ecclesiae vielfach fiir ganze Provinzen auf einen Tag,
meist einen Sonntag,! zusammengelegt. Daneben wird im Didzesan-
bereich auch das Anniversarium Dedicationis Ecclesiae Cathedralis be-
gangen.” Wegen der Bedeutung, welche die Lateran- sowie die Peters-
und Pauls-Basilika und Maria Maggiore in Rom fiir die ganze Christen-
heit haben, werden auch deren Weihetage von der Gesamtkirche be-
gangen.

Von der Dedicatio Ecclesiae zu unterscheiden ist die liturgische
Feier des Titulus oder des Patronus Ecclesiae, der von dem dieser
Kirche zum Dienste zugewiesenen Klerus alljéhrlich als Duplex I. cl. cum
octava zu begehen ist, mége auch die Kirche blof benediziert sein.

Die Feste der Heiligen.

Die Entstehung von Heiligenfesten ist zuniichst aus dem seit alters
iiblichen Totengedichtnis bei der Eucharistiefeier und dann besonders
aus den Christenverfolgrungen zu erkldren, in denen die Blutzeugen,
damals Confessores genannt, ihr Leben fiir den Glauben an Christus
dahingaben. Nicht blo8 die Pietit, sondern auch biblische Anhalts-
punkte * legten den Gedanken an Gedéchtnistage — ,,annua die, pro

1 So in den habsburgischen Lindern auf den dritten Sonntag im Oktober;

fiir Frankreich auf den Sonntag nach der Oktave von Allerheiligen (D.
auth. 4155).

2 Uber die Kirchweihe nach ihrer geschichtlichen Entwicklung vergleiche
A. Franz, Bened. I 54ff. LexThKi V 1054.

3 Apg 22 20; Apk 17 6 u. a. — P, Dérfler, Die Anfinge der Heiligen-
verehrung nach den rémischen Inschriften und Bildwerken, 1913. A. Baum-

stark, Das Communicantes und seine Heiligenliste, in JahrbLiturgWiss
1921 1—33.

8‘
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natalitiis“ — nahe, die urspriinglich ortlich waren, besonders bei her-
vorragenden Mirtyrern aber bald auch in weiteren Kreisen in Auf-
nahme kamen. Mit dem Aufhoren der Verfolgungen begann die Ver-
ehrung von Nichtmértyrern, zumal der Begriinder des Monchtums sowie
bedeutender Bischofe, anfanglich auch nur ortlich. Ganz allgemeinen
Charakter haben viele Heiligenfeste erst mit der Ausgabe des Breviers
und Missales Pius’ V. erhalten.

Die liturgisch-rubrizistisch festgelegte Rangordnung der
Heiligenfeste der inneren Wiirde nach ist folgende:* Feste der Mutter-
gottes, der Engel, des hl. Johannes des T#ufers, des hl. Josef, der
Apostel und Evangelisten, der iibrigen Heiligen.

A. Marienfeste.

Die Anregung zur Feier von Marienfesten ist wohl in den morgen-
lindischen Kirchen zu suchen. Im Orient ist am Sonntag vor Weih-
nachten ein Marienfest begangen worden; so in Konstantinopel, Jeru-
salem, Bostra, wohl auch in Agypten; vielleicht bestand im Morgenland
bis 530 iiberhaupt nur dies eine Marienfest. Im Abendland finden
wir dasselbe Fest in Spanien (bis 656 als einziges), in Ravenna, in
Mailand, hier als Festum ante Nativitatem Domini seu De Exceptato,
an das sich heute noch Anklinge in der Messe am Mittwoch der Ad-
ventsquatember vorfinden. Es sei auch an das seinerzeit in vielen
Diozesen am 18. Dezember begangene Fest Exspectatio partus B.M.V.
erinnert.? Die verhiltnismifig spite Einfithrung der Muttergottesfeste
mag ihren Grund darin haben, daf§ sich zunichst die Feste des Herrn
einbiirgern mufiten und daf man als Heiligenfeste urspriinglich blof3
Mirtyrertage beging; auch mag die Furcht, zu falschen Deutungen der
Marienfeste nach Art der heidnischen Gottergenealogien Anlafl zu
bieten, zur Zuriickhaltung bewogen haben. Die tatsichliche Verehrung
Mariens ist jedoch bedeutend #lter als die Marienfeste selbst, deren
altere naturgemifl in niherer Verbindung mit Christus stehen, wie
Marii Verkiindigung und Marid Reinigung.

1. Das Festum Purificationis B. M. V. wurde im Orient
vorzugsweise als Fest des Herrn begangen und ‘Ymamavvij, ‘Ymwavm,
Andvrnoig (occursus, sc. Domini et Simeonis) genannt. Nach der Peregri-
natio Aetheriae?® fand es am 40. Tage nach Epiphanie statt, also am
14. Februar, unter Justinian I. wurde es, wohl vor allem wegen des

1 Vgl. Rubr. ad norm. ,,Divino afflatu®, Tit. IT 1 c.

2 Vgl. M. Jugie, La premidre Féte Mariale (1923); J. Brinktrine
in TheolGl 1924 384; A. Baumstark in JahrbLiturgWiss 1923 140.

3 C. 26, CSEL 39 77.
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nunmehr eingebiirgerten Weihnachtsfestes, auf den 2. Februar als
den 40. Tag nach dem 25. Dezember verlegt. Im Abendlande fand das
Fest erst seit dem 7. Jahrhundert Eingang; die Behauptung, Papst
Gelasius habe es als Gegengewicht gegen die Luperkalien eingefiihrt,
ist unhaltbar. Unter Sergius 1. (687—701) wurde fiir diesen Tag ein
Stationsgottesdienst angeordnet.! Formularien fiir die Kerzenweihe
sind erst seit dem 9. Jahrhundert nachzuweisen.? Weihe und Prozes-
sion mag auch mit die Festperikope nahegelegt haben: Lumen ad re-
velationem gentium.

2. Das Fest der Verkiindigung Mari#. Statt der gegen-
wirtigen Bezeichnung Annuntiatio B. M. V. waren ehedem die Namen
Annuntiatio Domini oder angeli, Conceptio Domini oder Christi iiblich.
Das Fest ist fiir den Orient durch Proklus von Konstantinopel (1 446),
fir das Abendland gleichzeitig durch Petrus Chrysologus bezeugt.?
Weil der 25. Mérz meist in die Fastenzeit fillt, in der nach altkirch-
lichem Brauch keine Feste begangen wurden, setzte man im Abend-
lande das Fest mancherorts auf den 18. Dezember; so in Spanien. Das
Morgenland hielt dagegen am 25. Mirz fest; allmihlich wurde jedoch
das Fest am 25. Mirz allgemein iiblich.

3. Das Festum Assumptionis B. M. V. wurde urspriinglich
als Dormitio, Pausatio B. V., Koiunoig vijg AstwapPévov bezeichnet
und ist sowohl in Rom wie in Jerusalem im 7. Jahrhundert bezeugt,
doch mag es als Todestag der seligsten Jungfrau #hnlich wie die
Todestage der Mirtyrer und Bekenner schon lingere Zeit vorher in
Ubung gewesen sein; so in Syrien nach 500 als Todesgedichtnis Maria.

Die an das Fest der Assumptio B. V. angekniipfte Lehre von der
leiblichen Aufnahme Mariens in den Himmel findet sich bei Gregor
von Tours* angedeutet und wurde besonders durch Johannes Da-

1 Constituit, ut diebus Annuntiationis Domini, Dormitionis et Nativitatis
8. Dei genetricis ac s. Simeonis, quod Ypapanti Graeci appellant, letania
exeat a s. Hadriano et ad s. Mariam populus occurrat. Lib. Pontif., L. D u-
chesne I 376.

2 Vgl. A. Franz, Bened. I 444ff. Die Kerzenprozession ist wohl ilter
als die Kerzenweihe. Man vergleiche die #hnliche Entwicklung bei Palmen-
prozession und Palmenweihe. — Zum Ganzen: JahrbLiturgWiss 1922 117;
1924 239; 1927 191. '

3 Sermo 140 142—144, de Annuntiatione B. Mariae Virginis, MPL 52 575
und 579—588. Also wenigstens fiir Ravenna. Fiir Rom vgl. A. Baumstark,
Missale 60.

* De gloria mart. (Miraculor. I 4): Astitit Dominus susceptumque corpus

sanctum in nube deferri iussit in paradisum. Mon. Germ. Hist. Ser.
Merov. 1 2. 489.
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mascenus (so in den drei Homilien Eig xoiunow) vertreten! — Die
am Himmelfahrtsfeste Marid {ibliche Kréiuterweihe wird von
A. Franz? als deutsche kirchliche Sitte bezeichnet, die schon im
10. Jahrhundert nachweisbar ist.

4. Das Festum Immaculatae Conceptionis B. M. V. Die
Geschichte dieses Festes, das sehr lange um seine Anerkennung ringen
mufite, hingt mit der Entwicklung des Glaubenssatzes von der Unbe-
fleckten Empfingnis zusammen. Im Abendlande wurde es zumal durch
Anselm von Canterbury angeregt, durch Sixtus IV. 1476 besonders
empfohlen und mit eigener Messe und eigenem Offizium ausgezeichnet,
unter Klemens XI. (1700—1721) auf die ganze Kirche ausgedehnt;
durch Pius IX. wurde die Lehre von der Unbefleckten Empfiingnis
1854 dogmatisiert und fiir das Fest ein neues Offizium vorgeschrieben.

5. Das Festum Nativitatis B. V. Urspriinglich am 1. Jinner
begangen, ist dieses Fest allgemein erst spiit in Aufnahme gekommen,
jedenfalls nicht vor dem 9. Jahrhundert; ortlich bestand es schon frither,
in Rom wohl seit dem 7. Jahrhundert; eine Oktave wurde von Inno-
zenz IV. eingefiihrt. Die mit dem Feste verbundene Benedictio seminum
et segetum ® erklirt sich leicht durch die nahe Herbstaussaat.

Das Fest Ss. Nominis B. M. V., das nach dem Siege iiber die
Tiirken bei Wien (am 12. September 1683) durch Innozenz XI. fiir die
ganze Kirche vorgeschrieben wurde, ist nunmehr wieder am 12. Sep-
tember zu begehen; vordem war es bis 1911 auf den Sonntag nach
Marida Geburt verlegt.

6. Die Solemnitas Ss. Rosarii B. M. V. Das Rosenkranz-
fest wurde als Dankfest fiir den Sieg iiber die Tiirken bei den Echina-
dischen Inseln (7. Oktober 1571) eingefiihrt, zwei Jahre spiter als
eigentliches Rosenkranzfest fiir alle Kirchen mit einem Rosenkranz-
altar und 1716 nach dem Siege des Prinzen Eugen iiber die Tiirken
bei Peterwardein fiir die Gesamtkirche angeordnet.

B. Die Engelfeste.

Durch eigene Feste werden die in der Heiligen Schrift ausdriicklich
genannten Engel gefeiert: Michael am 29. September und am 8. Mai,
Gabriel am 24. Mirz und Raphael am 24. Oktober.

Die Verehrung des hl. Michael ist alt, wie die Michaelskirche
am Vorgebirge Hestiae am Bosporus (von Konstantin dem Grofien er-

* MGP 96 699—762. Vergleiche auch O. Bardenhewer, Altkirchl
Lit. V 61. JahrbLiturgWiss 1927 197.

? Bened. I 398. Vgl. JahrbLiturgWiss 1930 254.

3 In appendice Rit. Rom. n. 12.
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baut), die in Rom in der Via Salaria® und die in Ravenna (545) be-
weisen. Das Nebenfest am 8. Mai wird wohl gleichfalls mit dem Weihe-
tag einer Michaelskirche ? in Verbindung zu bringen sein.

Ein Schutzengelfest besteht unter verschiedenen Daten seit
dem 16. Jahrhundert. Im romischen Brevier ist es auf den 2. Oktober
angesetzt, in vielen Didzesen wurde es am ersten Sonntag im Septem-
ber begangen. Besondere Verbreitung fand es in den habsburgischen
Landern: in Spanien, Neapel-Sizilien und Osterreich.

C. Die Feste des hl. Johannes des Tiufers.

Die Verehrung des hl. Johannes ist erklirlicherweise alt. Ein Fest
des Téufers findet sich bereits in dem iltesten Kalendarium der afri-
kanischen Kirche (vor 505); ebenso wird es von Augustinus,® Petrus
Chrysologus, Perpetuus von Tours genannt. Die Synode von Agde (506)
bezeichnet es als Hochfest. Im Mittelalter war der Tag des hl. Johannes
am 24. Juni Feiertag und erhielt sich als solcher bis ins 18. Jahrhundert.

Das Fest der Enthauptung des hl. Johannes (am 29. August)
wird ebenfalls schon frith  erwiihnt. Besonders gesteigert wurde die
Verehrung des hl. Johannes durch die vermeintliche Auffindung seiner
Reliquien im 4. und 5. Jahrhundert.®

D. Die Verehrung des hl. Josef.

Die iltesten Spuren einer liturgischen Verehrung des hl. Josef fin-
den sich in Kalendarien des 9. Jahrhunderts; um die offentliche Ver-
ehrung bemiihten sich besonders die Heiligen Bernard, Gertrud, Vinzenz
Ferrerius u. a.® Durch einzelne Orden besonders gefordert, wurde der
Josefstag 1621 festum de praecepto, was auch c. 1247 des CIC festhilt.

1 Vgl. die Dedikationsmessen im ,Sacr. Leon.“ 30. September.

2 Mit der berithmt gewordenen Wallfahrtskirche auf dem Monte Gargano
in Apulien; zur Brevierlegende am 8. Mai vgl. H. Giinth e r, Legendenstudien
158; J. Binterim, Denkwiirdigkeiten V 1 465 ff. — Uber volkstiimliche Ver-
ehrung des hl. Michael vgl. JahrbLiturgWiss 1924 248 259.

3 Serm. 287—293, MPL 38 1301 ff. — Uber romischen Ursprung und Aus-
gestaltung durch orientalische Stiicke vgl. JahrbLiturgWiss 1928 43.

* Bei Augustinus Serm. 307 308, MPL 38 1406 fi.; im Sacram. Gelas. findet
sich eine Messe In die passionis s. Ioannis Baptistae (H. Wilson 196). Drei
Messen fiir das Natale S. Ioannis B. (Vigil und Fest) bei C. Mohlberg
141—144.

5 Vgl. fiir Auffindung und Translation H. Kellner, Heortol® 167 168
und JahrbLiturgWiss 1930 335.

8 Zur Geschichte des Festes vgl. JahrbLiturgWiss 1922 171 (E. Sprin-
ger).
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Pius IX. erhob den Tag zum Duplex I. cl. und erklirte den hl. Josef
zum Schutzpatron der Kirche.

Das 1847 eingefiihrte Schutzfest des hl Josef, jetzt am Mittwoch vor
dem dritten Sonntag nach Ostern, war durch Pius X. zum eigentlichen Haupt-
feste des hl. Josef als Dupl. I. cl. ¢c. octava erhoben worden; durch Dekret vom
12. Dezember 1917 ist das Fest am 19. Miirz wieder Hauptfest geworden.

E. Die Apostelfeste.

Die Apostel wurden wie die Mirtyrer anfangs nur 6rtlich verehrt;
eine Feier simtlicher Apostel mit Vigil finden wir im Gelasianum.! In
Konstantinopel wurde noch vor 325 eine Mwvijun véw ayiov émooréiav
durch Konstantin errichtet.2

Das Fest der Apostelfiirsten Petrus und Paulus
ist fiir Rom am 29. Juni erstmalig in der Festnotiz des Chronographen
von 354 bezeugt: III. Kal. Jul. Petri in Catacumbas et Pauli Ostense
Tusco et Basso cons. (= 258)% fiir Mailand durch Ambrosius,* fiir
Nordafrika durch Augustinus.® Der Dichter Prudentius (um 405) be-
richtet ausdriicklich von dem Besuche der Apostelgriber durch die
Gldubigen und dem Gottesdienste in beiden Grabkirchen. Wegen der
weiten Entfernung der Kirchen wurde die Festbegehung bald auf zwei
Tage verteilt; so entstand die Commemoratio S. Pauli am 30. Juni.
Das Beispiel der romischen Kirche machte die beiden Feste bald all-
gemein.

Die beiden Feste In Cathedra s. Petri am 18. Jénner
und 22. Februar beziehen sich auf denselben Festgegenstand: die Uber-
tragung des Primats an Petrus. Spiiter wurde ncathedra“ als Organisierung
einer einzelnen Kirche gedeutet; so erklirt sich die Teilung in cathedra
Romae und Antiochiae. Das iltere Fest ist das am 22. Februar zur Verdrin-
gung der heidnischen Caristia begangene, urspriinglich wohl Totenmahl-
feier zu Ehren beider Apostel; erst spéter ist es Erinnerungstag an die
Ubernahme des rémischen Bischofssitzes geworden.® Bei den Beratungen iiber

1 H. Wilson 184 185; dazu Wilson: The Natale Omnium Apostolorum
does not appear in the other Sacramentaries here cited . . . The Collect, Secret
and Postcommunion of this Missa appear also for Ss. Simon and Judes Day.

2Sokrat., HE 16, MPG 67 117.

3 Vgl J. P. Kirsch, in JahrbLiturgWiss 1923 33—50: Die pnemoria
apostolorum* an der Appischen Strafie zu Rom.

4 De virginit. 19: Nox fuit, pauciores ad vigilias convenerunt. Laborat
in nobis Petrus, quando nostra laborat devotio; laborat et Paulus. MPL 16 299.

S Serm. 295, MPL 38 1348.

®Vgl. Th. Klauser, Die Cathedra im Totenkult (1927) 152ff. —

J. Sauer in TheolRevue 1929 49—54 zu H. Lietzmann, Petrus und
Paulus in Rom (21927).
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die Brevierreform unter Benedikt XIV. wurde die Zusammenlegung beider
Tage beantragt, allerdings ohne Erfolg.

Das Fest Allerheiligen.

Eine Vorstufe dieses Festes bildet der Gedéachtnistag Omnium
sanctorum Martyrum, der sich besonders seit der Diokletianischen Ver-
folgung einbiirgerte, im Morgenlande rascher, im Abendlande zumal
durch die Dedikation des von Kaiser Phokas dem Papste Bonifatius IV.
geschenkten Pantheons, das am 13. Mai 609 (oder 610) In honorem
B. Mariae Omniumque Sanctorum geweiht wurde. Im nichsten Jahr-
hundert gab Gregor III. den unmittelbaren Anlaf zu einem Feste aller
Heiligen durch die Weihe eines Oratoriums in der Petrus-Basilika zu
Ehren Christi, Marid, der Apostel, Mirtyrer, Konfessoren und aller
vollkommenen Gerechten.! Das Fest am 13. Mai zog bald grofie Pilger-
scharen nach Rom; da die Versorgung derselben mit Nahrungsmitteln
im Friihling Schwierigkeiten machte, wurde das Fest unter Gregor IV.
auf den 1. November verlegt.? Eine Vigil erhielt es im 14., eine Oktave
im 15. Jahrhundert.

Der Gedidchtnistag Allerseelen.

Dieser Tag ist der Fiirbitte fiir die Verstorbenen gewidmet. Seine
Verbreitung geht auf der Grundlage schon lange vorher iiblicher
»Verbriiderungen“ auf Abt Odilo von Cluny (f 1049) zuriick, der fiir
seine Klgster um 998 oder erst nach 1030 nach dem Statutum Odilonis
pro defunctis® einen Gedichtnistag aller Verstorbenen mit Totengeliute,
Offizium und Messe anordnete. Der Brauch fand bald Nachahmung
im Weltklerus, zunichst wohl in Liittich; ebenso hat der 14. Ordo Ro-
manus den Allerseelentag, der sich allmihlich allgemein einbiirgerte.

Die angebliche Veranlassung zu der Begehung teilt Petrus Damiani in
der Vita s. Odilonis (MPL 144 936) mit: Ein Rekluse, der aus den Klagen
der im Vesuv gepeinigten Verdammten hort, da8 ihnen die Gebete in Cluny
viele Seelen entreifien, bittet einen heimkehrenden Jerusalem-Pilger, die

1L Duchesne, Lib. Pontif. I 417. Vgl. H. Kellner, Heortol.? 241.

2 So J. Beleth, Rationale 127, MPL 202 133: Quia populus qui con-
fluebat ad illa solemnia, propter inopiam ciborum quandoque non poterat bene
celebrationi vacare, ideo Gregorius . . . haec festa transtulit et eas ad Kalen-
das Novembres quando maior est rerum copia, fieri instituit. — Uber Vor-
liufer des Festes vgl. JahrbLiturgWiss 1926 275.

3 Vgl. MPL 142 1038. Zur Geschichte vgl. JahrbLiturgWiss 1926 330
(Verbriiderungsbiicher aus der Reichenau) und J. Pangerlin ZschrKathTheol
1925 160 (aus einem heidnischen Gediichtnistage). — W. Jorde n, Das clunia-
zensische Totengediichtniswesen (1930).
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Monche von Cluny zu noch eifrigerem Gebete anzuregen. Daraufhin fiihrt
Odilo den Gedichtnistag Allerseelen ein. — ,.In dieser Legende laufen die Vor-
stellungen von der Hélle und vom Fegfeuer so ineinander, daf mifverstind-
liche Auffassungen nicht ausbleiben konnten.“ A. Franz, Messe 226.

Durch die Apostolische Konstitution Incruentum altaris sacrificium vom
10. August 1915 wurde fiir den Allerseelentag allgemein die dreimalige
Mefifeier gestattet. Die erste Erwihnung einer solchen findet sich am
Ende des 16. Jahrhunderts in Aragonien. Auch Polen erhielt unter Wiadis-
laus IV. dasselbe, spiter aber ganz in Vergessenheit geratene Privileg. Unter
Benedikt XIV. wurde es allen Priestern in Spanien, Portugal und deren
Kolonien zugestanden. Niiheres bei C. Kneller, Geschichtliches iiber die
drei Messen am Allerseelentag, in ZschrKathTheol 1918 74.

IIl. Die liturgischen Gebrauchsgegenstiinde.

Unter den zum Gottesdienste notwendigen Gegenstinden haben wir
zunichst einzelne Naturgaben als Symbole oder als Gnadenmittel und
sodann die liturgischen Gewiinder und Gefifle zu behandeln.

A. Symbole und Gnadenmittel.
Licht und Weihrauch.
1. Das Licht.

Wo der Zweck des Lichtes liturgisch-symbolisch und micht rein prak-
tisch ist, kommt als Leuchtstoff Bienenwachs und Olivend1 in
Betracht. So wird fiir die zur MeBfeier notwendigen Kerzen, fiir die
Osterkerze, fiir die am Lichtmeftage zu weihenden Wachs vorgeschrie-
ben, zumindest in maiori quantitate; fiir das seit dem 12. Jahrhundert
nachweisbare Ewige Licht ist nur im Notfalle und mit Zulassung des
Bischofs anderes als Olivendl gestattet: c. 1271 des CIC.

Was die Beleuchtung der Kirche iiberhaupt anlangt, vergleiche
man das zusammenfassende Dekret 4322 der CR vom 24. Juni 1914: De luce
electrica super altari non adhibenda. Danach ist das elektrische Licht ver-
boten an Stelle des liturgischen Lichtes, neben demselben, im Taber-
nakel zur Beleuchtung des Ostensorium. Elektrisches Licht im Hoch- oder
Hinterbau des Altares wiire nicht verboten. ,Dummodo in omnibus servetur
gravitas quam sanctitas loci et dignitas sacrae Liturgiae postulant.”

Beziiglich der Kerzen im besonderen:

D. auth. 4147: Episcopi pro viribus curent, ut cereus paschalis, cereus
in aqua baptismali immergendus et duae candelae in missis accendendae, sint
ex cera apum, saltem in maxima parte; aliarum vero candelarum, quae supra
altaribus ponendae sunt, materia in maiori vel notabili quantitate ex eadem
cera sit oportet. Qua in re rectores ecclesiarum tuto stare poterunt normis a
respectivis Ordinariis traditis nec privati sacerdotes de qualitate candelarum
anxie inquirere tenentur,
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Das Licht bietet fiir religitse Symbolisierung zahlreiche Ankniip-
fungspunkte; es ist unentbehrlich fiir das physische Leben, es er-

leuchtet, wiirmt, reinigt, belebt, ist selbst einfach, rein, unteilbar und
doch leicht zu vervielfiltigen.

Wegen seiner Symbolik finden wir das Licht in allen Kulten, bei den
Heiden (‘Hovia, Vesta, ewiges Feuer) und Juden (der siebenarmige Leuchter).
In den christlichen Kult wurde jedenfalls das Licht bald als religioses Symbol
mitiibernommen; {ibrigens ist es bei einzelnen liturgischen Handlungen not-
wendig gewesen; so bei Begehung der Vigilien, in den Katakomben und bei
den Agapen nach Tertullians Zeugnis! Den ersten positiven Beleg fiir
Verwendung von Licht in der Liturgie ohne natiirliche Ursache bietet
Hieronymus, der sich gegen Vigilantius auf die Praxis des Orients beruft:
Per Orientis ecclesias quando legendum est Evangelium, accenduntur lumi-
naria iam sole rutilante, non utique ad fugandas tenebras, sed ad signum
laetitiae demonstrandum.2 — Fast wortlich gleich spricht sich Isidor von
Sevilla aus.® In der Karolingerzeit wurde der Bischof von sieben Klerikern
mit Lichtern begleitet;* die Leuchter wurden vor dem Altar aufgestellt; seit
dem 12. Jahrhundert fanden sie ihren Platz auf dem Altar selbst.

Die Verwendung des Lichtes im einzelnen:

a) Als Symbol der besonderen Gegenwart Gottes sind
anzusehen die Mefkerzen, die Ewige Lampe, das Licht bei Verseh-
géngen und wohl auch die Osterkerze als Sinnbild des auferstandenen
Erlosers.

b) Als Symbol des Glaubens ist das Licht bei der feier-
lichen Verlesung des Evangeliums der Messe durch den Diakon zu
deuten,® ebenso die zw&lf Lichter an den sogenannten Apostelkreuzen
konsekrierter Kirchen, ferner die Taufkerze als Sinnbild des erstmals
erhaltenen Glaubenslichtes (vergleiche die Ausdriicke POTIOUOG, POTI-
féuevor), endlich als Sinnbild des Glaubens und der Hoffnung auf das
ewige Leben die Sterbekerze und die Lichter bei den Exequien: Lux
aeterna luceat eis.

¢) Als Symbol der Freude und der einstigen Glorie
ist die festliche Beleuchtung der Gotteshéiuser an hohen Feiertagen ®

1 Apol. 39; G. Rauschen, Florileg. VI

2 MPL 23 346.

3 Etym. VII 12, MPL 82 293.

4 Vgl. Apk 1 12 13. Daher wohl auch der Gebrauch von sieben Kerzen
beim Pontifikalamte. :

5 Vgl. oben Hieron. contra Vigilant. und Jo 1 9: Erat lux vera, quae
illuminat omnem hominem.

% Schon das christliche Altertum liebte reiche Beleuchtung der Kirchen,
zumal in der Osternacht. Vgl. dazu die bei Euseb., H. E. VI 9, MPG 20 537,
erzihlte Legende von dem Wunder des Narzissus: Verwandlung von Wasser
in Ol zur Illumination des Gotteshauses.
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zu erkldren. Ubrigens ist die Verwendung von Lichtern als Zeichen
der Freude psychologisch begriindet: die Dunkelheit driickt nieder,
glidnzende Helle regt an; daher ja auch die Festbeleuchtung bei welt-
lichen Feiern.

2. Der Weihrauch.

Der Weihrauch als von den verschiedenen Boswellia-Arten ? ge-
wonnenes Réucherharz war seit alters her in den Kulten gebriuchlich.
Er wurde sowohl als Zeichen der Verehrung und Anbetung wie als
Mittel der Reinigung, also lustrativ, verwendet. Ebenso wurde er bei
feierlichen Aufziigen vor hochgestellten Persénlichkeiten mitgetragen.
Von da ging der Brauch auf die christlichen Prozessionen iiber.

a) Als Zeichen latreutischer Verehrung gebrauchten alle
Kulturvblker den Weihrauch; seine Verwendung beim Gotzendienste
mag die Christen in den ersten Jahrhunderten davon abgehalten haben,
Weihrauch in ihrer Liturgie anzuwenden; ein Bedenken, das mit dem
Niedergange des Heidentums schwand.

Man denke an die Klagen der Propheten iiber den Abfall zum »Réucher-
dienst der Heiden“ und an die ,thurificati“ der Christenverfolgungen. Aller-
dings redet auch die Heilige Schrift (Mal 1 11, Apk 5 8) von Jdvwduara
als Opfer fiir den wahren Gott, wie ja auch im Tempel ein taglich zwei-
maliges Rauchopfer dargebracht wurde. Immerhin aber spricht aus gelegent-
lichen Auflerungen bei Klemens von Alexandrien, Tertullian, Arnobius noch
eine gewisse Ablehnung der liturgischen Riucherung;2? auch in der Klemen-
tinischen Liturgie wird sie nicht erwithnt. Am friihesten scheint sich die
Inzensation als Prozessionsinzens beim Introitus und beim Evangelium ein-
gebiirgert zu haben, beim Offertorium war sie zur Zeit des Micrologus ® noch
nicht allgemein {iblich, bei der Elevation kam sie seit dem 14. Jahrhundert auf.

b) Als Reinigungsmittel wird der Weihrauch von den
Christen seit jeher unbedenklich gebraucht word<ns1:XMLFault xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat"><ns1:faultstring xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat">java.lang.OutOfMemoryError: Java heap space</ns1:faultstring></ns1:XMLFault>