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ZUM GELEIT T

EVOR die ungeheure Wolke des Ungliicks mit dem

Beginn des Weltkrieges aufstieg, die uns heute noch

diister beschattet, war in ernsteren Geistern ein

e Sehnen nach religitser Vertiefung wach geworden,

das mit der sich steigernden Not fortschreitend

gewachsen ist. Nicht nur ein Ruf des Jammers

zu dem allmichtigen Retter und allgiitigen Helfer

ethebt sich aus dem Elend zu reineren Hohen, auch

der Drang, unseren Schopfer und Herrn anzuerkennen, der géttlichen

Majestit den Tribut unserer Anbetung darzubringen, ist erstarkt. Und

nicht nur sucht jeder seinen Gott, das neuerwachende Gemeinschafts-

gefiihl ist auch auf dem Wege, das ,,Gott-und-die-Seele-Christentum*

(Scheler) zu tiberwinden. Der Ursinn des ,,Vater unser® will wieder

lebendig werden. Die ,,Gemeinschaft der Heiligen* in der Kirche

wird wieder verstanden und erstrebt. Kaum etwas anderes konnte

diesem Lebensgefiihl mehr entgegenkommen, es mit wertvollerem

Gehalt etfiillen und ihm eine edlere Form geben, als der Gebetsgeist
der Kirche, wie er sich in der Liturgie kristallisiert hat.

1 Die betende Kirche. I
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« Anregungen, die seit einem Jahrzehnt von der Geisteswelt der Liturgie
ausgegangen sind, haben daher auch in stets zunehmendem MaBe will-

kommene Aufnahme und fruchtbare Auswirkung gefunden.

¢« Schien es anfinglich geboten, sich zunichst an diejenigen zu wenden,
denen die Kenntnis der lateinischen Sprache und eine vertieftere Bildung
die Erfassung der liturgischen Gebetstexte erleichterte, so hat sich der
Kreis der Liturgiefreunde heute schon auf alle Schichten des katholischen
Volkes ausgedehnt.

¢ Unser Buch will als Volksbuch dem Wunsche vieler, in die
Gesamtheit des liturgischen Gebetslebens Einblicke zu gewinnen,
entgegenkommen. Ob ihm das gelungen ist, werden die Leser

beurteilen miissen.

« Wir sind uns vollkommen bewuBt, nur einen ersten Versuch ge-
wagt zu haben, hoffen aber immerhin, die reichen Goldadern der
Liturgie dem Neuling wenigstens aufzudecken, wenn auch wohl

deren Forderung und Ausmiinzung in einer neuen Auflage noch ge-

winnen wird.

¢« Nicht ein wissenschaftlicher, ein praktischer Zweck war fiir uns mal-
gebend: wir erstreben mit dem vorliegenden Buche die Einfithrung der
Gliubigen ins religios-kirchliche Leben aus dem Geiste der
Liturgie. Daher richtet sich unsere Einstellung vornehmlich auf das
Herausschilen der Gmndgcdankén. Wir suchen bei der Darstellung
des Stundengebetes, des heiligen MeBopfers, des Kitchenjahres vor allem
die Idee hervorzuheben, die fiir unsere Frommigkeit besonders fruchtbar
werden soll. So habe ich z. B. bei der Erklirung der heiligen Messe

2
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den Gemeinschaftsgedanken in den Mittelpunkt der Betrachtung
gestellt und gezeigt, wie die ganze Handlung in jhrem liturgischen
Aufbau durch ihn bestimmt wird. Andere Gesichtspunkte,dogmatischer,
religios-sittlicher oder historischer Art, muBten dabei bewuBt iiber-
gangen werden. Vielleicht hitte die Betonung der Gnadenverklirung
oder des Mysteriengedankens tiefer gefiithrt. Allein fir den Zweck
unseres Buches schien es wichtiger, zu zeigen, wie sich gerade in der
heiligen Messe die Gemeinschaft der Pfarrei mit ihrem Haupte zu einer

heiligen Einheit zusammenschlieB3t.

¢ An anderen Stellen, z. B. bei Besprechung des Kirchengebiudes, der
heiligen Gerite und Gewiinder, ist niher auf die geschichtliche Ent-

wicklung eingegangen worden, weil sie hier zum Verstindnis liturgischen
Brauches unerliBlich ist.

¢ Bei dem ungewdhnlichen Reichtum an Handlung und Gebet, den die
katholische Liturgie in sich birgt, war es nicht leicht, eine Auswahl zu
treffen. Wir waren bestrebt, neben denjenigen heiligen Handlungen,-
die dem Gliubigen von Jugend an vertraut sind, den Leser auch mit
solchen Riten und Gebetstexten bekanntzumachen, denen er auf dem
gewohnlichen Lebensgange selten begegnet. Es soll ihm so ein Blick
in die Schatzkammer des liturgischen Gebetslebens gewihrt werden, der

ihn die gottbegnadete und menschenbegnadende Lebensfiille ahnen 14Bt,
die das eigentliche Wesen der Kirche ist.

¢ Jeder Abschnitt unseres Buches ist selbstindig und eine in sich ge-
schlossene Einheit. Daraus ergeben sich Wiederholungen, die aber not-
wendig und beabsichtigt sind. Wenn an verschiedenen Stellen auch

vom gleichen Gegenstand die Rede ist, so gewinnt er doch jedesmal

" 3
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aus dem gebotenen Zusammenhange eine andere und neue Beleuchtung,
die den Eindruck des Gesamtbildes belebt und vertieft.

¢ Mége ,,Die betende Kirche® in Haus und Hiitte einkehren als belehren-
der und trostender Gast und in unfriedlicher, leidvoller Zeit am heimi-

schen Herde der deutschen Katholiken freundlichen Willkomm finden.

¢ Abtei Maria Laach, am ersten Fastensonntag 1924.

t Ildefons Herwegen, Abt.
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WESEN UND BEDEUTUNG
DER LITURGIE zz

VON P. AMBROSIUS STOCK.

S ist etwas tief Geheimnisvolles um die heilige Kirche, das
nicht jedem Auge sich erschlieBt. Dem AuBenstehenden es-
scheint sie oft nur als ein groBangelegtes, reichgegliedertes
Gebilde mit straffer, einheitlicher Gewalt, dazu bestimmt,
auf dem Verordnungswege durch Glaubenssatzungen und
Sittenvorschriften auf die Gewissen der Gliubigen einzu-

witken. Aufgewachsen im Geiste einseitig tiberspannter Person-
lichkeitspflege, glaubt er darum in ihr die geborene Feindin der
menschlichen Freiheit sehen zu miissen, die das kostlichste Gut des
Menschengeistes, sein Selbstbestimmungsrecht, ihm auf Schritt und
Tritt zu verkiimmern sucht. Er bleibt am AuBern haften, statt auf den
Grund zu gehen, und weil er das Wesen nicht erfalt, verkennt er dessen
Auswirkungen und st68t sich an ihnen. Vielleicht zwingt ihm doch die
Sicherheit, mit derdie Kirche iiber 2 50 Millionen Menschen auf dem weiten
Erdenrund gebietet, und der kindliche Gehorsam, den diese der Kirche
leisten, eine geheime Achtung ab, aber Liebe und Hinneigung zur Kirche
empfindet er nicht, vielmehr stehter ihr seelisch kalt und fremd gegeniiber.
¢ Wie ganz anders leuchtet das Bild der Kirche auf in den Augen des
treuen Katholiken, der im Lichte des Glaubens hineinschaut in die Tiefen
ihrer Seele! Auch er begegnet in ihr einer Autoritit, aber fiir ihn ist es
eine Autoritit, der gegeniiber ihm der Gehorsam Liebespflicht witd.
Denn unter der oft gar so menschlichen 4uBeren Hiille, in der ihm die
kirchliche Autoritit entgegentritt, sieht er Christus den Herrn mit seiner
gottlichen Autoritit und seiner unendlichen Heilandsliebe.

¢ Er erinnert sich daran, daB Christus bei seinem Heimgange zum
Vater seine ganze priesterliche Erloseraufgabe in jhre Hand gelegt; wie
er ihr seine Weltmission iibertragen (,,Gehet hin in alle Welt...*
Matth. 28, 19), ihrem Lehrwort seine unfehlbare Autoritit verpfindet
(,,Wer euch hort, hort mich® Luk. 10, 16), seinen besonderen person-
lichen Beistand ihr verheilen ,,bis ans Ende der Welt* (Matth. 28, 20),
den ,,Geist der Wahrheit® (Joh. 14, 17) ihr gesandt; er gedenkt des
eucharistischen Opfers, das er ihrer Obhut anvertraut, des siebenfachen
Lebensquells der heiligen Sakramente, zu dessen Verwaltung er sie
bestellt hat. Da steht dann die Kirche im Schmucke ihres hohepriester-
lichen Gewandes vor ihm nicht mehr als ein bloBer Mensch, der zu
Menschen spricht; sie erhebt sich schlechthin iiber die restlose Gleich-
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setzung mit diesem oder jenem Menschen, sie wird zu einer Grofe,
die iiber den Menschen steht, wenn sie auch durch Menschen zu uns
redet, sie wichst empor zu ganz ibernatiirlicher, gottlicher Grofe:
sie stellt sich dem gliubigen Auge dar als Christi zweites Ich, von
Christi heiligem Geist belebt und geleitet, ja als Christus selbst,
wie er in neuer Menschengestalt auch nach seiner Himmelfahrt durch
die Geschichte schreitet, lehrend, trostend, heilend, segenspendend,
den Vater preisend, die Menschen erl6send und begnadigend. Damit
aber weiB der Katholik: der Kirche Wesen ist Liebe! Wie Christus
von seines Vaters Thron herniederstieg, ,,nicht um zu herrschen, sondern
um zu dienen und sein Leben hinzugeben als Losepreis fiir die Vielen®
(Mark. 10, 45), so kennt auch die Kirche nur ein Ziel: in Liebe die
Menschen emporzuheben aus ihrer knechtischen Versunkenheit ins
Sindenelend hinauf zur goldenen Freiheit der Kinder Gottes. Nicht
Fesselung, sondern Entbindung, Fotrderung der wahren Freiheit ist die
Seele all ihres Tuns, auch ihres Befehlens und Strafens. Was sie
bindet und straft, sind nur die finsteren Michte, die uns tyrannisch
niederhalten; die aber miissen gebunden werden, damit die Seele ihren
Hohenflug anzutreten vermag. So ist fir den gliubigen Katholiken
die Autoritit in der Kirche, die auf ihrem Priestertum fuBt, keine An-
maBung, sondern gottgegebene Wiirde und Macht zum Segen der
Menschheit, die Betonung dieser Autoritit kein Akt herrschsiichtiger
Willkiir, sondern gotterfiillter, beseligender Liebe, die mit heiliger
Gewalt die Herzen zum Gehorsam aus Liebe entflammt.

€ Und noch tiefer dringt der Blick hinein in die Seele der Kirche.
Christi Macht in der Vollgewalt seiner Kitche, sein Priestertum im
Priestertum seiner Kirche weckt Leben, gottliches Leben, Christi Leben
in Menschenherzen. Die Kirche offenbart sich als Mutter, die, iiber-
schattet vom Heiligen Geist, iht eigenes Leben, Christi verklirtes Leben,
hineinsenkt in die Seelen ihrer Kinder. Zugleich offenbart sie sich aber
auch als Gemeinschaft: des Lebens, des Glaubens und der Liebe, die
aus der Mutterschaft der Vollgewalt, des Priestertums der Kirche
erwichst und jene mystisch-organische Einheit bildet, die wir mit einem
Wort des heiligen Paulus den ,,mystischen Leib Christi nennen. Diese
Einheit ist so ethaben, daB sie, entsprungen dem gottlichen Leben der
Gnade, ihr vollkommenstes Urbild in der Einheit des dreifaltigen Lebens
der Gottheit findet, so umfassend, daB sie die gesamte gliubige und
begnadigte Menschheit umschlieBt und mit heiliger Sehnsucht danach
strebt, auch die noch Fernstehenden in ihre Gemeinschaft einzubeziehen.
Dabei erscheint diese Finheit so tief, daB sie bis in die innersten
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Regungen der einzelnen Seclen hinabgreift und alles Denken und Tun
hinordnet und fruchtbar macht fiir die Gemeinschaft. Und doch
erweist sie sich zugleich als eine Einheit so voll heiliger Beherr-
schung und Beschrinkung, daB sie das ureigenste und kdstlichste
Gut eines jeden Menschen, seine Personlichkeit, unangetastet 1aBt, ja sie
voraussetzt und ihte vollendete Durchbildung erstrebt.

¢ Damit ist das Auge des Glaubens bis zum innersten Heiligtum der
Kirche vorgedrungen, ihr tiefstes Wesen hat sich ihm in der Erfassung
der Eigenart des mystischen Leibes Christi, dieser geheimnisvollen Ver-
bindung von Géttlichem und Menschlichem, von heiliger Gewalt und
Unterordnung, Priestertum und Laienschaft, Gemeinschaft und Person-
lichkeit erschlossen. Wenn diese Erkenntnis nur nicht blo8 ein Gut des
vom Glauben erleuchteten Verstandes bliebe, sondern den ganzen Men-
schen erfaBte und efiillte, ins Herz iiberginge! Mit welcher Liebe und
heiligem Verlangen wiirde dann der Christ zur Kirche hineilen,
wie wiirde er kein groBeres Gliick kennen, als nur mehr ganz und gar
in ihr, mit ihr und aus ihr zu leben!

¢ So hat ein heiliger Paulus die Kirche geschautund erlebt, er, der jader
cigentliche Apostel ihres Geheimnisses ist. Er kennt nur ein Lebens-
programm: ,,Christus und die Kirche®, oder besser noch: ,,Christus in
der Kirche®, denn fiir ihn gehdren Christus und die Kirche zusammen
wie Briutigam und Braut, ja wie das Haupt und die Glieder. ,,Wie der
Leib einer ist und viele Glieder hat, alle Glieder des Leibes aber trotz
ihrer groBen Zahl nur einen Leib bilden, so auch Christus, denn in
einem Geist [dem Heiligen Geist] sind wirallezu einem Leibe getauft. ..
Ihr aber seid Christi Leib und Glied um Glied.* (1.Kot. 12, 12, 13, 27.)
Das Verhiltnis Christi zu seiner Kirche ist fiir ihn gleichsam ein heiliges
Ehebiindnis, das auch die Wiirde der ihm nachgebildeten christlichen Ehe
begriindet: ,,Der Mann ist das Haupt seines Weibes, wie Christus das
Haupt der Kirche, er, der Erloser ihres Leibes. ... Dies Geheimnis
[die Ehe] ist groB, ich sage aber in Christus und der Kirche.” (Eph. 5,
22, 32.) Und wenn er die ersten Christen an die Erhabenheit und Ver-
pflichtung ihres Berufes erinnern will, dann weiB er keine zustindigeren
und wirksameren Worte zu finden, als die Mahnung zur Einheit fir die,
die einen Leib in Christus bilden. ,,Hiitet mit Sorgfalt die Einheit des
Geistes unter dem Bande des Friedens. Ihr seid ja ein Leib, ein Geist,
wie ihr auch berufen seid zu einer Hoffnung eurer Berufung.* (Eph. 4, 3.)
Im BewuBtsein dieser lebensvollen Einheit der Glieder untereinander und
mit dem Haupte vermag er das glaubenskithne und liebestatke Wort
zu schreiben: ,,Ich freue mich iiber meine Leiden fiir euch und etsetze,

7

liturgie.de



was am Leiden Christi noch fehlt, in meinem Fleische zum Besten seines
Leibes, das ist die Kirche.“ (Kol. 1, 24.)

¢ Dieser Geist lebendiger, titiger kirchlicher Gemeinschaft beseelte
und beseligte auch die Christen der ersten Jahrhunderte. Ein beredter
Zeuge dafiir ist der heilige Bischof und Mittyrer I gnatius von Antio-
chien. Er entwitft uns in seinen Abschiedsbriefen an die kleinasia-
tischen Gemeinden ein anschauliches Bild des kirchlichen Gemein-
schaftsbewuBtseins und Lebens zu Beginn des zweiten Jahrhunderts. In
eigner scharfer Prigung weill er mit wenigen Strichen ein umfassendes
Bild des so inhaltschweren Kirchenbegtiffs zu zeichnen, nicht in gedank-
licher Zerlegung, sondern durch Votfithrung seiner praktischen Aus-
witkung im Leben. So wenn er an die Kirche von Smyrna schreibt:
,,Gehorchet alle dem Bischof, wie Jesus Christus dem Vater, und auch
dem Presbytetium [der Priesterschaft] wie den Aposteln. Ehst die
Diakone wie Gottes Anordnung. Ohneden Bischof soll keiner etwas tun,
was dieKirche angeht. Nurjene Danksagung® [Feietdes eucharistischen
Opfers] gelte als die rechtmaBige, die unter dem Vorsitz des Bischofs
oder seines Beauftragten gehalten wird. Wo immer der Bischof erscheint,
da sei auch das Volk, wie da, wo Christus ist, auch die katholische Kirche
sich findet. Ohne den Bischof darf man weder taufen noch das Liebes-
mahl halten; was er aber gebilligt hat, das ist auch Gott angenehm; sO
wird alles sicher und gesetzmiBig sein, was man vollfithrt. (Kap. 8.)
Odet im Briefe an die Kirchezu Magnesia: ,,Wieder Herr [Christus] ohne
den Vater, mit dem er ja eins ist, nichts getan hat, weder selbst noch
durch die Apostel, so sollt auch ihr nichts vollbringen ohne den Bischof
und das Presbyterium. Auch sollt ihr nicht versuchen, etwas als richtig
erscheinen zu lassen, was ihr auf eigene Faust [ohne die Gemeinschaft
und den Bischof] tut. Sondern bei eurer Versammlung sei ein Geist,
cine Hoffnung in Liebe, in untadeliger Freude, das ist Jesus Christus,
im Vergleich zu dem es gar nichts Besseres gibt. Kommt alle wie zu
einem Gottestempel, wie zu einem Altar zu dem einen Jesus Christus
susammen, der von dem einen Vater ausgeht und bei dem einen blieb
und zu ihm zuriickgekehrt ist.“ (Kap. 7.)

« Schitfer, als Ignatius es hier tut, kénnte man nicht das einheitliche
Zusammenwachsen und Miteinanderleben und -fithlen des mystischen
Leibes Christi umschreiben. Da herrschttrotzderscharfen, gottgewollten
Gliederung der Gemeindeindie Trigerder Autoritit, die Priesterschaft mit
dem Bischof als Haupt und den Diakonen als den dienenden Gehilfen,
auf der einen und die groBe Schar der Gliubigen, der ,,horenden‘
Kirche, auf der anderen Seite ein lebenswarmes Einheits- und Gemein-
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schaftsbewuBtsein, und das kennt nur ein so ganz ,,christliches*
Leben und Beten: in der Gemeinschaft und mit der Gemeinschaft
bei der gemeinsamen Feier der heiligen Eucharistie’. In diesem Gemein-
schaftsbewuBtsein und Gemeinschaftsleben lagen aber auch die unver-
sieglichen Kraftquellen der jungen Kirche. Hier ruhte das Geheimnis
ihrer weltiiberwindenden und welterneuernden Macht, in ihm der Born
jenes Heldengeistes, der zum Martyrium fithrte und dabei des end-
giiltigen Sieges der Kirche sicher war.

@ Den Katholiken unserer Tage ist das KirchenbewuBtsein in solch
lebendiger Erfassung und persénlicher Durchdringung zumeist fremd
geworden. Zu sehr lagert der Geist des Individualismus, der Zet-
splitterung in lauter Einzelwesen auf der gesamten Kultur, als daB
wir die Kirche als Gemeinschaft so tief innerlich erlebten wie die
alten Christen. Das Lebensgut, das in der Wahrheit und Wirklichkeit
des mystischen Leibes Christi fiir einen jeden enthalten ist, die Be-
deutung der Stellung als Glied dieses Leibes mit ihrer hohen Wiirde
und ernsten Verantwortung fiir das Wachstum und die Vollendung des
Ganzen ist fiir viele wiederzuentdeckendes Neuland geworden. Und
doch lige in der lebensvollen Verwirklichung dieses tiefsten Wesens der
katholischen Kirche auch fiir unsere religiés und sittlich so gesunkene
Zeit das Heilmittel zu ihrer Genesung. Auch dazu wird es kommen.
Schon erwacht in vielen Seelen die Idee der Kirche als eines religitsen
Lebenswertes von hochster Bedeutung zu neuem Leben. Es bedarf der
Entfaltung und Pflege. Dazu aber 6ffnet Tag fiir Tag dem Katholiken
jene Hochschule ihre Tore, in der auch die alten Christen ihren Gemein-
schaftsgeist geschopft und betitigt haben: die heilige Litur gie. Wenn
ein heiliger Paulus die Feier der Eucharistie schlechthin als die Lebens-
zelle des kirchlichen Gemeinschaftsgeistes bezeichnen konnte: ,»» Ein Brot,
ein Leib sind wir viele, wir alle, die wir an einem Brote Gemein-
schafthaben® (1. Kor. 10, 17), wenn fiir Ignatius der gemeinsame Voll-
zug der Liturgie der gegebene Ausdruck des kirchlichen Lebens war,
dann brauchen auch heute die Katholiken nur mit ganzer Seele sich der
gleichen Liturgie wieder zuzuwenden, um den Schliissel zum Gemein-
schaftsleben der Kirche in Hinden zu halten. Je tiefer sie jene in ihrem
innersten Wesen erfassen, injener Stellung, die sie im Leben derKircheund
jedes einzelnen einzunehmen berufen ist, je aufgeschlossener und treuer
sie sich ihrem EinfluB hingeben, um so umfassender wird das Geheimnis
der Kirche ihnen aufgehen, wetrden sie in und mit der Kirche leben.

1) Die Anmerkungen, die durch fortlaufende Ziffern bezeichnet sind, befinden
sich Seite 514 u. ff.
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¢ Dazu will unser Volksbuch ,,Die betende Kirche* behilflich sein.
Es soll in die Gedankenwelt der Liturgie, in das lebenswarme Ver-
stindnis dieser zahlreichen, gnadenerfiillten Sinnbilder, in die Bedeutung,
die sie fiir die kirchliche Gemeinschaft besitzen, einfithten und hofft da-
mit einen willkommenen Beitrag zu leisten zur Neubelebung des Kirchen-
bewuBtseins in unserer Zeit.

€ Bei der groBen Mannigfaltigkeit der gottesdienstlichen Formen und
der besonderen Eigenart unseres Buches, daB es aus Einzeldarstellungen
verschiedener Verfasser sich aufbaut, ergibt sich die doppelte Not-
wendigkeit, in einer besonderen ,,Einleitung® zusamn}enfassend die
Grundgedanken zu entwickeln, die der gesamten Liturgie thr besonderes
Geprige geben, und in einem Aufril den Einzeldarstellungen ihren
besonderen Platz im Rahmen des Ganzen anzuweisen. Daraus wird
sich dann wie von selbst die Bedeutung der Liturgie fiir die Gestaltung
des personlichen und Gemeinschaftslebens ergeben.

€ Suchen wir zunichst vom Boden des geschichtlichen Werdens aus
und unter Beriicksichtigung des innersten Wesens der Kirche einen
tieferen Einblick in das Wesen der Liturgie zu gewinnen.

¢ Zur Zeit der grofen Weltenwende, als Christus erschien, sein Er-
16sungswerk auf Erden zu vollziehen, hatte sich eine michtige Heils-
sehnsucht auch der Heidenwelt bemichtigt. Die Ahnung, nur ein Gott
kénne dieMenschheit von ihrem Siindenelend befreien, sie aus dem Sumpf
des Lasterlebens hinautheben zu den reinen Hohen gotterfiillten Lebens,
lieB bei ihnen diese Sehnsucht einen trotz mannigfacher Verirrungen doch
tiefen sinnbildlichen Ausdruck finden in den sogenannten Mysterien?.
¢ Wie in der Schopfung Jahr fiir Jahr sich der geheimnisvolle Kreis-
lauf erneuert vom Aufsteigen und Absteigen der Sonne, vom Keimen,
Blithen und Sterben unter dem EinfluB dieses zu- und abnehmenden
Sonnenlichtes, wie auf jedes Sterben ein neues verheiBungsvolles Leben
und SprieBen beginnt, so, glaubten sie, miisse es auch mit dem Menschen
gehen. Wie er in Stinde und Leid den Keim des Todes in sich trigt,
so miisse er auch wohl durch Sterben einem hoheren, besseren Leben
entgegengehen. Diese Gedanken iibertrugen sie nun auf einen Gott,
der ihnen Sinnbild der Weltdinge und des Menschen war. Ihn lieBen sie
diesen Lauterungsweg gehen, durch Leiden und Tod zu einem Leben
der Verklirung gelangen. Und weil er nur ihr eigenes Sinnbild war,
so brauchten sie nach ihrer Meinung selbst nur in symbolischer Hand-
lung den Weg dieses Gottes nachzugehen, durch ein heiliges Spiel, ein
»Mysterium®, sich in seine Rolle einzuleben und sie in seinem Gefolge
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als seine Jiinger mitzuspielen, um durch Spiel zur Wirklichkeit zu
gelangen, ihr sittliches Elend zu tiberwinden und der Verklirung des
Gottes teilhaftig, ,,vergottet” zu werden. So waren diese Mysterien
in ihten Augen eine Gottesverehrung héherer Art, die in ihrem Wesen
in einem heiligen Tun bestand, eine mystische Lebens- und Leidens-
vereinigung mit dem Gott bezweckte und dadurch zur Teilnahme an
seinem gottlichen Leben fithren sollte.

¢ Was diese Heiden in ihren Mysterien, weil auf Schopfungen ihrer
Einbildungskraft beruhend, vergebens gesucht, ist im Christentum
beseligende Wahrheit geworden. Wir sind wirklich durch das Leiden
und Sterben des Gottmenschen erlost, in ihm des géttlichen Lebens
teilhaftig geworden, und durch wahrheitserfiillte gottliche Mysterien
wird uns die Gnadenfrucht der Erlésung, Christi verklirtes Leben,
zuteil in der Liturgie. Tag fiir Tag tritt die Kirche als Christi
mystischer Leib zu einem solchen heiligen Schauspiel, dem Mysterium
der heiligen Messe, zusammen, und, durchdrungen vom Bewuft-
sein ihrer priesterlichen Einheit mit Christus, erlebt und erneuert sie
in sich Christi Priestertum in geheimnisvoller Wiederholung des
letzten Abendmahls, jener unblutigen Vorwegnahme des Kreuzes-
opfers. Da versenkt sie sich mit ganzer Seele hinein in Christi
Opferhingabe an den Vater, da liBt sie alle Einzelheiten des ersten
eucharistischen Opfers an ihrem Geiste voriiberzichen: ,,Am Vorabende
seines Leidens — nahm er das Brot in scine heiligen, ehrwiirdigen
Hinde — dankte — segnete — brach — und reichte es seinen Jiingern —
mit den Worten: Nehmet hin und esset; denn das ist mein Leib, —
Nachdem sie gegessen, nahm er in hnlicher Weise auch diesen kost-
lichen Kelch in seine heiligen, ehrwiirdigen Hinde — dankte in gleicher
Weise — segnete — und reichte ihn seinen Jingern — mit den Worten:
Nehmet und trinket alle daraus; denn dies ist der Kelch meines Blutes,
des neuen und ewigen Bundes [Glaubensmysterium] — der fiir euch und
fiir viele wird vergossen werden zur Vergebung der Siinden. Sooft ihr
diese Geheimnisse feiert, begeht sie zu meinem Gedichtnisse.*

¢ Doch das ist kein bloBes Erinnern mehr. Da wird der Gedanke
greifbares Leben, das Wort zur nachahmenden Tat. Da erhebt sie die
Augen, neigt danksagend das Haupt, segnet mit dem Zeichen des
Kreuzes Brot und Wein, neigt sich tief iiber die Gaben und spricht in
tiefster Seele erschauernd die heiligen Worte der Wandlung. Und dann
ist das Wunder geschehen, das Mysterium Wahrheit geworden: mit ihr
und durch sie hat Christus selbst die Wandlungsworte gesprochen. Da-
mit hat er scine ewige Hingabe an den Vater hineingetragen in

11

liturgie.de



diese Zeitlichkeit und ruht nun als verklirtes Opfer, die Todeswunden
durchstrahlt von der Auferstehungsherrlichkeit, auf dem Altar. Und
mit ihm, zu einem einzigen, unzertrennlichen Opfer vereinigt — darin
liegt der tiefste Sinn des Mystetiums als einer nachahmenden symboli-
schen Handlung — opfert sich die gesamte Kirche, vor allem die das
Opfer feiernde Gemeinde, dem himmlischen Vater und empfingt wie
Christus und mit Christus vom Vater die Verklirung. Das findet seinen
sinnbildlichen, ganz dem Mysteriencharakter entsprechenden Aus-
druck darin, daB Christus unter den Gaben der Gliubigen, unter Brot
und Wein, gegenwirtig wird und sich in den gewandelten, vergottlichten
Gaben den Gliubigen schenkt. In alter Zeit trat die stellvertretende
Bedeutung der Opfergaben und die persénliche Teilnahme der Gemeinde
an der Opferhandlung noch wirksamer als heute in die Erscheinung, in-
dem bei der Opferung ein jeder das Beste und Liebste, was er besaB3, als
Unterpfand seiner eigenen Hingabe zum Altare brachte. Die Kirche als
Stellvertreterin Gottes nahm durch ihren priesterlichen Diener die Gaben
entgegen, vereinigte sie zu dem einen Opfer der Gemeinde, wandelte
dies Opfer durch ihr Allmachtswort in Christi verklirten Opferleib und
reichte dann jedem einzelnen bei der heiligen Kommunion die vergdtt-
lichte Gabe zuriick. Ist heute auch der Opfergang fast allenthalben aufer
Ubung gekommen (mancherorts ist eine Geldspende bei der Opferung
an seine Stelle getreten), die sinnbildliche Bedeutung der Gaben von
Brot und Wein als eines Gemeindeopfers ist geblieben und damit der
Mysteriencharakter des eucharistischen Opfers.

@ Doch damit ist der Inhalt des eucharistischen Mysteriums nicht er-
schopft. Christi blutiges Kreuzesopfer mit seiner Vollendung im Ver-
klirungsglanz des Ostermorgens war der Héhepunkt seines priester-
lichen Witkens, der Zenith der Erlésung. Aber sein Priestertum war
nicht auf diese Stunde beschrinkt. Es umspannte sein ganzes Leben;
es begann bei der Morgenfrithe des Tages der Verkiindigung und findet
seinen Ausklang im nie verléschenden Sonnentag der Ewigkeit. Und
mit seinem Priestertum schreitet die Etlésung durch Christi Leben. Das
Kreuz sendet seine Strahlen bereits hinein in die erste Kindheit des Hei-
landes und leuchtet in den verklirten Wunden und den erlésten Men-
schenseelen als in seiner kostlichsten Frucht die ganze Ewigkeit hindurch
vor dem Throne des Allerhdchsten.

¢ Als Christi Braut in unzertrennlicher Lebenseinheit mit ihrem gott-
lichen Briutigam verbunden, als der fortlebende Christus ist die
Kirche bestimmt und beauftragt, Christi Leben und Erlésungswerk
auf Erden weiterzufithren bis zum jingsten Tage. Darum be-

-
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gniigt sie sich auch nicht damit, im eucharistischen Opfer Christi
Priestertum, wie es sich im Kreuzesopfer offenbarte, in ihrem eigenen
Priestertum zur lebendigen Wirklichkeit werden zu lassen. Das ganze
Werk der Erlosung, Christi Priestertum nach seinem weitesten Ausmaf,
von seinem ersten Frithrot bis zu seiner Sonnenhshe und Vollendung in
der Ewigkeit, ist auch Lebensgut der Kirche. Und sie etlebt es in einem
neuen, groBen Mysterium, das wie ein kostbarer Ring den Juwel des
anderen Mysteriums umschlieft, von ihm Glanz und Leben erhilt, ja
zu einer Wesenseinheit sich mit ihm verbindet, im Mysterium
ihres heiligen Jahres, des Kirchenjahres.

¢ Dieses Mysterium entfaltet sich mit dramatischem Aufbau in den
wechselnden Teilen det heiligen Messe, vor allem der Epistel und
dem Evangelium, und in dem feietlichen Stundengebet, das als
Vorbeteitung und Ausklang des eucharistischen Opfers in det
Nacht anhebt und in siebenfachem heiligem Rhythmus das Tage-
werk gliedert. Auch hier geht die Kirche ganz im Sinne der alten
Mysterien Schritt fiir Schritt den Spuren der Erlésung nach, wie sie zu-
meist an den Verlauf des irdischen Lebens des Heilandes gekniipft sind.
¢ Im Advent harrt sie der Ankunft des géttlichen Lichtes, das am
heiligen Weihnachtsfeste seine ersten Strahlen aus dem Dunkel des
Stalles von Bethlehem hervorbrechen 14B8t, um am Fest der Erschei-
nung des Herrn (Dreikdnige) in koniglichem Glanz als die Sonne
der ganzen Menschheit aufzugehen. Mit dem Sonntag Septuagesima
beginnt Christus seinen Konigszug durch die Welt, muB} aber wihrend
der heiligen Fastenzeit im Kampf mit dem Fiirsten der Finsternis
durch den blutigen Tod am Karfreitag sich Sieg und Herrschaft et-
ka.ufen. Der Ostermorgen besiegelt seinen Triumph. In den 40 Tagen
seines verklirten Erdenwandels legt er die Grundlage seiner Kirche.
Da‘s Fest seiner glorreichen Himmelfahrt kront das Erdenmiihen und
Leiden seiner heiligsten Menschheit mit dem Lichtglanz der Gottheit.
Damit ist das Erdenleben des Herrn zum Abschluf3 gebracht. Die Kirche,
die an seiner Seite das Werk der Erlosung miterlebt hat, empfingt
nunmehr am Pfingstfest in den Flammenzungen des Heiligen Geistes
die Frucht der Erlésung. Dann durchlebt sie im Geiste ihr eigenes
miihsames Wachstum in inneren Leiden und #uBerer Priifung und ver-
senkt sich gegen Schlul des Kirchenjahtes in den Tag der Vollendung,
wo sie im Endtriumphe glorreich mit Christus herrschen wird im Reiche
des Vaters.

« Aber die Kirche verliert sich bei der Feier der Erlésung im Kirchen-
jahr nicht in sinnende Betrachtung einer einzelnen Szene, ihr Blick

13

liturgie.de



’
i..

RS

ist stets aufs Ganze gerichtet, die Erwartung ist ihr aufs engste mit
der Erfiillung und Vollendung verkniipft. Nur so verstehen wir die
eigenartige Tatsache, daB sie gleich zu Beginn ihres Jahres, in det
Advents- und Weihnachtszeit, wo sie an Hand der geschichtlichen Et-
eignisse die ersten Anfinge der Erlosung freudig-dankbaren Herzens
feiert, mit einer gewissen Vorliebe und Bestindigkeit hinblickt auf den
»Tag Christi, auf die Vollendung der Erlésung im Feuer des Welt-
gerichtes, ja an ,,Erscheinung des Herrn* neben dem ersten Aufleuchten
der Erl6sung vor der Welt eigentlich schon das Fest der seligen Voll-
endung begeht. Und wenn sie in der Fastenzeit mit steigender Span-
nung die Entwicklung verfolgt, die zum Tode fiihren muB, so bricht
doch immer wieder trotz der grolen Not eine heilige Freude sich Bahn
beim Gedanken an den Segen, den das Werk der Erlésung ihr ge-
bracht. Ja, selbst die schwirzeste Nacht, am Karfreitag, ist fiir sie
vom Friihlicht des Ostertages erhellt: ,,Dein Kreuz verehren wir,
preisen und verherrlichen deine heilige Auferstehung.” So jubelt sie
nach der Enthiillung des heiligen Kreuzes, und das Magnifikat ver-
stummt auch an diesem Tage nicht auf ihren Lippen.

¢« Und wie beim Mysterium der heiligen Eucharistie, so gilt auch
hier vom Mysterium des heiligen Jahres der Kirche: es ist kein bloBes
betrachtendes Schauen, gedankliches Erwigen, auch nicht blo eine bild-
liche Vorfiihrung von Tatsachen, die einmal geschehen und in sich vollen-
det sind, es ist seelisches Etleben voll greifbarer Wirklichkeit, ein heiliges
Schauspiel voll lebendigen Lebens. In Kraft des Mysteriums der
Eucharistie, das als Sonne iiber dem ganzen Kirchenjahr leuchtet, ge-
winnen alle Geheimnisse neues Leben. Da wird Christus in der Weih-
nacht in Wahrheit aufs neue geboren, ersteht er zu Ostern aufs neue
aus Tod und Grab, sendet er zu Pfingsten aufs neue den Heiligen Geist.
Aberwiederum ist’s nunmehr die Kirche, die in ihrer geheimnisvollen
organischen Einheit mit Christus als seine Erginzung und Vollendung,
als sein ,,mystischer Leib‘, Christi Leben in sich erneuert, das Werk der
Erlésung in sich erlebt. In den Gliedern der Kirche, den Seelen der
Gliaubigen wird da Christus alljihrlich aufs neue geboren, wichst et
heran, vollzieht sich die Offenbarung seiner Gottheit; in ihnen fiihrt er
noch einmal den Kampf mit Teufel und Welt, Siinde und Fleisch, stirbt
er der Siinde im Gehorsam gegen des Vaters Willen, ersteht et zu einem
gesteigerten Leben der Verklirung und Gottverbundenheit am Oster-
feste; ihnen bereitet er am Himmelfahrtsfeste Throne zu seiner Rechten,
sie erfiillt er im Feuer des Pfingstgeistes mit der Fiille gottlichen Lebens,
sie 1aBt er in Leiden und Miihen ihrer Vollendung entgegenteifen, ja
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148t sie Jahr fiir Jahr hienieden schon den seligen Tag der Vollendung
schauen, das ewige Hochzeitsmahl des Lammes mit seiner Braut unter
dem Schleier des eucharistischen Mysteriums feiern. Die Kirche gibt
selbst diesem Mysteriencharakter in ihrer Liturgie eine ganz einzigartige
Fassung, wenn sie in der Sekret3 des 9. Sonntags nach Pfingsten betet:
,» Wit bitten dich, Herr, 1aB uns diese Mysterien wiirdig feiern. Denn
sooft das Gedichtnis dieses Opfers begangen wird, vollzieht sich durch
unser Handeln das Werk unserer Erlésung (opus nostrae redemptionis
exercetar).

¢ Offenbart sich uns so das Kirchenjahr als die Erneuerung und Voll-
endung des Lebens Christi und seines Erlosungswerkes, die durch das
Mysterium in den Gliedern seines mystischen Leibes, der Kirche, sich
vollzieht, so gestatten uns die Feste der Heiligen die Teilnahme am
Kampf und Sieg unserer bereits vollendeten Briider und Schwestern.
Die Person des Heiligen tritt an diesen Tagen an die Seite des Herrn.
Im Mysterium des eucharistischen Opfers vereinigt er aufs neue die
Hingabe seines Lebens mit dem Opfer des Heilandes und empfingt aus
dem gleichen Opfer die Krone der Verklirung. Die Kirche aber be-
gleitet bei diesem Mysterium den Heiligen auf seinem Lebensweg, et-
kennt sich eins mit ihm und erhilt bei der heiligen Kommunion im
gesteigerten Leben der Gnade mit ihm den Lohn des ewigen Lebens
(s. S. 306 f£.).

¢ So tritt uns im eucharistischen Opfer das Zentralmysterium der
Liturgie entgegen, das als Gnadensonne Tag fiir Tag iiber der Kirche
aufgeht und auf dem Wege einer heiligen Handlung, einer titigen An-
teilnahme am Opfer Christi, Christi Leben, das géttliche Leben der Ver-
klirung als Licht und Wirme hinabsenkt in die Seelen der Glaubigen.
¢ Um dieses Zentralmysterium legt sich wie ein reicher Fruchtkranz
eme Reihe weiterer Mysterien. Diese sollen entweder die Voraus-
setzungen fir die Teilnahme am eucharistischen Opfer schaffen
oder aber sie sind Ausstrahlungen, die eine besondere Segensfrucht
hineinleiten in das tigliche Leben. Es sind das die heiligen
Sakramente und Sakramentalien. Sie haben — das zeigt sich deut-
lich bei allen Sakramenten und den bedeutenderen Sakramentalien —
mit dem eucharistischen Opfer das gemein, daB sie Mysterien sind,
also heilige Handlungen, bei denen das Irdische sich mit dem Géttlichen
beriihrt, von ihm erfat und in die géttliche Hohe erhoben wird. Da-
bei erscheint — wie beim eucharistischen Opfer — die Kirche als die
Stellvertreterin Gottes, die durch ihre priesterlichen Diener in sinnbild-
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licher Handlung Gottes Segen und Gnade vermittelt. Aufgabe des
einzelnen Gliubigen aber ist es, sich in der ihm angemessenen, durch
Selbsthingabe und Empfangen gekennzeichneten Form an der heiligen
Handlung zu beteiligen, um dersakramentalen Gnade oder des géttlichen
Segens teilhaft zu werden. Es wiirde zu weit fithren, hier alle Sakra-
mente und Sakramentalien eingehend untet diesem Gesichtspunkt zu
behandeln, doch mége wenigstens in dem einen oder anderen Beispiel
auf die Wesensmerkmale hingewiesen werden.

¢ Klar ausgesprochenen Mysteriencharakter zeigt die heilige Taufe.
Wit erinnern daran, daB die jetzige Form der Taufe durch UbergieBen
von Wasser ein Ersatz fiir die frither weit gebriuchlichere und sinnbildlich
reichere Form des Untertauchens in das Taufbecken ist. Mit Riicksicht
auf die eingehende Darstellung, die an anderer Stelle gegeben wird
(s. S. 332 f.), soll hier nur die groBe Linie vorgefithrt werden.

¢ Der Tiufling kommt zum Gotteshaus. Doch dazf er das Heiligtum,
die Stitte, die durch die Mysterien von der Gnadengegenwart Gottes
erfillt ist, als AuBenstehender, der Macht des Satans Unterworfener
noch nicht betreten. Vielmehr tritt jhm an der Schwelle die Kirche
in ihrem priesterlichen Diener entgegen und fragt nach seinem Begehr.
,,Was wiinschest du von der Kirche Gottes?” — ,Den Glauben.*
,Der Glaube aber, was gibt er dir?“ — ,,Das ewige Leben.” Nach
kurzer Belehrung iiber den Glaubensinhalt folgt nunmehr in zwei
groBen Handlungen, von denen jede in einer Reihe sinnbildlicher Vor-
ginge sich abspielt, die stufenweise sich vollziehende Entsiindigung
und Heiligung des Tiuflings. Im ersten Teil wird der Tiufling
durch eine f6rmliche Absage an den Teufel und die Zusage an Christus,
durch wiederholte Beschworungen, Bezeichnungen mit dem heiligen
Kreuze, Uberreichen geweihten Salzes und durch vorbereitende Salbung
mit Katechumenendl der Macht des Teufels entrissen und durch die
feietliche Einfiihrung in das Gotteshaus dem Schutze Christi und
seiner Kirche anvertraut. Mit dem Hinabsteigen in das Taufbecken
nimmt dann der zweite, heiligende Teil seinen Anfang. Er fithrt nach
der Auffassung des heiligen Paulus und der alten Kirche durch die
sinnbildliche Handlung des Untertauchens im geweihten Wasser den
Taufling zur Todesgemeinschaft, zum ,,Sterben mit Christus und in
gleicher Weise im Emporsteigen zum ,,Auferstehen mit Christus®, zur
Gemeinschaft an seinem verklirten gottlichen Leben. Diese Mitteilung
des gottlichen Lebens findet dann noch einen besonderen Ausdruck in
der Salbung mit Chrisam, dem Sinnbild des Heiligen Geistes und in det
Uberreichung des weilen Kleides und der brennenden Kerze. So’ist
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die heilige Taufe ein wertvolles Beispiel eines christlichen Mysteriums,
ciner heiligen Handlung, die durch ihren Vollzug Irdisches, Siind-
haftes in Himmlisches, Gottliches wandelt.

¢ Den gleichen Mysteriencharakter tragen die Sakramentalien, d. h.
Segnungen und Weihungen von Personen oder Sachen zum géttlichen
Dienste oder zu Segensspendern fiir die Menschen. Als Beispiel mége
die Kerzenweihe am LichtmeBtage dienen (s. S. 243). Auf das
Gebet und den Segen der Kirche hin werden die Kerzen dem rein
irdisch-stofflichen Bereiche entzogen und zum Sinnbild Christi, des
gottlichen Lichtes, geweiht, also in die iibernatiitliche, géttliche Welt
erhoben. So werden sie fahig, Triger géttlichen Segens zu sein fiir
alle, die sie gliubigen und liebenden Herzens in Hinden tragen.
Darin nur liegt ein wesentlicher Unterschied in der Wirksamkeit der
Sakramente und Sakramentalien, daB bei den heiligen Sakramenten
durch den sachlichen Vollzug der heiligen Handlung das géttliche
Leben selbst sich durch die heiligmachende Gnade in die offen-
stechenden Menschenherzen hinabsenkt, wihrend bei den Sakramentalien

die Gnadenwirkung wesentlich von der seelischen Haltung des
Menschen abhingt.

¢ Die Sakramente und Sakramentalien sind in ihrem tiefsten Wesen
auf das eucharistische. Mysterium hingeordnet. Das gibt sich rein
duBlerlich schon darin kund, daB in alter Zeit alle Sakramente
und Sakramentalien in unmittelbarem Zusammenhang mit dem heiligen
Opfer gespendet wurden und noch heute die Sakramente der
heiligen Firmung, Priesterweihe und Ehe sowie die wichtigeren Sakra-
mentalien, z. B. die Weihe der Kerzen am LichtmeBtage, der Palmen
am Palmsonntag, der Kriuter an Marii Himmelfahrt, des Weihwassers
an jedem Sonntag, in Verbindung mit dem heiligen Opfer vollzogen
werden. Auch die Taufwasserweihe am Karsamstag und an der Vigil
von Pfingsten ist nur der Uberrest der groBen Tauffeier, durch
welche in fritherer Zeit die Katechumenen* auf die erste Teil-
nahme am heiligen Opfer und dem eucharistischen Mahle vorbereitet
wurden.

¢ In den Sakramenten wird das eucharistische Leben der Kirche und ihrer
Kinder grundgelegt. Da werden in der Taufe die Glieder Christi und
der Kirche geboren, die, in der heiligen Firmung zu Vollgliedern
und Vollbiirgern herangereift, im eucharistischen Opfer und
Opfermahl zur héchsten sakramentalen Vereinigung mit Christus zu-

gelassen werden. (Nicht ohne tiefen Grund wurden darum in der
alten Kirche diese drei Sakramente in der Osternacht den Téuflingen
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nacheinander gespendet.) Das Sakrament der BuBe nimmt die Hin-
dernisse hinweg, die durch persénliche Schuld und Siinde der Lebensver-
bindung mit Christus und seiner Kirche entgegenstehen. Die heilige
Olung weiht die Seele zum Ubergang aus der irdischen Kirchen-
gemeinschaft in die selige Gemeinschaft der triumphietenden Glieder
Christi im Himmel. Die Priesterweihe ist die Lebenszelle des
besonderen Priestertums der heiligen Kirche (das allgemeine
Priestertum wurzelt in der Taufe, s. S. 20) und schenkt ihr immer
wieder neue Diener des Heiligtums. Im Sakramente der Ehe segnet
und heiligt die Kirche den Lebensbund zwischen Mann und Weib
und weiht ihn zum MutterschoB3 des Lebens fiir ihr #uBeres Wachs-
tum auf Erden, zu einem Abbild ihrer eigenen Gnadenverbindung
mit Christus.

¢ So kommt in den Sakramenten mit der in ihnen nieder-
gelegten sieghaften Gnade Christi, und gerade insofern sie Mysterien-
handlungen sind, der Gedanke machtvoll zum Ausdruck, daBl Christus
selbst es ist, der mit seiner Gnade seine Glieder belebt und sie allen
Versuchungen und Schwierigkeiten des Erdenlebens zum Trotz
gliicklich hingeleitet zur Teilnahme an seiner Verklirung und seinem
Triumph in den Freuden des Himmels. Die Sakramentalien
senken dann noch einen Schimmer heiliger Weihe und Verklirung
vom eucharistischen Mysterium aus hinein in das Alltagsleben und
etheben die Gegenstinde des tiglichen Gebrauches zu Trigern gott-
lichen Segens.

¢ Im Mysterium hat sich uns die Seele der kirchlichen Liturgie er-
schlossen. Es ist nur zu natiirlich, daB diese Seele sich ihren Leib ge-
staltet hat, m. a. W., daBl dem Mysteriencharakter der Liturgie ganz
eigene 2ullere Formen entsprechen. Wir haben diese Formen in der
bisherigen Darstellung bereits kennengelernt, doch wird es gut sein, sie
im einzelnen zu wiirdigen.

¢ Der erste Wesenszug der Liturgie, der unmittelbar aus ihrem Myste-
rienwesen flieBt und nach dem Gesagten ohne weiteres einleuchtet,
besteht darin, daB in ihr der Gnadenaustausch zwischen Gott und den
Menschen nicht in verborgenen Seelenvorgingen sich abspielt, sondern
in sinnlich wahrnehmbaren Handlungen, die unter einer reichen Fiille
von Sinnbildern das gottliche Leben umschlieBen und den Seelen ver-
mitteln. Es entsprach das ganzdem allgemeinen Plane der gottlichen Welt-
regierung. Wie sie alle Geschépfe ihrer Natur entsprechend ihrem Ziele
zufiihrt, sowollte sie den an die Sinnesvermittlung gebundenen Menschen
auch zu seiner tibernatiirlichen Bestimmung auf sinnlich-geistigem Wege
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gelangen lassen. Sinnbilder, d. h. stoffliche Dinge oder heilige Zeichen
als Triger geistiger Gedanken und Giiter, sind in der Tat das wirk-
samste Mittel, uns iibersinnliche Dinge zu veranschaulichen. Leiten
sie doch den wissenden, ,,eingeweihten* Menschengeist an, unter dem
sinnlichen Bilde den geistigen Inhalt zu suchen, und anderseits ver-
hiillen sie das Geheimnis, das sie bergen, vor unberufenen Augen.
Und wie wunderbar hat Gott, und unter seiner Eingebung die Kirche,
es verstanden, solche Sinnbilder zu wihlen, die uns ihrer Eigenart
gemiB zu den géttlichen Giitern hinfithren! Wasser wird bei der
Taufe zum Zeichen der Reinigung von der Siinde und-der Mitteilung
neuen Lebens, Ol bei der Firmung und heiligen Olung zum Sinnbild
der Salbung mit dem Heiligen Geist, der Kraft aus der Hohe, Brot
und Wein beim eucharistischen Opfer die Hille géttlicher Nah-
rung, die Handauflegung bei der heiligen Weihe ein Ausdruck der
Geistesmitteilung, die Handreichung bei der Ehe das Unterpfand der
Besiegelung des Ehebundes. Licht und Weihrauch dienen als Sinnbil-
der der Vergeistigung, Gnadenmitteilung und Verklirung (s. S. 420).
Das Weihwasser, das jeden Sonntag neu geweiht und uns an der
Kirchentiire dargeboten wird, erinnert uns immer wieder an die Gnade der
heiligen Taufe, durch die wir Glieder Christi und seiner Kirche geworden
sind (s. S. 417). Das Kreuzzeichen, das so oft beim Gottesdienst
wiederkehrt, ist ein stindiger Hinweis auf das Kreuzesopfer, aus dem
alle Gnade uns zuflieBt. Die Kniebeugung vor dem Altar, dem Aller-
heiligsten und dem Kreuze ist ein Ausdruck der Anbetung, die Christus
gezollt wird. Eine Huldigung an Christus ist es auch, wenn beim Ponti-
fikalamt vor dem Bischof von den niederen Kirchendienern das Knie
gebeugt wird, Das Ausbreiten der Hinde beim feierlichen Gebet
des Priesters — eine Gebetshaltung, die in der alten Kirche ganz all-
gemein wat (vgl. Titelblatt) — macht ihn Christus dhnlich, der am
Kteuz mit ausgespannten Armen zum Vater gebetet hat, und ist ein so
schoner Ausdruck des kindlichen Vertrauens und der Bitte, mit denen
wir Gott uns nahen, wihrend das Falten der Hinde so eindrucksvoll
die Gefangengabe unseres Willens an Gott und die Bitte um Erbarmen
veranschaulicht. Auch die kirchlichen Gewinder in ihrer mannig-
fachen Abstufung fithren uns die verschiedenen Grade der Teilnahme
am Priestertum Christi vor Augen, ja selbst das Gotteshaus, in dem
die heiligen Mysterien sich vollziehen, wird mitsamt seinerAusstattung
zum Sinnbild, das der Gemeinde die Erhabenheit ihrer Berufung und
Auserwihlung aus der in Siinde liegenden Menschheit kiindet (s. S. 34).
So liegt es im Wesen der Liturgie, daB sie in Sinnbildern redet und als
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Handlung Gnaden vermittelt, und daB man aus ihr um so reichere
Friichte zieht, je tiefer man in die Eigenart ihrer heiligen Zeichen ein-
dringt und das Géttliche sucht, das sie umschlieBen.

« Mit diesem ersten Wesenszug verbindet sich unmittelbar ein zweiter,
daB, wie die Mysterien schlechthin, so auch die Mysterien der Liturgie
an eineGemeinschaft gebunden sind. In ihnen tritt der einzelne nicht
als auf sich gestelltes Einzelwesen in Gnadenbeziehung zu Gott, sondern
als Glied einer Gemeinschaft, die als Gesamtheit sich betitigt, als solche
das Géttliche in sich trigt und es ihren Gliedern vermittelt. Die Ge-
meinschaft, in der die christlichen Mysterien sich vollziehen, ist die
heilige Kirche. Sie ist, wie wir eingangs sahen, Christi mystischer Leib
und mit ihrem goéttlichen Haupte zu unzertrennlicher géttlicher Seins-
und Lebenseinheit verbunden. Darum ist sie auch fihig, Christi Priester-
tum in sich fortzusetzen und bei der Feier der liturgischen Mysterien,
vor allem beim eucharistischen Opfer, zu lebendiger Wirklichkeit werden
zu lassen.

¢ In einem zweifachen Sinne nun wirkt sich Christi Priestertum in
seiner Kirche beim Vollzug der Mysterien aus. Zunichst nehmen
alle Glieder der Kirche teil am Priestertum Christi, bilden das allge-
meine ,,konigliche Priestertum®, vondem derheilige Petrus spricht
(1. Pett. 2, 9). Alle sind ja durch die Taufe ,,Christus im Tode gleich-
formig geworden (Rom. 6, 5), sind im sinnbildlichen Untertauchen in
die heilige Flut den Tod der Siinde gestorben und so mit dem gekreuzig-
ten, gestorbenen und begrabenen Christus ,,zusammengewachsen®, wie
der griechische Text sich ausdriickt. Sie tragen nunmehr als kostliche,
unvergingliche Frucht dieser ihrer Opfer- und Todeseinheit mit Christus
und det Salbung mit heiligem Chrisam, die sie nach der Taufe empfangen
haben, im Taufcharakters das Priestertum Christi in sich, d. h. die Voll-
macht, bei der Feier der heiligen Mysterien ihre Opfergesinnung mit
Christus aufs neue zu betitigenund der Segensfriichte des Kreuzesopfers in
den sakramentalen Gnaden teilhaftig zu werden. Daraus erklirt sich der
Brauch deralten Kirche, da nur,,Eingeweihte®, die die heilige Taufe emp-
fangen hatten, an der gemeinsamen Feier der Mysterien teilnehmen durf-
ten und alle Nichtgetauften vor Beginn der eigentlichen Mysterienhand-
lung, d. h. vor dem Opfergang der eucharistischen Feier, die Kirche
verlassen muBten. Und auch heute noch ist es Lehre der Kirche, daB
nur Getaufte zum sakramentalen Leben der Kirche zugelassen werden
kénnen.

¢ Seinen sichtbaren Ausdruck findet das allgemeine Priestertum der
Gliubigen in der titigen Anteilnahme der Glaubigen an der Litufgie,
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die, frither eine Selbstverstindlichkeit, heute sich zumeist auf die Stell-
vertretung durch einen Ministranten oder den Chor beschrinkt. Doch
selbst heute noch spricht sie deutlich genug aus den liturgischen Ge-
beten, die von den ,,Umstehenden* reden, von den ,,Gaben der Gliubi-
gen“; die nicht miide werden zu betonen, daB ,,wir opfern, wir danken,
Wieviel machtvoller trat sie frither in die Erscheinung, wo die ganze
Gemeinde eines Herzens und Mundes dem Priester antwortete, wo beim
Opfergang alle mit ihren eigenen Gaben zum Altare hinzutraten }md
dann das groBe Wandlungsgebet des Priesters durch ihr einstimmiges
»Amen!* bekriftigten! Daf8 die wirkliche Beteiligung der Gliubigen an
der Liturgie auch heute wieder ein dringender Wunsch der Kirche ist,
hat noch jiingst der Heilige Vater Papst Pius XI. in einem Brief an
Kardinal Bisleti ausgesprochen, wo er die Bestrebungen des italienischen
Kongresses fiir Kirchenmusik begtiiBit, ,,den Gregorianischen Gesang
zu pflegen und dadurch die Teilnahme des Volkes an der Liturgie zu
beférdern, Wie sehr ihm personlich die aktive Beteiligung der Gliubigen
am Herzen liegt, bewies er zudem beim groBen Eucharistischen Kongrel3
zu Rom im Mai 1922, wo er aus eigenstem Antrieb bei der mitternicht-
lichen Papstmesse in Sankt Peter die weit iiber 10000 zihlende
Gliubigenschar zur Antwort auf seine priesterlichen Gebete zu be-
wegen wulte.

¢ Das allgemeine Priestertum der Glaubigen wire jedoch zur Unfrucht-
barkeit verurteilt, unfihig, die sakramentalen Gnaden herabzuziehen und
zu vermitteln, wenn es sich in untergeordneter Stellung nicht verbinde
mit dem besondeten hierarchischen® Priestertum, das die Voll-
gewalt des Priestertums Christi in sich schlieBt und auserwihlten Dienern
der Kirche in stufenweiser Abgtenzung und Fiille durch eine besondere
Weihe verlichen wird. Ihm allein ist das sakramentale Leben der Kirche
anvertraut, in seine Hand der eigentliche Vollzug der Liturgie und ihrer
Mysterien gelegt. So steht das hierarchische Priestertum in Mittler-
stellung zwischen Gott und den Menschen oder zwischen der Kirche,
insofern sie Gottes Autoritit vertritt, und der Kirche, die in den Gliubi-
gen Gottes Autoritit entgegennimmt, beide zugleich in einer Person
vereinigend.

« In dieser Mittlerstellung ist eine tiefe Wahrheit ausgesprochen, die
gerade fiir das Mysterium, fiir den Gnadenaustausch zwischen Gott
und den Menschen, eine grundlegende Bedeutung aufweist. IThrWesens-
kern liegt im unendlichen Abstand zwischen Gott und den Menschen.
¢ Gott lebt im Glanze unaussprechlicher Heiligkeit. Nur Reine,
Heilige diirfen ihm nahen. Durch den Siindenfall aber sind alle
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Menschen zu Siindern und Feinden Gottes geworden. Unfihig, aus
sich die Fesseln zu sprengen, gotteswiitdige Sithne zu leisten, aufs neue
mit Gnade umkleidet zu werden, sind sie auf ein stellvertretendes Mittles-
amt angewiesen, das nur Gott in besonderem Gnadenerweis zu schaffen
vermag. Und auch in der Kirche, wo der Strom der Erlésung so reiche
Gnadenwellen iiber die Glieder ergieft, ja die Glieder am Priestertum
Christi Anteil nehmen 14Bt, soll nach Gottes RatschluBl der Gedanke der
Siindenferne und Mittlerschaft lebendig bleiben und nur durch ein
Mittleramt der Gnadensegen wirksam werden. Dieses Mittleramt, aus
Gottes Vaterhand hervorgegangen, ist das besondere, sakramentale, von
Gott gesalbte Priestertum. In ihm sollen die durch Gottes Gnade ,,Aus-
erwihlten und Reinen stellvertretend fiir die unreine und der Sithne
bediirftige Menschheit vor Gott treten®.

€ Der einzige Priester, der das Ideal der Reinheit und Heiligkeit
im umfassendsten Sinne verkorperte, war Christus. In seiner gott-
lichen Natur war er von Gott selbst zum Priester gesalbt: ,,Du bist
Priester in Ewigkeit nach der Ordnung des Melchisedech®? (Ps. 109).
Er ist der alleinige Hohepriester der Menschheit, der in scinem
Namen, kraft seines Priestertums verschnend vor Gottes Antlitz
erscheinen und durch seinen Opfertod volle, ja unendliche Siihne
anbieten konnte.

¢ Von ihm leitet das sakramentale Priestertum der Kirche Ursprung
und Wiirde her. Christus hat selbst in Kraft seiner gottlichen All-
macht das sakramentale Priestertum seiner Kirche ins Leben gerufen,
und zwar in bewuBter und gewollter Unterordnung unter sein eigenes
Priestertum.

¢ Ausden Scharen der Jiinger, die in Liebe und Treue ihm folgten, wihlte
et die zwolf Apostel, die Grundsiulen seiner Kirche aus, auch die Triger
seines vollen Priestertums zu sein. Als er zum ersten Male des héchsten
priestetlichen Vorrechtes gewaltet, als er beim letzten Abendmahl unter
dem sinnbildlichen Schleier der getrennten Gestalten sich selbst dem
Vater zum Opfer gebracht, gab er ihnen Auftrag und Vollmacht, dies
sein Opfer in seinem Namen und im Andenken an ihn in seiner Kirche
darzubringen: ,, Tut dies zu meinem Gedichtnis.“ Das war die Geburts-
stunde des Priestertums der heiligen Kirche, die erste Priesterweihe aus-
erlesener Diener des neutestamentlichen Heiligtums.

¢ Und seitdem hat die Kitche nie aufgehért, durch Handauflegung und
Gebet die Priestergnade und -wiitde bevorzugten Gliedern zuteil
werden zu lassen und so das Priestertum Christi in ihrem eigenen
Priestertum lebendig 2zu erhalten. In dreifacher Staffelung: der
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Bischofs-, Priester- und Diakonatsweihe, verleiht sie die besondere
Anteilnahme am Priestertum Christi und umgibt mit einem fiinf-
fachen Kranz durch eigene Segnung geweihter Gehilfen (Subdiakon,
Akoluth, Exorzist, Lektor, Ostiarier®) die priesterlichen Diener
des Altares. Mit Christi Priestertum steigt aber auch ein Abglanz
von Christi Heiligkeit auf die Diener der Kirche herab, die in ihr des
heiligen Mittleramtes walten sollen, und in den sakramentalen® und
charismatischen* Gaben, die dem Priestertum vor allen andern Stinden
eigen sind, erhalten sie besondere, wirksame Mittel innerer Reinigung
und Heiligung.

¢ In der Hand der Priester ruht nun nach dem MaBe ihrer Teilnahme
am Priestertum die Liturgie der Kirche. Nur wo ein Priester im
Namen der Kirche seines Amtes waltet und die heiligen Handlungen und
Worte verrichtet, die von der héchsten, mit der Vollgewalt des Priestet-
tums bekleideten kirchlichen Autoritit festgelegt sind, kénnenwir darum
von der kirchlichen Liturgie im vollkommensten Sinne, und erst recht
von Mysterien, reden. Zwar pflegt die Kirche einen Teil ihres liturgi-
schen Gebetsdienstes, das Stundengebet, auch Nichtklerikern (=B
Otrdensfrauen) zu tibertragen; diese treten dann schon durch diesen Auf-
trag zum Priestertum der Kirche in eine nihere Beziehung, ohne indes
selbst in den Klerus aufgenommen zu werden. Aber auch in diesem
Falle bleibt die belebende Sonne, das Zentrum allen Stundengebetes und
jeder Liturgie, die Feier des Mysteriums, des eucharistischen Opfers,
den Priestern vorbebalten.

¢ Nunmehr leuchtet uns das Bild der liturgischen Gemeinschaft
auf, wie es sich aus dem Mysteriencharakter ergibt. Wir ver-
stehen jetzt, was alles in den wenigen Zeilen der Apostelgeschichte
enthalten ist, die uns einen knappen UmriB des liturgischen Lebens
der Utkirche entwerfen: ,,Auch verharrten sie tiglich einmiitig im
Tempel [jiidischer Gemeindegottesdienst], brachen das Brot von Haus
zu Haus [eucharistische Opferfeier], nahmen Speise in Freudigkeit und
Einfalt des Herzens und lobten Gott [gemeinsames Liebesmahl nach der
eucharistischen Feier] (2, 46, 47)**. Fiir die ersten Christen gab es nur
ein Beten, das in der Gemeinschaft, sei es im T empel oder bei der Feier
der Mysterien, als dessen Frucht das gemeinsame Mahl sich ergab.
Und wenn wir uns daran erinnern, daB in iltester Zeit eine jede
Gemeinde einen Bischof hatte und dieser naturgemiB dann auch das
Haupt der liturgischen Gemeinschaft war, so wissen wir auch den Nach-
druck zu wiirdigen, mit dem Ignatius von Antiochien, wie wir oben schon
sahen, immer wieder auf die Gemeinschaft mit dem Bischof, dem Pres-
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byterium (der Priesterschaft) und den Diakonen bei den gottesdienst-
lichen Versammlungen hinweist. Eine ,,Liturgie®, ein Kult der Kirche
als Gemeinschaft, war eben fiir die Alten undenkbar ohne den
Bischof, das Haupt dieser Gemeinschaft. Und es war fiir sie ebenso
selbstverstindlich, daB alle Glieder der Gemeinde an dieser Liturgie des
Bischofs oder seines Beauftragten Anteil nahmen. So schreibt der gleiche
Ignatius an dieKirche zuPhiladelphia®*: ,,Bemiiht euch, nureine Eucha-
ristie zu feiern; denn es ist nur ein Fleisch unseres Herrn Jesus Christus
und nur ein Kelch zur Einigung mit seinem Blute, nur ein Altar, wie
nur ein Bischof ist in Verbindung mit dem Presbyterium und den Dia-
konen, meinen Mitknechten* (Kap. 4).

« Die Folgezeit brachte mit der Entfaltung der Kirche zur weltumspan-
nenden Organisation in den duBeren Aufbau der gottesdienstlichen Ver-
sammlungen manche Anderungen. Die groBe Ausdehnung der Bis-
tiimer machte einen Gemeinschaftsgottesdienst im Sinne der alten Kirche
bei gleichzeitiger Teilnahme des Bischofs und der ihm anvertrauten
Herde unmdéglich. Es muBte eine Teilung des Bistums in kleinere Ge-
meinden, Pfarreien, vorgenommen werden, die in sich wieder ein Abbild
dieser Teilkirche darstellen.

¢ Das ist ein Punktvon groBer praktischer Bedeutung. DiePfarrei tritt
dadurch als eine Einheit hervor, die in unseren Tagen das widerspiegeln
soll, was in alter Zeit, sagen wir, die Kirche von Ephesus oder Korinth
mit ihrem Bischof an der Spitze darstellte. Darin besteht ja gerade die
Schonheit und GroBe eines Organismus, als der die katholische Kirche
sich erweist, daB er sich wieder aus kleineren Gebilden aufbaut, die
in sich den Aufbau und das Leben des grofen Ganzen in kleinerem
Umfang wiedergeben. Diese kleineren Gebilde sind die Bistiimer,
religiose Genossenschaften und Pfarreien. Der groBe praktische Wert
dieser Wahrheit aber liegt darin, daB auch heute noch die Gliubigen,
die zu einer Pfarrei zusammengeschlossen sind, also die Fihigkeit haben,
durch regelmifBige gemeinsame Gottesdienste und Veranstaltungen ein
gemeinsames Geistesleben zu fithren, diese Fihigkeit auch ausnutzen und
sich wirklich als eine lebensvolle Einheit, als eine Teilkirche im Rahmen
der Gesamtkirche fithlen und erleben. In ihnen soll sich zunichst und
an erster Stelle alles das abspielen, was wir oben als das Wesen und die
Eigenart des liturgischen Lebens kennengelernt haben; in ihrer Gemein-
schaft soll Christi Erlésungswerk sich erneuern. Wenn unsere Pfar-
reien, vor allem im sonntiglichen Hochamt, diese Einheit des Betens und
gemeinschaftlichen Fithlens wiederfinden, wieviel wire da auch fiir eine
praktische Auswitkung im Gemeindeleben gewonnen! ;

-
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« Eine solche Einstellung auf die Teilkirche, die Kleinkirche der Pfarrei,
ist keine Beeintrichtigung des Verhiltnisses zur Gesamtkirche, die ja
der eigentliche Triger der Liturgie ist, kein Schritt zur Loslésung von
der Gesamtheit, keine Hinneigung zu ungesunden Sonderbestrebungen.
Davor sind wir heute mehr noch als in fritheren Zeiten schon durch den
Umstand bewahrt, daB es ja die Liturgie der rémischen Mutterkirche
ist, die wir als ihre Kinder in der Gemeinschaft der Pfarrei begehen.
Seitdem das liturgische Recht, die Vollmacht, den liturgischen Gottes-
dienst zu regeln, vom Ditzesanbischof auf den Apostolischen Stuhl iibe-
gegangen ist, steht der einzelne Priester, der Pfarrer als Haupt einer
liturgischen Gemeinschaft, da als der durch seinen Bischof beauftragte
Vertreter des romischen Papstes und feiert in dessen Namen die Liturgie
der r6mischen Weltkirche. Dadurchwichst dann auch die Gemeinde, die
Pfatrei, sichtbar iiber sich hinaus und wird zu einer Vertretung der Ge-
samtkirche, die bei der Feier der Liturgie in sich das Innenleben des
ganzen mystischen Christus fithrt. Tritt darum auch jetzt die straffe Ge-
schlossenheit und einheitliche Gliederung einer Einzelkirche nicht mehr
so scharf hervor wie frither, so ist doch der innere Gemeinschaftsgeist
geblieben und hat sogar in gewissem Sinne eine Steigerung erfahren.
¢ Damit hitten wir das Wesen der Liturgie kennen gelernt.  Wollen
wir es in wenige Worte zusammenfassen, so kénnen wir sagen:

« Die Liturgie ist der Gottesdienst, den der mystische
Christus, d. h. die Kirche als Gemeinschaft in Verbindung
mit Christus, ihrem Haupte, dem himmlischen Vater dar-
bringt. Sie besteht in der Feier und Zuwendung der Er-
16sung, welche vermittels des allgemeinen und besonderen
Priestertums in der Form von Mysterienhandlungen sich
vollzieht.

¢ So tritt die Liturgie der heiligen Kirche uns entgegen als ein Gemein-
schaftskult von umfassender GréBe und Tiefe. In Kraft des Mysteriums
finden sich da das Haupt und die Glieder, Christus und die Kirche, die
triumphierende und leidende so gut wie die streitende, zu einer gottes-
dienstlichen Feier zusammen ; beide sind im stellvertretenden Priestertum
verkorpett, beide vereinigt und verschmolzen zu einer Opfergabe und
einem Opferpriester; die in Christus erlésten Menschen gehen in der
Eigenart dieses Mysteriums ein in Christi verklirtes Opfer, ihre ge-
schépfliche, in sich begrenzte Huldigung und Anbetung verbindet sich
mitder des ewigen Hohenpriesters zu einem Gottesdienst von unendlichem
Wert. Darauf beruht zuletzt die Erhabenheit der Liturgie iiber jedes
Privatgebet. Die Liturgie befreit die einzelnen von der Gebundenheit
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ihrer rein personlichen Armseligkeit, und fithrt, wie wir sahen, in der
liturgischen Gemeinschaft der Glieder Christi auch die Laien zur Lebens-
einheit mit Christus und in Christus, zum Mittun bei detr héchstenLebens-
tat Christi, zur Teilnahme an seinem Priestertum im Mitopfern. So ist
denn die Liturgie, als Mysterium gefaBt, keine Handlung, die den Priester
allein angeht, die et selbst auch nur in moglichst unpersdnlicher Form
,,im Namen der Kirche* verrichtet, sondern sie ist fiir jedes Glied der
Kirche, auch fiir den Priester, eine Lebensbetitigung, die seine ganze
Seele erfassen und in Christi Opfer versenken soll. In diesem Sinne ist
das Programmwort Pius’ X. zu verstehen: ,,Ihr sollt nicht in der Messe
beten, sondern ihr sollt die Messe beten.®

¢ Damit ist die Frage bereits angeschnitten nach der Bedeutung der
Liturgie fiir das eigenpersdnliche Leben des Christen. Sie be-
darf noch einer besonderen Untersuchung. Aus der Eigenart der Kirche
als eines lebendigen Organismus und der Stellung, welche die Liturgie
in ihrem Leben einnimmt, ergibt sich schon die Notwendigkeit fir die
Kirche, ihre Glieder, wenigstens bis zu einem gewissen Grade, zur Teil-
nahme an der Liturgie zu verpflichten, wie das im Gebot der Sonntags-
messe, der jahtlichen Beichte und Ostetkommunion geschieht. Als einer
Rechtsverpflichtung wird ihr Geniige geleistet durch die Anteilnahme am
heiligen Opfer und den wiirdigen Empfang der heiligen Sakramente, die
wenigstens aus der stillschweigenden Absicht heraus geschehen, der
Pflicht nachzukommen. Damit ist das Mindestmaf des liturgischen Lebens
gegeben, auf das die Kirche nicht verzichten kann, will sie ihrer Auf-
gabe, in ihren Gliedern Christi Werk auf Erden fortzusetzen, gerecht
werden. Wer diese unterste Grenze liturgischen Lebens im Gehorsam
gegen die Kirche leistet, wird auch gewiB seines Segens nicht verlustig
gehen, vielmehr bei jeder Feier neuer Gnaden gewiirdigt werden.

¢ Allein aus bloBem Gehorsam gegen die kirchliche Autoritit an den
groBen Mysterien teilnehmen, ihre Feier auf ein unter dem Gebote des
,,Du sollst stehendes, mehr oder minder 4ufleres Beiwohnen beschrin-
ken wollen, wire doch ein vollkommenes Verkennen sowohl des inneren
Wesens der Kirche als der GréBe und Erhabenheit der Liturgie. Wer
einmal die Kirche als Christi mystischen Leib etfalt, wer sich seiner
eigenen, von Christi Wiirde getragenen Stellung als Glied dieses Leibes
bewuBlt geworden, wer das liturgische Leben wirklich unter dem Ge-
sichtspunkt des Mysteriums bewertet, das ihn stindig mit Christus in
die lebendigste Wechselbeziechung setzt, der bedatf keines Gebotes und
Befehles mehr, den wird es mit tausend Fasern der Liebe und Sehnsucht
hinziehen zu den heiligen Geheimnissen, wo Gott in und durch die Ge-
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WESEN UND BEDEUTUNG DER LITURGIE
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meinschaft dem Menschen so nahe kommt; der wird kein tieferes Gliick
und keine grofere Freude kennen, als diesen Mysterien mit innigster
Seele sich hinzugeben und sie in heiligem Mitleben sich anzueignen.
Dem witrd auch die Liturgie ihren ganzen Reichtum erschlieBen und
seinem Leben ganz ungeahnte Werte vermitteln. .
@ Schon vom rein natiirlichen Standpunkt aus ist es ein nicht zu
unterschitzender Gewinn, wenn man sich freimacht von der einseitigen
Betonung und Betrachtung des eigenen Ich, wenn man es lernt, in andere
sich hineinzudenken, ihr Denken und Fihlen, Sorgen und Miihen in
echtem, warmem Mitgefiihl zu seinem eigenen zu machen. Das weitet
das Herz und erzieht zu wahrer MenschengréBe und Menschenwiirde.
Nun findet sich bei der Feier des liturgischen Mysteriums die gesamte
Kirche als eine groBe Gemeinschaft zusammen, die das ganze Erden-
rund umspannt, die hinaufreicht bis zu den Thronen der Seligen und
hinabsteigt zu den leidenden Seelen im Fegfeuer. Sie alle wissen sich
als Glieder eines Organismus in lebendiger Einheit verbunden. Freude
und Leid, Reichtum und Not, Kampf und Sieg eines Gliedes flicBen da
auf die Gesamtheit iiber. ,,Alle fiir einen und einer fiir alle®, wenn je,
dann hat der Satz in der liturgischen Gemeinschaft seine Berechtigung.
Da gibt es kein Sondergut, das nicht der Gemeinschaft irgendwie zugute
kime, und umgekehrt, was die Gemeinschaft in sich birgt und erlebt,
das besitzt und lebt der einzelne nach. Die Freuden der Verklirten des
Himmels, die Leiden der armen Seclen, der Heldensinn der Mirtyrer,
die zarte Liebe der Jungfrauen, der Reueschmerz der BiiBenden, das
Ringen der Versuchten, das Gliick der Sieger, alles findet im Dank gegen
Gott hier im Mysterium der »Bucharistie, der »Danksagung®, seinen
Ausdruck und kann von jedem Teilnehmer personlich miterlebt und
empfgnden werden. Ja, selbst das géttlich reiche Innenleben Christi, das
et bei seinem Erdenwallen so sorgsam den Blicken der Menschen ent-
zogen, entschleiert sich hier bis zu einem gewissen Grade der beschau-
enden Seele. Die Psalmen, die Gottes Geist im Hinweis auf den kom-
menden Messias niedergeschrieben, bieten sich uns dar als Evangelium
seines inneren Lebens. Mit ihten Worten hat Christus mit Vorliebe zum
Vater gebetet; sie bilden nun auch das Kernstiick des liturgischen Ge-
betes. An ihrerHand steigt dieSeele hinab in die abgrundtiefen Schichte
gottmenschlichen Denkens und Fiihlens und Wollens und lernt es, immer
mehr ihrem Antlitz die Ziige des géttlichen Meisters einzuprigen.

¢ Daneben geht unter dem EinfluB der sorgfiltig durchgearbeiteten
Zeremonien mit ihrer tiefen Zeichensprache eine ungesuchte und doch
tiefgreifende Schulung zu einer vornehmen Denk- und Lebenshaltung.
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Der wiirdige Vollzug der Liturgie erfordert ein bestindiges Riicksicht-
nehmen auf die anderen, ein SichanschlieBen, eine zarte Zuriickhaltung,
um das EbenmaB des Ganzen nicht zu stéren — alles Umgangsformen,
die auch dem natiitlichen Leben zugute kommen.

¢ Wiren diese Eindriicke von wahrhaft unendlicher Fiille, dieses Fein-
gefithl im Gemeinschaftsleben nur eine Bereicherung des natiitlichen
Lebens, man miiBte dem liturgischen Leben unter allen Erzichungs-
mitteln einen Ehrenplatz zuerkennen. Aber die Liturgie miiite nicht
Gebet sein, wenn sie auf solchem rein irdisch-geistigen Boden stehen
bleiben wollte. Sie befaBt sich grundsitzlich nur insoweit mit den
natiirlichen Werten, als sie die gottgewollte Grundlage bilden miissen,
auf der die Ubernatur sich aufbauen kann. Die Gnade setzt die Natur
voraus. Sie will den Menschen erheben aus den Niederungen dieses
Erdenlebens zu den seligen Hohen eines von Gottes Gnade und Liebe
verklirten Lebens; ihr besonderer Wirkungskreis ist das Reich des
Ubernatiitlichen, ihr Ziel das Leben mit und aus Gott. Wie das
innerste Wesen der Kirche ganz auf der iibernatiirlichen Gnadenver-
bindung mit Christus begriindet ist, so kennt auch das Mysterium
der Liturgie nur ein Ziel, diese Gnadenverbindung noch inniger zu
gestalten, die Glieder der Kirche zu einer noch engeren, unléslichen
Lebenseinheit untereinander und mit Christus zu fiihren und durch
Christus sie zum Vater zu geleiten, Unter diesem Gesichtspunkt
gewinnen Einfithlen und Einleben in die Denkungsart anderer, Nach-
leben des Innenlebens Christi, Sichangleichen an andere eine neue,
hohere Bedeutung. Da die Gemeinschaft Christi mystischen Leib
darstellt, in ihr also Christi Leben pulsiert, in dem Leiden, Kimpfen
und Siegen der einzelnen Glieder wie das Licht in einem Prisma sich
bricht, so wird die Liturgic zu einer einzigen groBen Einfithrung in
Christi unergriindliches Innenleben, einer Einfithrung, die nicht blo
verstandesmiBiges Wissen vermittelt, sondern auch in Kraft der Gnade
zum witksam titigen Mit- und Nachleben anleitet. Und auch das Gleich-
maB und der bestimmte FluB der liturgischen Zeremonien, die
feste Haltung, die sie bedingen, dienen im tiefsten Grunde nur dem
gleichen Zweck, die Einheit und Geschlossenheit der Gemeinschaft bei
der Feier des Mysteriums Christi schirfer hervortreten zu lassen und
so das gemeinsame und doch wieder persénliche Erleben Christi nach
seinem weiten Umfange dem einzelnen zu erleichtern. DaB damit zu-
gleich auch der Glanz der Schonheit sich iiber die Versammlung breitet,
ist eine notwendige Folgeerscheinung, die den Eindruck nur zu ver-
tiefen vermag. .
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¢ Mit dieser Einwurzelung in Christus, mit dieser Anleitung zur Teil-
nahme am Leben des verklirten Christus wird die Stunde des liturgischen
Gebetes und vor allem die Feier des eucharistischen Mysteriums fiir uns
zu einer Erhebung aus den Néten und Armseligkeiten des Alltages in
den Weihefrieden goéttlicher Nihe, zu einer Stunde heiliger, tiefer, so
ganz aus dem kirchlichen Leben flieBender Mystik™, die bei voller
Wahrung eigenpersonlicher, gnadenetfiillter Gottverbundenheit die
Lebensverbindung mit der Gemeinschaft nicht 16st, sondern gerade in
und aus ihr ihre Lebenswerte zieht.

¢ In der sakramentalen Einheit mit dem verklirten Opfer Christi
lernt sodann die Seele das Leid lieben und es meistern. Es
bleibt ihr keine ritselhafte Frage, wie den alten Heiden des
Griechentums: im Karfreitagsdunkel leuchtet ihr schon das Oster-
licht; auf Christus gestiitzt, von seiner allmichtigen Gnade ge-
tragen, schreitet sie mutig ihr Golgatha hinan, bringt sich dem Vater
zum Opfer dar und empfingt von ihm das verklirte Leben seines Ein-
geborenen zum Lohn. Ist aber das Leid iiberwunden, ist die Lebens-
cinheit mit Christus vollzogen, dann ergieBt sich ein wahrer Strom
reinster Freude und tiefsten Seelengliickes hinein ins Menschenleben.
Eine heilige Weihe, ein Strahl von Verklirung geht von der Seele aus
und driickt dem ganzen Leben den Stempel stiller Freude und iiber-
legener Ruhe auf. Freude, die aus der Lebenseinheit mit Christus
quillt, wird dann auch die Grundstimmung des christlichen Tugend-
strebens sein und die Gefiihle der Furcht und des Zitterns durch eine
demiitige, aber hoffnungsfrohe Zuversicht ersetzen.

¢ Das i§t in knappen Ziigen eine Rundschau iiber die Lebensgiiter,
die das liturgische Leben in sich birgt und einem jeden mit vollen Hinden
spenden will, der sich ihm aufgeschlossenen Herzens hingibt. Wollen
wir Wesen und Bedeutung der Liturgic in ein Wort zusammenfassen,
das wie in einem Brennpunkt beide in sich vereinigt, so brauchen wir
uns nur an das Leitwort zu erinnern, daB der groBBe Wiedererwecker
des liturgischen Lebens, der hochselige Papst Pius X., seinen Bestrebun-
gen zugrunde gelegt: Instaurare omnia in Christo (Eph. 1, 10),
»Alles in Christo erneuern® oder besser, nach dem Urtext: »»Alles
Christo wieder eingliedern.” Christus als Haupt, verbunden und wirk-
sam in seinen Gliedern — das ist wie Wesen der Kirche, so auch Ziel
und Bedeutung des liturgischen Lebens. Wer aber Christus besitzt,
weilt bei Gott, denn ,,in ihm wohnt die ganze Fiille der Gottheit in
leiblicher Hiille® (Kol. 2, 9). Und wer bei Gott ist, bedatf nichts weiter,
er ist am Ziele — die sakramentale Vereinigung mit ihm im Mysterium
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der Eucharistie ist fiir ihn Vorbild und Unterpfand des unverhiillten
Genusses der Gottheit im Glotienlichte der Ewigkeit.

« Zum SchluB noch ein kurzes Wort iiber den Aufbau unseres Buches:
Es will zunichst den #uBeren Rahmen zeichnen, der die Feier der
Liturgie stindig umgibt. Darum handelt es an erster Stelle vom Kir-
chengebiude, seiner Ausstattung und der liturgischen Klei-
dung. Nach dieser Zuriistung der Mysterienhandlung folgt das Zen-
tralmystetium, die Feier der heiligen Messe. Wie von einem gol-
denen Reif wird das heilige Opfer umschlossen vom Gebet der Kirche
im tiglichen Offizium. Aus beiden, dem eucharistischen Opfer
und dem Stundengebet, entfaltet sich im Verlauf eines Jahres das
Kirchenjahr. Damit ist die Darstellung des eucharistischen Mysteri-
ums im strengen Sinne abgeschlossen. Mit ihm aufs engste verkniipft
sind aber die iibrigen Mysterien, die entweder, wie die heiligen Sakra-
mente, die Voraussetzungen zu seiner wiirdigen Feier schaffen bzw.
seine Segensfrucht vermitteln, oder aber, wie die Sakramentalien,
letzthin vom Altare her Gottes Segen auf heilige und weltliche Dinge
des tiglichen Lebens herabzuziehen.

¢« So ist es der Mysteriengedanke, und im tiefsten Grund das eucha
ristische Mysterium, was den eigentlichen Inhalt des Buches ausmacht.
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L. DAS RIRCHENGEBAUDE

VON P. AMBROSIUS STOCK.

1. Die liturgische Bedeutung des Kirchengebiudes.

ER Glaube lehrt den Christen, daB Gott allgegenwirtig
ist. ,,Er wohnt*, nach den Worten des Volkerapostels,
»nicht in Tempeln, die von Menschenhinden ge-
macht sind“ (Apg. 17, 24), so daB er von ihnen um-
schlossen, sein Wirken auf sie beschrinkt wiirde.
Er hat sich selbst in der weiten Schopfung einen
Tempel errichtet, der seiner unendlich erhabenen Majestit wiirdiger
ist als das kostbarste Gotteshaus. Und auch der ist noch zu klein
fir ibn. ,,Dein ist der Himmel und dein ist die Erde; den Erd-
kreis und, was ihn erfillt, hast du gegriindet (Ps. 88, 12) singt
der konigliche Prophet des Alten Bundes. Wie ethebt dieser Glaube
den Christen iiber die Gedankenenge des Heidentums, das seine Gotter
nach Menschenart sich dachte, in ihrem Gegenwirtigsein und Wirken
beschrinkt auf den Tempel, der ihr Bild umgab! Wie erfiillt er ihn
mit heiliger Ehrfurcht vor dem unfaBbar GroBen, in dessen Auge die
ganze Erde nur ein Schemel fiir seinen FuB ist!
¢ Und doch errichtet auch die heilige Kirche ihm Stitten seiner irdischen
Wohnung, die sie in feierlichen Riten zu Gottestempeln weiht, wo nach
ihrer Uberzeugung Gott ihr mit seinem Segen besonders nahe ist, wo
sie darum in gemeinsamem Chorgebet zu ihm ihre Hinde erhebt und im
heiligen Opfer den lebendigen Gnadenbund mit ihm eingeht. Ja, seit den
ersten Tagen ihres Bestehens hat sie es als wesensbegriindete Regel be-
trachtet, nur in geschlossenem Raum das eucharistische Opfer zu feiern,
und noch in unseren Tagen hat das neue kirchliche Gesetzbuch mitNach-
druck betont, das heilige MeBopfer diirfe ,,nur auf einem konsekrierten
Altar und in einer geweihten oder gesegneten Kirche oder Kapelle dar-
gebracht werden (Can, 822 § 1). Woher diese Auffassung, die der
GroBe Gottes zu widerstreiten scheint und wie ein Herabsteigen von
der erhabenen Glaubenshéhe anmutet, die uns Gottes Allgegenwart und
UnermeBlichkeit in so hertlichem Lichte zeigt? Oder wire es nicht
Gottes wiirdiger und fiir das Menschenherz ethebender, im heiligen
Tempel der Schopfung, wo der ragende Siulenwald michtiger Biume,
der hoch sich wélbende Himmelsbogen, das frohliche Zwitschern der
gefiederten Singer, das leise Plitschern des murmelnden Quells, das
sanfte Leben und Weben ringsum so eindringlich von Gottes Nihe uns
spricht, als geistbeseelte Vertreter der sichtbaren Schopfung die grofie
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Feier der ,,Danksagung®® zu vollzichen? Warum dieses bewuBte
Sichzuriickziehen aus dem von Gott geschaffenen Tempel des weiten
Weltraumes in den von Menschenhand oft nur so klein und be-
scheiden erbauten Tempel des christlichen Gotteshauses, um hier bei
der Feier der liturgischen Mysterien der Gnadennihe Gottes gewiir-
digt zu werden?

¢ Erinnern wir uns zunichst daran, daB dieKirche nicht als erste diesen
Schritt ins geschlossene Heiligtum tat. Sie folgte darin nur den Spuren, *
die der Alte Bund ihr hinterlassen hatte. Und in ihm war es Gott selbst,
der den heiligen Opferkult an eine ihm eigens geweihte Stitte kniipfte, die
er zum Orte seiner besonderen Gnadengegenwart erkoren. Wir wissen
auch, mit welcher Eifersucht Gott iiber die Einheit seiner Opferstitte
wachte, mit welcher Strenge er durch seine Propheten gegen jeden Ver-
such auftrat, an anderen Orten als im heiligen Zelt oder im Tempel zu
Jerusalem Opfer darzubringen. Mag diese Bestimmung in einer Hinsicht
der Abwehr des Gotzendienstes gegolten haben, zu dem Israel stets
eine starke Neigung hatte, ihr tiefster Grund trug einen aufbauenden,
auf das innerste Wesen der geoffenbarten Religion gerichteten Charakter.
Bei ihren jihrlichen Pilgerfahrten nach Jerusalem sollte sich den Juden
angesichts der sie umgebenden Heidenvélker mit Macht das BewuBtsein
ihrer gnadenvollen Berufung zum auserwihlten Gottesvolke aufdringen.
Der Tempel sollte fiir sie das Sinnbild dieser ihrer Erwihlung zur Gnaden-
freundschaft Gottes und das Unterpfand des besonderen gottlichen
Schutzes und Segens sein: ,,Es gibt kein Volk, dem seine Gotter so nahe
sind, wie uns unser Gott. Denn der Herr hat sich Jakob auserwihlt,
Israel zu seinem Eigentum* (Deut. 4,7; Ps. 134,4). Im Gliick
dieser Erkenntnis wurde ihnen dann Gottes Heiligtum zugleich der
sprechendste Ausdruck ihrer Volksgemeinschaft, der Mittelpunkt ihrer
volkischen Einheit.

¢ Die Kirche iibernahm das Erbe des Alten Bundes, vertiefte und ver-
geistigte es. Es ficlen die volkischen Schranken, die die Auserwihlung
auf das Judenvolk einengten, und erschlossen der ganzen Menschheit
den Zutritt zum géttlichen Gnadenbunde. An die Stelle der stofflichen
und blutigen Opfer trat das eine geistige, unblutige Opfer der Eucha-
ristie. Mit ihm ward das Mysterium, die Opfereinheit mit Christus und
die Teilnahme an seinem verklirten, gottlichen Leben die Seele der
Kirche. Das bedeutete aber eine solche Erhebung iiber alle geschaffene
natiirliche GréBe und Schoénheit, wie sie selbst dem Alten Bund vor-
enthalten war. Mehr noch als beim auserwihlten Volke mufite sie in
einer sinnbildlichen Trennung und Aussonderung aus dem Reiche des
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bloB Natiitlichen zum Ausdruck kommen. Diese fand und findet ihre
unmittelbare Ausprigung in der Stitte dieses geheimnisvollen Aus-
tausches zwischen Gott und seiner Kirche, im Altar.

« Der geweihte und gesalbte Altar gilt in den Augen derKirche als der Ort
der besonderen, gnadengetragenen Gottesnihe, der in sich schon dieLos-
schilung und Erhebung iiber die unter dem Siindenfluche seufzende Erde
enthilt. So nennt dieKirche bei det feietlichen Altarweihe denvon Gottes
Geist iiberschatteten Altar ,,das Zelt und Haus Gottes*, ,,die Pforte des
Himmels*, aus der wie bei Jakobs Traum die Engel zu den Menschen
auf- und niedersteigen; sie preist ihn als das neue ,,Sion, die Stadt auf
dem Berge, die Gottesstadt, die der Herr auf heiligem Grund gebaut®,
Ja, nach der Salbung mit heiligem Chrisam erblickt sie in ihm Christus
selbst, ,,von Gott reicher als seine Freunde mit dem Ol der Freude ge-
salbt zum koniglichen Briutigam der heiligen Kirche. Wo aber Christus
ist, wo die Gottheit thront, da tritt das Niedere, das Irdische, das rein
Natiirliche zuriick, da herrscht die Gnade, sondert aus und hebt zu
Gott empor.

¢ Nun geht in Kraft des Mysteriums die Kirche beim eucharistischen
Opfer ein in die heilige Gottesnihe des im Altare verkérperten
Christus, sie etlebt und betitigt sich in untrennbarer Zugehoérigkeit zu
ihm als sein mystischer Leib, der sich mit dem Haupte opfert und mit
ihm verklirt wird*. So wird sie sich gerade im Mysterium mit ihrer
Auserwihlung aus der natiirlichen Schopfung auch des scharfen Gegen-
satzes bewuBt, in dem sie zu der gesamten gottfeindlichen Welt steht.
Da kann sie es fast mit Hinden greifen, daB sie nicht ,,von dieser Welt*
ist, erkennt aber auch zugleich, daf sie noch »in dieser Welt lebt. Da
geniigt ihr die Aussonderung nicht mehr, die im Altar selbst begriindet
liegt; das Mysterium zwingt sie gleichsam dazu, der Eigenart ihrer iibet-
natiitlichen Berufung sowie ihrer eigenen inneren Geschlossenheit
gegeniiber der christusleugnenden Menschheit eine noch schitfere
sichtbate Fassung zu vetleihen, Sie erweitert darum die rdumliche Aus-
sondetung des Altares und schafft so das Kirchengebiude als die
sinnfillige Ausprigung ihres tiefsten, gottgetragenen Wesens und den
gegebenen, allein wiirdigen Ort ihres liturgischen christusverbundenen
Gemeinschaftslebens. In anschaulicher, lebensvoller Entfaltung tritt
uns diese Auffassung im Kirchweihritus entgegen.

¢ Wenn man die ausgedehnten, scheinbar so zusammenhanglosen
Zeremonien unter die leitenden Grundgedanken zusammenfaft, offen-
bart sich uns eine tiberraschende Ahnlichkeit mit dem Ritus der Taufe.
Uberschauen wir sie hier in groBen Ziigens,

3 Die betende Kirche. 35
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¢ Da finden wir zunichst einen vorbereitenden, entsiindigenden Teil,
der den Beschworungen bei der Taufe entspricht. Der Bischof zieht
dreimal mit Klerus und Volk um die verschlossene Kirche und besprengt
sie mit geweihtem Wasser. Dreimal fordert er am Kirchenportal EinlaBl
fir den , Konig der Herrlichkeit®. Doch erst beim dritten Mal flieht
auf das Zeichen des Kreuzes der Fiirst der Finsternis, das Tor offnet
sich und Christus nimmt in Kraft des heiligen Kreuzes Besitz vom Gottes-
haus. Nun vollzieht sich die Heiligung, ,,die Taufe” der Kirche in
seicher Besprengung des Altars und des gesamten Innenraums mit neu-
geweihtem, aus geheimnisvoller Beimischung von Salz, Asche und Wein
bereitetem Wasser. Auf das Gebet des Bischofs ,,steigt der Heilige Geist
mit seinem iibetreichen, siebenfachen Gnadenstrom auf sie herab®, er-
fillt sie ,,mit dem Glanze seiner eigenen Klarheit* und weiht sie zur
., Wohnung®, zum ,, Tempel Gottes®. Und dann vollendet sich die Weihe
durch die Beisetzung det Reliquien der Heiligen im Altar und die Salbung
des Altars und der Kirche mit heiligem Chrisam, dem Sinnbild und
Unterpfand der Gnadenmitteilung des Heiligen Geistes. Diese Salbung
entspricht demnach der Firmung, die ja in alter Zeit unmittelbar im
AnschluB an die Taufe stattfand und dem Tiufling mit der Fiille des
Gottesgeistes auch das Vollbiirgerrecht in der ,,Gemeinde der Heiligen®,
der Kirche, vetliehs.

¢« So ist das neugeweihte Gotteshaus ein Bild des Christen, der in
jugendfrischer Schonheit, durchglitht von géttlichem Leben soeben dem
Bade der Wiedergeburt entstiegen ist, oder besser noch, sie stellt die
Kirche selbst dar, die ,,Christus geliebt und fiir die er sich hingegeben
hat, um sie zu heiligen; die er in der Wassertaufe durch das Wort des
Lebens rein gemacht, um sich die Kirche herrlich zu bereiten, ohne
Fleck, ohne Runzel und dergleichen, auf daB sie heilig und untadelig
sei“ (Eph. 5, 26, 27). So singen denn die Antiphonen®, welche die Weihe
begleiten, von der auf Bergeshohe ragenden, weithin sichtbaren Welt-

kirche, ,,zu der die Vélker von nah und fern herbeieilen®, sie preisen

sie als die ,,Gottesstadt®, in die die Heiligen ihren Einzug halten, um
mit Christus zu herrschen, als das ,himmlische Jerusalem®, das vom

Himmel auf diese Erde herniedergestiegen ist, ,,geschmiickt wie die

Braut des Lammes, wo das Lied der Freude, das Alleluja, erschallt.

Und jedes Jahr am Gedichtnistag der Kirchweihe beginnt die Kirche

das nichtliche Stundengebet’ mit dem Weckruf: ,,Dem Hause des Herrn
ziemt Heiligkeit; seinen Briutigam Christus laBt uns in ihm anbeten.”
. Stellt demnach das Gotteshaus als geschlossener Raum das Sinnbild
der kirchlichen Gemeinschaft, ihrer iibernatiirlichen Berufung und Be-
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stimmung dar, so gebiihrt doch dem Altar in der Kirche eine beherr-
schende Stellung als Opferstitte und Thron der Gottheit. Am Kat-
freitag findet diese Auffassung ihren tiefsten sichtbaren Ausdruck.
Obwohl das Allerheiligste aus der Kirche entfernt ist, fillt die Priester-
schar beim Betreten des Altarraumes auf ihr Antlitz nieder und verharrt,
auf den Boden hingestreckt, vor dem Altare in schweigender Anbetung.
So sehr driickt also der Altar dem Gotteshause das Geprige der Wohnung
des Allerhéchsten auf, selbst wenn Christus durch seine sakramentale
Gegenwart nicht in der Kirche weilt. GewiB unterstreicht die eucha-
tistische Gegenwart Christi im Tabernakel die Bedeutung des Altars als
der Stitte, wo Gott den Menschen mit seiner Gnadenwirksamkeit be-
sonders nahe ist, sie ist aber zum Wesen des Altars nicht erfordetlich.
In gewissem Sinne 148t sie sogar, zumal bei stark betontem Aufbau, den
Hauptgedanken in den Hintergrund treten, daB der Altar als Opfer-
stitte uns den Reichtum der géttlichen Gnadenmitteilung verkérpert.
Darum hat das ganze christliche Altertum bis ins spite Mittelalter hinein
daran festgehalten, sich des Altars nurzur Darbrin gung des eucharistischen
Opfers zu bedienen und fiir die Auf bewahrung des allerheiligsten Sakra-
mentes einen anderen passenden Ort zu wihlen. Und noch heute fuBlt
auf dieser Anschauung die kirchliche Bestimmung, daB in den Kirchen
mit feietlichem Chorgebet das Allerheiligste nicht auf dem Hochaltar,
sondern, wenn moglich, in einer Nebenkapelle seinen Platz erhalte,
¢ Aus der Bedeutung, die das katholische Gotteshaus in den Augen
der Kirche hat, und vor allem aus der Stellung, die in ihm dem Altar
zukommt, ergibt sich wie aus der Wesensbestimmung der ideale
Grund- und AufriB einer wirklich liturgisch empfundenen
Kirche. In seiner Programmschrift ,,Christozentrische Kirchenkunst.
Ein Entwurf zum liturgischen Gesamtkunstwerk® (Theben, Glad-
beck i. W., 19232), zeichnet J. van Acken dazu die Richtlinien. Sie
lassen sich nach dem Geiste der katholischen Liturgie auf die beiden
Grundbegriffe zuriickfihren: das katholische Gotteshaus muBl eine
MeBopferkirche sein, und zwar in der Ausprigung eines Gemein-
schaftsopfers.

¢ Eine MeBopferkirche: in ihr hat also der Altar die zentrale Stellung,
nicht etwa, wie in der protestantischen Kirche, dieKanzel. Er soll auch
wirklich herrschen, die ganze Raumgestaltung und Ausstattung der
Kirche maBgebend beeinflussen. Und zwar soll er als Altar, als Opfez-
tisch zur Geltung kommen, nicht etwa nur als Triger des Tabernakels
oder gar bloB als notwendiger Unterbau eines zu schwindelnder Hohe
aufsteigenden, denRaum bestimmenden Aufsatzes. Machtvoll kam das in
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fritheren Jahrhunderten (wie heute noch im griechisch-katholischenRitus)
zum Ausdruck, als sich gemiB der urspriinglichen liturgischen Auf-
fassung nur ein Altar in jeder Kirchebefand. Doch auch heute, wo infolge
der Entwicklung der Zeit und der Bediirfnisse des gliubigen Volkes es
iiblich gewotden ist, Nebenaltiren in der Kirche ihren Platz anzuweisen,
sollte nach Méglichkeit danach gestrebt werden, den eigentlichen Opfet-
raum der alleinigen Einwirkung des Hauptaltares zu unterstellen und
die Nebenaltire in Seitenkapellen oder doch an bautechnisch weniger
hervortretende Stellen des Kirchenraumes zu verlegen.

¢« Diese MeBopferkirche mufl sodann auf die kirchliche Gemeinschaft
berechnet sein, die am heiligen Opfer teilnimmt. Siesolldie Verkérperung
des Gedankens sein, daB die gesamte Kirche, Klerus und Volk, um den
Altar sich schart und das eucharistische Mysterium® feiert, aber nicht in
gleichberechtigter Nebenordnung, sondern in gottgewollter Unterord-
nung. Die Bedeutung des Priestertums als des gottgesalbten Trigers
und Vollziehers des Mysteriums wird in einer Absonderung und rium-
lichen Erhohung des den Altar unmittelbar umgebenden Priester-
raumes (des Presbyteriums) von dem die mitopfernde Gliubigenschat
umfassenden Schiff der Kirche zur sichtbaren Ausgestaltung gelangen.
Vor allem witd in der bischéflichen Domkirche dem Bischof als dem
Haupt der Priesterschar und des gliubigen Volkes ein seiner Stellung
entsprechender rangbetonter Platz im Presbyterium zugewiesen werden.
¢ Auch im Gliubigenraum wird sich eine Gliederung vollziehen;
die gottgeweihten Seelen, die durch &ffentliche heilige Geliibde
sich in den besonderen Dienst der Kirche gestellt haben, werden einen
Ehtenplatz in der Nihe des Altares erhalten, und der Chor wird
seine Mittlerrolle zwischen Priester und Volk auch durch seine
Stellung in der Kirche zum Ausdruck bringen. Der liturgischen
Bedeutung der Predigt entsprechend, die mit der Erklirung der vor-
getragenen Lesungen (Epistel und Evangelium) die Vormesse abschlief3t
und zum Mysterium betleitet, gehort die Kanzel in die Nihe des
Altares, an die Schranken des Priesterraumes, gleichsam als Briicke
vom Klerus zu der Gliubigenschar. Beichtstiihle werden am besten
in einer besonderen Beichtkapelle oder in Wandnischen in den Seiten-
schiffen untergebracht. Eine Taufkapelle, dem Haupteingang det
Kirche mit charakteristischer Hervorhebung vorgelagert, wird dem
Eintretenden die Bedeutung det Taufe als der Pforte zum eucharisti-
schen Mysterienleben nachdriicklich vor die Seele fithren.

¢ Mit dieser bewuBten Unterstreichung des Gemeinschaftsgedankens
und seiner hichsten Entfaltung in der Liturgie witd die Privatfrém-
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migkeit nicht aus dem Kirchengebiude verbannt; sie soll ja durch das
liturgische Leben nicht ausgeschaltet werden, im Gesamtleben des
Christen und der Gemeinde aber eine untergeordnete Stellung besitzen.
Sie wird darum einen solchen Platz im Kirchengebiude erhalten, daf3
sie selbst eine Vertiefung erfihrt und dabei doch zugleich dutch ihre
untergeordnete Lage im Raumganzen die fithrende Rolle der Liturgie
im Leben der Gemeinschaft und des Einzelnen wirksamer umschreibt.
¢ So wiire das aus dem Gedanken des christo-kirchlichen Mysteriums?
erbaute Gotteshaus nicht nur die in sichtbarer Prigung gegebene Vet-
witklichung dieser Grundidee des Christentums, sondern zugleich auch
fir die Gliubigen die beste Schule zu ihrer tieferen, personlichen Ex-
fassung.

¢ Nun ist zwar an sich die Liturgie nicht an eine bestimmte Ausdrucks-
form des Kultraumes gebunden, in dem Sinne, als ob sie ohne den jhrem
Geist entsprechenden Raum nicht denkbar wire; man kannvielmeht das
heilige Opfermysterium mit der kirchlichen Gemeinschaft in einem un-
scheinbaren Gotteshaus an sich mit derselben seelischen Ergriffenheit
erleben wie in einer groBen Kathedrale, in einer Basilika™ so gut wie
in einer Kirche der Gotik oder des Barock. Und doch ist nicht zu be-
streiten, daf es einerseits Kirchenbauarten gibt, die dem liturgischen Ideal
niher oder ferner stehen, und daB anderseits ein aus liturgischem Geiste
geborenes Gotteshaus es den Gliubigen wesentlich erleichtert, den geisti-
gen Gehalt derLiturgie zuerfassen und ihre tibernatiirlichen Lebenswerte
in reicherem MaBe fiir die Seele fruchtbar zu machen, Es ist darum die
Ftage nicht ohne zweckdienlichen Wert: Wie stellt sich im Laufe der
Jahrhunderte der Kirchenbau zu den Erfordernissen der Liturgie, wann
und wie ist das liturgische Ideal zu seiner Verwirklichung gelangt, oder
haben andete Gedankeneinstellungen auf das Kirchengebiude mit

Beeintrichtigung  des liturgischen Gedankens maBgebenden EinfluB
etlangt?
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2. Die kunstgeschichtliche Entwicklung des Kirchen-
gebiudes in liturgischer Beleuchtung®.

Das christliche Altertum.

«In unseren Tagen blicken wir mit besonderer Ehrfurcht und Hoch-
achtung auf unsere Vorfahren im christlichen Altertum und heben
es rithmend an der Kirche der ersten Jahrhunderte hervor, daf sie
nicht nur die Liturgie als Gemeinschaftsgottesdienst beging, sondern
als solchen auch innerlich erlebte, ja aus ihr lebte. Diese Tatsache
allein schon legt uns die Vermutung nahe, daB es dieser Kirche, sobald
sie, von den Fesseln der Verfolgungen befteit, aus eigenem Empfinden
heraus schaffen konnte, gelungen ist, den liturgischen Gedanken auch
im Kirchenbau in einer reinen Form auszuprigen. In der Tat bieten sich
uns vom 4. Jahrhundert an zwei Bauarten dar, die beide als eine
hervorragende Verkdrperung des christo-kirchlichen Mysteriums gelten
konnen.

Die Basilika.

« Im Abendland tiberwiegt als weitaus bevorzugte Bauweise der basili-
kale Langbau, der vorwiegend rémische Kirchenstil (vgl. Tafel L1I Abb.1).
In ihm behauptet der Altar die riumliche Hauptstellung im vollsten
Sinne, solange er in der Mitte der Kirche steht (wie die iltesten An-
lagen erkennen lassen), aber auch noch in spiterer Zeit, wo et zwischen
dem Priestetraum (Presbyterium) und dem drei- oder fiinfschiffigen
Gemeindehaus seinen Platz erhilt, so daB die Blicke des Priesters und
der Gliubigen sich am Altar begegnen (vgl. Tafel I).

¢«Mit dieser Einrichtung war nur ein Altar in Tischform vereinbar.
Er bestand aus einer Steinplatte, die entweder von Siulen oder einem
gemauerten Unterbau getragen wurde (vgl. Tafel IV Abb. 1—4). Erhob
sich die liturgische Opferstitte iiber dem Grabe eines Mirtyrets, das den
Ehrennamen ,,Confessio®, Ruhestitte des Bekenners (confessor), trug, so
wurde die Vorderseite des Altares mir einem Marmorgitter und einem
Fensterchen versehen, um den Gliubigen die Méglichkeit zu geben, die
Grabstitte des Blutzeugen zu sehen und zu beriihren (vgl. Tafel I, IV
Abb. 1, 2). Eine derart angelegte Confessio, iiber den Reliquien des
heiligen Epiphanius, aus dem Ende des 1o0. Jahrhunderts, hat sich als
grofle .Seltenheit, wenn nicht als einziges Beispiel in Deutschland im

*) Die kunstgeschichtlichen Ausfihrungen mit Ausnahme der zusammen-

fasscndf.n Bewertung der einzelnen Baustile vom Standpunkt der Liturgie ver-
danke ich zum groBen Teil meinem Mitbruder P. Adalbert Schippers.
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Dome zu Hildesheim ethalten. Die Confessio bildete einen besonderen
Vorzug der Zodmeterial- oder Friedhofsbasiliken. Dieser Titel ge-
bithrt auch den urspriinglichen Trierer Kirchen der heiligen Eucharius
(jetzt Sankt Matthias), Paulinus und Maximinus, die auf den bedeu-
tendsten Friedhofen der alten Hauptstadt Galliens lagen. Ein Mir-
tyrergrab im kleinen ist das ,,Sepulcrum®, die Vertiefung in der
Tischplatte des Altares, in welche noch jetzt bei der Altarweihe die
Reliquien von heiligen Mirtyrern eingeschlossen werden.

¥ Uber dem Altar ethob sich in der Regel eine von Siulen getragene
Uberdachung, dasZiborium®™. Eswar aus Holz, Steinoder edlem Metall
gefertigt und diente sowohl zum Schutz als zur Betonung des Mittel-
punktes der Kirche (vgl. Tafel I, IV Abb. 2, 3, 4).

“ Die Wiirde des Altares wurde ferner dadurch ins Licht geriickt, daB
er hiufig dem Gemeindehause gegeniiber im Osten lag. Auf Grund
uralter religioser Anschauung war der Osten die heilige Himmels-
richtung. Im fernen Osten hatte Gott das Paradies gepflanzt, das Abbild
des himmlischen Paradieses. Der Erléser wird im Lobgesang des
Benediktus ,,der Aufgang aus der Hohe genannt, der allen Menschen
Licht und Heil bringt. Darum muBte auch der Altartisch, auf dem
Christus tiglich beim heiligen Opfer als die Gnadensonne iiber der
Kirche aufgeht, im Osten stehen und die christliche Gemeinde beim
Gebete sich dorthin wenden.

“Im christlichen Altertum galt, wie oben bereits erwihnt, die Regel,
in jeder Kirche nur einen Altar zu errichten. Doch biirgerte sich im
Abendlande bereits seit dem 4. Jahrhundert die Sitte ein, mehrere Neben-
altire zu gestatten. Fiir ihre Aufstellung waren im Querschiff der alten
Peterskirche Wandnischen angebracht.

¢ Ostlich vom Hauptaltare befand sich der Priesterraum, das Pres-
byterium, in einer halbkreisformigen, gewdlbten Ausbuchtung, gew6hn-
lich Apsis genannt. An den Winden zogen sich die aus Marmor oder
Holz gefertigten Sitze der Geistlichen hin mit der erhdhten Kathedra
(= Sitz) des Bischofs in der Mitte. Das Presbytetium mit dem Altar,
zur Hetvorhebung seiner Wiitde um mehrere Stufen iiber den Ge-
meinderaum erh6ht, war gegen diesen durch die Schranken (cancelli)
abgeschlossen, an denen schon in alter Zeit die Gliubigen die heilige
Kommunion empfingen (vgl. Tafel I).

* Die Mehrzahl der altchristlichen Basiliken weist an der Apsis zwei
Anbauten auf, an der Siidseite das Diakonikon, an der Nordseite
die Prothesis®. Im Diakonikon bewahrte man die Kultgeritschaften
auf, die Prothesis enthielt den Tisch, auf dem die Gldubigen ihre Opfet-
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gaben fiir die Eucharistiefeier niederlegten. Eine Erinnerung daran
bilden die Nebenapsiden mit eigenen Schranken am Ende der Seiten-
schiffe, wie sie in San Pietto in Vincoli zu Rom und in Parenzo vor-
kommen. Der romische Kirchenbau befreite die Apsis von diesen
Umbauten und legte dafiir ein Querschiff zwischen Langhaus und
Apsis ein. Es war das zugleich ein neuer, wirksamer Versuch, die be-
herrschende Stellung des Altares in der Basilika mehr als bisher zur
Geltung zu bringen. Dadurch erhielt der ganze Innenraum eine be-
deutende Steigerung, die jedoch erst von der mittelaltetlichen Bau-
kunst kiinstlerisch ganz ausgenutzt wurde.

¢ Das Langhaus war der Versammlungsraum der Gliubigen. In der
Anlage wurden bestimmte Verhiltnisse fiir die Breite und Hohe fest-
gehalten: Das Mittelschiff als Hauptraum hatte im 4. und 5. Jahrhundert
die dreifache Breite eines Seitenschiffes, tibertraf somit auch bei einem
fiinfschiffigen Langhaus zwei Abseiten noch um ein Drittel. Die Hohe
des Mittelschiffes iiberschritt bei den rémischen Basiliken nur wenig die
Breite. Dadutch erhielt der Innenraum die wohltuende Eigenschaft des
Weiten und Freien. Die Linge des Mittelschiffes wurde gewohnlich
auf drei bis vier Breiten ausgedehnt.

¢ Als dem Triger des mehrschiffigen Hallenraumes hat die alt-
christliche Kunst der Siule fast immer den Vorzug gegeben. Nicht
allein deshalb, weil der antike Mensch™ groBes Wohlgefallen an der
Marmorsiule hatte und diese geschitzten Stiicke haufig weltlichen
Bauten Roms entnahm, sondern auch weil die Basilika etwas von det
hiuslichen Stimmung der Saalkirche's aus der Verfolgungszeit be-
wahren sollte.

© Die Siulenreihen trugen auf dem geraden Steingebilk oder den ge-
mauerten Bogen, die sie miteinander verbanden, die Hochwinde des
Mittelschiffes, worauf der Dachstuhl ruhte. In der Bliitezeit der alt-
christlichen Baukunst galt es als Regel, das Geriist der Deckbalken zu
vertifeln und die ganze Kassettendecke'® mit reichem Farb- und
Goldschmuck zu verzieten. Die schillernde Pracht solcher Decken
wird von den Schriftstellern dieser Zeit oft gerithmt. Leider erfor-
derte die Verginglichkeit des Holzes hiufige Erneuerungen. Waren
die Mittel dazu nicht vorhanden, so blieb nichts iibrig, als den Dach-
stuhl offen zu lassen. Daher das drmliche Geprige, das heute so manche
Kirche aus frithchristlicher Zeit an sich trigt. Die geschlossene Tafel-
decke vollendete den Charakter des Siulensaales.

¢ In Syrien dringte der Mangel an Bauholz friihzeitig zur Ausbildung
des reinen Quaderbaues, ja sogar wiederholt zu dem kiihnen Unter-
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nehmen, die Pfeilerbasilika mit Gew6lben zu iiberdecken. Der Bau
wurde dadurch kriftiger, der bauliche Schmuck so reich entwickelt,
daB manche Kirchenbauten, wie in Kalb Luzeh und Turmanin®?, an die
reifen Werke des romanischen Stiles erinnern.

¢ Der Backstein, aus dem die Mauern der Siulenbasilika gewshnlich
aufgefithrt wurden, gab wenig Anreiz zu baukiinstlerischer Gliederung
der Flichen. Um so mehr kam im Inneren eine farbenprichtige Wand-
verkleidung zur Geltung. Die unteren Teile wurden teppichartig
mit kleinen und groBeren Platten aus buntfarbigem Marmor iberdeckt.
Die oberen Teile, vor allem die Oberwinde des Mittelschiffes, der
Triumphbogen am Abschluf des Hauptraumes und die Wélbung der
halbkreisférmigen Apsis blicben der Mosaikmalerei vorbehalten. Die
Hochwinde des Mittelschiffes von Sant Apollinare nuovo inRavenna z. B.
schmiickt ein groBer Figurenkranz in drei Bilderreihen iiber, zwischen
und unter den Fenstern. Zwei eindrucksvolle Prozessionen von minn-
lichen und weiblichen Heiligen bewegen sich in die Ticfe auf Christus
und Maria hin. Den Hohepunkt erreicht die Mosaikausstattung
in der AbschluBnische des Hauptraumes, wo der Welterléser, umgeben
von den Aposteln und anderen Heiligen, in tiberragender Majestit
thront. Der Stil dieser gediegenen Glasstiftmalereien, von denen die
wertvollsten Denkmiiler aus dem 5. und 6. Jahrhundert in Ravenna und
Rom erhalten sind, vereinigt tiefe Farbenglut mit erhabener Wiirde.
DerFuflboden erhielt, ihnlich wie die Wandsockel, buntfarbigen Marmor-
belag. Uber die ganze farbenprichtige Wandverkleidung ergossen die
Fenster des Mittelschiffes eine Fiille von Oberlicht, dessen Helligkeit
sich von unten nach oben wirkungsvoll steigerte.

¢ Am Ostlichen Ende des Hauptraumes, vor dem Altare, hatte der
Singerchor seinen Platz, der von Schranken umgeben war. In Ver-
bindung mit diesen Briistungen (cancelli) zeigen die groBeren Kirchen
auf der Siid- und Notrdseite ein Lesepult, Ambo™, fiir den Vortrag der
liturgischen Lesungen. Auf dem siidlichen wurde die Epistel, auf dem
nérdlichen, reicher geschmiickten, das Evangelium verlesen und im An-
schluBl daran die Predigt gehalten (vgl. Tafel I, XX Abb. 1). Von den
Kanzellen erhielt der Predigtstuhl den Namen Kanzel. Beispiele fiir
diese Einrichtung des Singerchores mit Ambonen bieten die Kirchen
San Clemente (vgl. Tafel I) und Santa Maria in Cosmedin in Rom.
« Sehr hiufig finden wir die altchristliche Basilika mit einem Atrium
(Vothof) versehen. Es bildete einen von Saulen getragenen, bedeckten
Umgang um einen quadratischen Lichthof, In der Mitte dieses Atriums
stand der Brunnen fiir die Waschungen, die die Eintretenden vornahmen®.
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Die gedeckten Siulenhallen dienten Fremden, Biflern und Katechume-
nen zum Aufenthalt wihrend des Gottesdienstes. Fehlte der Vorhof,
so wurde die Fassade wenigstens mit einer Vorhalle (Narthex) aus-
gestattet (vgl. Tafel IT Abb. 1).

¢« Nur selten war es der altchristlichen Gemeindekirche vergénnt, ihrer
Wiirde entsprechend sich frei aus dem Hiusergewirr der Stadt heraus-
zuheben. Gewohnlich umdringten sie kirchliche Nebenbauten, wie
Tauf- und Grabkapellen, Pilgerherbergen, Armenhiuser und Schulen.

¢ Infolgedessen wurde der AuBenbau ganz schlicht gehalten. Selbst
ein Glockenturm, der ausnahmsweise vorhanden war, gliederte sich dem
Bauganzen nicht einheitlich ein(vgl. Tafel IT Abb. r). WiedasChristentum
die Bedeutung des Lebens nach innen verlegte, so entfaltete auch die
Basilika ihre Schonheit ganz im Innern. Hier etreichten wenigstens die
besten Werke eine kiinstlerische Gesamtwirkung, die einen Gipfelpunkt
der kirchlichen Raumkunst darstellt. Davon legen die erhaltenen Denk-
miler Roms, wie Santa Maria Maggiore, Sankt Paul vor den Mauern
(4. Jahrhundert) und die Apollinariskirchen in Ravenna und Classe
(6. Jahthundert) auch in ihrem heutigen Zustande noch Zeugnis ab.
(Diese kiinstlerische Gesamtwirkung schépfte ihre das religiose Kunst-
empfinden so ungemein ansprechende und befriedigende Eigenart nicht
zuletzt aus dem Umstand, der hier im Brennpunkt unserer Unter-
suchung steht, daB in der altchristlichen Basilika das Wesen der
Liturgie, die heilige Opfergemeinschaft, eine riumliche Ausprigung et-
fahren hat, die in ihrer Art schlechthin als vorbildlich bezeichnet werden
muB, wenn sie auch noch entwicklungsfihig blieb.

¢ Der Altar bildet den Mittelpunkt, zu dem alle geistigen und auf-
bauenden Krifte hinstreben. In seiner erhéhten Lage beherrscht er
den ganzen Raum. Mit ihm zu einer unauflslichen Einheit verbunden
ist der Priesterraum und verkorpert so durch seine Erhebung iiber den
Gemeinderaum die Gliederung der Gemeinde in den von Gott be-
rufenen Klerus und die Laien.

€Im Priesterraum kennzeichnet wieder die in der Apsis in besonderer
Erhshung stehende Kathedra des Bischofs dessen iiberragende Stellung
im Leben der Gemeinde als ihr Priester, Lehrer und Richter. Der Chor,
als der liturgische Vermittler zwischen Priester und Volk, hat seinen
entsprechenden Platz vor dem Altar. Die Kanzel an den Schranken
des Chorraumes stellt sinnreich die Verbindung des Wortgottesdienstes
mit der heiligen Opferhandlung dar.

@Das Langhaus bildet, zumal in seiner spiteren Verbindung mit dem
Querschiff, den weiten, die groBe Menge des gliubigen Volkes auf den
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Altar einstellenden Gemeinderaum. Die Mosaiken und Fresken aus
dem Alten und Neuen Bund, die iiber dem Siulengebilk zu dem in der
Apsis majestitisch thronenden Christus hinziehen, erliutern mit wirk-
samer Sprache auch dem Mann aus dem Volke den Ideengehalt der
Liturgie: in sinnbildlicher Erneuerung der Vorbilder des Alten Bundes
und der Erfiillung des Neuen Bundes ziehen die Glieder Christi der
Ankunft des verklirten Hauptes entgegen, die bei jedem eucharistischen
Opfer geheimnisvolle Wirklichkeit wird*°, um dereinst beim Tode und
beim Erscheinen Christi zum Endgericht iiberzugehen in das ewige
Thronen mit Christus im Reiche des Vaters.

¢ Der Vorhof hilt jene zuriick, die dutch ihre Schuld sich der Kirchen-
gemeinschaft unwiirdig gemacht (Biier) oder noch nicht durch die
Taufe Zutritt zur heiligen Opferfeier erhalten haben (Katechumenen).
Die Taufkapelle (s. unten), dem Gotteshause vorgelagert, verkorpert
die Bedeutung der Taufe als Pforte zur Mysteriengemeinschaft. Und
in ihrer 4uBeren Lage inmitten des Hiusergewirrs, umgeben von Bauten
der Mildtitigkeit, wenn auch in ihrem duBeren Gewande, ihrer damaligen
Stellung in der Welt entsprechend, noch recht bescheiden, ja drmlich,
ist die altchristliche Basilika ein sprechendes Bild der Kirche selbst, die
zwar nicht ,,von dieser Welt*, aber doch ,,in dieser Welt* ist und
Strome geistigen und materiellen Segens aus ihrem innersten Heiligtum
in die Menschheit leitet.

Der Rundbau.

@ Neben der Basilika mit ihrer schatf ausgesprochenen Richtung in die
Tiefe kannte das christliche Altertum auch Rundbauten, deren Richtungs-
einheit durch einen Mittelpunkt bestimmt wird, um welchen alle Teile
sich gleichmifig scharen. Fiir einen solchen Zentralbau fand man zwei-
Ausdrucksformen: auf der Grundlage des Kreises (oder Achtecks) und
des gleicharmigen Kreuzes. Mehr als die Basilika verlangt der
Zentralbau zu seiner bautechnischen Vollendung nach der Einwdlbung.
So blieb der Kuppelbau in der christlichen Baukunst der Hiiter der
hochbedeutsamen Wolbekunst. Aus seiner Urheimat, dem fernen Osten,
wutde er durch die Griechen und Rémer den christlichen Baumeistern
vermittelt. Anfangs wandten sie ihn vorwiegend bei Tauf- und Grab-
kirchen an.

©Solange die Taufe an Erwachsenen durch Untertauchen vollzogen
wurde, war ein groBes Taufbecken notwendig, das gewdhnlich den
Mittelpunkt der Taufkapelle bildete*>. In der Gliederung des Baues
durch Apsiden und Nischen an den Umfassungsmauern oder durch
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kreisformige Siulenstellungen um den Mittelraum folgte man der reichen
antiken Bauiibetlieferung. Die Winde wurden, wie in der Basilika,
mit Marmorbekleidung, Malerei und Mosaik ausgestattet (vgl. Tafel XXII
Abb. 5). In sinniger Weise erhielt, wie oben erwihnt, die Taufkapelle
mitunter ihren Platz am Eingang der Vorhalle, um damit auszudriicken,
daB die Taufe den Eintritt in die kirchliche Gemeinschaft vermittelt.
So z.B. in Novara und Patenzo und im Mittelalter noch in Fulda, Aachen
und Essen. Die Taufkapelle war meistens dem heiligen Johannes dem
Tiufer geweiht.

¢« Unter dem EinfluB des Ostens wurde, vor allem seit dem 6. Jaht-
hundert, wiederholt der Zentralbau auch fiir die Gemeindekirche
herangezogen. Mit dem Altar in der Mitte ist ja der gewdlbte Rundbau
eine in ihrer Art vorbildliche Losung einer liturgisch empfundenen
Gemeindekirche. Da ist in Wahrheit der ethohte Altarraum mit der
Priesterschaft der geistige und auch riumliche Mittelpunkt, um den sich
die ganze mitopfernde Gemeinde schart, wie denn auch noch heute die
MeBgebete stellenweise eine den Altar ,,umstehende® Gemeinde voraus-
setzen. Beispiele aus altchristlicher Zeit sind Santa Costanza (4. Jaht-
hundert) und San Stefano rotondo (5. Jahrthundert) in Rom, die Kirche
der heiligen Sergius und Bacchus in Konstantinopel, San Lotenzo in
Mailand und San Vitale in Ravenna (6. Jahthundert). Hier finden wir
den gewdlbten Mittelraum durch halbkreisfSrmige, hohe Nischen ge-
gliedert, die im Untet- und ObergeschoB3 dutrch mittelgroBe Sdulen-
stellungen geteilt sind und den Blick in die begleitenden Seitenrdume
durchlassen. Der Reichtum an Tiefenwirkung, der sich dabei nach allen
Seiten auftut, wird in San Vitale noch durch die Pracht der Mosaiken
erhoht. Ein zweites Mal offenbatt sich hier die raumschépferische Kraft
der christlichen Kunst. Verkodrperte die Basilika in ihrem einheitlichen
GroBraum das Bild der christlichen Gemeinschaft, so kann ein Werk
wie San Vitale mit seinen vielen traulich-malerischen Reizen als Sinnbild
fir die Schonheit der christlichen Einzelpersonlichkeit gelten.

¢ Beide Raumformen finden wir verschmolzen im hervorragendsten
Bauwerk, das die altchristliche Kunst hervorgebracht hat, in der
Sophienkirche zu Konstantinopel. Der kaiserliche Griinder Justinian
hat sie als Denkmal seiner religidsen und kiinstlerischen Gesinnung hin-
gestellt. Den groBen quadratischen Mittelraum beherrscht eine riesige
Kuppel, welcher nach Osten und Westen zwei groBe Halbkuppeln als
Widerlagcr dienen. So entsteht ein mit drei Kuppeln tiberwélbter, herr-
licher GroBraum von 72 Meter Linge, 30 Meter Breite und 54 Meter Hohe
(vgl. Tafel IIT Abb. 1).  In bewuBtem Gegensatz zu diesem gewaltigen
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Mittelschiff zeigen die zweigeschossigen Seitenriume eine malerische
Vielgliedrigkeit, die zusammen mit den vielen kleinen Fensteréffnungen
kaum zu iiberbieten war, Nehmen wir hinzu die flimmernde Pracht der
Mosaiken, des Marmors, des Metalls und der ganzen Innenausstattung,
iiber die sich eine Fiille harmonisch verteilten Lichtes ausbreitet, so
haben wir die weitestgehende Vereinigung des Erhabenen und Male-
rischen zu einem einheitlichen Raume von iberwiltigender GroBe,
wiirdig seines hohen Namens ,,Tempel der géttlichen Weisheit.

Das Muittelalter.

Der Rundbau.

@ Das kiinstlerische Erbe des christlichen Altertums haben die Get-
manen ehrfiirchtig aufgenommen und mit Gliick selbstindig weiterent-
wickelt. Der romanische Stil hat ja daher seinen Namen erhalten, daB
er eine Umbildung der spittémischen Formensprache darstellt. Wie
Konstantin der Groflie die Bliitezeit der altchristlichen Baukunst ein-
leitet, so steht an der Schwelle des Mittelalters die Pf alzkapelle Karls
des GroBen in Aachen. Ahnlich San Vitale in Ravenna ist sie eine in
allen Teilen gewslbte achteckige Emporenkirche. Wihrend das Erd-
geschoB dem Volke zuginglich war, blieb die Oberkirche dem Kaiser
und seinem Hofe vorbehalten. Der ernste Wohlklang, der dem Raume
innewohnt, geht vor allem von der groBziigigen Gliederung der Emporen-
arkaden mit ihren Siulenstellungen aus, Das Werk hat das ganze Mittel-
alter hindurch anregend auf die deutschen Baumeister eingewirkt und
besonders in Westdeutschland die Vorliebe fiir den Zentralbau ge-
stirkt. Neben den Pfalzkapellen mit Emporen begegnet uns der Rund-
bau auch hier an Grab- und Taufkirchen. Wie Italien noch heute seine
reichausgestatteten Baptisterien®, z. B. in Pisa und Florenz, besitzt, so
standen einst im Schatten der deutschen Dome runde Taufkirchen: in
Speier, Worms, Mainz, Bonn, Kéln und anderswo. Ausnahmsweise
haben auch Gemeindekitchen die zentrale Anlage gewihlt. San Marco
in Venedig und das ihm verwandte Saint Front in Périgueux sind im
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11. Jahrhundert auf dem Plan des gleichschenkligen Kreuzes mit Kuppel-
wolbungen erbaut worden. Am lingsten hat das Rheinland an seiner alten
Votliebe fiir den Zentralbau festgehalten, wie die Kuppel von Sankt
Gereon in Ko6ln (1227) und die Liebfrauenkirche in Trier (1250) beweisen.

Die romanische Basilika.

¢ Entwicklungsfihiger und -bedirftiger als der Zentralbau war die
Basilika. Ging die altchristliche Stadt- und Bischofskirche vom Ge-
meinderaum aus, so bildete die Gestaltung des Ostchors das wichtigste
Anliegen der fiihrenden Bauten des Mittelalters, der Kloster- und Stifts-
kirchen. Nachdem man angefangen hatte, auch Laien den Zutritt zu
den Kloster- und Stiftskirchen zu gewihren, muBte fiir beide Arten von
Teilnehmern geeigneter Platz geschaffen werden. Zur Losung dieser
Platzfrage gaben die mit einem Querschiff versehenen Basiliken den
Fingerzeig: das Langhaus wurde noch mehr in die Linge gezogen und
so die Kirche zum lateinischen Kreuze ausgebildet. Damit war nicht
nur Raum gewonnen, sondern auch ein hoher sinnbildlicher Wert fiir
die Gestaltung des Gotteshauses, das seinen christlichen Charakter nun
auch nach auBen hin im Bau zum Ausdruck brachte. Gleichzeitig
wurde der GrundriB einer gesetzmiBigen Gliederung unterworfen, in-
dem der Schnittraum der Kreuzarme, das Vierungsquadrat, das Einheits-
maB fiir alle Teile abgab. Der Klosterplan von Sankt Gallen (820),
die Abteikirchen von Corvey (822) und Centula geben uns die ersten
sicheren Zeugnisse von dieser wichtigen Neuerung.

« Die Massengliederung, die der Ostbau durch die Einfihrung der
Kreuzform erfuhr, fand ihren wirkungsvollen Ausklang im Turmbau.
Der freistehende Glockenturm, den die siideuropiische Kirchenbaukunst
mit ihrer ausgesprochenen Vorliebe fiir die gleichmiBige Ruhe der
wagerechten Linie beim Gotteshaus das ganze Mittelalter hindurch fest-
hielt, hat im Norden bei der emporstrebenden Eigenart des nordischen
Geistes nie Anklang finden konnen. Hier werden die Tiirme nicht
zuerst als Glockentriger, sondern als kiinstlerische Notwendigkeit ge-
fordert. Sie muBten der breitgelagerten Masse der Schiffe gegeniiber mit
ihren wagerechten Linien, die den Blick niederhalten, als Zeichen freier
Kraft das Auge emporlenken. In diesem Sinne ist die wichtigste
Fassung der durch den Zentralbau angetegte Vierungsturm iiber der
Kreuzung der Schiffe. Alte Abbildungen zeigen ihn in frithester Zeit
an den Abteikirchen von Centula und Fulda und am Kélner Dom. Die

Vollendung des 6stlichen Gruppenbaues bringen die schlanken Treppen-
tiirme neben der breiten Vierung.
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« Eine weitere Entwicklung brachte die Platzfrage fiir die nunmehr
zahlreich benétigten Altire. Eine kiinstlerisch hochstehende Denk-
milergtuppe Nordwestdeutschlands l6ste sie durch Anbau eines West-
chores. Die ersten Beispiele dieser Anlage fand man schon in alt-
christlicher Zeit. An die 325 gegriindete Basilika zu Orléansville wurde
die Westapsis fiir das Grab des Bischofs Reparatus nach 475 angebaut.
Demselben Umstande verdankt der erste Westchor des Nordens seine Ent-
stehung. Fiir die Grabstitte und den Altar des heiligen Bonifatius lieB
Abt Ratger (802—817) der Klosterkirche in Fulda einen Westchor mit
michtigem Querschiff anfiigen. Damit war anderen Kléstern und Stiftern
der Weg gewiesen. Die weitere Anpassung des westlichen Gruppen-
baues an den &stlichen folgte auf dem FuBe. Ein Zeuge des 9. Jahr-
hunderts ist der alte K6lner Dom. Die Vereinigung von Zentral- und
Langbau* blieb bis zum Abschluf des Wormser Domes (1234) fiir
groBe Kloster- und Bischofskirchen in Westdeutschland das vornehmste
Ziel. Es gestaltete das romanische Miinster zur ragenden Gottesburg,
die an der im Walle umhegender Berge gelegenen Abteikirche Maria
Laach die schénste Ausprigung erhielt (vgl. Tafel IT Abb. 2). Hier finden
witr auch in reifster Durchbildung den westlichen Vorhof, den be-
deutende Klosterkirchen mitunter nach altchristlichem Vorbilde er-
richtet haben. Nahe verwandt mit diesem Atrium ist der Kreuzgang
an der Stidseite der Kloster- und der Domkirchen, der, wie das Peristyl*s
des antiken Hauses, als Siulen- oder Pfeilerumgang um einen Lichthof,
die anschlieBenden Riume miteinander verbindet.

4 Die bisherige Schilderung gibt das Bild des frithromanischen
Gruppenbaues. Die weitere Bereicherung des Ostchores wird erst
verstindlich, wenn wir die Inneneinrichtung der groflen Kirchen kennen.
Der Hauptaltar stand im Presbyterium. Vor ihm, unter der Vierung,
hatte der Chor der Ménche oder Kanoniker seinen Platz. Die zweite
Rangstufe nahm der Altar im Westchor ein. An dritter Stelle kam der
Kreuzaltar vor dem Chore, an dem der Gottesdienst fiir die Laien ge-
halten wurde. AuBer den genannten zeigt der Plan von Sankt Gallen
noch dreizehn weitere Altire. Einer solchen Fiille von Altiren war mit
der Errichtung des Westchores allein noch nicht gedient. Man suchte
nach der Schaffung von anderem passenden Raum. Man fand ihn durch
den Anbau von Nebenapsiden. Auch hierfiir bot das christliche
Altertum, wie oben angedeutet, mannigfache Vorbilder. Nebenapsiden
kennt auch schon die karolingische Einhardsbasilika zu Steinbach. Seit
der zweiten Hilfte des 10. Jahthunderts gewihrte die mit dem steigenden
Reliquienkult ausgebildete hallenférmige Krypta?® unter dem Presby-
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terium neuen Raum fiir Nebenaltire. Fast ausschlieBlich auf Frankreich
beschrinkt blieb die Beteicherung des Ostchores durch einen Umgang
mit ausstrahlenden Kapellen, die hier seit der Mitte des 11. Jahr-
hunderts auftritt. Wenig spiter fiihrten die Benediktiner der Hirsauer
Kongtegation in den zahlreichen Ordenskirchen, die sie in Siid- und
Mitteldeutschland mit Hilfe ihrer bautechnisch geschulten Laienbriider
errichteten, Nebenchore ein, die eine Fortsetzung der Seitenschiffe
neben dem Presbyterium darstellen. Dieses bildete mit Chot und Quet-
schiff die eigentliche Ménchskirche gegeniiber dem Langhaus, das auch
den Laien diente. Die Scheidung sollte im AuBenbau durch Glocken-
tiirme am Ende der Seitenschiffe vor dem Querhause zum Ausdruck
kommen. In Witklichkeit wurde das Turmpaar jedoch nur selten,
2.B. in Hamersleben und Halberstadt, ausgefiihrt. I Sankt Godehard
in Hildesheim entwickelte man aus den Nebenchéren den Umgang um
die Apsis mit drei anschlieBenden Altarnischen (vgl. TafelIII Abb. 2). Das
Héchste in der Ausgestaltung des Ostbaues leistete der Baumeister des
Frauenstiftes Sankt Maria im Kapitol in K6ln (1065). Vermutlich durch
die Kitche San Fedele in Como angeregt, gab er der ganzen Ostseite
cinen kleeblattfdrmigen Apsidenabschlu und fiihrte die Seitenschiffe
des Langhauses als Umgang um die drei Apsiden herum. Geschah
das auch nicht aus liturgischen Absichten, so war dadurch doch fiir die
Aufstellung von Nebenaltiren so viel bequemer und passender Raum
gewonnen, daB} wir uns erstaunt fragen, warum man nicht aus liturgischen
Riicksichten heraus auf diesen Plan gekommen ist, der doch im spit-
romischen Kirchen- und Palastbau und noch frither im Morgenland
(Marienkirche zu Bethlehem) vorbereitet war. Ich erinnere nur an San
Lotenzo in Mailand.

« Eine in ihrer Zeit vollig neue Chorbildung fithrten die Zisterzienser
seit dem 12. Jahrhundert ein. Der einfache, gerade Abschlufl des Haupt-
chores und der netzformig ihn umgebenden Altarkapellen ist mit dem
Fehlen der Tiirme ein untriigliches Kennzeichen ihrer im ganzen Abend-
lande vetrbreiteten Otdenskirchen. Der Rundchot von Heistetbach und
der Vieleckchor von Marienstatt sind spitete Ausnahmen, die schon
zum gotischen Kathedralchor in Altenberg iiberleiten.

¢ Die Absonderung des Chores vom Langhause in den Kloster- und
Domkirchen zur Abhaltung des kanonischen Stundengebetes erhielt ihte
letzte AuBerung in der Errichtung der Chotschranken und des Lett-
ners (vgl. Tafel XXII Abb. 2). Der Lettner (von lectorium??) ist
eine in Stein ausgefiihrte, schmale Empore zwischen Chor und Lang-
haus, die zum Vortrag der gottesdienstlichen Lesungen, besonders
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der Epistel, des Evangeliums und der Predigt diente, dhnlich wie die
Ambonen der altchristlichen Basilika; er nahm spiter auch den
Singerchor auf und erhielt eine Orgel. Schéne romanische und
frithgotische Lettner besitzen die Kirchen in Thalbiirgel und Naum-
burg. Der so in die Vierung der kreuzférmigen Kirche eingebaute
Chor hat die freie Benutzung der Querhausfliigel erschwert und den
urspriinglich zentral gedachten Raum zerschnitten.

¢ Die altchristliche Tischform des Altares (vgl. Tafel IV Abb. 1, 3, 4)
sowie die Stellung des Priesters hinter jhm behielt das Frithmittelalter
in der Regel noch bei. Wie reich die Schauseite des Altares mitunter
ausgestattet wurde, zeigen uns die noch erhaltenen Vorsatztafeln von
Basel (vgl. Tafel VI Abb. 3) und St. Ussula in Koln®. Seit dem 11. und
12. Jahrhundert ging man unter dem Vorantritt Frankreichs dazu tiber,
die Reliquien aus der Krypta in den Chor zu iibertragen. Sie erhielten
in Prachtsitgen ihren Platz entweder unter dem Hochaltar, wie in
Xanten, oder dariiber (vgl. Tafel IV Abb. 5). Letzteres lieB Abt Adalwig
von Werden um 1060 so bewetkstelligen, daB der Schrein mit den
Reliquien des heiligen Ludger einerseits auf dem hinteren Rand des
Altares, anderseits auf zweij Freisiulen ruhte und so als Altaraufsatz,
Retabel (retrotabula?9), diente. Vorbildlich ist der Reliquienaltar der
heiligen Elisabeth in Marburg um 1290. Daneben kommen schon im
12. Jahrhundert die ersten gemalten Fligelaltite auf. Der Wandel
vom Tisch- zum Schrein- und Fligelaltar, der zu Anfang des 13. Jaht-
hunderts fast allgemein durchgefiihrt war, zwang den Priester, seine
Stellung zu dndern (vgl. Tafel IV Abb. 5, 6, 7, 8, Tafel V Abb, Y. "By
muBte vor den Altar treten und den Glaubigen beim Gottesdienste den
Riicken kehten. Solange die Altaraufsitze eine miBige Hohe einhielten,
~vetlor der Baldachin®® seine alte Beliebtheit nicht.

¢ Die romanische Basilika war bis zur Mitte des 12. Jahrhunderts in
der Regel mit einer holzernen Tafeldecke versehen, Offene Dach-
stiihle bildeten die Ausnahme. Dije Triger des dreischiffigen Lang-
hauses bildeten Siulen, Pfeiler oder beide zusammen in ebenmiBigem
Wechsel. Die fiir den Raumeindruck entscheidenden MaBverhiltnisse
von Breite und Hohe der Schiffe wandte man mit groBer Freiheit an.
Im allgemeinen bevorzugten der Siiden und die iltere Zeit breite, der
Notden und die jiingere Zeit schlanke Verhiltnisse. Bei der Aus-
schmiickung des Inneren fanden Bildhauer und Maler reiche Aufgaben.
An den Siulenkniufen und -fiilen, Gesimsen, Portalen haben die ro-
manischen Steinmetzen eine uniibersehbare Fiille von Schmuckformen
ausgebreitet. Umfangreicher und gtoBer war die Aufgabe der groB-
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flichigen Wandmalerei. Die hervorragendsten Denkmiler der Zeit
haben sich auf deutschem Boden erhalten. Zwei Bilderreihen in der
Sankt-Georgs-Kirche zu Oberzell aus dem Ende des 9. Jahrhunderts
kniipfen im Stil an die altchristliche Kunst an. Das Jingste Gericht
von Burgfelden, die Malereien in Niederzell aus dem 11. Jahrhundert
leiten iiber zu den hochstechenden Werken der rheinischen Schule im
Miinster zu Essen, in Knechtsteden, Schwarzrheindorf und Brauweiler.
Thre Vollendung erreicht die romanische Flichenmalerei im ausgehen-
den 12. und beginnenden 13. Jahrhundert an der Holzdecke von
Sankt Michael in Hildesheim und in den Fresken des Braunschweiger
Domes. Selbst kleinere Kirchen verzichteten nicht auf den malerischen
Wandschmuck, wie die erhaltenen rheinischen Werke in Linz, Ober-
breisig und Niedermendig zeigen.

¢« Die flach gedeckte Basilika war die Vorstufe fiir eine hohere Form,
die gewdlbte Kirche. Nicht zunichst aus kunstsinnigen, sondern aus
sweckdienlichen Griinden der Feuersicherheit strebte man seit den
Jetzten Jahrzehnten des 11. Jahrhunderts im ganzen Abendlande nach
der Einwolbung der Kirche. Der kiinstlerische Gewinn fiur die
Basilika war aber ebenso groB, denn nur die gewdlbte Steindecke verleiht
dem kirchlichen Steinbau den kiinstlerisch befriedigenden AbschluB.
Sant Abondio in Como, San Michele in Pavia, die Abteikirche von Cluny
und der Dom zu Speier verwirklichten zum ersten Male zwischen 1080
und 1100 das neue Problem. Am groBziigigsten der Kaiserdom. Die
Einwolbung hat den Innenraum der Basilika wesentlich umgestaltet.
Die aus dem Vierungsquadrat abgeleitete Gliederung, die schon die
karolingischen Baumeister im GrundriB der Basilika durchfiihrten, teilte
nun das Kreuzgewdlbe3' auch dem Aufbau mit. Die Winde miissen
nimlich an den vier Stiitzpunkten des Gewdlbes starke Pfeiler erhalten,
um die Hauptlast der Steindecke tragen zu kénnen. Indem so das
Kreuzgewdlbe die frither einheitliche Decke in Gruppen zerlegte,
drang das System der Gruppierung vom Auflenbau ins Innere. Der
Blick wurde nun nicht mehr in gerader Linie, sondern in regelmifigen
Schwingungen zum Chore hingeleitet, wo er am Altar den Ruhepunkt
fand.

« Uberblicken wir hier am Abschlufl der Entwicklung des romanischen
Baustiles noch einmal kurz seinen Werdegang und seine baukiinstlerische
AuBerung und fragen wir uns nach seiner Stellung zur liturgischen
Grundidee des Gotteshauses als der Opferkirche einer Gemeinschaft,
die aus Klerus und Laien sich zusammensetzt. Wie schon der Name
des romanischen Stiles auf seine nahe Verwandtschaft mit der alt-

-
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christlichen Basilika hinweist, so hat er auch ihren liturgischen Charakter
mit iibernommen und in seiner Sprache in manchen Punkten zu klarerer
Ausprigung gebracht. Es sollen hier nur jene Momente hervorgehoben
werden, die eine Anderung des Bildes der altchristlichen Basilika, sei
es im Sinne einer Steigerung oder einer Verfliichtigung des liturgischen
Ideals, bedeuten.

¢ Wenn der romanische Stil das Querschiff planmiBig verwandte und
damit den Bestrebungen einer Verbindung von Zentralbau und Lang-
haus im Sinne der letzten Entwicklung des alten Basilikastiles folgte,
so war das an sich eine bauliche Form, die den Forderungen des
liturgischen Ideals nur entsprechen konnte. Sie wire eine wirklich
vollkommene Losung fiir die Zentralstellung der Opferstitte gewesen,
hitte sic dem Altar seinen Platz unter dem riumlichen Mittelpunkt,
der Vierung mit ihrem das Gotteshaus auch nach auBen beherrschenden
Turm, zugewiesen. Doch dazu kam es, abgesehen von wenigen Aus-
nahmen, nicht. Niitzlichkeitsriicksichten, die Unterbringung eines zahl-
reichen klerikalen Chores, legten den Altar zuriick an den Eingang des
Presbyteriums und brachten den Chor in der Vierung unter. Das war,
an sich betrachtet, ein Ausgleich zum Schaden der baulichen Ver-
kérperung des liturgischen Gedankens. Allein man wuBte zugleich
diesen Mangel wirksam zu beheben; denn durch den Unterbau der
Krypta erhielt das Presbyterium eine solche raumbetonte Hoéhe, daB
trotz der vorgelagerten Vierung mit dem Chor der Altar sogleich als
der geistige, beherrschende Mittelpunkt zur Geltung kam. Dazu wirkten
mit die Rundbogen der Siulenreihen, die den Blick zum Altare hin-
lenken. Ja selbst die Vierung schuf mit ihrer weiten Spannung und
der miBigeren Erhohung des Chores einen Raum der Sammlung und
Vorbereitung, der auf die hohere Weihe des nun folgenden Aller-
heiligsten, des Presbyteriums mit dem Altar, hinweist.

« Mit dieser wohldurchdachten Gliederung und Raumverteilung erhielt
zugleich auch der Chor, in gewisser Hinsicht noch vollkommener als in
der alten Basilika, den bautechnischen Ausdruck seiner Mittlerrolle
zwischen Altar und Volk. Das Gewdlbe seinerseits trug nicht wenig
dazu bei, einen malerischen, geschlossenen Innenraum zu schaffen.

« Auch bewahrte das neue Gotteshaus noch in seiner Vorliebe fiir
baukiinstlerische Gruppenbildungen: Apsis mit Kathedra, Altarraum,
Chorraum, Westchor, den Sinn fiir das organisch in Gruppen Gegliederte,
wie es in der kirchlichen Gemeinschaft, vor allem in der stark patriar-
chalischen Ausgestaltung, die sie noch im 11. Jahrhundert besaB, seine
cigentiimliche Ausprigung gefunden hat®. = Damit stimmt iiberein

4* 51

liturgie.de



+  DAS KIRCHENGEBAUDE  +

die duBere baukiinstlerische Gliederung des Gotteshauses durch die
Turmbauten, die in ihrer malerischen Gruppierung ein anschauliches
Bild der inneren Gruppenbildung widerspiegeln und, im Gegensatz zu
der altchristlichen Basilika, der romanischen Kirche auch jene duBere
Betonung geben, die ihrer inneren GréBe zukommit.

¢ Doch ist nicht zu verkennen, daB im romanischen Stil, vor allem
in seiner spiteren Entwicklung, bereits Ansitze liegen, die zu einer Auf-
16sung des straffen altchristlichen und liturgischen Gemeinschaftsbegriffes
hindringen.

¢ Schon der Westchor, zumal wenn er eine besondere Apsis trigt,
stellt sich als ein zweiter Kernpunkt hin, der mehr oder weniger be-
wuBt auf eine Teilung des Raumganzen hinzielt; jedenfalls lenkt er
nicht mehr einstrebig mit der Raumarchitektur den Blick zum Altar
vor der Ostapsis, sondern beansprucht einen Teil der Aufmerksamkeit
fiir sich. Diese Neigung steigert sich, sobald der Westchor einen
cigenen Altar ethilt, der in seiner starken Raumbetonung notwendig
als Gegenpol zum Hauptaltar auftritt.

¢ Uberhaupt ist der Umstand, daB die Privatmessen mehr und mehr
sich einbiirgerten und dadurch die Schaffung zahlreicher Nebenaltiire
cine Notwendigkeit wurde, ein Ablenken vom liturgischen Ideal; dies
denkt noch jetzt bei der Opferfeier die ganze Gemeinde gegenwirtig
und kannte darum im christlichen Altertum nur eine Opfethandlung
des Bischofs oder eines von ihm beauftragten Priesters unter gleich-
zeitiger Mitfeier der ibrigen Priester am gleichen Altare. Trat auch
durch die Anlage des malerischen Chorumgangs mit zahlreichen kleinen
Altarkapellen diese Hiufung von Altiren der einen Hauptopferstitte
gegeniiber im Baugefiige der inneren Kirche nicht gerade stérend
hervor, so lag doch in der Tatsache allein ein Zugestindnis an die
aufkeimende individualistische33 Zeitrichtung, das notwendig weitere
Folgerungen nach sich ziehen muBte.

¢ Diese zeigen sich in der Tat schon bald in der fortschreitenden Ent-
wicklung des Altars. Mit dem Augenblick, da man die Reliquien auf
den Altar stellte und so den Priester zwang, dem Volke beim heiligen
Opfer den Riicken zu kehren, durchschnitt man ein weiteres Band, das
die Gemeinschaft zwischen Priester und Volk bei der Feier der heiligen
Mysterien kniipfte. Diese Trennung wurde verschirft durch das Auf-
kommen des Lettners. Bedeutet er doch nichts Geringeres als den rium-
lichen AusschluB} der Laien vom amtlichen Gottesdienst, den der Klerus
hinter seinen Schranken am Hochaltatr vollziecht. Das Volk hat also
keinen Anteil mehr an der gemeinsamen Feier der Liturgie, es erhilt

52 '

liturgie.de




darum folgerichtig einen besonderen ,,Volksaltar* (den sog. ,,Kreuz-
altar”) vor der Lettnerwand. Ja, man ging schlieBlich so weit, da8 man
das Volk fast mit Gewalt aus der Kollegiatkirche dringte und ihm eine
eigene Pfarrkirche, oft unmittelbar neben der Stiftskirche, fiir seinen
» Volksgottesdienst* erbaute. .

¢ Das Urteil iiber den romanischen Stil 148t sich demnach mit wenigen
Worten etwa so zusammenfassen: in seiner ersten Bliitezeit schafft er
einen witklich liturgisch empfundenen Raum, wihrend er mit fort-
schreitender Entwicklung sich vom liturgischen Ideal entfernt.

Die Gotik.

¢ Mit dem Gewdlbebau hatte der romanische Baustil ein lang ersehntes
Ziel erreicht. Doch kaum war man dahin gelangt, so erkannte man
auch schon, wie unvollkommen es gelungen war. Die Frage nach der
besten Gestaltung des Kreuzgewélbes im Mittelschiff der Basilika hielt
nun viele Jahrzehnte hindurch die abendlindischen Baumeister in Atem.
Sie fithrte zur Gotik. Die Losung wurde mit der Anwendung des
Kreuzrippengewslbes 34 angebahnt und mit Hilfe des Spitzbogens und
des Strebewerkes vollendet. Am Chor der Abteikirche von Saint Denis
(1140—1144) wurden die aufbauenden Teile zum ersten Male zum
System verbunden. Die hier noch als Widerlager vorhandenen Emporen
ersetzten die nachfolgenden Bauten durch Strebebogen und lieBen an
die Stelle der Emporen Laufginge zwischen den Fenstern und den
Zwerggalerien (Triforien) treten. In der Auffiihrung der groRen
Kathedralen Nordfrankreichs: Laon, Paris, Reims, Chartres, Amiens
(1180—1220) gelangten der gotische Raum und die gotische Formen-
sprache zu ihrer vollen Ausbildune.

¢ Als die Baukunst Frankreichs diesen gewaltigen Aufschwung nahm, -
bliihte in Deutschland, besonders am Rhein, der spitromanische Baustil,
der in Sankt Aposteln, GroB Sankt Martin, Sankt Andreas in Koln,
Sankt Quirin in NeuB, in der Liebfrauenkirche in Maastricht, Sankt Peter
in Bacharach so herrliche Werke hinterlassen hat. Kein Wunder, da3
die Gotik in Deutschland so spit Eingang fand. Die ersten gotischen,
aber noch fiihlbar von heimischer Empfindung beeinfluten Werke auf
deutschem Boden sind der Chor des Magdeburger Domes (1209) mit
Umgang, Kapellenkranz und Emporen, die Liebfrauenkirche in Trier
(1227) und Sankt Elisabeth in Marburg (1235). Daran schlieBen sich
um 1250 die Bauten, die die reife Kathedralgotik ohne Umbildung tiber-
nehmen: die rheinischen Dome von Kéln, Xanten, StraBburg und der
Dom zu Halberstadt. Dieser kleinen Gruppe von Bauten steht die viel
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groBete der Kloster- und Pfarrkirchen gegeniiber, die den Kathedralplan
vereinfacht und den heimischen Anforderungen und Empfindungen an-
paBt, wie die Zisterzienserabtei Altenberg. Als Pfarrkirche verdient die
eigenartige zentrale Anlage der Liebfrauenkirche in Trier besondere
Beachtung.

© Bei der statken Vermehrung des Klerus an den Kathedralen, Stifts-
und Klostetkirchen war die Schaffung einer hinreichend groBen Chor-
anlage eine wahre Notwendigkeit. Am Chor erprobt die Gotik denn
auch zuerst ihr technisches Koénnen, sowohl in Saint Denis (1140) als
in Magdeburg (1209). Der im romanischen Stil ausgebildete Plan mit
Umgang und ausstrahlenden Kapellen war das Vorbild. Man ver-
doppelte den Umgang, umrahmte das Ganze mit einem Kranz von
Altarkapellen und setzte die Linge der Breite gleich. Dadurch erhielt
der Chor eine reiche, zentralférmige Anlage, die sich durch ihre Form
als den Hauptteil des Gotteshauses kennzeichnete. Auch das Schiff
etfuhr eine wesentliche baukiinstlerische Umgestaltung. Es wurde zu
einem gewaltigen Steinwald aus dem Boden wie mit Urgewalt aufwirts-
schieBender Siulen. In enger Reihe folgen sich die hohen Spitzbogen
des Lang- und Querhauses und reien den Blick in stiirmischer Bewegung
empor in die buntschimmernde Region der gemalten Glasfenster. Ein
Kirchenraum, tiber dem der Schleier des Geheimnisvollen liegt, bei
dem im Gegensatz zum romanischen Stil trotz der schier unend-
lichen Tiefe die Richtung nach oben bestimmend ist (vgl. Tafel III
Abb. 3).

¢ Einen dem Ideal des Innenraumes entsprechenden Auenbau zu finden,
gelang nicht sogleich. Anfangs dachte man noch an die Ubernahme
der romanischen Turmanlage, wie der urspriingliche Plan fiir die Kathe-
~“drale von Reims zeigt: ein beherrschender Vierungsturm mit vier Flan-
kierungs- und zwei Vorderseitentlirmen. Bis zu seiner Verwirklichung
hat aber der sonst so bewunderungswiirdige Baueifer der Gotik nirgend-
wo gereicht. Vielmehr erkannte man bald, daB der gegebene Ausdruck
des gotischen Geistes nur im beherrschenden, ins Himmelblau auf-
ragenden Hauptseitenturm liegen konnte. InDeutschland setzte der friih-
gotische Limburger Dom noch den romanisierenden Plan in kleinerem
MaBstabe unter gliicklichster Mitwirkung der Landschaft in die Tat
um. Dann aber erfalte man gerade in Deutschland am tiefsten die
Eigenart des gotischen Turmbaues, und wie bisher blieb Deutschland
auch jetzt das Land des vorbildlichen Turmbaues. Gotische Doppel-
tiirme besitzt es in Marburg, StraBburg, Kéln und Regensburg; Einzel-
tirme in Freiburg i. Br. (vgl. Tafel II Abb. 3), Ulm und Wien.

-
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¢ Mit einer solchen geistigen Umstellung und konstruktiven Neuord-
nung der Baukunst erhielten atich die schmiickenden Schwesterkiinste,
die Bildnerei und Malerei, ganz neue Aufgaben, die sie in demselben
Geiste mit wahrer Meisterschaft 16sten. An den Portalen der groBen
Dome haben die Bildhauer in umfangteichen Figurengruppen die ganze
Heilsgeschichte vom Paradiese bis zum letzten Weltgerichte lebendig
und formvollendet dargestellt. GroBe Statuen der Heiligen erhielten
ihren Platz an den Pfeilern des Inneren (vgl. Tafel ITI Abb. 3). Uber dem
Kreuzaltar finden wir heute noch in Wechselburg und Halberstadt, in
baukiinstlerischer Verbindung mit dem Lettner, lebensvolle Gruppen
der Kreuzigung mit Maria und Johannes (vgl. Tafel XXII Abb. 2).
© Mehr als die Mosaiken fiir die altchristliche Basilika bedeuteten die
farbigen Glasfenster fiir den gotischen Dom. Sie waren notwendig
fiir das Auge als die Wiederhersteller der stark aufgeldsten Wandflichen.
Sie boten ihm ferner ein bis dahin unbekanntes Farbenetlebnis, das, in
seiner Verschmelzung mit dem Sonnenstrahl, jedes andere Gemilde auf
Stein oder Holz matt und dumpf erscheinen 1iBt. Zu den verschiedenen
Stunden des Tages spielt die Sonne anders auf den farbigen Fenster-
scheiben und schafft Stimmungen, wie sie nur der gotischen Kathedrale
eigen sind.

¢ Wertvolle Erginzungen zu dieser Innenausstattung lieferte seit der
Mitte des 14. Jahrhunderts die aufblithende Tafelmalerei. Sie setzte
ihren Stolz darein, mit ihren neuen Errungenschaften die Altaraufsitze
zu schmiicken. GroBe Fliigel- und Wandelaltire3s wurden nun der be-
gehrte Besitz einer jeden Kirche. Nach dem Meister des Kolner Klaren-
altares (um 1370) haben die hetvorragendsten Maler des Abendlandes,
wie die Briider van Eyck, Stephan Lochner (Tafel V Abb. 1), Diirer,
Griinewald u. a. unsterbliche Werke fiir die Ausstattung der Altire
geschaffen.

¢ Zusammenfassend kénnen wir sagen: die Gotik steht vor uns als die
vollendete Formsprache eines neuen Geistes, der mit unbeugsamer
Denkkraft an die Arbeit ging und mutig bis zu den letzten Folgerungen
schritt. ~Sie stellt, ganz dem Zeitgeist entsprechend, die héchste Ver-
geistigung des Stoffes dar, die in der Auflssung der Steinmassen und
der tiberwiegenden Betonung der aufbauenden Teile ihre schirfste Aus-
prigung gefunden hat. Sie ist ein getreues Abbild des religiésen Hohen-
fluges jener Zeit,S tein gewordene Mystik3é. Weckung des religissen
Gefiihls, einer mystischen Stimmung ist das vornehmste Ziel, das sie
mit ihrem in uniibersehbare Tiefen und Héhen sich erstreckenden Heilig-
tum anstrebt und erreicht. Alles ist auf dieses Ziel eingestellt: die in
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tippigster Fiille gleich lebenden Biumen aus dem Boden aufschieBenden
Siulen, die schier keine Gewolbelast mehr zu tragen scheinen, das im
heimlichen Halbdunkel sich vetlietende Chor, die gemalten Glaswinde
mit ihrer geheimnistiefen Lichtwirkung, die reichgeschmiickten Altar-
winde, die vielen zu andichtiger Sammlung ladenden Nischen und
Kapellen, der gewaltige Zug nach oben, det den ganzen Bau und alle
Einzelheiten erfillt — alles ein michtiges Sursum corda, Empor die
Herzen!

« Fragen wir aber nach der Bedeutung der Gotik fiir das liturgische
Ideal, so sind ihre unbestrittenen mystischen Vorziige ebenso viele litur-
gische Mingel. Die Mystik, wie sie im 13. Jahrhundert gepflegt wurde,
ist in erster Linie Sache der Einzelseele, sie verkniipft in michtigem
Gnadenzug den Einzelnen unmittelbar mit seinem Schépfer; die Be-
deutung der Gemeinschaft, der Kirche als der gottgegebenen, not-
wendigen Vermittlerin zwischen Gott und der Einzelseele, und zwar
insofern sie gerade als Gemeinschaft durch die gemeinsame liturgische
Betitigung den fruchtbarsten EinfluB} auf die Gestaltung des persén-
lichen religiosen Lebens auszuiiben bestimmt und imstande ist, trat
dagegen sehr in den Hintergrund. Gewi}, die Teilnahme der Gliu-
bigen am heiligen Opfer und am Sakramentenempfang war nicht
geschwunden (wenn auch der Sakramentenempfang stark nachgelassen
hatte); aber nunmehr war das Gefiihl der organischen Gemeinschaft und
Zusammengehorigkeit aller bei der Opfetfeier verlorengegangen. Die
Gliubigenschar war in zahllose Bruderschaften und Ziinfte geschieden,
die sich selbst wieder religis mehr als Einzelwesen denn als Gemein-
schaft betitigten.

¢ Dementsprechend kennt denn auch die Gotik keine Raumbildung
mehr, die der Ausdruck der liturgischen Gemeinschaftsauffassung wire.
Schon die Raumwirkung im allgemeinen besitzt nicht mehr jene ge-
schlossene Einstellung auf einen riumlichen Mittelpunkt, wie sie dem
basilikalen Stil eigen war und fiir die Liturgie als Gemeinschaftskult zur
Verwitklichung ihrer Raumidee unerliBlich ist. Die ins Ungemessene
fortschreitende Aufteilung des Raumes in selbstindig durchgebildete
Einzelglieder, die Verfliichtigung der raumnotwendigen Wandfliche zu
bloBem GlasfenstetschluB3, vor allem aber das vollige Verschwinden der
Wagerechten und die uneingeschrinkte Herrschaft der Senkrechten im
AufriB verhindern bewuBtdie Einstellung auf einenRaummittelpunkt und
zichen mit Gewalt Blick und Herz empor zur Héhe, in Himmelsfernen.
¢ So erhilt denn auch der Altar, das liturgische Zentrum einer Kirche,
seinen Platz nicht etwa unter oder in der Nihe der Vierung, sondern
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am Ostende des Chores; dort aber, nur notdiirftig iiber den Boden des
Chores erhéht, verschwindet er fast im mystischen Halbdunkel und unter
der Einwirkung der aufwirtsstrebenden Architektur und bedarf einer
michtigen Schauwand, um iberhaupt noch seine Anwesenheit kund-
zutun. Die Schauwand wirkt hinfort, nicht mehr der Altartisch.

¢« Baut die Gotik sodann auch das Chor in weitestem Ausmal}, eine
organische Gruppierung der Kirche nach Klerus und Volk, wie sie
die altchristliche und romanische Basilika durch die rAumliche Hoch-
legung des Chores gekannt hat, bringt sie nicht mehr zustande. Fiir
das Auge haben Chor und Schiff nunmehr die gleiche Hohe. Auch die
fir die alte Basilika so bedeutungsvolle Kathedra des Bischofs verliert
ihren unverriickbaren Ehrenplatz in der Apsismitte und wird zu einem
leichtbeweglichen Besitzstiick, dem man eine miBig betonte Sonder-
stellung auf der Evangelienseite zuweist. Und mit dem spitromanischen
Stil geht die Gotik so weit und trennt vielfach durch die Lettnerwand

den Chorraum vom Langhaus oder baut gar eigene Pfarrkirchen fiirs
Volk gleich neben der Kathedrale.

¢ Der AuBenbau ist vom gleichen Geiste beseelt: iiberall Aufteilung und
Zetgliederung der Fliche und bewuBte Betonung der Lotrechten gegen-
tiber der Wagerechten, ,,des Individuums gegeniiber der Gemeinschaft*,
die in den himmelstiirmenden Tirmen, vor allem in der Gestalt des
einen beherrschenden Turmes, ihre klarste Formulierung gefunden hat.
¢« Mit einem Wort: Weiter als die Gotik konnte man sich nicht vom
liturgischen Gemeinschaftsideal entfernen; groBere Zugestindnisse dem
Einzelnen zu machen und dabei doch noch im Rahmen des katholi-
schen Kirchenbegriffes zu bleiben, weiter den Innensaum als Raum zu
verfliichtigen und gleichwohl noch einen katholischen Kultraum zu
schaffen, war nicht moglich. Damit war auch einer Weiterentwicklung
des gotischen Stiles ein Ziel gesetzt. Eine Gesundung war nut auf dem

Weg ciner Neuschépfung méglich, die auf die alten Bauprinzipien zu-
riickgriff.
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Die Neuzeit.

¢ Die ideale Geistesrichtung, aus der die gotischen Dome heraus-
gewachsen waren, wich im Laufe des 14. und 15. Jahrhunderts im ganzen
Abendlande mehr und mehr einem Sinn fiir das NaturgemiBe und Wirk-
liche. Ganz besonders hatten die Italiener sich mit der Hochriumigkeit
und dem strengen mathematischen Gefiige der Gotik nie recht befreunden
konnen. Die erhaltenen antiken Bauten mit ihrer hellen Weitriumigkeit
und ihren freien Formen entsprachen viel mehr ihrem ruhigen und
sonnigen Schonheitssinn und ihrer Vorliebe fiir die Wagerechte. So
fing Brunellesco an, in seiner Vaterstadt Florenz das Findelhaus (1419),
die Sakristei von San Lorenzo (vollendet 1429), die Pazzi-Kapelle (1430)
»in der guten Art der Alten® zu bauen. Dadurch ist er der Vater der
Bau- und Formensprache der Neuzeit, der ,,Renaissance®, geworden.
¢ Die altchristliche, romanische und gotische Kirchenkunst geht aus vom
Raumproblem, von derFrage, wie der Kultusbau den gottesdienstlichen
Zwecken entsprechend nach Bau und Ausschmiickung eingerichtet
werden muB, die sie, wie wir sahen, in ganz verschiedener Form zu
l6sen suchten. Die neuzeitliche Kunst geht zunichst von einem Form-
problem aus, von der Frage, welche Bau- und Formensprache das
Schénheitsgefithl des italienischen Volkes befriedigt. Dal sie dabei
unwillkiitlich mit Ablehnung der Gotik auf die altbewihrte Raumkunst
vergangener Jahrhunderte zuriickgriff, war ein Schritt von weittragendet
Bedeutung und segensreichen Folgen.

@ Das erste Werk der Renaissance ist ein Profanbau. Obschon also
kein eigentlicher Kirchenstil, erblickte die neue Kunstsprache dennoch
ihr hochstes Ideal im religiosen Zentralbau. Er entsprach so sehr dem
Empfinden der Zeit, dafl der Langhausbau ihm zunichst ein groBes Feld
seines Herrschaftsgebietes riumen mulite. Wo die liturgischen Etfordet-
nisse das Langhaus verlangten, wuBte man beide Formen in verschiedenen
Verbindungen geschickt miteinander zu verschmelzen. Das Langhaus
wurde bald als Sdulenbau mit flacher Tafeldecke errichtet, bald auf
Pfeilern mit einem Tonnengewolbe3? oder einer Folge von Kuppeln vet-
sehen. Das Kreuzgewdlbe galt wegen der Zetlegung in vier Kappen
als unruhig und in seiner mittelalterlichen Form als unvereinbar mit der
Raumbildung der Renaissance. Sie verlangt vor allem gute Verhiltnisse,
Rhythmus in Raum und Massen, helle Beleuchtung. So entstehen hat-
monische Raume, die das Gefiihl der Freiheit und des Wohlseins auslésen
und den Menschen in einen héheren Lebenskreis erheben. Er empfindet
die geistige Liuterung, die von jedem wahren Kunstwerke ausgeht.
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¢ Berithmt ist der hundertjihrige Kampf zwischen Zentral- und Lang-
hausbau bei der Errichtung der Peterskirche in Rom. Ausgehend von
der Idee der Denkmalskirche, plante sie Bramante als gewaltigen Zentral-
bau, dessen Kuppel das Grab und den Altar des heiligen Petrus tiber-
wolben sollte. Raumkiinstlerisch wollte er das Pantheon auf die Maxen-
tiusbasilika heben3®. Michelangelo hielt diesen Gedanken fest, und fiihrte
den Bau und die Kuppel nach seinen Verbesserungen der Vollendung
(1590) entgegen. Leider lieB Maderna seit 1606 sich dazu bewegen,
das friiher schon von Raffael zugestandene Langhaus auszufiihren, wo-
durch die zusammenfassende Wirkung der Kuppel in der Frontansicht
vetlorenging. Bernini siihnte teilweise die Schuld seines Genossen durch
den Bau der Kolonnaden3, wodurch das Bauwerk seinen einzigartigen
Vorplatz erhielt. Indem Michelangelo mit der Riesenkuppel von
Sankt Peter ,,die Sehnsucht der ganzen Renaissance* etfiillte, schenkte
er dem christlichen Rom und dem katholischen Erdkreis ihr unvergleich-
liches Wahrzeichen. Um die Peterskirche schlieBt sich ein bedeutender
Kranz von italienischen Renaissancekirchen. Hervorragende Lang-
bauten sind: Santo Spirito in Florenz, der Dom und die Certosa in
Pavia, Santa Giustina in Padua. Den geschitzten Zentralbau weihte
man mit Vorliebe der Madonna, z. B. bei Crema, in Todi, in Pistoja,
bei Montepulciano.

¢ Das Bestreben der italienischen Renaissance, das Mittelschiff zu er-
weitetn, kam zum Abschluf, als Vignola beim Bau der Jesuitenkirche
al Gesti inRom (1568) das Langhaus zu einem einzigen tonnengewolbten
Raum zusammenfaite. An Stelle der Seitenschiffe trat eine Reihe von
Kapellen fiir Altire und Beichtstithle. Uber den Kapellen ragte der
Lichtgaden* des Mittelschiffes wie im basilikalen Aufbau empor. Das
michtige Tonnengewdlbe des Langhauses gipfelte im stlichen Zentral-
raum, den die weite und lichte Kuppel iiber den straff konzentrierten
Querarmen und dem Chor mit halbrunder Apsis bekronte.  Diese plan-
miBige, auf groBte Weitrdumigkeit eingestellte Verbindung von Lang-
haus und Kuppelbau ist das schopferische Ziel des kirchlichen Barock-
stils. Nitzlichkeits- und Schénheitsforderungen vereinigten sich. Der
weite, ethebende Einheitsraum, der einer groBen Schar von Glaubigen
den Blick auf den Hochaltar und die Kanzel freimachte, entsprach den
Anforderungen der katholischen Restauration, die nach dem Konzil von
Trient einsetzte. ;

¢ In Deutschland nahm die Kunst der Neuzeit durch Diirer, Holbein
und Peter Vischer einen gliickverheiBenden Anfang. Die Hoffnungen
wurden jedoch bald durch die Reformation geknickt. Die Abschaffung
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der Messe im Protestantismus wirkte wie ein Todesurteil iiber die kirch-
liche Kunst. Erst gegen Ende des 16. Jahrhunderts begann eine neue
Bliite der Kirchenbaukunst. In einer norddeutschen Gruppe von Em-
porenkirchen, besonders der Jesuiten, herrscht bis zur Mitte des 17. Jaht-
hunderts ein Mischstil von gotischem Baugefiige und neuzeitlicher
Schmuckkunst. Beispiele bieten die Universititskirche in Wiirzburg
(1582), die Jesuitenkirchen in Kéln, Bonn und Koblenz. Gleichzeitig
wird Sankt Michael in Miinchen die Stammutter einer groBen Familie von
Barockkirchen, die uns in Landshut, Augsburg, Regensburg und an-
deren siiddeutschen Stidten bis zur Mitte des 17. Jahrhunderts begegnen.
¢ Im Blut und Rauch des DreiBigjihrigen Krieges schien die Schopfer-
kraft der deutschen Kunst fiir eine Zeitlang aufs neue erstickt. Es be-
durfte eines starken Zustromes fremder, besonders italienischer Meister,
um dem Bediirfnis nach Neubauten seit 1650 zu geniigen. Zu den
unter der Leitung auswirtiger Kiinstler entstandenen Kirchen zihlen
die Abteikirche von Kempten (1652), die Theatinerkirche in Miinchen
(1663), der Dom von Passau (1662), die Abteikirche von Kremsmiinster
(1680), die Stiftskirche in Fiirstenfeld (1718).

¢ In der Schule der Italiener reiften aber bald wieder einheimische Krifte
heran, besonders aus den bayerischen und schweizerischen Alpen. Sie
kamen ihren Lehrern nicht nur gleich, sondern iibertrafen sie sogar an
Freiheit des Geistes und urwiichsiger Kraft. Ihre selbstindige Bedeu-
tung liegt darin, daB sie sich vom herrschenden Muster des rémischen
al Gesti im GrundriB und Aufbau frei machten und die von den Italie-
nern angebahnte malerische Gestaltung des ganzen Innenraumes zur
héchsten Ausbildung brachten. Zu den hervorragendsten Werken dieser
deutschen Baumeister zihlen die Abteikirchen von Melk und Sankt
Florian (Prandauer), Weltenburg (Asam), Weingarten (Fr. Beer), Ein-
siedeln (Moosbrugger), Netesheim (B. Neumann), Ottobeuren (Zimmer-
mann, vgl. Tafel IIT Abb. 4).

¢ Im AuBenbau geht die Renaissance, wie die romanische Baukunst, auf
Massenwohlklang aus. Das Strebewerk des Langhauses wird deshalb im
basilikalen Aufbau mit den Seitenrdumen verschmolzen. Die Kuppel
herrscht im AuBeren wie im Inneren. Besondere Auszeichnung erhilt
stets die Vorderseite, nicht selten ohne Riicksicht auf den Einklang des
Ganzen. In Deutschland forderte die alte Neigung zur Hohenrichtung
wenigstens hier zwei Flankentiirme (vgl. Tafel II Abb. 4).

¢ Ihren reichsten Schmuck an Malerei und Plastik, an Gold und Farbe
spart die Renaissance fiir das Innere auf. Darum liBt sie das Tageslicht
ungebrochen einstromen und verzichtet fast ganz auf Glasgemildé. Ein
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Hauptschmuckmittel war der Stuck, besonders fiir das Gewdélbe, weil
er eine fast unbegrenzte Anpassungsfihigkeit an die dekorative Malerei
besitzt. GroBer Beliebtheit erfreute sich in der Friihzeit die flache oder
gewolbte Kassettendecke®. Nachdem schon im 16. Jahthundert die
Kuppel mit eigentlichen Gemilden ausgestattet wurde, beanspruchten
die Barockmaler des 17. und 18. Jahrhunderts die ganzen Gewolbe-
flichen fiir ihre Darstellungen. Die Kuppeln wurden nun regelmiBig
der Schauplatz von Himmelfahrten, Visionen und Verklirungen, bei
denen die Perspektive ihre Meisterschaft in der Vortduschung ungemesse-
ner Fernen und Hohen zeigen konnte. Staunenswerte Leistungen von
Kuppelfresken besitzt die Abteikirche in Neresheim von Martin Knoller.
@ Die Entwicklung der Baukunst spiegelt auch der Altaraufbau wieder.
Den gotischen Wandelaltar mit doppelten Seitenfliigeln vereinfachte die
Renaissance auf drei Nischen mit Standfiguren, die durch eine Siulen-
oderPilasterordnung+* getrenntwaren (vgl. Tafel V Abb. 3). Der Hochaltar
derBarockzeit wird zunichst, gemil der Vorschrift des Tridentinums, von
der Aufnahme des Tabernakels mit dem Aussetzungsthron in den Aufbau
des Altares beeinfluBt (vgl. Tafel V. Abb. 4, 6). Die Nebenaltire be-
reicherte zeitweise die Wiederbelebung des Reliquienkultes. In der
Weiterentwicklung folgten diese bald dem Hochaltare, der gewshnlich
in drei, manchmal in fiinf Geschossen emporwuchs und den ganzen
Raum wie eine riesige Bilderwand abschloB (vgl. Tafel V Abb. 5).

¢ Noch bevor die Uppigkeit des Barock in Ziigellosigkeit ausartete,
kam als erste Gegenwirkung seit 1720 die franzosische weltliche Ziet-
kunst des Rokoko nach Deutschland und fand auch in bedeutende
Kirchen Eingang, z. B. in Zwiefalten, Ottobeuten (vgl. Tafel III Abb. 4),
Ettal und Sankt Gallen. Seit 1750 drang der Ruf nach Einfachheit und
Natiirlichkeit in ganz Europa durch und fithrte unter dem EinfluB der
aufblithenden Altertumswissenschaft zu einer Nachahmung der Antike,
zum Klassizismus. Die Kitchenbaumeister etblickten ihr Ideal im
rémischen Pantheon, das die Hedwigskirche in Berlin, die Abteikirche
Sankt Blasien, die Stadtkirchen in Karlsruhe und Darmstadt wiedergeben.
Klassizistische Ausstattung erhielten die Klosterkirchen in Salem, Wib-
lingen und Roth. So wenig wie dem Klassizismus war den anderen
historischen Baustilen des 19. Jahrhunderts eine lingere Lebensdauer
beschieden, weil ihre Vertreter nicht die schopferische Kraft besalen,
aus den wiederaufgenommenen Formen eine neue Kunstsprache zu
schaffen, die von der Gesamtheit des Volkes verstanden wurde.

¢ Nach so vielen vergeblichen Versuchen, den Kirchenbau vom Form-
problem aus zu erneuern, erwiesen sich seit 1900 wieder die unmittel-
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baren kirchlichen Erfordernisse als Erzicher zu einem neuen Stil. Die
einfluBreichsten Auftraggeber sind die groBen Industriestidte besonders
Westdeutschlands. Ein weiter, einheitlicher Gemeinderaum wird ver-
langt, der allen Blicken die Altarstitte und die Kanzel frei macht. Dem
Verlangen nach GroBriumigkeit kommen die neuesten Deckenbauweisen
entgegen, die selbst bei weiten Spannungen das Strebewerk entbehren
kénnen. Der bildnerische Schmuck des Baues beschriinkt sich in der
Regel auf die Betonung des Baugefiiges. Wenn die Formensprache
zu Wort kommt, zeigt sie trotz mancher Ansitze zu Neubildungen
starke Anleihen bei der geschichtlichen Zierkunst. Wie der gewaltige
Einheitsraum im Inneren groBe Flichen fiir figurale Monumentalmalerei
schafft, so dringt er im AuBenbau zu wuchtiger Massengruppierung.
Wetke dieses Stiles finden wit z. B. in Miinster, Essen und Bielefeld
von K. Moritz, in Kéln von Endler, in Steglitz von Hehl, in Nord-
horn von Keith.

« Uberblicken wir nun noch einmal die neuzeitliche Kirchenbaukunst
vom liturgischen Gesichtspunkt, so kénnen wir sie mit wenigen
Strichen so kennzeichnen:

¢« Die italienische Renaissance und ihre letzte Auswirkung im ita-
lienischen und deutschen Barock schufen wieder einen baukiinstlerisch
gegen die AuBenwelt abgeschlossenen Raum, der den Blick auf einen
innenriumlichen Mittelpunkt lenkt. Damit war der Individualismus
der Gotik tiberwunden und die Gemeinschaft auch im Raum wieder-
gefunden. Die Bauten der Renaissance und des Barock in ihrer reinen
Zentralanlage oder mit basilikalem Langhaus und vorgelagertem,
kuppelgekrontem Zentralbau sind wieder Gemeinschaftskirchen und
kommen dadurch dem liturgischen Ideal in dem einen Hauptpunkt
entgegen.  Sie verwirklichen auch in ausgesprochenster Form die
andere Forderung des liturgischen Kirchenbegriffs, die eine Opfer-
kirche verlangt, wenn sie, wie in Sankt Peter zu Rom, dem Altar seine
beherrschende Stellung unter der Kuppel anweisen. Die organische
Gruppierung des Innenraumes, die trotz innerer und #uBerer Opfes-
gemeinschaft der Gemeinde zugleich ihrer kirchlichen Gliederung ent-
spricht und die gerade der Basilika ihr so vorbildliches liturgisches
Geprige verleiht, tritt dagegen nicht mehr so klar hetrvor.

« Eine Umwandlung brachte die Weiterentwicklung des Barock unter
dem EinfluB der seit dem Trienter Konzil michtig aufblithenden Vet-
ehrung des allerheiligsten Sakramentes. Der Altar wurde an das Ostende
des Chores zuriickverlegt und dutch eine hochragende, baldachin-
geschmiickte Schauwand zum prunkvollen Thron des eucharistischen
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Heilandes ausgebaut. Zugleich bekam die Kanzel einen Ehrenplatz im
Kirchenschiff. Dadurch erhielten die Gotteshiuser bei Wahrung des
Gemeinschaftsausdrucks den vorwiegenden Charakter von Anbetungs-
und Predigtkirchen, wie ja auch gerade seit dem 16. und 17. Jahrhundert
die sakramentalen Abendandachten und Predigten einen stark betonten
EinfluB im religidsen Leben geltend machten. Das eigentlich Lituz-
gische, die Grundidee des Altares als Opfertisch und die Bedeutung
des gemeinsamen Hochamtes im Leben der Gemeinde, trat dagegen
mehr in den Hintergrund. Das gilt vor allem von den groBen
Wallfahrtskirchen, die, wie ein Kunsthistoriker des Barock in einem
jungst erschienenen Werke nachweist, ganz vom liturgischen Gesichts-
punkt absehen und nur das Volkstiimliche betonen, wihrend die
barocken Ordenskirchen wenigstens noch durch die reich aus-
gestattete Choranlage auf die Bedeutung des liturgischen Gottes-
dienstes hinweisen.

¢ Spitbarock und Rokoko mit ihrem Eindringen des weltlichen
Geistes ins Gotteshaus, wie er im Uberwuchern der Zierformen zum
Ausdruck kommt, waren ein weiteres Abriicken vom liturgischen
Ideal, wihrend der Klassizismus zwar auf die alten, liturgisch be-
wihrten Formen zuriickgriff, aber der inneren, lebendigen Erfassung
ermangelte.

« Die Versuche aus neuester Zeit, zu einer selbstindigen Losung des
Kirchenbauproblems zu gelangen, haben zu ihrer Seele das Streben nach
innerer Wahrheitund darumnach bautechnischer Verkérperung des katho-
lischen Kirchenbegriffs. ~Sie treten also grundsitzlich dem liturgischen
Ideal bejahend entgegen; MeBopferkirchen erstehen zu lassen, ist ihr
hochstes Ziel, und daB sie dabei auf die Raumwirkung der Basilika oder
des Zentralbaues zuriickgreifen, beweist, daB sie an die beste liturgische
Bauiiberlieferung ankniipfen wollen. Manches, was sie bisher ge-
schaffen haben, ist wahre liturgische Kunst. Die Zentralstellung des
Altares, die klar ausgeprigte organische Gliederung des ganzen Gebiudes
von dem mit besonderer Betonung hervorgehobenen Priesterraum bis
zu der dem Haupteingang vorgelagerten Taufkapelle, alles untersteht
dem liturgischen Leitgedanken. Selbst die Privatfrémmigkeit muB sich
ihm unterordnen: sie verliert ihre bestimmende Einwirkung auf den
Innenraum und erhilt ihren Platz in eignen Kapellen (Leidenskapelle
mitKreuzweg, Muttergotteskapelle, Heiligenkapellen) ; einheitlich durch-
gefiihrt, bezwecken sie die Férderung und Vertiefung dieser religiosen
LebensiuBerungen, weisen dabei aber auch, wie eingangs schon er-
wihnt, durch ihre Sonderlage mit gleichem Nachdruck auf die be-
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hesrschende Stellung des liturgischen Gemeinschaftslebens hin. Aus tief
etfaBtem liturgischen Leben geboren, offenbart sich uns hier vielleicht
Jum erstenmal wieder seit den Tagen des jungen Christentums der Ver-
such, in einem liturgischen Gesamtkunstwerk das christo-kirchliche
Mysterium zu seiner baulichen Ausgestaltung zu bringen, ein Versuch,
der gewiB nicht wenig dazu beitragen wird, auf dem Wege des An-
schauungsunterrichts und inneren Erlebens weitere Kreise in das Ver-

stindnis der kirchlichen Liturgie einzufiihren.
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TAFEL V.
1. Dombild von Stephan Lochner, Kéln, (um r430).
2. Hochaltar in St. Peter, Rom (konsekriert 1594).
3. Altar in Aschaffenburg (Schlofkirche, 1014).
4. Hochaltar in Girg (Ignatiuskirche, 1680).
5. Hochaltar in Griissau (7732,
6. Hochaltar in Wiirzburg ( Universitdtskirche, spdtes 18. Jahrh.).
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ILDIE AUSSTATTUNG DES Al-
TARS UND DER KIRCHE

VON P. JOANNES VOLLMAR.

S ist eine besondere Eigenart der kirchlichen Liturgie, daf3 sie
aus Mysterienhandlungen besteht. Diese vollziehen sich
durch gemeinsame Mitwirkung der das géttliche Leben ver-
mittelnden Priesterschaft und der die Gnaden in Empfang
nehmenden Gliubigenschar. Sie verwenden dabei eine
reiche Fille von Symbolen und teilen so die géttlichen

Gnadenschitze den Seelen mit. Dieser Umstand muBte naturnotwendig
dazu fithren, daB sich im Laufe der Zeit eine Reihe von Formen
herausbildete, die wir als die bestindigen Begleiter der heiligen -
Handlung anzusehen haben. Sie gaben der Altar- und Kirchen-
ausstattung ein bestimmtes Geprige und schufen feste Formen fiir
die liturgische Kleidung und Paramentik® schlechthin. Wir handeln
darum in diesem Kapitel von der Ausstattung des Altares mit Ein-
schluBl der liturgischen Gefille, von der Einrichtung der Kirche und
im folgenden iiber die liturgische Kleidung, wie sie sich aus Gewin-
dern, Abzeichen und sonstigen Paramenten zusammensetzt.

I. Die Ausstattung des Altares.

¢ Da die geschichtliche Entwicklung des Altares und die Umstinde,
die auf die verschiedene Gestaltung seiner Form von maBgebendem
EinfluB waren, an anderer Stelle eingehend gewiirdigt worden sind
(s. 1. Kap.), handeln wir hier von der Ausstattung und Zuriistung
des Altares, wie wir sie heute vorfinden, sowie von dem geschicht-
lichen Ursprunge und den Wandlungen, welche die einzelnen Gegen-
stinde im Laufe der Zeit durchgemacht haben. Die kunstgeschicht-
liche Beleuchtung wird manche wertvolle Erkenntnisse bieten.

« Nach kirchlicher Vorschrift soll der Altar bei der Darbringung des
heiligen Opfers mit drei Linnentiichern bedeckt sein. DaB man
in der Saalkirche?* des Urchristentums den einfachen Tisch, den man
65

5 Die betende Kirche.

liturgie.de



AUSSTAITUNG DES AITARS UND DER KIRCHE

bei der eucharistischen Feier benutzte, nicht unbedeckt lieB, sondern
wenigstens mit einem Tuche (meist wohl Linnen) iiberkleidete,
dafiir spricht die ununterbrochene Ubetlieferung, die seit altchristlicher
Zeit eine Bekleidung des Altares verlangt. Diese Bekleidung fand vor
Beginn der heiligen Handlung statt und wurde nach ihrem Vollzug
wieder entfernt. Eine Erinnerung daran haben wir noch heute, wenn
am Katfreitag Diakon und Subdiakon vor der Missa praesanctificatorum
(d. h. der Messe der am Vortag geheiligten und gewandelten Opfer-
gaben, vom Volke die ,,gestorte Messe® genannt3) ein einfaches weilles
Tuch auf dem Altare ausbreiten.

¢ Im Mittelalter, bis ins 16. Jahrhundert hinein, gebrauchte man zwei
Altarlinnen, seitdem, nach Einfihrung des romischen MeBbuches, drei.
¢ Die Gewohnbheit, den Altar mit mehreren Linnentiichern zu bedecken,
ist wohl neben der Ehrfurcht vor dem heiligen Opfer dem praktischen
Zweck entsprungen, das heilige Blut bei einem unvorsichtigen Vet-
schiitten aufzufangen. Sinnbildlich bedeuten die Altartiicher in der
Sprache der Liturgie das Ehrenkleid Christi, das ,,Kleid der Festes-
freude®, das Christus umgeben soll. Christus wird nimlich durch den
Altar versinnbildlicht. Darum heiB3t es bei der Subdiakonatsweihe#:
Der Altar ist Christus, Und so singt die Kirche bei der Segnung
der Altartiicher am Tage der Kirchweihe: ,,Ihr Leviten, umgebt den
Altar und bekleidet ihn mit weiBen Kleidern [Feierkleidern]. Damit
weisen sie zugleich auch auf die ,,Heiligen®, d. h. im liturgischen Sinne
auf die Gliubigen, hin, die das ,,kostbare Gewand Christi bilden, wie
sich die Kirche bei der Weihe des Subdiakons ausdriickts. Eine
Symbolik, die wohl mehr gallikanischem® Empfinden entsprungen ist,
erblickt in ihnen die Grabtiicher und Linnen, in die der Leib des
Herrn nach seinem Tode gehiillt wurde (Gebet bei der Segnung der .
Linnen auBerhalb der Kirchweihe?).

¢ Unter denLinnen liegt vielfach noch das ,,Chrismale‘?, ein Wachstuch,
das fiir das erste Opfer nach der Altarweihe vorgeschrieben ist. Da
dort das heilige Ol in reicher Fiille @iber die obere Platte ausgegossen
witd, so ist zu befiirchten, daB die Linnentiicher davon durchfeuchtet
werden. Dem soll das Chrismale vorbeugen.

¢ Die Sitte, den Altar an den Seiten zu umkleiden, wurde sicher schon
frih durch die Wiirde der Opferstitte nahegelegt. Der Altar sollte
dadurch in den Augen des Volkes gehoben werden. Das nichstliegende
war, ihn mit Tichern ringsum zu behingen (vgl. Tafel VI Abb. 1)
oder mit Tafeln zu umkleiden: ein Brauch, der im wesentlichen noch
heute fortbesteht und die mannigfaltigsten Kunstbliiten getricben hat.
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Einen solchen Altarbehang, der wohl hauptsichlich die dem Volke
zugewendete Seite schmiickte, nannte man »Antependium® (etwas,
das ,,vorn herabhingt®). Zu den iltesten Beispielen in Deutschland
gehoren ein vor 1230 mit Gold- und Silberfiden auf byzantinischem
Purpur gesticktes Antependium aus dem ehemaligen Kloster Ruperts-
berg bei Bingen (jetzt in Briissel, vgl. Tafel VI Abb. 2) und eine
Stickerei aus dem Jahre 1250 im Kloster Marienberg zu Helmstedt,
beide mit dem thronenden Christus als Mittelbild. Aus dem 9. Jahr-
hundert stammt das erste erhaltene Antependium in Goldschmiedearbeit,
nunmehr ,,Frontale® (Schmuck der Vorderseite) genannt; es ist die
Tafel des Erzbischofs Angilbert in Sant Ambrogio zu Mailand, die auf
der Vorder- und Riickseite je zwolf Reliefs aus dem Leben Christi und
der Mutter Gottes sowie des heiligen Ambrosius in reich mit Edel-
steinen, Filigran? und Goldschmelzplatten verzierten Rahmen enthilt.
Die beriihmtesten Stiicke in Deutschland sind das Aachener und Baseler
(vgl. Tafel VI Abb. j, jetzt Paris, Cluny-Museum) Frontale aus
dem Anfang des 11. Jahrhunderts. Das Aachener weist als
Mittelstiick den thronenden Heiland mit der Gottesmutter und dem
heiligen Michael auf, das Baseler Christus mit den drei Erzengeln und
dem heiligen Benedikt. Somit unterstreichen diese Altarschmuckstiicke
auf ihre Art die liturgische Bedeutung des Altares als des Sinnbildes
Christi und der Zugehérigkeit der Heiligen und Gliubigen zu ihm,
¢ Die Feier des heiligen Opfers verlangt heute als weitere Ausstattung
des Altares ein K reuz mit dem Kruzifixus und zwej LeuchtermitWachs-
kerzen, ferner ein MeBbuch nebst Kissen oder Pult,die Kanontafeln
sowie eine Schelle zur Kundgabe der Hauptteile des Gottesdienstes.
Suchen wir auch hier im einzelnen die geschichtliche und kunstgeschicht-
liche Entwicklung zu verfolgen.,

¢ Das Kreuz wurde urspriinglich, etwa seit dem s. Jahrhundert, bei
der Prozession zum Altare dem Bischof vorangetragen und stand
wihrend der Feier ihm gegeniiber. Zur Privatmesse nahm noch im
Mittelalter der Priester selbst das Kreuz mit an den Altar.

¢ Bis in das 5. Jahrthundert kannte man die bildliche Darstellung des
Kreuzestodes Christi tiberhaupt nicht, und als durch die Auffindung
des wahren Kreuzes Christi dessen Verehrung sich steigerte und man
anfing, in Mosaik, Malerei und Bildnerei das Kreuz nachzubilden, scheute
man immer noch die Darstellung des gottmenschlichen Leibes*™. Man
begniigte sich damit, das Kreuzesholz in Edelmetall zu fassen und mit
kostbaten Steinen und kunstvollen Emailplatten zu bedecken. Beispiele
- solcher Art sind: Ein Vortragskreuz aus dem 9. Jahrhundert im Ger-
5#
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manischen Museum in Niirnberg mit dichtgereihten Steinen in Kasten-
fassung besetzt; das Lotharkreuz in Aachen mit profilierten Kreuz-
armen mit Edelsteinen und Filigran reich geschmiickt; die Kreuze in der
Schatzkammer zu Essen. Eines der ersten in Deutschland erhaltenen
Kruzifixe (Kreuz mit daran ,,geheftetem Christuskorper) sandte Konigin
Gisela (gestotben 1070) dem Stifte Niedermiinster in Regensburg; jetzt
ist es in der Miinchener Residenz. Zur romanischen Zeit (1000—1250)
gab man dem Kruzifixus die wiirdevolle Haltung eines Konigs tiber Tod
und Siinde, stehend auf eineram Kreuze angebrachten Stiitze, mit K6nigs-
krone und lingerem Rock, ganz aus dem Geiste der Liturgie heraus,
fir die Christus der ,,Konig der Hertlichkeit® ist™. Oder man driickte
die Konigswiirde dadurch aus, daB man auf einer Seite den Heiland in
seinem Leiden, auf der anderen Seite in seiner Verklirung und als
Weltenrichter darstellte, wie bei dem herrlichen Kreuze in St. Trutpert
im Schwarzwald (vgl. Tafel VI Abb. 5). Die Gotik liebte es, ent-
sprechend dem Zeitgeiste, das Bild des ,,Mannes der Schmerzen® in
starker Wirklichkeitsdarstellung zu verwenden.

¢ Das Kreuz selbst nimmt allerlei Formen an. Es erscheint als
griechisches -, lateinisches 1, dgyptisches oder Antoniuskreuz i
im spiteren Mittelalter als Gabelkreuz Y. Dabei werden besonders
die Kreuz-Enden in verschiedenster Weise zu Quadraten, Rechtecken,
Lilien usw. ausgebildet. Die mannigfachsten Wandlungen machte mit
der Entwicklung der Stile der FuBl und Schaft durch.

« Lampen beim Gottesdienst sind in den iltesten Zeiten bezeugt. Sie
ergaben sich vielfach aus der Notwendigkeit, den Gottesdienst bei
Nacht zu halten. Wenn der Morgen nahte, 16schte man wohl die Lichter
nach und nach aus; daher mag die Sitte stammen, in den Metten der
Karwoche die auf dem Triangel™ brennenden Kerzen eine nach der
anderen auszuldschen. Die Liturgie lieB sich aber den hohen sinnbild-
lichen Wert des brennenden Lichtes nicht entgehen, daher behielt man
die brennenden Lichter zur Erhshung der Feierlichkeit und Festesfreude
beim Gottesdienste bei, als ein praktisches Bediirfnis nicht mehr vorlag.
Schon der heilige Hieronymus spricht davon, und das Konzil von Kat-
thago (398) schreibt die Uberreichung eines Leuchters mit Kerze bei
der Weihe der Akolythen vor.

« Die Kerze, aus dem reinen Wachs der von der Liturgie stets als
jungfriulich gepriesenen Biene gefertigt, gilt als Sinnbild des jung-
friulichen Leibes des Gottmenschen. Wie die helle Flamme aus dem
reinen Wachskorper, so leuchtet die Gottheit Christi in seinem
Leben, Lehren und Wirken aus seiner allerheiligsten Menschheit hetvor.

68 :

liturgie.de




¢ Die tiefe symbolische Bedeutung des Lichtes als eines Abbildes der

Gottheit, des ,,Quells jeglichen Lichtes®, entfaltet das Weihgebet iiber
das neue Feuer am Karsamstag:

Herr Gott! Allmichtiger Vater, unvergingliches Licht, du
Schopfer allen Lichtes, segne dieses Licht, das dir von Anfang
an geheiligt und gesegnet war, als du die ganze Welt er-
leuchtet hast.
LaB uns von diesem Lichte entziinden und mit dem Feuer
deiner Klarheit erleuchtet werden. Und wie du Moses beim
Auszug aus Agypten etleuchtet hast, so erleuchte auch unsere
Herzen und Sinne, damit wir zum ewigen Leben und Lichte zu
gelangen verdienen. Durch Christum unseren Herrn. Amen.
¢ Die Beziehung auf Christus, »das Licht der Welt”, enthilt ein
Weihegebet an Marii LichtmeB'3:
Herr Jesu Christe, du wahres Licht, das jeden Menschen er-
leuchtet, der in diese Welt kommt. GieBe deinen Segen iiber
diese Kerzen aus und heilige sie mit dem Licht deiner Gnade.
Wie diese Kerzen, von sichtbarem Feuer entziindet, die nicht-
liche Finsternis verscheuchen, so 1a gnidig unsere Herzen von
unsichtbarem Feuer, dem Strahlenglanz des Heiligen Geistes
erleuchtet und von aller Blindheit des Lasters und Irrtums
befreit werden. Mit reinem Geistesauge mégen wir dann er-
kennen, was dir wohlgefillig und unserem Heile dienlich ist,
und nach dem gefahrvollen und dunklen Pfade dieses Lebens
zam unverginglichen Lichte gelangen. Durch dich, Christus
Jesus, Exloser der Welt, der du in vollkommener Dreieinigkeit
lebst und als Kénig hetrschst, Gott in alle Ewigkeit der
Ewigkeiten. Amen.
« Die Lichter standen aber bis zum Beginn des zweiten Jahrtausends
nicht auf dem Altare, sondern, wie das Kreuz, davor. Akolythen trugen
sie bei der Prozession voraus und stellten sie dort dem zelebrierenden
Priester gegeniiber auf,
¢ Die Zahl war verschieden. Beim Bischof liebte man die Siebenzahl,
wohl mit Riicksicht auf die ,,sieben goldenen Leuchter der Geheimen
Offenbarung (1, 12), die als Sinnbild der wie ein hellstrahlendes Licht
inmitten der heidnischen Finsternis leuchtenden christlichen Gemeinden
gelten. Die Siebenzahl ist noch heute vorgeschrieben, wenn der Bischof
ein feierliches Pontifikalamt in seiner Ditzese hilt, wihtend beim ein-
fachen Hochamt je nach der Feier des Tages sechs, vier oder zwei Kerzen
brennen sollen.
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« Die Kerze soll aus reinem weiBen Wachs sein; nur in den drei letzten
Tagen derKarwoche und beimRequiem sind Kerzen aus ungebleichtem
Wachs gebriuchlich.

« An manchen Orten ziindet man nach dem Sanktus der Messe cine
Kerze an, die neben dem Altare auf einem hohen Leuchter steht, die
Sanktuskerze. Sie brennt bis nach der heiligen Kommunion. Viel-
fach hat sich an ihrer Statt der Gebrauch eingebiirgert, daB8 die Mini-
stranten je nach dem Grade der Feierlichkeit des Hochamtes zwei bis
acht Fackeln vom Sanktus bis nach der heiligen Wandlung oder bis
nach der Austeilung der heiligen Kommunion vor dem Altare kniend
in Hinden halten.

¢ Die Form der Leuchter macht, wie das Kreuz, eine reiche Ent-
wicklung mit den verschiedenen Stilen durch. Die Altarleuchter der
romanischen Zeit sind durchweg sehr niedrig. Da der Priester noch
hinter dem Altare stand, so wollte man den Gliubigen offenbar den
Blick auf den Altar nicht verspetren. Der FuB ist drei- oder vierteilig,
durch kunstvolles Rankenwerk, durch Tierbilder oder farbiges Email
belebt, und endigt hiufig in Léwentatzen oder Tierkdpfen. Dariiber
liegt ein Knauf, und ohne Schaft setzt gleich der Teller fiir das Tropf-
wachs an. Es gibt aber auch Leuchter, die die Hoéhe von 4o0—jo0
Zentimeter erreichen (vgl. Tafel VII Abb. 1, 2). Ein Meisterwerk dieser
Art sind dieBernwardusleuchter in derMagdalenenkirche zuHildesheim
(11. Jahthundert). Aus einem in drei Lowentatzen auslaufenden Fule,
der von Drachen belebt wird, erhebt sich der schlanke Schaft. Drei
Minner reiten auf den Tieren, andere klettern am Schaft in die Hohe.
« Charakteristisch fiir die erste gotische Zeit sind ganz einfache, nur
durch Ringe gegliederte Bronzeleuchter, die man auch heute noch
hiufig findet (vgl. Tafel VII Abb. 4).

« Die Renaissanceleuchter, die immer hoher werden, zeigen wieder drei-
teiligen VolutenfuB™, der auch in den folgenden Jahrhunderten durch-
gingig beibehalten wird. Sie verwenden meist als Zierstiicke: Frucht-
gehinge, Schilder, Engelsképfe und Genien.  Ein Beispiel fiir Re-
naissancearbeiten sind die Leuchter in der Barbarakapelle der Olmiitzer
Domdechantei. Die silbernen Leuchter in der Heiliggeistkirche zu
Miinchen (um 1720) zeigen durch die Umrisse und die hochgetriebene
Arbeit den friihen Rokoko (vgl. Tafel VII Abb. 6). Altarleuchter in
Sankt Agatha zu Aschaffenburg sind im Stile des friihen Klassizismus ge-
atbeitet (1779—1789, vgl. Tafel VII Abb.7). Auch ganz von der Zweck-
form abweichende, phantastische Gestaltungen finden sich im Mittelaltet.
So haben die aus romanischer Zeit (13. Jahrhundert) stammenden Bronze-
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leuchter in Géttweig dieForm eines Drachen, der mit Riicken und Rachen
das Rankenwerk trigt, auf dem die Platte ruht. Ein gotischer Leuchter
in der Pfarrkirche zu Wiedenbriick zeigt die Gestalt einerweiblichen Figur
mit Krone und Zoépfen als Trigerin dreier Lichthalter. Kniende Engel
finden sich als Leuchter im Brandenburger Dom (1441). Aus klassizisti-
scher Zeit stammen die EisenguBleuchter in Wuthenow. Sie weisen
Hermenform auf; Engel mit gefalteten Hiinden tragen die Schale.

« Alle Texte der Gesinge, Lesungen und Gebete, die bei der heiligen
Messe heutzutage vom Priester zu sprechen sind, auch wenn der
Chor oder sonst jemand sie vortrigt, findet man vereint im Missale,
MeBbuch. Wo das heilige Opfer nach rémischem Ritus gefeiert wird,
ist das Missale Romanum im Gebrauch, das einem von der Riten-
kongregation herausgegebenen MustermeBbuch (Editio typica) genau
nachgedruckt ist. Es hat seine jetzige Gestalt von Papst Pius V. (1570)
erhalten und wurde von spiteren Pipsten, zuletzt unter Benedikt XV.,,
teilweise iiberarbeitet.

« Bevor es aber diese Gestalt erlangte, bedurfte es einer vielhundert-
jahrigen Entwicklung. Urspriinglich waren die verschiedenen fiir die
heilige Messe benétigten Texte iiberhaupt nicht in einem einzigen Buche
zu finden. Die Gebete enthielt das Sakramentar?s, fiir die Lesungen
dientedasLektionar, dashiufiggeteilt war inEpistolar® (Apostolus)
und Evangelistar®™. Die rituellen Vorschriften standen im Ordo™.
Fir die Singer war das Antiphonar® bestimmt mit den Gesingen
des Offiziums und der Messe. Spiter faBte man die letzteren in einem
vom Antiphonar abgetrennten Graduale® zusammen, ein Brauch,
der sich bis heute ethalten hat. Im ¢. Jahrhundert fing man an, alle
diese Teile, soweit die Texte in Frage kommen, in einem einzigen
Buche zu vereinigen, das den Namen Missale plenum?®* erhielt; doch
vollzog sich diese Umwandlung nur langsam und kam erst im
13. Jahrhundert zum AbschluB.

. In der Geschichte der Buchmalerei spielen das Missale und seine
Votliufer eine wichtige Rolle. Die Anfangsbuchstaben und Rinder
erhielten oft allerlei kunstvolle Verzierungen in Gold und bunten
Farben. Ganz besonders ausgezeichnet wurde der erste Buchstabe des
Kanon, der mit ,, Te igitur™ beginnt. Das T (vgl. das dgyptische Kreuz*3)
wurde zur Kreuzdarstellung benutzt, die sich nach und nach zu einem
eigenen Einschaltbilde entwickelt; andere Vollbilder bei den Texten der
hoéheren Feste folgten. Hervorragende Buchmalereien befinden sich
z. B. in dem 781 von Godescalc geschriebenen Evangelistar in der
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Nationalbibliothek zu Patis oder in dem hertlichen Codex aureus
(870 geschrieben) der Miinchener Staatsbibliothek. Mit der kost-
baren Innenausstattung wetteiferte der Einband, zu dessen Zier sich
z. B. beim Egbert-Codex (jetzt in Gotha) alle technischen Verfahren
gliicklich vereinen: Elfenbeinschnitzereien, Treibarbeit, Zellenschmelz,
Edelsteineinlage, Filigran und geteihte Petlen. Der Deckel des Codex
aureus weist neben Edelstein- und Filigranschmuck Treibarbeiten auf:
die Mitte ziert die Majestas Domini (Christus als Konig, Lehrer und
Richter), seitlich sind die vier Evangelisten und oben und unten Bilder
aus dem Neuen Testamente dargestellt (vgl. Tafel VIII Abb. 1).

¢ EinenTeil des MeBbuches, nimlich die stehenden MeBgebete?4, enthilt
das Kanonbuch, dessen sich der Bischof bei der heiligen Messe be-
dient. Dem einfachen Priester stellt man statt dessen fiir die Gebete,
bei denen der Gebrauch des MeBbuches unpraktisch wire, die Kanon-
tafeln auf den Altar. Die mittlere enthilt auBer den Wandlungs-
worten, den Gebeten bei der Opferung und vor der heiligen Kommunion
meist Gloria und Credo, die auf der Evangelienseite den Anfang des
Johannesevangeliums (1,1—14), die auf der Epistelseite auler dem
Segnungsgebet iiber das Wasser den 25. Psalm, den der Priester bei der
Handwaschung betet.

« Das MeBbuch, anfangs von Kirchendienern dem Bischof vorgehalten,
ruhte lange Zeit hindurch auf einem Kissen, fiir das heute meist ein
kleines Pult, zum Schutze des Buches mit einem Deckchen in der
Tagesfarbe bedeckt, iiblich ist.

¢ Die Altarschellen, schon frith zur Kundgabe des Beginns des
Gottesdienstes benutzt, wurden im 12. und 13. Jahrhundert auch zum
Anzeigen det Hauptteile der heiligen Messe verwendet, als man nimlich
begann, bei der heiligen Wandlung die konsekrierten Gestalten dem
Volke zu zeigen. Heute sind sie allgemein vorgeschrieben. Nur bei
den pipstlichen Funktionen werden nach der alten Ubung keine Zeichen
gegeben,

¢ In Kloster- und Kollegiatkirchen findet auf dem Altar noch seinen
Platzvielfach rechts von dem Korporale das sogenannte,,Paxtifelchen®
(Instrumentum pacis). Es ist eine mit dem Bilde des Gekreuzigten, des
Gotteslammes oder einer anderen passenden Darstellung geschmiickte
Goldschmiedearbeit, die auf der Riickseite mit einem Griffe zum Tragen
oder Aufs.tellen versehen ist. Nach dem ersten der drei Gebete vor der
Kommunion in der heiligen Messe wird durch diese Tafeln an Stelle
fler alten Umarmung der Friedenskuf} entweder im Pontifikalamte den
im Chore anwesenden Laien oder im Konventamte in Abteien den
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Monchen iiberbracht. Auch in stillen Messen kann das Tifelchen ge-
braucht werden. Durch den KuB auf den Altar und die Tafel wiinscht
der Priester mit den Worten ,,Der Friede sei mit dit* den Frieden Christi
als eine Art Sakramentale, einer wirklichen Gnade zum wiirdigen
Empfang der heiligen Kommunion und zur Betitigung der Bruderliebe.
Das Paxtifelchen, auch KuBtafel (Osculatorium) genannt, hat sich seit
1250 von England aus eingebiirgert (vgl. Tafel XIV Abb. 6).

¢ Dagegen sind die sogenannten Diptychen, d. h. kostbare, aus
Holz, Elfenbein oder Metall bestehende Doppeltafeln, auf denen die
Namen der im Kanon vor und nach der Wandlung genannten,
mit der betreffenden Kitche in Verbindung stehenden lebenden und
verstorbenen Glaubigen aufgezeichnet waren, aus dem kirchlichen
Gebrauch verschwunden und werden nunmehr in Museen ihres
hohen Kunstwertes wegen aufbewahrt. Aus den Jahren 406 bis 540
sind zweiundzwanzig Elfenbein-Diptychen erhalten, andere wurden als
Buchdeckel verwandt,

@ Zum Schmuck des Altares, vor allem an Festtagen, dienen heute
Reliquien und Statuen der Heiligen.

¢ Die Reliquien d. h. die Uberreste der heiligen Leiber, wurden seit
dltester Zeit verehrt, zumal die der Mirtyrer hielt man hoch in Ehren,
und ihr Gedichtnis wurde durch Gottesdienste iiber ihren Gribern
gefeiert.

¢ Mit der Freiheit der Kitche im 4. Jahrhundert wuchs die Verehrung
der Mirtyrer und ihrer irdischen Uberreste. Man besuchte in Wall-
fahrten ihre Griber, etrichtete Kirchen am Otte ihrer fritheren Wohnung
und des Martyriums und tiber ihrem Grabe, jedoch scheute man sich
~ bis ins 7. Jahrhundert, vor allem in Rom, die Ruhe ihrer Gebeine durch
Wegnahme korperlicher Teile zu stéren und verehrte als Reliquien
Gegenstinde (z. B. Tichlein), die von den Heiligen beniitzt oder mit
ihrem Leibe oder Grabe in Berithrung gekommen waren. Im 8. Jaht-
hundert begann man die Uberfiihrung der heiligen Leiber von den
Begribnisstitten in die Kirchen. Von da ab nahm auch der Reliquien-
kult, wie wir ihn kennen, groBere Verbreitung.

¢ GroBen Wert legten nun die einzelnen Kirchen darauf, Reliquien zu
erwetben, die in den Augen der Gliubigen als wahre Schitze und als
Unterpfand besonderen himmlischen Schutzes galten. Leo IV. (847—3855)
empfahl, die Reliquien auf den Altar zu stellen, was im 10. Jahrhundert
noch nicht allgemeine Sitte war. Im Laufe des 13. Jahrhunderts, manch-
mal auch schon im 12., stellte man die Reliquien auf Siulen in einen
Schrein hinter dem Altar (vgl. Tafel IV Abb. 5)*5 oder errichtete eine
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feste Wand mit vielen Reliquienbehiltern. Dadurch wurde das liturgische
Empfinden beeintrichtigt. Der Priester war nunmehr durch die Re-
liquienwand genétigt, dem Volke beim heiligen Opfer den Riicken
zuzukehren, ein Umstand, der mit dazu beitrug, den Gedanken der
engen Zusammengehdrigkeit von Priester und Volk beim heiligen
Opfer in den Hintergrund treten zu lassen.

¢« In altchristlicher Zeit barg man die Reliquien in Elfenbein- odet
- Silberkiistchen von rundlicher oder Eiform. Die eigentliche Bliite-
zeit der Verehrung der Reliquien, das Mittelalter, brachte auch einen
neuen Aufschwung in der Anfertigung von kunstreichen Behiltnissen.
Was sich den Kiinstlern an Kostbarkeiten, Kiinsten, Formen darbot,
verwandten sie zum Schmuck der Reliquiate. Bemerkt sei, dal man
auch profane Stiicke um ihrer Seltenheit oder Kostbarkeit willen be-
nutzte, wie Kistchen, Biichsen, Glaser, Kelche, Horner. Sehr beliebt
blicben die Schreine, kleine und groBe, die aus Holz gefertigt und
mit Metall iiberzogen wurden oder auch ganz aus Metall hergestellt
waren. GroBe, durch Bogen gegliederte, mit Giebeldach bedeckte
Schreine in Treibarbeit, mit Email und Edelsteinen von hohem Kunst-
wert haben sich zahlreich erhalten. Genannt seien z. B. die Schreine
des heiligen Viktor inXanten (1129), des heiligen Servatius in Maastricht
(um 1165, vgl. Tafel VIII Abb. 3), der heiligen drei Konige in Kéln
(1180—1210), des heiligen Karl in Aachen (1200—1215). Andere
Reliquiare haben die Form eines Kuppelbaues, wie die im Welfenschatz
zu Wien (1165, vgl. Tafel VIII Abb. 4) und London (1170). Beliebt
sind auch die Biistenreliquiatien, von denen kostbare Proben aus dem
11. Jahrhundert bis zur Neuzeit erhalten sind (vgl. Tafel VIII Abb. 7).
Andere Formen zur Aufbewahrung von Reliquien sind kleine Heiligen-
figuren, GefiBle in Gestalt von Armen oder Tafeln. Letztere pflegte
man fiit Kreuzpartikeln zu verwenden, wenn nicht kreuzfsrmigeBehilter
vorgezogen wurden. Am hiufigsten stellte man seit dem 14. Jahrhundert
kleinere Reliquien in SchaugefiBien aus, in den sogenannten Osten-
sorien oder Monstranzen, welche auf einemFuf3 und Schaft die Reliquien
in einem kreisrunden oder rohrenférmigen (wage- oder senkrechten)
Glase bargen.

. Fin beliebter, wirkungsvoller Schmuck des Altares sind lebende
Blumen. Von dem Schopfer mit einem Kleide ausgestattet, wie
selbst Salomon nach dem Worte des Herrn es nicht hertlicher trug,
sind sie eine kostliche Gabe der Natur an Christus und ein Sinnbild
des Opferduftes, der vom Altar zum Himmel emporsteigt. Aus Be-
quemlichkeits- und Sparsamkeitsriicksichten werden sie leider oft durch
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kiinstliche ersetzt. Wenn auch die kirchlichen Vorschriften solche aus
Seide und edlem Metall gestatten, so sollten sie doch héchstens ein
Notbehelf sein.

¢ Den Hochaltar kennzeichnet vielfach auBer seiner bevorzugten Lage
im Raum ein von Siulen getragener Uberbau. Nach seiner Form nennt
man ihn Ziborium [Kiborion (griechisch) bezeichnet die becherférmige
Hiilse der Lotosfrucht]. Es ist das ein Uberrest der alten Praxis, den
Altar tiber dem Grabe eines Mirtyrers wirkungsvoll auszuzeichnen?$
(vgl. die erhaltenen Ziborien-Altire in San Marco zu Venedig, in Sant
Ambrogio zu Mailand, in Zara, Sant Apollinare in Classe (vgl. Tafel IV
Abb. 2), in Sant Elia [vgl. Tafel IV Abb. 4]).

¢ Der Hochaltar — in Kathedral-, Kollegiat- und Abteikirchen steht
ein besonderer Sakramentsaltar in einer Nebenkapelle — ist heute
auBer einer Opferstitte auch der Thron des eucharistischen Gott-
Konigs durch das Tabernakel?”. Das war nicht immer so. Das Alles-
heiligste durfte zum Zwecke der Krankenkommunion urspriinglich von
den Gliubigen mit nach Hause genommen werden, dann wurde es in
der Sakristei oder in einer Nische des Altarraumes aufbewahrt. Spiter
kam die Sitte auf, ein GefiB in Gestalt einer Taube (vgl. Tafel XTI Abb.s)
oder eines mit Seide umhiillten Turmes an einer Kette im Ziborium
tiber dem Altare aufzuhingen. Im Mittelalter stellte man ein Sakra-
mentshiuschen, meist in Form eines Turmes, neben, spiter auch auf
dem Altare auf (vgl. Tafel XXII Abb. 4). Anfangs beweglich, wurde es
allmihlich fest in den Altar eingebaut. Durch die Verfiigung des
Tridentinischen Konzils iiber die Verehrung der heiligen Eucharistie
erlangte es im 17. und 18. Jahrhundert eine groBere Bedeutung, die in
den Altarbauten dieser Zeit charakteristisch zum Ausdruck kommt (vgl.
Tafel V Abb. 4, 5, 6). Der Grundgedanke des Altares als Opfertisch
vetlor dadurch vielfach stark seine beherrschende Stellung.  Fiir das
Tabetnakel verlangt das Rituale einen besonderen zeltartigen Vorhang
(Konopeum), der sich jedoch fast nur in Italien eingebiirgert hat. Er
darf stets weill sein, kann aber auch der Tagesfarbe entsprechen.
Schwarz datf fiir ihn nie genommen werden. Das Innere des Tabet-
nakels soll vergoldet oder mit Gold- und Silberbrokat oder weiBer
Seide ausgekleidet sein. Hinter der Tabernakeltiir ist vielfach ein
Vorhang iiblich.

« Das ,,Ewige Licht®, die Lampe, die nach kirchlicher Vorschrift un-
unterbrochen vor dem Altare brennt, auf dem das Allerheiligste auf-
bewahrt wird, geht auf altchristlichen Utssprung zuriick. Lesen wir doch,
daB man an Mirtyrergribern mit Vorliebe stindig Lampen brannte,
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deren Ol die Gliubigen als Reliquie benutzten. Daran erinnern auch
noch die Lampen, die vielfach in Kathedral-, Kollegiat- und Abtei-
kirchen vor dem Hochaltar brennen, obwohl das Allerheiligste sich
nicht dort befindet. Das ,,Ewige Licht® ist zugleich auch noch der
Ausdruck eines andetren liturgischen Gedankens.

« Nach liturgischer Auffassung soll man sich beim Gottesdienst nur
geweihten Lichtes bedienen. In iltester Zeit weihte man nun jeden
Abend durch ein Gebet das Licht, das den Nachtgottesdienst ethellen
sollte. Wir haben diesen Brauch nur noch bei der Feuer-und Lichtweihe
am Karsamstag, wo von der Osterkerze aus alle Lichter der Kirche
entziindet?® werden. Das ,,Ewige Licht* soll nun das geweihte Ostetlicht
das ganze Jahr hindurch in der Kirche lebendig und wirksam erhalten.

[I. Die liturgischen GefiBe.

¢ Mit der Ausstattung des Altares aufs engste verkniipft sind die
kirchlichen GefiBe, die bei der Feier der Liturgie Verwendung finden.
Unter ihnen nehmen jene die erste Stelle ein, die zur Aufnahme des
Allerheiligsten bestimmt sind: Kelch, Patene, Zibotium (Speisekelch)
und Monstranz.

« Die altehrwiirdigen Wandlungsgebete nennen den Kelch ,herrlich®,
zunichst im Hinblick auf den kostbaren Inhalt. Es verstand sich aber
von selbst, daB man das GefiB, das mit Christi Blut gefillt wird, so
prichtig als méglich gestaltete. Wenn also auch zuweilen in der Not
des Augenblickes gliserne, ja selbst holzerne GefiBe gebraucht worden
sind, so hat die Kirche jedoch stets darauf geschen, da wenigstens der
eigentliche Becher (cuppa) von Silber und vergoldet sei, und nur im
Falle der Armut gestattet sie auch heute noch einen zinnernen, wenn
moglich im Innern vergoldeten Kelch. Da frither die Gliubigen selbst
d.en Wein zum Opfer mitbrachten und unter beiden Gestalten kommuni-
zierten, so unterschied man drei Arten von Kelchen: den Opferkelch,
in den der geopferte Wein gegossen wurde, vielfach mit zwei Henkeln
versehen; den kleineren MeBkelch, den nur der Bischof und die mit-
opfernden Priester und Diakone benutzten, und den groBeren Kom-
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munionkelch, der mit Wein gefiillt wurde und in den man einige
Tropfen des konsekrierten Weines goB. Die Gliubigen bedienten
sich zum Genusse eines goldenen Réhrchens (fistula). In dieser Weise
kommuniziert noch heute der Papst mit seinen beiden Diakonen bei
der feierlichen Messe. Mit dem Aufhéren der Darbringung von Brot
und Wein durch die Gliubigen beim Opfergang* und der Kommu-
nion der Gliubigen unter beiden Gestalten (die seit dem 12. Jaht-
hundert immer mehr aus der Ubung kam) schwanden diese beson-
deren Kommunionkelche und das Kommuniontéhrchen.,

« Die Gestalt des Kelches ist von der romanischen Zeit bis heute im
wesentlichen gleich geblieben: iiber einem breit ausladenden FuB erhebt
sich ein Schaft, der durch einen kriftigen Knauf unterbrochen ist und
tiber ihm der Kelchbecher. Der FuB ist anfangs rund, spiter sechs-
oder achteckig, eine Form, die trotz freier Anwendung beibehalten
wird. Der Knauf nimmt in der gotischen Zeit allerlei Gestalten
bis zur Kapellenform an, wihrend er spiter wieder einfacher wird
und zur Barockzeit meist Birnenform aufweist. Der Becher, zuerst
tief, dann halbkugelférmig, spiter schlanker und nach unten keil-
férmig zulaufend, zeigt in der Barockzeit einen sanft ausgebogenen
Rand. In neuerer Zeit hat man andere Formen versucht, die teils auf
ilteste Vorbilder zuriickgehen. Sie suchen die Form aus einer be-
stimmten Vorstellung zu 16sen.

¢ Charakteristische Beispiele fiir die einzelnen Formen seien genannt.
Aus frithromanischer Zeit stammt der Tassilokelch in Krems-
miinster, ein Geschenk Herzog Tassilos (748—788) an die Benediktiner
(vgl. Tafel IX Abb. 1). Er hat die Form eines Trinkbechers und ist
mit ornamentalen und figiirlichen Darstellungen geschmiickt. Die
frithromanische Form gibt sich zu erkennen durch den trichterférmigen
FuB, den glatten Knauf und die runde, etwas hohe Cuppa. Von hetvor-
ragender Schonheit und mit reichem Kunstschmuck versehen sind die
romanischen Kelche in Kéln (vgl. Tafel IX Abb. 2), Hildesheim (vgl.
Tafel IX Abb. 3), Tremessen, Salzburg, Fritzlar, Marienstern, Rathenow.
« Bemerkenswerte Beispiele gotischerKelche mit vielbiigeligem Knauf
und kummenférmiger Schale befinden sich in Limburg, Marienstern,
Naugard, Schroda, Ruppin. Plastisch aufgelegtes Blattwerk, Vierpal3-3°
oder Sternform der Knaufbiigel, mehreckige Grundform des FufBes,
glatte Cuppa in der Gestalt eines stumpfen Kegels tragen die gotischen
Kelche in Negenborn, Fraustadt, Dirschau, Neumark, Prag, Eggenburg,
zum Teil mit bezeichnendem Emailschmuck. Der bekannte Kelch in Soest
trigt am Knauf drei Wappenschilder und drei Nester mit Adler, Phénix
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und Pelikan, Uberreich sind Kelche der spitgotischen Zeit gearbeitet,
wie der Kelch der Briiderkirche in Braunschweig und der technisch
prichtige Kelch des Engelbert Hoffleger (1468) im Domschatz zu
Osnabriick. Beim letzteren ist der Knauf als kleines, sechsteiliges
Tempelchen gebildet (vgl. Tafel IX Abb. 5).

¢ Einer der schénsten Renaissancekelche ist der von Anton Eisenhoit
in SchloB Herdringen aus dem Jahre 1588 (vgl. Tafel IX Abb. 7).
Det SechpaBfuB ist mit sechs Reliefmedaillons geschmiickt. Der Knauf
zeigt in sechs Nischen weibliche Figuren in antiker Tracht, die Kuppe
ist tulpenférmig.

¢ Ein hochbarockes Stiick von schlanker Form, mit tiefer, tulpen-
artig geschweifter Kuppe und birnenférmigem Knauf ist ein Kelch
in der Sankt-Michaels-Hofkirche zu Miinchen von Andreas Pichler
(1673, vgl. Tafel X Abb. 1). Er ist bedeckt mit silbergetricbenem
Ornament in Rankenwerk, Puttenkopfen und Emailmedaillons.

¢« Der Kelch in Maxglan (1801) zeigt die bekannten Empire-Ornamente.
Neue Formen und Ideen entwickelte Pater Desiderius Lenz (Erzabtei
Beuron), der dem Kelche edle Verhiltnisse und einen feinempfundenen
Emailschmuck gab. Noch konsequenter arbeitete Pater Suitbert Krimer
(Erzabtei Beuron), der den Knauf unter die Kuppe setzte und zur Vet-
mittlung des Aufstieges vom FuB zum Schafte cine wurzelstockihnliche
Verdickung fiigte (vgl. Tafel X Abb. 4). Der seinen Entwiirfen zu-
grunde liegende Gedanke tritt in den Namen, die er seinen Kelchen gab,
hervor, wie: Virga Jesse (Reis Jesse), Poculum coeleste (Himmels-
becher), Genimina vitae (Weinstock des Lebens), Flos de virgine (Blume
der Jungfrau). In gleichem Sinne sind auch die von Brom (Utrecht)
entworfenen Kelche gehalten.

¢ Die Patene ist die natiitliche und notwendige Erginzung des Kelches.
Sie hat fiir die Darbringung der Hostie die Gestalt eines flachen Tellers.
Der griechische Name Patene (ratdvn) besagt soviel wie flaches GefiB3,
Schiissel. In der ersten christlichen Zeit, in der es noch keine Be-
stimmungen iiber ihre Gestalt, Material und Ausstattung gab, wird man
sich der im Haushalt iiblichen Schalen bedient haben. Es waten Patenen
aus Glas, Holz, Stein, Ton, Zinn, Kupfer, Silber und Gold in Gebrauch.
Heute sind allgemein nur solche aus Silber oder Zinn gestattet, die wie
die Kelchkuppe auBer im Falle groBter Armut immer vergoldet sein
miissen. Die Glasschalen waren nach Art der Goldgliser mit Bildern ge-
schmiickt, die durch einen Uberzug von blauem Glase geschiitzt waren.
¢ Aus der Zeit Konstantins wissen wir, daB kostbare Patenen aus Gold
und Silber geopfert wurden. Da die Patene der altchristlichen Zeit zum
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Einsammeln, Brechen und Austeilen der Opferbrote diente, war sie
bedeutend gréBer als die heutige, die nur fiir den Priester bestimmt ist
und gewohnlich einen Durchmesser von 12 bis 18 Zentimeter hat; so
gab es zur Zeit Leos III. (795—816) Patenen, die 20 bis 2 5 Pfund schwer
waren und jedenfalls Handhaben trugen. Doch miissen auch kleinere
Patenen zum Austeilen der heiligen Kommunion vorhanden gewesen
sein.

¢ Patenen gebrauchte man auch bei kirchlichen Salbungen zur Aufnahme
des heiligen Oles, andete beniitzte man zum Austeilen des geweihten
Brotes an die, welche nicht kommunizierten. Hinkmar von Reims fand
diesen Gebrauch 852 fiir die Sonn- und Feiertage vor und fiihrte iha
tir die Zukunft ein. In Frankreich und in der griechischen Kirche hat
sich diese Sitte bis heute erhalten.

¢ Zwei Silberpatenen, nach Kaufmann zur Aufnahme der Eulogien
(Opferbrote) bestimmt, aus dem . bis 6. Jahrhundert, mit einem Kreuz
und dem Brustbild eines Heiligen geschmiickt, befinden sich im
Britischen Museum zu London. Im Louvre zu Paris wird die soge-
nannte Patene Karls des Kahlen (gest. 877) aufbewahrt, eine orien-
talische Serpentinschale in Goldfassung mit Perlen und Zellenschmelz
besetzt. Die iltesten Patenen in Deutschland sind u. a. in Hildesheim
(vgl. Tafel X Abb. 5), Salzburg (Sankt Peter), Fritzlar (um 1200),
Hannover (Provinzialmuseum), Tremessen und Wilten, alle geschmiickt
mit bildnerischen Darstellungen. Der Rand der Hildesheimer Patene
ist mit Steinen und Filigran besetzt.

¢ Die Patenen der gotischen Zeit sind einfacher, einige reich emailliert
oder graviert (vgl. Tafel X Abb. 6), im allgemeinen haben sie nur ein
graviertes Kreuzchen oder ein anderes sich auf den Heiland beziehendes
Sinnbild auf dem Rande. Eine emaillierte Patene aus dem Jahre 1679
befindet sich im Salzburger Domschatze (vgl. Tafel X Abb. 7).

¢ In weit hohetem MaBe als die heidnischen und alttestamentlichen
Kultgerite, die stets als besonderes Eigentum der Gottheit betrachtet
und im Alten Bund durch eine von Gott gebotene Reinigung und Salbung
geweiht wurden, treten Kelch und Patene in Beziehung zum Gott-
menschen und empfangen darum seit iltester Zeit eine besondere dem
Bischof vorbehaltene Weihe durch Salbung der Innenfliche mit heiligem
Chrisam. Auf dieser durch Gebet und Salbung bewirkten Heili-
gung beruht das kirchliche Verbot, die konsekrierten GefiBle mit
ungeweihten Hinden zu beriihren. Es ist das besondere, bei der
Weihes* anvertraute Amt der Subdiakone, die MeBgerite zum Altare
zu tragen und vom Altare nach Gebrauch wegzunehmen sowie fiir
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ihre Reinigung zu sotgen. Doch ist es nach den heute geltenden
Bestimmungen allen Klerikern gestattet, die heiligen Gefifle, die in un-
mittelbarem Dienst der heiligen Eucharistie stehen (Kelch, Patene,
Ziborium, Lunula3* der Monstranz), zu beriihren, ebensodenLaienbriidern
und Klosterfrauen in der Ausiibung des Sakristandienstes, ferner den
Laien, die das Amt des Kiisters versehen.

¢« In Verbindung mit dem Kelche mégen noch die MeBkinnchen ge-
nannt werden, jene zwei kleinen GefiBe auf einem Teller, in denen die
zum heiligen Opfer benotigten Gaben von Wein und Wasser bei der
Opferung gereicht werden. In der frithchristlichen Zeit opferten die
Gliubigen selbst den Wein und brachten ihn in GefiBen, die eine
bauchige Form mit einem oder zwei Henkeln trugen (amulae), beim
Opfergang zum Altare (vgl. die im vatikanischen Museo Cristiano
aufbewahrte Amula aus dem Ausgang des 4. Jahrhunderts, Tafel XI
Abb. 1). Heute bedient man sich gewohnlich gliserner Kinnchen;
auch solche aus Gold, Silber, Zinn sind in Gebrauch. Die Kinnchen
sind mit FuB, Henkel, AusguB, oft auch mit einem Deckel versehen, der
die Buchstaben V (Vinum = Wein) und A (Aqua = Wasser) zur Be-
zeichnung des Inhaltes trigt.

¢« Als die Goldschmiedekunst im 16. und 17. Jahrhundert in Bliite stand,
erfuhren auch Teller und Kinnchen kunstvolle Ausstattung (vgl. Tafel X1
Abb. 2). Die silbernen und vergoldeten Kinnchen in Erding aus dem
Jahre 1691 sind reich mit Filigran und mit guten Emailmalereien ver-
ziert. Reiche spitbarocke Reliefarbeit zeigt die Lavaboplatte (Lavabo =
GefiB zur Handwaschung, so genannt nach dem ersten Wort des bei
der Handwaschung gesprochenen Psalms) in der Dreifaltigkeitskirche zu
Miinchen, mit Laub- und Bandwetk und den Bildern der Evangelisten
auf dem Rande. Reichgetriebene Kinnchen mit kunstvollem Teller
aus dem Jahre 1704 sind im Stifte Nonnberg zu Salzburg.

¢ Fiir dic liturgische Handwaschung der Bischéfe vor, wihrend und
nach der heiligen Messe — im Mittelalter auch fiir Priester @iblich —
bedient man sich einer groBeren Kanne mit Teller, im Mittelalter
gewdhnlich Aquamanile (Handwasser) genannt, oft auch einfach als
Lavabo bezeichnet.

¢ In der romanischen Zeit trug dieses GuBgefiB oft die Gestalt eines
Léwen, manchmal auch die Form eines Hahnes, Greifen, Drachen,
Pferdes oder Einhorns. So bildete bei der Lowenform (gewdhnlich
ein BronzeguB) der umgelegte Schweif den Henkel, wihrend aus dem
Rachen durch ein Réhrchen das Wasser ausfloB. Solche GieBléwen sind
u. a. erhalten in Vohwinkel, Soest (Patroklidom), Rheine, Minden. Ge-
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fie in Form von Reitern zu Pferd befinden sich in den Museen zu
Kopenhagen und Budapest, GuBkannen in Form von Végeln im Kunst-
gewerbemuseum in Berlin. Im 15. Jahrhundert werden Kupfer- oder
Bronzekessel beliebt mit doppelter GuBréhre und abgestuftem FuB (so
z. B. in der Stiftskirche zu Aschaffenburg). Reichsten Schmuck zeigen die
Lavabokannen in spiterer Zeit, wie die im Stift Michaelbeuren von Gregor
Linderer (1658) und die im Prager Domschatze (vgl. Tafel XI Abb. 3a).
¢ Die heilige Kommunion, zu der die einzelnen Stiicke (Partikeln) nicht
mehr gebrochen, sondern schon vorher hergerichtet werden, wird seit
dem 13. Jahthundert aus dem Ziborium ausgeteilt. Der Name stammt
von dem zeltartigen Baldachin tiber dem Altare, ging von diesem iiber
zunichst auf das in ihm hingende GefiB, dann auf das Tabernakel,
zuletzt auf den im Tabernakel stehenden Speisekelch. Er ist in der
Regel aus Silber oder Kupfer, innen vergoldet, mit einem Deckel vet-
sehen und mit einem weiBseidenen Behang verhillt.,

¢ Der Speisekelch hat bis zu seiner heutigen Gestalt eine reiche Ent-
wicklung durchgemacht.

¢ In altchristlicher Zeit erschwerten die Verfolgungen die Abhaltung
des Gottesdienstes an einem bestimmten Orte; die Gliubigen konnten
sich der Gefahr und des Platzmangels wegen nicht regelmiBig zur Feier
der heiligen Geheimnisse vereinigen, gleichwohl muBten sie tiglich
ihrer Verhaftung und dem Tode entgegensehen. So gab man ihnen
die heilige Kommunion in ihre Hiuser mit, durch die sie sich selbst
zum Martyrium stirken konnten. Kleine Schmuckkistchen, oft aus
reichgeschnitztem Elfenbein, bargen in den Hiusern die heilige Opfex-
speise. Bischofe, Priester und Diakone hielten sie in ihrer Wohnung
bereit und sandten sie durch den Diakon oder Akolythen oder auch
durch andere Gliubige in einem am Halse getragenen Tuche oder in
kostbar ausgelegten Kérbchen, Kapseln oder Biichsen zu den Kranken
und Gefangenen.

¢ Beim Aufhoten der Verfolgungen brachte man die heilige Kommunion
nur den Kranken und bewahrte sie zu diesem Zwecke in der Kirche
bzw. der Sakristei in kleinen, urspriinglich wohl profanen Biichsen aus
Holz, Metall oder Elfenbein auf (daher stammt noch jetzt der kirch-
liche Name fiir den Speisekelch: Pyxis — Biichse). Auch lieB man sie
in taubenihnlichen Gefiflen an kleinen Kettchen vom Baldachin
des Altares iiber diesen herabhingen. Daneben waren turmartige
GefiBe im Gebrauch, die in einer Umhiillung auf dem Altare standen
oder tiber ihm schwebend angebracht waren bzw. im Wandtaber-
nakel standen.

6 Die betende Kirche. 81

liturgie.de



AUSSTAITUNG DES ALTARS UND DER KIRCHE

¢ Mitte des 13. Jahrhunderts kannte man einen eigenen Speisekelch, zu
dem zuerst die vorhandenen Elfenbeinkistchen dienten, indem man
den FuB} und einen verschlieBbaren Deckel hinzufiigte. Auch kamen
Gefille aus Edelmetall in mehreckiger Form oder in Gestalt einer kugel-
formigen Biichse auf, die am Deckel eine Ose zum Aufhingen hatte.
Der Deckel entwickelte sich unter dem EinfluB des gotischen Zeitgeistes
zu einem reichen Turm mit Fialen33, Streben, Nischen und Baldachinen,
so daB aus dem Ziborium ein prunkendes Schaugefil wurde.

© In derForm und kiinstlerischen Ausbildung schlieft sich das Zibotium
der Entwicklung des Kelches an. An Bildschmuck erscheinen Gegen-
tiberstellungen von Szenen des Alten und des Neuen Testamentes mit
vorbildlicher Beziehung auf die 