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Vorrede.

, Das Wissenswerte in betreff der Kirchenfeste wird in den
dlteren Werken iiber Liturgik gew6hnlich als ein Teil des Ganzen in
nem besondern Abschnitte oder Bande dargestellt; in den letzten
ahrzehnten aber hat man die einschligigen Fragen vorwiegend in
Form von Einzelartikeln in encyklopddischen Werken und in Zeit-
schriften behandelt.

Es schien nun an der Zeit, diesen Gegenstand wieder einmal
r sich allein im Zusammenhang zu bearbeiten. Denn die &lteren
Verke sind einesteils nicht jedermann zuginglich, anderseits aber
eniigen auch die besseren bei dem jetzigen Stande der Quellenlitteratur
haltlich nicht mehr, und durch die Einzelarbeiten der neuesten Zeit
rde die Forschung in manchen Punkten zwar sehr gefordert, andere
Partien aber blieben unberiicksichtigt, und der Leser gewinnt dabei
‘keinen Einblick in den Organismus des Ganzen.

. Eine zusammenhingende Darstellung nun mulste das, was die
orschung in #lterer und neuerer Zeit Zuverlissiges zu Tage gefordert
at, zusammenfassen und in ein System bringen, dann aber nach dem
etzigen Stande der Wissenschaft umformen. Es gab dabei mancherlei
u ergiinzen und zu berichtigen, da einige in neuester Zeit erst zu-
a.nghch gewordene Quellenschriften manches in einem ganz andern
hte erscheinen lassen, als bisher. Zu nennen ist hier an erster Stelle
n Gamurrini entdeckte sogen. Peregrinatio Silviae, sodann der
ctionarius von Silos und die kritische Ausgabe des sogen. Martyro-
ogium Hieronymianum von de Rossi und Duchesne. Letzteres Werk
var bekanntlich bisher fiir die Forschung vielfach ein Hindernis und
irreleitend gewirkt, indem die einen ihm zu viel, die andern gar
ein Ansehen heilegten.

~ Die Verwertung der aus diesen und andern einschligigen Werken
il gewinnenden Aufschliisse schien dem Verfasser nicht linger mehr auf-
oben werden zu diirfen, und er hat bei vorliegender Arbeit vor-
gsweise Studierende der Theologie und den jiingeren Klerus im Auge
habt. Die Behandlung der betreffenden Materie in Predigt und
\atechese zu erleichtern und die Gesichtspunkte in Kiirze klar hin-
ustellen, welche zur geschichtlich korrekten Behandlung notwendig
d, von kritikloser Leichtgliubigkeit wie von glaubenloser Zweifel-

Oht gleich weit entfernt, — das schien eine zeitgemifse Aufgabe
sein, »
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Uberdies verlangt das preufsische Kultusministerium neuerdings:
in der Prufungsmdnung fir das Lehramt an héheren Schulen vom
12. September 1898 § 12 von den Kandidaten, welche die Befiihigung
fir den katholischen Religionsunterricht nachweisen und Fakultiit

darin erlangen wollen, unter anderem auch ein tieferes Verstandms’
des Kirchenjahres. :

Hierin findet es auch seine Erklirung, wenn der Verfasser den
Kultus der romisch-katholischen Kirche allein berticksichtigt und
Binrichtungen anderer Konfessionen nur in Ausnahmefillen erwihnt
sowie anderseits in der Besprechung der Heiligenfeste, wie es dem
Titel Heortologie entspricht, sich auf diejenigen beschriinkt, welche
offentlich gefeiert werden oder ehedem Feiertage waren. Fiir die
Fille, die hier nicht zur Sprache kommen, wird aus den Werken von
Morcelli, Nilles, dem Heiligenlexikon von Stadler und schliefslich aus
den Bollandisten leicht Auskunft zu erlangen sein. Bei einem Gegen-
stande, der so viel praktisches Interesse bietet wie der vorliegende,
wird es nicht ausbleiben, dafls der eine dieses, der andere jenes in dem
Buche vermifst; allein fiir die vorgesteckten Ziele scheint nach meinen
Erfahrungen das gesammelte Material geniigend. Teils um grundlosen
Einwendungen gegen einzelne hier ausgesprochene Ansichten zuvor-

zukommen, teils um fiir selbstindige Forschung die Anregung und
Grundlage zu geben, wurden im dritten Teile ausfiibrliche Nachrichten

iiber die Quellenlitteratur beigefiigt; eine Auswahl von Quellenschriften

selbst als Anhang abdrucken zu lassen, schien nicht praktisch, da sie -

fir den Zweck des Buches zu umfangreich hiitte ausfallen miissen.

Bonn, am Feste Allerheiligen 1900.

Der Verfasser. ¢
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Erster Teil.
Die Kirchenfeste im allgemeinen.

§ 1. Einleitung.

Die Verehrung Gottes seitens der Menschen vollzieht sich einer-
seits mit Hilfe gewisser sinnlich wahrnehmbarer Elemente, als da
sind Zeichen und Worte, anderseits ist sie gekniipft an Orte und
Zeiten, wenn anders sie nicht eine formlose bleiben soll. Schon im
Wechsel von Tag und Nacht, Jahreszeiten und Jahren ist eine Auf-
forderung der Schopfung an den Menschen enthalten, zu bestimmten
Zeiten Gottes zu gedenken und mit ihm in Verbindung zu treten.
Der Tag mit seiner Helle ist zur Arbeit geeignet, die Nacht mit
ihrer Stille ladet zur Einkehr in sich selbst ein; ihr Wechsel aber

- ermahnt uns, das Tagewerk mit Gott zu beginnen und in der Finsternis
der Nacht uns in Gottes Schutz zu empfehlen. Der Wechsel der
Jahreszeiten sodann bringt die Friichte der Erde zur Reife, deren wir
zu unserem Unterhalt bediirfen, und der Kreislauf der Jahre erinnert
uns an die Vergiinglichkeit alles Irdischen; denn aus einzelnen Jahren
setzt sich unsere Lebenszeit zusammen. Daher haben die Kultur-
volker schon im grauen Altertum im Wechsel der Zeitabschnitte die
Aufforderung zur Gottesverehrung gefunden und heilige Zeiten ein-
gefiihrt. Heilige Zeiten und heilige Orte sind daher allen Religionen ge-
" meinsame wesentliche Einrichtungen. Der Wechsel der Zeiten und die
denselben bedingenden Vorginge in der Natur regen den Menschen
religios an, und dieser wiederum heiligt gewisse Zeiten und weiht sie
- Gott. Die Gott geweihten Tage aber werden zu Festtagen.

Die Akte der Gottesverehrung nimlich erheben sich iber die all-
 téiglichen Verrichtungen des gewdhnlichen Lebens und sind daher ge-
eignet, diese zu verdringen, soweit sie nicht zur Erhaltung des
- physischen TLebens und der gesellschaftlichen Ordnung notwendig
. sind. So kam es, dafs die Verrichtungen des gemeinen Lebens hinter
 die Akte der Gottesverehrung zuriicktraten und die Ruhe von der
Arbeit ein Bestandteil der Gottesverehrung wurde. Man feierte von
~ den gewohnlichen Arbeiten an gewissen Tagen, und dadurch erhielten
. diese eine highere Weihe. So fiel bei den alten Romern der Be-
griff Ruhetag und Feiertag zusammen und wurde durch das Wort

_ feria bezeichnet. Bei den Hebriern aber trat bei den Tagen der.
Kellner, Heortologie. 1
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Gottesverehrung ihr Charakter als Ruhetage mit der denkbar grilsten
Entschiedenheit hervor?).

Wenn die christliche Kirche nun auch ihrerseits die Tage der
Gottesverehrung soviel wie moglich als Tage der Ruhe von der
Arbeit angesehen und behandelt wissen wollte, so folgte sie dabei
einer allgemeinen menschlichen, von der Natur gegebenen und beding-
ten Auffassung und Gewohnheit, die ihre natiirliche Berechtigung hat.
Man fing in der christlichen Theologie bald an, dafiir den Ausdruck
sabbatismus (Sabbatsruhe) anzuwenden, und im Gffentlichen Leben er-
rangen die christlichen Feiertage, zuerst der Sonntag, nach und nach
auch seitens der staatlichen Gesetzgebungen die Anerkennung als
Ruhetage bald in grifserer bald in geringerer Zahl.

Die Gesamtheit der kirchlichen Festtage und Festzeiten ist
gegenwiirtig bei uns zusammengestellt in den verschiedenen Kirehen-
kalendern. Was wir da vereinigt sehen, setzt sich aber aus zwei
wesentlich verschiedenen Hauptteilen zusammen, die auch eine ganz
verschiedene Entstehung und Geschichte haben. Der erste Haupt-
teil besteht aus den Festen des Herrn, welche sich iiber das
Jahr verteilen und nach gewissen Gesetzen geordnet und verbunden
sind; den zweiten bilden die Gedichtnistage der Heiligen, welche
unter sich und mit den Festen des Herrn in keiner Verbindung
stehen. Dazu kommen dann noch als eine mittlere und Nebengattung
die Feste der Mutter Gottes, welche mit den Festen der Heiligen
das gemeinsam haben, dafs sie an bestimmte Kalendertage gebunden
sind; anderseits aber sind sie unter sich und mit einigen Festtagen
des Herrn in eine gewisse Verbindung gebracht, jedoch so, dals sie
sich iiber das ganze Kirchenjahr verteilen und in dessen einzelne
Festzeiten hineinfallen.

Der erste der genannten Bestandteile ist der wichtigste und
seinen Hauptfesten nach auch der flteste. Die Feste des Herrn,
Ostern und Pfingsten vorab, machen das aus, was man Kirchenjahr
im engeren Sinne nennt, und gehen, wenn sie mit Heiligenfesten auf
denselben Kalendertag fallen, diesen unbedingt vor. Das Kirchenjahr
ist gebildet auf einer einheitlichen Grundlage und nach einem Grund-
gedanken, der aber nicht dem Geiste irgend eines Menschen ent-
sprungen, sondern aus den geschichtlichen Verhiiltnissen, némlich aus
dem Zusammenhang des Christentums mit dem Judentum, hervor-
gegangen und dadurch historisch gegeben ist.

Die Kirche fiihrt uns im Laufe eines Kalenderjahrs die wichtigsten
Ereignisse aus dem Leben des Herrn und die hervorragendsten Mo-
mente seiner erlgsenden Thiitigkeit vor. Das Zentrum des Ganzen

) Dem griechischen Worte éopri ist schon in etwa der Begriff der Ergotz-
lichkeit, des Vergniigens beigemischt. Die Christen nannten die auf den Sonntag
folgenden Wochentage feria secunda u. s. w., was schon zur Zeit Tertullians geschah.
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bildet das Gediichtnis des Todes und der Auferstehung des Herrn, also
das Osterfest, wovon ausgehend alle andern Begebenheiten, riick-
wirts bis zur Geburt, vorwirts bis zum Abschlufs der erlésenden
Thiitigkeit im Pfingstfeste, in passenden Zeitriumen gruppiert werden.
Ubrig sind dann einerseits der Advent, als Vorbereitungszeit auf die
Ankunft des Herrn, welcher die 4—5000 Jahre von Erschaffung des
Menschen in Erinnerung bringen soll, anderseits die Sonntage nach
Pfingsten, welche die Zeiten nach der Stiftung der Kirche darstellen
und hingebender Betrachtung der geschehenen Erlosung, ihrer Lehre
und ihres Segens gewidmet sind. Die Wochen des Jahres bilden die ein-
zelnen Glieder der Kette, und der jedesmalige Sonntag bestimmt
den Charakter der Woche, an deren Anfang er steht.

Die heiligen Zeiten, wie sie uns in der jetzt geltenden Fest-
ordnung entgegentreten, helfen den Geist der Kirche dufserlich dar-
stellen und sind ein wichtiges Element des Kultus iiberhaupt, indem
sie dazu dienen, die Menschheit zum Christentum zu erziehen. Durch
sie lebt man sich leicht in das Christentum hinein. Welchen wahren
Christen liefse das Herannahen eines kirchlichen Festes kalt? In
freudige Erregung versetzt uns das Bevorstehen eines solchen; weihe-
volle Stimmung, ja Begeisterung ruft der Tag selbst hervor! Darum
wird auch auf dem Gebiet der Homiletik wie der Askese so oft
auf die heiligen Zeiten Riicksicht genommen und die Feste der
Kirche in der betreffenden Litteratur in ergiebigster Weise ver-
wertet. Eine Anzahl zum Teil sehr umfangreicher Werke giebt
Zeugnis davon.

Jede Religion hat ihre Feste, aber keine hat ein so reiches und
so sinnig ausgebildetes System von Festzeiten wie die katholische
Kirche. Vergleichen wir das Ganze einem kunstgerechten Bau, so
bilden die grofsen Feste des Herrn die Grundpfeiler, die das Ganze
tragen, die kleineren und Devotionsfeste gleichen den Dekorationen,
und die Sonntage mit den dazu gehdrigen Wochen kinnen wir als
die gewdhnlichen Mauersteine bezeichnen. Natiirlich war die jetzige
reiche Ausgestaltung nicht von Anfang an vorhanden, sondern wie so
manche andere Institution der christlichen Kirche ist auch diese aus
kleinen Anfingen herausgewachsen.

Es ist uns keine Kunde dariiber zu teil geworden, dals der
Stifter der Kirche auch nur ein einziges Fest eingesetzt oder auch

" nur eine dahin zielende Anordnung gegeben hiitte, wohl aber sind die
' fruchtbaren Keime dieser Institution durch hohere Fiigung von Anfang
an vorhanden gewesen. Wenn dieselben sich im Laufe der Zeit immer
reicher und reicher entwickelten, so war das nicht das Werk einzelner
- Personen, sondern Wirkung des in der allgemeinen Kirche waltenden
" und sich stets erneuernden Geistes. Die Liebe zum Erloser und die
stets rege Dankbarkeit fiir sein Werk und Wirken waren es, welche
~ den Festcyklus ins Leben riefen, wobei die Organe der Kirchen-
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regierung meistens die Rolle des Gértners spielten, der die hervor-
brechenden Triebe in Ordnung hilt. Bei den vielfiltigen Malsregeln
und Veranstaltungen dieser Art, die zum Teil ins héchste Altertum
Linaufreichen, kann es nicht als blofse rednerische Amplifikation gelten,
wenn schon Tertullian den Christen seiner Zeit angesichts der
mannigfaltigen heidnischen Feste zuruft: ,Ihr habt euern eigenen
Festkalender?),

Der Grundrifs des Kirchenjahres war sozusagen durch die
Gesetzgebung des Alten Bundes vorgezeichnet und die Grund- und
Ecksteine von der Synagoge in ihren Festtagen und vor allem im
Sabbate und der Wocheneinteilung geliefert. Daher ist es notwendig,
hier einen Blick auf das jiidische Kirchenjahr zu werfen; denn ohne
dies bleibt das Wesen des christlichen unverstindlich.

Die jiidischen Festtage zur Zeit Christi hatten entweder Heils-
thatsachen zum Gegenstand ihrer Feier, wie Ostern, oder sie waren
agrarischer Natur oder nationale Gedichtnistage, wie Tempelweihe,
Esther, Jom Kippar etc. Der Entstehungszeit nach zerfallen sie
ebenfalls in zwei Klassen:

a) Feste alter Ordnung, die schon von Moses eingefiihrt waren:
Pascha, Wochenfest oder Pfingsten, im Friithjahr oder Sommer, dann
das Posaunen-, Versohnungs- und Laubhiittenfest im Herhst, sdmtlich
im Monat Tischri, am 1., 7. und 15. Tage desselben.

b) Feste spiterer Einsetzung durch die Synagoge, wie Tempel-
weihe am 25. Kislev, Purim- oder Hamansfest am 14. Adar. Dazu
kamen vier Fasttage im Jahr, welche nationale Trauertage waren.

Indem nun der Tod Christi auf den ersten Tag des jiidischen
Osterfestes, den 15. Nisan, fiel und die Sendung des Heiligen Geistes
am jiidischen Pfingstfeste erfolgte, waren die hochsten jiidischen
Feiertage zu den natiirlichen und historischen Grundlagen des christ-
lichen Kirchenjahres wie geschaffen.

So waren die Apostel auch in der Lage, das jiidische Paschafest
mitfeiern zu konnen; freilich war fiir sie der Gegenstand der Feier ein
ganz anderer, aber die Trennung von der Synagoge trat infolgedessen
dufserlich nicht hervor.

§ 2. Die Sonntagsfeier und Sonntagsruhe.

Der Sabbat und die siebentigige Woche fanden sich als kon-
stituierendes Element des Kirchenjahres schon durch das Gesetz
des Alten Bundes gegeben vor und behaupteten im Christentum
ihre Stelle. Die Wocheneinteilung ist nicht spezifisch jiidisch, sondern
iiberhaupt semitisch und von den Unterteilungen des Monats die
beste, da die nundinae der Romer und die Dekaden der Revolution

1) Tert., De corona 13: Habes tuos census, habes tuos fastos.
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zulang dauern und darum nicht praktisch wurden. Sie hatte bei
den Juden bereits eine religiose Weihe erhalten, indem die Sabbats-
ruhe durch das Gesetz auf das strengste eingeschirft war. Ruhen
sollten nach jiidischem Gesetz am Sabbat alle knechtlichen Arbeiten
sowie Handel und Wandel, nicht einmal Feuer anzuziinden und
Speisen zuzubereiten war gestattet. So sehr nun auch die Ruhe betont
wurde, so war sie doch nur die eine, untergeordnete Seite der
Sabbatsfeier, Die Hauptsache waren die Akte der Gottesverehrung,
welche dem Volke vorgeschrieben waren, néimlich die Darbringung
eines Brandopfers von zwei einjihrigen Lémmern, sowie Speise- und
Trankopfer?).

Eine direkte Abschaffung des Sabbats von seiten Christi oder
der Apostel Lifst sich nun zwar nicht nachweisen, allein dessen Feier
wurde von Paulus zundchst fiir die Heidenchristen, und diese bildeten
bald die Mehrzahl, fir unverbindlich erklirt und Kol. 2, 16 mit den
Neumondfesten auf eine Stufe gestellt. Dadurch wurde sie allméhlich
in den Hintergrund gedriingt, ohne jedoch spurlos zu verschwinden?);
sie scheint vielmehr anfangs noch neben dem Sonntag gehalten worden
zu sein®). Denn der erste Tag der jidischen Woche, die prima
sabbati, der jetzige Sonntag, als der Wochentag der Auferstehung
Jesu, wurde von Anfang an seitens der Christen in Ehren gehalten
und von ihnen der Tag des Herrn genannt?). Diese Benennung ver-
driingte auch bei den Griechen und Romern die sonst iibliche Be-
zeichnung dies solis. Die einzelnen Tage der Woche wurden
néimlich nach den Hauptplaneten benannt, und deren Namen waren
wiederum von den Hauptgottheiten entlehnt. So waren denn die
Bezeichnungen dies solis, lunae, Martis u. s. w. im Altertum sehr
verbreitet und geldufig; die Christen bedienten sich aber in der Kultus-
sprache derselben nicht, sondern nannten die Wochentage feriae und
zihlten sie blofs. In den romanischen Sprachen hat die kirchliche
Benennung des Sonntags, niimlich dies dominica, auch im Leben die
andere vollig verdringt.

Diese Benennung war im apostolischen Zeitalter bereits im
Gebrauch und der Sonntag der Tag, an welchem regelmiifsig der
eucharistische Gottesdienst gehalten wurde®). Der christliche Gottes-
dienst bestand in der Urzeit schon aus zwei Teilen: emem vor-
bereitenden Teile in der Nacht, welcher auch in Plinius’ Briefen schon
erwiihnt wird, bei welchem Psalmen gesungen, Gebete verrichtet und
Stiicke aus der Heiligen Schrift vorgelesen wurden. Daran schlofs
sich zur Zeit der Morgendimmerung der eucharistische Teil des

Y) 4 Mos. 28, 9. 10. Ez. 46, 3. 4.

%) Siehe den Artikel ,Sonnabendfeier* von Krull in Kraus’ Realencyklopidie,
% Hebr. 4, 9. Apg. 13, 27; 18, 4.

4) Offb. 1, 10. 1 Kor. 16, 2.

°) Apg. 20, 7f.; 1 Kor. 16, 2,
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Gottesdienstes'). Beide Teile treten klar und scharf gesondert
namentlich in dem Pilgerbericht der Silvia hervor. Aus dem
ersten Teile sind die spiter sogen. Vigilien entstanden. Der zweite
Teil fiihrt in der genannten Schrift regelmiifsig die Bezeichnung
oblatio, wihrend missa nur die Entlassung der Gliubigen und die
einzelnen Teile der Psalmodie bezeichnet?). Aufser dem Sonntage
wurde wenigstens zur Zeit Tertullians noch am Mittwoch und Freitag,
den sogen. Stationstagen, die Liturgie abgehalten, im Orient dagegen
am Samstag?), wenigstens an manchen Orten. Zum Besuch des Gottes-
dienstes die besten Kleider anzuziehen, war schon hbei den Heiden
Sitte, selbstverstindlich behielten die Christen diese Sitte bei; daher
ist es jetzt allgemein {iblich, am Sonntag bessere Kleider zu tragen als
Werktags®).

Als Grund, warum der Sonntag gefeiert werde, geben die Kirchen-
viter von den diltesten Zeiten her iibereinstimmend an, es geschehe,
weil Christus am ersten Tage der jiidischen Woche auferstanden sei®),
und als deutliche Erinnerung an diesen Grund bestand in Jerusalem
noch im 4. Jahrhundert die Sitte, an jedem Sonntage der Qinquagesima
bei der Psalmodie das Evangelium von der Auferstehung Jesu von
den Toten zu verlesen®).

Schon der erste christliche Kaiser liefs es sich angelegen sein,
die Feier des Sonntags zu erméglichen und zu beférdern und ihn als
Tag des Gebetes zu Ehren zu bringen. Er befreite daher die christ-
lichen Soldaten seines Heeres vom Dienst, damit sie dem Gottesdienst
beiwohnen konnten; die heidnischen Soldaten aber mulsten im Lager
ohne Waffen antreten und ein Gebet fiir den Kaiser und sein Haus
verrichten”). Da Eusebius iiber diese frommen Bemiihungen Kon-
stantins in dessen Lebensbeschreibung ausfiihrlich spricht, so muls es
auffallen, dals seine Nachrichten unvollstindig geblieben sind und von
Sozomenus eine wesentliche Erginzung erfahren, indem letzterer
berichtet, Konstantin habe auch die Abhaltung von Gerichtssitzungen
am Sonntag verboten®). Man konnte versucht sein, die Richtigkeit
dieser Nachricht wegen des Schweigens des Eusebius zu bezweifeln.
Allein Sozomenus war Sachwalter und mulfste die Gesetzgebung wohl
besser kennen, anderseits gehort scharfe Auffassung der Verhiltnisse
und erschopfende Darstellung derselben eben nicht zu den Vorziigen

) Plinius, Ep. X, 96: ante lucem convenire. Duchesne, Orig. p. 219.

) Besonders deutlich ist die Stelle: Et facta oblatione fit missa. Peregr. Silviae,
ed. Gamurring 99 [68].

8) Tert., De orat. 14. Sokrates, H. e. VI, 8. Duchesne 1. c. p. 218—222.

*) Owvid., Fasti I, 79. Leo M., Sermo 41, 1; Migne 54, 272. Binterim V, 134.

%) Barnabas, Epist. 15. Ignatius, Ad Magn. 9. ITustin., Apol. I, 67.

¢) Peregr. Silviae 102, p. 71 cod.; ed. Geyer c. 44, 2.

") Euseb., Vita Const. IV, 19, 20.

8) Sozom., H. e. I, 8 gegen Ende: vopotédnos, v Suastrpioy wal tdy Ghhwy
TpwypaTwy Gyohny &yety,
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des Eusebius. Uberdies wird die Nachricht bei Sozomenus dadurch
bestitigt, dals ein dahin zielendes Gesetz Konstantins erhalten ist?).
Das Verbot der Gerichtsverhandlungen am Sonntage wurde von
spiteren Kaisern mehrmals erneuert und dahin erweitert, dafs auch
die Verhandlungen vor den Schiedsgerichten zu unterbleiben hitten
und Schuldforderungen auf gerichtlichem Wege nicht eingezogen
werden sollten?). Ein Gesetz Valentinians II. vom Jahre 425 endlich
untersagte auch die Abhaltung von Zirkusspielen und theatralische
Auffiihrungen am Sonntag. Nicht einmal zu Bhren der Kaiser sollten
solche Auffiihrungen veranstaltet werden?).

Was das Arbeiten am Sonntag betrifft, so war man zwar weit
davon entfernt, die pharisiische Sabbatfeier auf den Sonntag zu iiber-
tragen; aber man war von Anfang dariiber einig, dafls alle Arbeiten
zu unterbleiben hitten, welche den Glaubigen den Besuch des sonn-
tiglichen Gottesdienstes unmoglich gemacht haben wiirden, also vor
allen die Arbeiten der Sklaven oder Knechte, d. h. die Feldarbeiten.
Im Laufe der Zeit ging man dann weiter und verbot auch soclche
Arbeiten, welche der Wiirde des Tages unangemessen schienen,
woriiber jedoch die Ansichten im einzelnen je nach Ort und Zeit
nicht unbedeutend auseinander gingen. Schon der erste christliche
Kaiser hat nach Eusebius ein fiir das ganze Reich geltendes Gesetz
der Sonntagsruhe erlassen und sogar auch fiir den Freitag dieselbe
vorgeschrieben*). Seitens der kirchlichen Gresetzgebung wurde beson-
ders betont, dafs den Sklaven freie Zeit gewdihrt werden miisse, dem
Gottesdienst und dem christlichen Unterricht in der Kirche beizu-
wohnen, Denn der Besuch desselben wurde als Pflicht aller erwach-
senen Christen angesehen®). Auch war ja der Sonntag der Tag, an
welchem sie ihre Sinden bekennen sollten®). Im iibrigen lauten im
Altertum die Verbote der Sonntagsarbeit nicht generell verpflichtend.
So verbietet z. B. die Synode von Laodicea den Christen zwar
einerseits, nach Art der Juden am Samstag zu feiern, anderseits
aber gebietet sie Ruhe von der Arbeit nur, ywofern es ihnen mog-
lich 18647).

Dals man bei Festsetzung der Sabbatsruhe ganz besondere Riick-
sicht auf die Sklaven nahm, zeigen die sogen. Apostolischen Konsti-
tutionen. Hier werden (VIII, 33) die Tage, an welchen sie von der

1) Cod. Theod. IT, 8 de feriis 1. Das Gesetz ist vom Jahre 321.

%) Cod. Theod. IT, 8, 18; VIII, 8, 3; XI, 7,13. Der Sonntag wird in diesen
Gesetzen noch dies solis genannt, aber hinzugesetzt: quem dominicum rite dixere
maiores.

%) Ibid. XV, 5, 5 de spectaculis.

%) Buseb., Vita Const. IV, 18: ayohiy ey Bvoodéret,

%) Constit. apost. VII, 30; IT, 59; V, 205 VII, 23; VIII, 83. ZTert., De orat. 20.

®) Didache c. 3. Constit. ap. VII, 30.

7) Laod. can. 29: sfye dbvmvto oyohdlerv. Weitere Einzelheiten hieriiber aus
verschiedenen Zeitaltern bei Binterim V, 134—152.
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Arbeit frei sein sollten, eigens noch einmal aufgezihlt, und dabei wird
iiber die Grenzen der friiher (V, 13—20) gegebenen Festordnung hinaus-
gegangen. Rasttage der Sklaven sollen sein Samstag und Sonntag,
die Karwoche und die Osterwoche, Christi Himmelfahrt, Pfingsten,
‘Weihnachten, Epiphanie, alle Apostelfeste, der Stephanstag und die
Gedichtnistage einiger Mirtyrer. Natiirlich konnte es nicht die Ab-
sicht dieser Verordnung sein, die hier genannten Tage sémtlich zu
Feiertagen im strengsten Sinn zu machen.

Der erste christliche Kaiser ging in seiner Sorge, die heiligen
Tage des Christentums zu Ehren zu bringen, noch weiter: er wollte
auch den Freitag als Todestag Christi zu einem Tage des Gebetes
und der Ruhe machen?). Wie weit diese Anordnung Konstantins zu
seinen Lebzeiten praktische Geltung erlangte, dariiber haben wir keine
Nachrichten; spiter zeigen sich keine Spuren davon, dafs sie ins Lieben
getreten sei. Wie sebr es ihm aber mit Durchfilhrung dieser Ver-
ordnungen Ernst war, zeigt der Umstand, dals er den Priisidenten der
Provinzen befahl, nicht blofs die Sonntagsfeier zu beobachten, sondern
auch die in ihren Provinzen gefeierten Mirtyrerfeste zu halten?).

Dafs neben dem Sonntage der Sabbat ein liturgischer Tag war,
ist oben bemerkt. Aber es wurde ihm in einzelnen Léndern des
Orients eine noch hohere, der des Sonntags fast gleichkommende
Stellung zugewiesen. Denn in den Apostolischen Konstitutionen wird
verlangt, dafs die Glidubigen auch an diesem Tage den Gottesdienst
besuchen und sich von knechtlichen Arbeiten enthalten sollen®), wenn
auch dem Sonntage ein hoherer Rang zuerkannt wurde*). Die Synode
von Laodicea untersagte zwar, wie oben bemerkt, die Unterlassung
der Arbeit am Samstage, gestattete aber die Vorlesung des Evangeliums
wie am Sonntage (can. 16), und bis auf den heutigen Tag haben sich
Spuren dieses Vorranges vor den andern Wochentagen in der orien-
talischen Kirche erhalten?).

Zum Schlufs sei bemerkt, dafs die Sabbatsruhe noch im Mittel-
alter, abweichend von der heutigen Observanz, mit der Vesper des
Samstages anfing ).

§ 3. Einteilung der Feste.

Man kann die Feste von verschiedenen Gesichtspunkten aus in

Klassen einteilen:
1. nach dem Objekt der Festfeier in Feste des Herrn und

Feste der Heiligen.

1) Fuseb., Vita Const. IV, 19. ?) Ibid. IV, 28.
3) Constit. ap. II, 59; VIII, 33.
& Thid. NI 87,

5) L. Thomassin. p. 176 sqq., lib. II, cap. 2.
6 Decr. Gratiani, can. 1, Dist. 3 de consecr.
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Die ersteren zerfallen in drei Klassen: a) bewegliche Feste: Ostern,
Pfingsten u. s. w.; b) unbewegliche Feste: Weihnachten, Epiphanie etc.;
¢) in solche, die aufserhalb des betreffenden Festkreises liegen und
unbeweglich sind, z. B, Verklirung Christi, Kreuz-Erfindung etc.

Die Heiligen, deren Feste gefeiert werden, kénnen sein: alt-
testamentliche Personen; dergleichen kommen zwar im rémischen Fest-
kalender nicht vor, wohl aber in andern, namentlich den orientalischen;
dann Apostel, Mirtyrer, Jungfrauen, Bekenner, Engel und endlich
die Mutter des Herrn.

2. Der Verbreitung nach sind die Feste einzuteilen in allgemeine
und Lokalfeste.

3. Threm Charakter nach und zu blofs theoretischen Zwecken
kionnte man die Feste passend einteilen in kommemorative und Devo-
tionsfeste. Kommemorative sind solche Feste, welche das Andenken
eines geschichtlichen Ereignisses feiern, z. B. die Geburt und den
Tod Jesu, den Tod eines Apostels, Mirtyrers etc. Dieselben halten
in vielen Fillen den Kalendertag des betreffenden Ereignisses fest.
Als Devotionsfeste kann man diejenigen bezeichnen, wodurch irgend
ein Geeheimnis gefeiert wird, z. B. Dreifaltigkeit, oder welche, obwohl
dem Andenken eines bestimmten Ereignisses, z. B. der Verklirung
Christi, gewidmet, doch den Kalendertag nicht festhalten.

Da die Zahl der Feste sich im Lauf der Jahrhunderte sehr ver-
mehrt hat und die Objekte der Feier so verschieden sind, haben
die Feste unter sich auch verschiedene Rangklassen und giebt es eine
ganze Reihe von Abstufungen.

Erstens kann man unterscheiden rein kirchliche Feste, d. h. solche,
deren Feier auf das Innere der Kirchengebiude beschrinkt bleibt
(festa chori), und solche, deren Feier auch im biirgerlichen Leben,
vornehmlich durch die damit verbundene Sabbatsruhe bemerkbar ist
(festa fori).

Dann stehen im Gegensatz die sogen. feriae und die eigentlichen
Feste. Nach kirchlicher Praxis haben auch die gewohnlichen Tage des
Jahres ihre Stelle in der Liturgie und partizipieren gewissermalsen am
Charakter der Festzeit. Doch werden davon unterschieden diejenigen
Tage, an welche das Gediichtnis einer besonderen Heilsthatsache oder
eines Heiligen gekniipft ist, und diese werden im hoheren Sinne
Festtage (festa) genannt?).

Diese Festtage sind entweder volle Feste oder geringere, in der
Sprache der Rubriken festa duplicia oder simplicia, und zwischen
ihnen stehen die sogen. semiduplicia. Der Unterschied macht sich
vornehmlich in den Einrichtungen des Breviers geltend, weniger im

1) Die neueste Rangorduung der Feste vom Jahre 1893 siehe bei Schiich-
Grimmich, Handbuch der Past.-Theol. (10. Aufl) S. 846. Daniel, Cod. lit. 1V,
p- 285. Nilles, Kalend. man. I, 32.
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Missale. Doch diese Unterscheidung reicht nicht aus, sondern es
giebt Steigerungen des Ranges, namentlich fiir die Feste des Herrn
und der wichtigeren Heilsthatsachen, also duplicia maiora, dann
duplicia primae und secundae classis. Die festa duplicia primae
classis sind gewohnlich mit einer achttigigen Feier versehen, einer
sogen. Oktav, und von den secundae classis auch ein Teil.

Bei den Griechen und Russen ist die Abstufung der Feste im
Range nicht so kompliziert, sondern sie unterscheiden nur grolse,
mittlere und kleinere Feste, welche in ihren Kalendern durch be-
sondere Zeichen kenntlich gemacht werden.

Die Oktav, die achttigige Feier, womit jetzt die hohen Feste
ausgestattet sind, stammt aus dem Judentum. In der nachexilischen
Zeit, als niimlich viele Juden in der Diaspora wohnten, war bei der
Unsicherheit des jiidischen Kalendersystems Gefahr vorhanden, dass
der richtige Ostertermin nicht iiberall rechtzeitig bekannt wurde, und
um nun ja dem Ubelstande vorzubeugen, dals irgendwo das Osterfest
nicht am richtigen Tage gefeiert werde, verfiel man darauf, die Feier
acht Tage hindurch fortzusetzen, dann mulste der richtige Feiertag
wohl dabei sein. Der erste, zweite, siebente und letzte Tag wurden
dann als eigentliche Feiertage begangen!). Demniichst erhielten auch
Pfingsten und Weihnachten eine Oktav, und dabel hatte es lange Zeit
sein Bewenden. Erst der Einflufs, den der Franziskanerorden auf
die liturgischen Einrichtungen gewann, bewirkte eine Vermehrung der
Oktaven. Die Franziskaner versahen néimlich in ihrem Brevier eine
unverhiltnismifsig grofse Zahl von Festen mit Oktaven und feierten
jeden Tag der Oktav mit dem Ritus eines festum duplex. So er-
hielten auch aufser den Festen des Herrn noch eine Anzahl von
Heiligenfesten eine Oktav. Nach dlterem romischen Ritus bestand
die Feier der Oktav bei Heiligenfesten blofs darin, dals man am
achten Tage eine einfache Kommemoration des Festes im Officium
machte, dagegen wiihrend der dazwischen liegenden sechs Tage keine
Erwiihnung des Festes geschah?). Als einziges Beispiel dieses
slteren Verfahrens hat sich das festum s. Agnetis secundo im Brevier
erhalten.

Die Heiligenfeste waren in ilterer Zeit im Range nicht von
einander unterschieden, sondern alle das, was man jetzt festum simplex
nennt; auch als das Brevier sich ausgebildet hatte, waren sie nur
mit einer Lektion versehen. Eine Anderung in dieser Hinsicht
wurde durch Gregor VIL. angebahnt, der bestimmte, dals die Ge-
dichtnistage der Pipste, welche Méirtyrer waren, als festa duplicia
gefeiert werden sollten®). Sodann ordnete Bonifatius VIII. im Jahre

%) Ideler, Handbuch der Chronol. I, 515.

?) Bauwmer, Gesch. des Breviers S. 325f.

%) Micrologus 43; Migne 151, 1010. Doch sind sie es bis heute noch nicht alle,
z. B. Cornelius, Silverius u. a. Obige Anordnung galt also nur fiir die Stadt Rom,
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1298 an, dals die Feste der Apostel, Evangelisten und der vier grofsen
abendlandischen Kirchenlehrer eben diesen Rang erhalten sollten?).
Eine totale Umwilzung bewirkten wiederum die Franziskaner, indem
sie in ihren Kirchen und in ihrem Brevier alle Heiligenfeste als
duplicia feierten und eine Menge neuer Heiligen hinzufiigten?). Pius V.
hat dann den Rang mancher Feste wieder verringert, aber aufser
und iiber den duplicibus noch solche erster und zweiter Klasse zu-
gelassen. Zwischen dem gewdhnlichen duplez oder duplex simpliciter
per annum fiigte dann Clemens VIIL. noch eine neue Gattung, das
duplex maius, ein®). Demnach stellt die jetzige Rangliste sich
folgendermassen dar: Simpler, semiduplex, duplex, duplex maius,
duplez II. und 1. classis.

Die Klasseneinteilung der Feste nach dem jetzt geltenden romischen Kirchen-
kalender ist aus folgendem Schema zu ersehen:

Duplicia primae classis.

Nativitas Domini, Epiphania, Pascha cum tribus antecedentibus et duobus
sequentibus diebus, Ascensio Domint, Pentecoste cum duobus sequentibus diebus,
festum corporis Christi, festum ss. Cordis Iesu, festum s. Toseph sponsi b. M. V.,
Nativitas Toannis Bapt., festum ss. ap. Petri et Pauli, Assumptio b. M. V., festum
Immaculatae Conceptionis b. M. V., festum omniwm sanctorum, Dedicatio propriae
ecclesiae, Patronus vel Titulus ecclesiae.

Duplicia secundae classis.

Circumeisio Domint, festwmn ss. nominis Iesw, festum ss. Trinitatis, festum
pretiosissimi. sangwinis D. N. I. Chr., Inventio Crucis, Purificatio, Annuntiatio,
Vasitatio, Natiwitas b. M. V., Sollemnitas s. Rosarii, Dedicatio Michaelis arch.,
festum patrocinii s. Toseph sponsi b. M. V., Natales apostolorum et festa evan-
gelistarum, festum s. Stephani protomartyris, ss. Innocentium, s. Laurentii, s. Annae
matris b. M. V. und s. Toachim patris b. M. V.

Duplicia maiora.

Transfiguratio Domini, Exaltatio s. Crucis, festa VII dolorum b. M. V.,
Commemoratio b. M. V. de monte Carmelo, festa ad nives, s. nominis, de Mercede
und praesentatio b. M. V., Apparitio s. Michaelis arch., festum ss. Angelorwm custodum,
Decollatio s. Toannis Bapt., Cathedra Petri utraque, s. Petri ad vincula, conversio
s. Pauli ap., commemoratio s. Pauli ap., festum s. Ioamnis ante portam
Latinam, s. Barnabae ap., s. Benedicti abb., s. Dominici conf., s. Francisci Assis.
conf. und festum patronorum non principalium.

§ 4. Die allmiihliche Vermehrung und die mit dem 17. Jahr-
hundert beginnende Verminderung der Feste.
Es ist eine bekannte Thatsache der Geschichte, dafs die kirch-

lichen Feste im Laufe der Jahrhunderte eine ansehnhche Vermehrung
erfahren haben, und als diese Vermehrung ihren Hohepunkt erreicht

") Biwmer a. a. O. S. 314. 854, %) Ebd. 8. 825.
%) Ebd. S. 499.
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hatte, ihre Zahl sich wieder verminderte, was sich teils in ruhiger
Weise auf dem Wege der Gesetzgebung vollzog, teils auch in gewalt-
samer Weise infolge der Revolution. Die einzelnen Hauptstadien
dieser Vorgiinge lassen sich am besten an der Hand der Gesetz-
gebung, der weltlichen sowohl als der kirchlichen, darstellen.

Eine Aufzéblung der von den Christen gefeierten Feste giebt
unter den Kirchenschriftstellern zuerst Tertullian?), der als eigentliche
Festtage nur Ostern und Pfingsten kennt, und nach ihm Origenes?).
Seine Aussage ist besonders deshalb bemerkenswert, weil er, durch
die Polemik gegen Celsus veranlafst, alle Festtage namhaft machen
mufs. Ks sind aulser den Sonntagen die Paraskeue, Ostern und
Pfingsten. Wir haben hier einen Zeugen aus der ostlichen und
einen aus der westlichen Hilfte der Kirche, und da ihre Zeugnisse
im wesentlichen gleichlautend sind, so steht fest, dass im 3. Jahr-
hundert eben nur die ersten Antinge des spiter so reich bliihenden
kirchlichen Lebens existierten.

Die Zunahme der Feiertage lilst sich schon an der Hand der
weltlichen Gesetzgebung verfolgen, indem die christlichen Kaiser an
gewissen Tagen die Abhaltung von Gerichtssitzungen und Zirkus-
spielen untersagten. Dals die simtlichen Sonntage des Jahres schon
durch Konstantin im Jahre 321 den Charakter gerichtsfreier Tage
erhielten, ist bereits nachgewiesen. Den Sonntagen sind in einem die
Gerichtsferien regulierenden Erlafs Valentinians II. und seiner Mit-
kaiser, datiert von Rom 7. August 389, die sieben Tage vor und
die sieben Tage nach Ostern zugesellt?). Wenn friiher blofs die eigent-
lichen Grerichtssitzungen an Sonntagen nicht stattfinden durften, so
wurden nun auch die Verhandlungen vor dem Schiedsrichter untersagt.

Wird einem Tage der Charakter als gerichtsfreier verliehen, so
wird er iibrigens dadurch noch nicht zum Fest- oder Feiertage ge-
macht, sonst hétte man durch das erwihnte Gesetz von 389 fiinfzehn
Feiertage hintereinander bekommen. Dem Verbote, an irgend einem
Tage Gerichtssitzungen abzuhalten, liegt in erster Linie allerdings
die Absicht zu Grunde, dafs nicht ein Hindernis, den Gottes-
dienst zu besuchen, daraus fiir die Beteiligten entstehen soll. Es ist
aber zweitens zu bedenken, dafs Kriminalsitzungen in der damaligen
Zeit kaum ohne Anwendung der Folter vor sich gingen und diese
zu gebrauchen an gewissen Tagen besonders unschicklich erschien.
Das wird auch der Grund gewesen sein, warum Valentinian und seine
Mitkaiser die Abhaltung von Terminen in Krimiralsachen wihrend
der ganzen Fastenzeit verboten. Sicher war es nicht die Absicht,
die simtlichen Tage der Quadragese zu Festtagen zu machen. Das
Gesetz wurde durch Justinian erneuert®).

1) De bapt. 19. 3 C. Cels. VIII, 22.
%)«Cod. Theod. II, 8, 1. 19, ) Cod. Iustin. ITI, 12, nr. 6.
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Beim Weihnachts- und Epiphaniefeste macht sich ein Schwanken
der Gesetzgebung bemerklich, was vermutlich damit zusammenhiingt,
dafs diese beiden Feste im 4. Jahrhundert noch nicht iiberall gleich-
miilsig gefeiert und anerkannt waren. Sie scheinen in dem Gesetze
von 389 urspriinglich genannt?), aber von den Redaktoren des Codex
Theodosianus gestrichen worden zu sein. Erst durch die Aufnahme
des betreffenden Gesetzes in den Codex Justinians erlangten sie end-
giiltig den Charakter gerichtsfreier Tage. Den heidnischen Festtagen
wurde dieser Charakter schon durch ein Gesetz Valentinians und
seiner Mitkaiser im Jahre 392 abgesprochen?).

Diesen Gesetzen parallel laufen die andern, wodurch die Ab-
haltung offentlicher Spiele im Zirkus und in den Theatern untersagt
wurde. Diese waren ebenso, wenn nicht noch mehr als die Gerichts-
verhandlungen, fiir viele ein Hindernis, den Gottesdienst zu besuchen,
da sie schon friih morgens begannen und zuweilen den ganzen Tag
hindurch dauerten. Valentinian II. und seine Mitkaiser erneuerten
unter dem 19. Juni 386 ein schon frither von ihnen erlassenes Gesetz,
welches die Abhaltung von solchen Spielen an Sonntagen verbot?).
Durch spiitere Gesetze geschah das auch fiir die sieben Tage vor und
nach Ostern, diesen wurden im Jahre 395 die sémtlichen als feriae
geltenden Tage des Jahres hinzugefiigt*). Endlich zihlt ein Gesetz

~ Theodosius’ IL. vom 1. Februar 425 die simtlichen Tage auf, fiir welche

das Verbot der Schauspiele (theatrorum atque circensium voluplas)
galt. Bs waren alle Sonntage des Jahres, Weihnachten, Epiphanie
und die ganze Zeit von Ostern bis Pfingsten, die sogen. quinquagesima®).
Auch das Abhalten von Wettrennen an Sonntagen wurde im Jahre 400
durch Arkadius und Honorius verboten, offenbar deshalb, weil dadurch
die Leute vom Besuche des Gottesdienstes abgezogen wurden®).

Um das numerische Anwachsen der Festtage zu veranschaulichen,
bedient man sich, wie gesagt, der einschligigen amtlichen Erlasse der
kirchlichen und weltlichen Autorititen, wo uns solche zu Gebote
stehen. Die liturgischen Biicher, welche den Unterschied der festa
in choro und én foro nicht immer mit Sicherheit erkennen lassen,
werden wir vorkommenden Falles zu Rate ziehen.

Eine Aufzihlung der Feste und Festzeiten findet sich zunfichst
im finften Buch der Apostolischen Konstitutionen, nimlich: der Ge-
burtstag des Herrn (25. Dezember), Epiphanie, die Tesserakoste, die
heilige Woche des Pascha, das Auferstehungspascha (zdoya avostasy),
der Sonntag nach Ostern, an welchem das Evangelium vom unglédubigen
Thomas gelesen wird, Himmelfahrt und Pfingsten”).

1) Cod. Tust. IIT, 12, nr. 7, vgl. mit Cod. Theod. II, 8, 19.

%) Cod. Theod. II, 8, 20.

%) Cod. Theod. XV, 5, 2. 4/ Tbid. IT; 8, mms20, 21, 96,

% Ibid. XV, 5, or. 5, vgl. mit IT, 8, 24. °) Ibid. II, 8, 23.
7) Constit. ap. V, 13—20, womit zu vergleichen VIII, 33.
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Ein Verzeichnis der Feste, welche in Tours und in der Abtei
St. Martin niichst dieser Stadt im 5. Jahrhundert gefeiert wurden,
stellte der sechste Bischof dieser Stadt, Namens Perpetuus (461—491),
auf. Gregor von Tours hat uns dieses Dokument erhalten?), und es
lifst erkennen, an welchen Tagen der Hauptgottesdienst in der Kathe-
drale und an welchen er in andern Kirchen der Stadt abgehalten
wurde:

Natalis Domini. In ecclesia.

Epiphania. In ecclesia.

Natalis s. Toannis (24. Juni). Ad basilicam domni Martini.

Natalis s. Pelri episcopatus (22. Februar). Ad ipsius basilicam.

VI?) Cal. Apr. Resurrectio Domini nostri I. Chr. Ad basilicam
domni Martini.

Pascha. In ecclesia.

Dies Ascensionis. In basilica domni Martini.

Dies quinquagesimus3). In ecclesia.

Passio s. loannis. Ad basilicam in baptisterio.

Natalis ss. apostolorum Petri et Pauli. Ad ipsorum basilicam.

Natalis s. Martini*). Ad eius basilicam.

Natalis s. Symphoriani (22. Juli). Ad basilicam domni Martini.

Natalis s. Litorii (13. September). Ad eius basilicam.

Natalis s. Martini (11. November). Ad eius basilicam.

Natalis s. Brictii (13. November). Ad basilicam domni Martini.
Natalis s. Hilarii (13. Januar). Ad basilicam domni Martini.
Die Festordnung, welche in den Statuten des Bischofs Sonnatius

von Reims (614—631) enthalten ist, weist folgende Feste auf: Ne-

tivitas Domini, Circumcisio, Epiphania, Annuntiatio beatae Mariae,

Resurrectio Domini cum die sequenti, Ascensio Domini, dies Pente-

costes, Nulivitas beali lToannis Baplistae, Nativitas apostolorum

Petri et Pauli, Assumplio beatae Mariae, eiusdem Nativitas, Nativitas

Andreae apostoli et omnes dies dominicales. Diese 13 Tage sollen

absque omni opere forensi gefeiert werden ®).

Uberstieg diesem Dokument zufolge im 7. Jahrhundert die Zahl
der Tage mit Sabbatsruhe nicht die Zahl 63 im Laufe des Jahres,
so brachte die Folgezeit eine ansehnliche Vermehrung. Schon in
den Festverzeichnissen, welche dem hl. Bonifatius zugeschrieben werden,
ist ihre Zahl auf 71 angewachsen, einschliefslich der beiden Sonntage,
auf welche Ostern und Pfingsten fallen. Diese Festverzeichnisse sind
in der Sammlung enthalten, welche den Namen statuta quaedam

Y) Gregor. Tur., Hist. Franc. X, 5; Migne 71, 566.

2) Andere Lesart quinto V; denn der 28. Mirz wurde vielfach als das wahre
Datum des Todes Christi angesehen.

%) Das ist Pfingsten.

%) Gemeint ist der Tag der Bischofsweihe des hl. Martinus, 4. Juli.

%) Stat. c. 20; Migne 80, 446. Purificatio fehlt.

R Gl



o line

s. Bonifatii') fiihrt, und wenn auch die Urheberschaft des hl. Boni-
fatius nicht unbestritten ist, so gehoren sie doch zweifelsohne in seine
Zeit. Als Tage, an welchen Sonntagsruhe (sabbatismus) beobachtet
werden soll, sind dort genannt: Weihnachten vier Tage, Beschneidung
des Herrn, Epiphanie, Marii Reinigung, Ostern vier Tage, Himmel-
fahrt, Geburt Johannes des Tiufers, das Fest der Apostelfiirsten
Petrus und Paulus, Marii Himmelfahrt und Geburt und der Tag des
Apostels Andreas (30. November). Das Pfingstfest ist hier aus-
gelassen, weil es schon vorher (can. 34) erwihnt ist, sollte aber ebenso
wie Ostern gefeiert werden, also vier Tage mit Vigil.

In betreff des Festes Assumptio b. M. V. scheinen zu Anfang
des 9. Jahrhunderts im frinkischen Reiche die Ansichten schwankend
Zgewesen zu sein, wie eine Anufserung der Aachener Synode von 809
beweist. Sie zihlt folgende Feste auf: Natalis Domini, natalis
s. Stephani, s. loannis evangelistae, ss. Innocentium, octabas Domini
(Neujahr), epiphania, purificatio s. Mariae, pascha dies octo, litania
maior, ascensa Domini, pentecoste, natales s. loannis Baptistae,
ss. Petri et Pauli, s. Martini, s. Andreae. De assumptione s. Mariae
interrogandum reliquimus®). Die Mainzer Synode von 813 zihlte aber
in ihrem can. 36 das letztere Fest mit den iibrigen genannten zu-
sammen auf, sowie die lifania mit vier Tagen, d. h. einschliefslich
des vorangehenden Sonntags. Auch verordnete sie, dals aulserdem
noch die Gedichtnistage der Mirtyrer und Bekenner, deren Gebeine
in der Dibzese ihre Ruhestitte gefunden haben, sowie die Jahrestage
der Kirchweihen gefeiert werden sollen?).

Ungefihr derselben Zeit, nimlich dem Jahre 827, gehort das
Capitulare des Baseler Bischofs Hetto oder Ahyto an, in dessen
achtem Kapitel die Feiertage mit Sabbatsruhe (dies feriandi) aufgezihlt
werden: Weihnachten und die drei folgenden Tage: Octava Domini
(jetzt Circumcisio), Theophania, Purificatio s. M., Pascha, welches
nach c¢. 7 eine achttigige Feier hatte, die drei Rogationstage,
Christi Himmelfahrt, Samstag vor Pfingsten, Johannes Baptist, die
samtlichen Aposteltage, Assumptio s. Mariae, Michael, Kirchweihe
und Kirchenpatronsfest. Fiir drei andere Tage, ndmlich St. Remigius,
St. Mauritius und St. Martin, wird keine Sabbatsruhe verlangt*).

. Diese Festordnung unterscheidet sich von den vorhergehenden dadurch,

dafs die simtlichen Apostelfeste aufgenommen sind, wihrend jene
nur Petrus, Paulus und Andreas haben. Die Aposteltage fehlen
auch noch in der Aufzihlung der Mainzer Synode von 809.

Die Mainzer Synode von 813 schreibt dagegen nicht blofs fiir
Ostern, sondern auch fiir Pfingsten eine achttigige Feier vor und

) Hartzheim, Cone. Germ. I, 73. Hard. 111, 1944. DMansi XII, 383.

%) Cone. Aquisgr. can. 19; Migne 97, 826. Binterim, Deutsche Conc. II, 321.
3 Binterim 1. c. 11, 466. Hard. IV, 1241. Mansi X1V, 393.

%) Capit. Hettonis; Dligne 105, 763. Binterim, Denkw. V, 802.
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nennt aulserdem noch Marid Geburt und St. Remigius als Feier-
tage?).

Was Ostern und Pfingsten betrifft, so hat die Konstanzer
Synode von 1094 can. 3 die Zahl der zu feiernden Tage auf drei
herabgesetzt?).

Kleine Steigerungen zeigen sich ebenfalls in den Kanones-
sammlungen der folgenden Zeit bei Burchard von Worms und Ivo
von Chartres®). Das kanonische Recht bietet sodann zwei Verzeich-
nisse von Festen, wovon das eine den Bestand des 12., das andere
den des 13. Jahrhunderts darstellt. Jenes im Dekret Gratians zihlt
auf: alle Sonntage des Jahres a wvespera usque ad vesperam, dann
das Jahr hindurch als dies feriandi: Weihnachten und die folgenden
drei Tage, Silvester, octava Domini (Neujahr), Theophania, Purificatio
s. Mariae, Ostern und die ganze OSterwoche, drei Rogationstage,
Christi Himmelfahrt, die heiligen Pfingsttage (vermutlich drei), die
Feste Johannes des Tiufers, simtlicher Apostel, des hl. Laurentius,
Assumptio und Nativitas b. M. V., Kirchweihe, Michael und Aller-
heiligen, endlich die vom Bischof der Ditzese gutgeheilsenen Feier-
tage*). Dieses Verzeichnis weist gegeniiber den fritheren wiederum
eine Vermehrung auf.

Bedeutungsvoll fiir das Mittelalter, aber noch nicht abschlie[send
in der Entwicklung war die Dekretale Gregors IX. Conguestus est
nobis vom Jahr 1232°). Danach sollen Gerichtsverhandlungen nicht
stattfinden an Natalis Domini, s. Stephani, loannis evangelistae, In-
nocentium , s. Silvestri, Circumcisionis, Epiphaniae, septem diebus
Dominicae passionis, Resurrectionis cum septem sequentibus, Ascen-
sionis, Pentecostes cum duobus qui sequuntur, Nativitalis Bap-
tistae, festivitatum omnium Virginis gloriosae, duodecim apostolorum
et praecipue Petri et Pauli, beali Laurentii, Dedicationis, beati
Michaelis, Sollemnitatis omnium Sanctorum ac diebus Dominicis
ceterisque sollemnitatibus, quas singuli episcopi in suis dioecesibus
cum clero et populo duzxerint sollemniter celebrandas. Dies fiihrt,
wenn wir die Muttergottesfeste zu 5 und die Apostelfeste zu 11
ansetzen, auf 95 Tage im Jahr, welche gerichtsfreie Tage waren,
ohne die speziellen Landes- und Ditzesanfeste. Wie es mit den
knechtlichen Arbeiten zu halten sei, wird in obiger Dekretale nicht
gesagt. Wir konnen also annehmen, dafs unter den 15 gerichtsfreien

) Hartzheim, Conc. I, 44. Vgl. ibid. IT, 612. 692.

)i Thid. TIT, 291,

3) Burchardi Decreta II, 77; ed. Migne 140, 640. Ivon. Decret. IV, 14;
ed. Migne 141, 260.

%) Can. 1, Dist. III de consecr. ist einer Synode von Lyon entnommen. Die
Passionswoche fehlt darin, anderseits sind Purificatio, Assumptio und Nativitas
b. M. V. aufgenommen.

5) Can. 5 X de feriis II, 9.



Lo

Ostertagen 10 waren, an welchen gearbeitet werden durfte, und so
miifste die Zahl der Tage mit Sabbatsruhe sich auf 85 im Jahr be-
laufen haben ohne die Didzesanfeste.

In einzelnen Didzesen jedoch iiberstieg die Zahl der iiblichen
Heste die hier vorgeschriebene nicht unbetriichtlich. Die unter Erz-
bischof Sigfried von Kéln (1274—1297) abgehaltene Dizesansynode?),
deren Bestimmungen auch andern Didzesen als Muster dienten, zihlt
aulser den von Gregor IX. vorgeschriebenen Festtagen noch folgende
auf: St. Agnes, Pauli Bekehrung, Petri Stuhlfeier, St. Georg, Kreuz-
erfindung (3. Mai), Maria Magdalena, Pantaleon, Petri Kettenfeier, Ent-
hauptung Johannes des Tidufers, Kreuz-Erhohung, Gereon, 11000
Jungfrauen, Severin, Martin, Kunibert, Cicilia, Katharina und
Nikolaus, also noch 18, oder wenn wir die drei Aposteltage ab-
rechnen, die in der Dekretale Gregors IX. moglicherweise auch mit-
enthalten sein konnten, mindestens noch 15 Feiertage in foro et choro
mehr als dort.  Diese Synode machte néimlich schon einen Unterschied
zwischen festa chori und festa fori und zihlte am Schlufs noch
weitere 15 Festtage auf, die gehalten werden sollten, mit dem Zusatz:
Nolumus, ut populus cessando a suis operibus celebrare teneatur.

Damit war der Ho6hepunkt der Entwicklung nahezu erreicht,
indem spéter nur noch sehr wenige Feste hinzukamen, hauptsichlich
Fronleichnam und fiir einige Gegenden Marii Empfingnis oder irgend
ein anderes Fest, aber die Zahl der Lokalfeste konnte unter Um-
stinden aulserdem noch betrichtlich sein. Daher gab es in der Zeit
vom 13. bis zum-18. Jahrhundert Dibzesen, in welchen die Zahl der
Tage, an denen nicht gearbeitet werden durfte, die Ziffer hundert
_erreichte oder gar iiberstieg, so dafs also durchschnittlich auf jede
- Woche aufser dem Sonntage noch ein Tag traf, der dem gewdhnlichen
- Verkehr entzogen war?).

Im byzantinischen Reiche war die Zahl der gerichtsfreien Tage
noch betrichtlicher als im Abendland. Man unterschied ganzfreie
‘und halbfreie Tage. Kaiser Michael Komnenus reduzierte dieselben
‘durch eine Konstitution vom Mirz 1166. Danach blieben der
ersteren nicht weniger als 66, ohne die Sonntage, und der halbfreien
aufserdem noch 27 Tage?).

') Binterim, Cone. V, 91, ist fiir 1276 als Jahr der Abhaltung. Vgl. dazu
- Denkw. V, 1, 303 ff., wo das Synodaldekret abgedruckt ist. Ley, Kilner Kirchen-
jigesch. S, 811, setzt sie 1279.

*) In der Diézese Lyon z. B. gab es im Jahre 1577 einschliefslich der Sonn-
!l tage nicht weniger als 99 solcher Tage, Ostern und Pfingsten mit drei Tagen ge-
trechnet. Siehe Migne, Encykl. Handbuch der kath. Lit. S. 347. Fiir die alte
_ Erzdizese Koln ergeben sich noch einige Tage mehr. Siche Ley a. a. 0. S. 284,
.417.  Vgl. Binterim w. Mooren, Die Erzd. Koln im Mittelalter, das Kalen-
3idarium I, 526.

¥) Die Konstitution ist abgedruckt bei Morcelli I, 286 ff. und im Nomocanon
j§tit. VII, or. 1.

Kellner, Heortologie. 2
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Die Feiertage, welche die koptischen Christen in Agypten im
8. Jahrhundert, also unter mohammedanischer Herrschaft, feierten,
lernen wir aus dem Kalendarium von Calcasendi kennen'). Sie unter-
schieden grofsere und kleinere Feiertage und hatten deren von beiden
Arten sieben.

Die grifseren Feste sind:

1. Annuntiatio. Innuunt per eam, figt Calcasendi bei, annuntia-
tionem consolatoris, qui ipse est iuzta eorum disciplinam
Gabriel, Mariae, super quam sit paz, de nativitate lesu, super
quem sit misericordia Dei. Das Fest war am 29. Barchamoth
= 25, Mirz.

9. Olivarum s. festum palmarum in die solis postremo ieiunii
illorum, alias festum Alschacaniu (korrumpiert aus Hosiannah),
Palmsonntag.

3. Pascha celebrant die solutionis ieiunit eorum.

4, Feria quinla quadraginta (scil. dierum), i. e. festum ascen-
sionis.

5. Festum quinque (scil. decadum dierum), i. e. pentecoste.

6. Nativitas Domini.

7. Immersio, i. e. baptismus Domini, d. i. Epiphanie.

Die kleineren Feste sind:

1. Circumcisio Domini.

2. Quadragesima (scil. dies, von Weihnachten an gerechnet) ist das
Fest occursus Domini, Lichtmels; das Datum 8. Musre ist
freilich verschrieben.

3. Feria quinta confoederationis sive leslimonii, Griindonnerstag.

4. Sabbatum Luminis, Karsamstag.

5. Festum claudens s. terminans est octiduo post pascha, der Weilse
Sonntag.

6. Festum transfigurationis (6. August), Verklirung Christi.

7. Festum crucis am 14. September.

Fiir die #gyptischen Christen war also der Karfreitag kein
Feiertag, weder erster noch zweiter Klasse, was besonders dadurch
scharf hervorgehoben ist, dafs der vorhergehende und der nach-
folgende Tag, Griindonnerstag und Karsamstag, als Feste zweiter
Klasse angesehen wurden.

Welche Feste in den letzten Zeiten des byzantinischen Reiches
unter den Paliologen gefeiert wurden, ist ersichtlich aus der Schrift
des Palastbeamten Greorg Kodinus De officiis?), worin genau angegeben
ist, wie, in welcher Kleidung, mit welchen Abzeichen u. s. w. der
Kaiser und seine Hofbeamten sich beim Gottesdienste in den ver-

1) Abgedruckt bei Seldenius, De synedriis etc. vet. Hebraeorum (Amst. 1679)
IIT, 15, p. 204.
y 2) Tlept bypperiwy w0 muhhotion. Ausg. von Jac. Goar. Kap. 6—15, abgedruckt
in der Bonner Ausg. der Byzantiner 1839.
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schiedenen Kirchen der Hauptstadt beteiligten. Aufser den Haupt-
festen der Kirche, Weihnachten, Epiphanie, Hypapante, Ostern und
Pfingsten’), sind von den gewohnlichen Tagen des Kirchenjahres durch
Beteiligung des Hofes besonders ausgezeichnet: der erste Fasten-
sonntag, bei den Griechen Sonntag der Orthodoxie genannt, Palm-
sonntag, Karsamstag und die Osterwoche, der 1. September als
der Neujahrstag, daneben aber noch eine grofse Zahl von Heiligen-
festen, nimlich 1. Januar Basilius, 23. April Georg, 21. Mai
Konstantin, 24. Juni Geburt Johannes des Tiufers, 30. Juni das
Fest der Apostel, 8. August Verklirung Christi, 15. August As-
sumptio (xofpyows tiig dmepayias Heotdnov), 29. August Enthauptung
Johannes des Tiufers, 31. August resp. 2. Juli Ubertragung des
Gewandes der heiligen Jungfrau nach der Kirche der Blachernen,
8. September Mariéi Geburt, 14. September Kreuz-Erhthung (5jwsts
0D otavpad), 26. Oktober Fest des Mirtyrers Demetrius Myroblyta,
13. November Chrysostomus, 21. November Darstellung Marii im
Tempel und endlich der Tag der Auferweckung des Lazarus,
als welcher der Samstag vor Palmsonntag gefeiert wurde. Kar-
freitag nahm der Hof am Gottesdienst nicht teil, wohl aber Kar-
samstag?).

Die starke Zunahme der Festtage im Mittelalter war wesentlich
dadurch bedingt, dafs die Bischiofe das von der kirchlichen Gesetz-
gebung?®) anerkannte Recht ausiibten, fiir den Umkreis ihrer Ditzesen
Feste neu einzufiihren. Dasselbe griindete sich darauf, dals sie auch
im Altertum iiber die Verehrung der Mirtyrer zu wachen hatten und
es von ihrer Gutheifsung abhing, ob ein Mirtyrer als solcher an-
erkannt und verehrt wurde. In spiiteren Zeiten, als das Ordenswesen

sehr verbreitet und einflufsreich geworden, gestaltete sich die Sache
- meistens so, dafls irgend ein Kloster ein Mysterium oder einen
Heiligen neu zu verehren begann, diese Verehrung dann beim Volke
Beifall fand und Wurzel schlug, andere Kloster oder der ganze
Orden die Feier ebenfalls annahment) und schliefslich die Bischife
ihre Grenehmigung zur Abhaltung des betreffenden Feiertages gaben.
Endlich nahm dann wohl auch die Staatsgewalt und der Rémische
Stuhl Stellung, und damit war der neue Feiertag sanktioniert. So weit
kam es aber nicht immer, in manchen Fiillen blieb das Fest nur auf
eine Digzese beschriinkt, und dadurch entstanden viele Verschieden-
heiten im einzelnen und Unsicherheit im ganzen. Diese Ubel-
stinde wurden im Laufe der Zeit immer fiihlbarer, so dafs Urban VIII.
in der Bulle Universa per orbem im Jahre 1642 die Mahnung an die
Bischife ergehen liefs, von jenem Rechte keinen Gebrauch mehr zu

') Himmelfahrt ist aus irgend einem Grunde nicht erwihnt.
&) Thid, foil8.

%) Dist. 3 de consecr. can. 1. Conquestus, de feriis.

) L. Thomassin, Traité des festes I, c. 10, p. 131ss.

2*
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machen, und heutzutage kann dasselbe, ohne eigentlich aufgehoben zu
sein, als vollstindig antiquiert gelten?).

Die Thatsache, dafs die Bischife frither das Recht hatten, in
ihren Diczesen Feste einzufiihren bezw. deren Feier zu verhindern,
mufs man iiberhaupt an die Spitze der geschichtlichen Darstellung
stellen und sich stets gegenwiirtig halten, weil ohne sie die Entstehung
und geschichtliche Entwicklung einzelner Feste und somit auch des
Ganzen unverstindlich bleibt?). Erwigt man, dals dieses Rechts-
prinzip von Anfang an iiber ein Jahrtausend und wihrend der ganzen
Zeit der eigentlichen Entfaltung in der Praxis befolgt wurde, so hat
man gewifs Ursache, sich zu verwundern, dafs etwas so Harmonisches
und Systematisches daraus hervorging. Man hat sich eben von den
natiirlichen Grundziigen des Ganzen nicht entfernt und durch synodale
Verhandlungen die Konformitit zu wahren verstanden. |

Die aus der unverhéltnismifsigen Vermehrung der Feiertage ent-
stehenden Ubelstinde wurden auch katholischerseits schon zeitig be-
merkt und hervorgehoben, namentlich von Johannes Gerson auf einem
Provinzialkonzil zu Reims 1408; dann von Nikolaus von Clemangis,
der sich um 1416 in einer eigenen Schrift gegen weitere Einfithrung
von Festen freimiitig aussprach®). Im 16. Jahrhundert riigten die
Protestanten in ihren Gravamina die zu groflse Zahl der Feiertage,
und schon 1524 wurde durch den Legaten Campeggio die Zahl der-
selben normiert und so willkiirlicher weiterer Vermehrung gesteuert?).

Durch die Einfilhrung von Ditzesan- und Lokalfesten war aber
in manchen Gegenden die Zahl der Feiertage iibermilsig angewachsen
und Unsicherheit dariiber entstanden, welche Feste infolge des all-
gemeinen Kirchengehotes von allen zu feiern seien und welche nicht.
Dies und die Klagen, welche von seiten der Armen dariiber erhoben
wurden, dafs sie durch die vielen Feiertage im Erwerb ihres Lebens-
unterhalts beeintriichtigt seien, wiihrend andere wiederum die vielen
Feiertage im Interesse ihrer Triigheit und Vergniigungssucht aus-
nutzten®), veranlafsten den Papst Urban VIIL. im Jahre 1642, eine
Reduktion vorzunehmen und festzusetzen, welche Tage als Feiertage

) Ferraris, Prompta bibl. IT, art. festa, §§ 2 u. 3.

*) Man vergleiche folgende Aufserung von Alt S. 2: ,Die Geschichte des
Kirchenjahres liefert zu viele Beweise, dals die Kirche sich zu keiner Zeit als
eine solche Einheit dargestellt hat, wie sie als Organ des Heiligen Geistes hiitte
sein miissen. Die abendlindische hat Feste angeordnet, von denen der in der
morgenlindischen waltende Heilige Greist nichts hat wissen wollen, und umgekehrt.”
Dals das Abendland Feste angenommen hat, die urspriinglich im Morgenland
heimisch waren, und umgekehrt, beweist der Verfasser selbst in seinem Buche an
mehreren Orten. Andere Feste blieben freilich auf ihre Heimat beschrinkt. Cfr.
Augustin., Ep. ad Tanuarium c. 8.

%) De novis festivitatibus non instituendis.

‘) Hospinianus, De festis Christ. fol. 18. Thomassin, Traité des festes
. 11: De la diminuation du nombre des fétes.

°) Dieselben Griinde hatte schon Gerson seiner Zeit geltend gemacht.
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von allen gehalten werden sollten. Aufser diesen sollten keine weiter
gefeiert werden. In der Bulle Universa per orbem vom 13. September
1642 wurde also die Zahl dieser Tage einschliefslich der Patronsfeste
und des Trinitatissonntages auf 36 festgesetzt, wozu noch die iibrigen
Sonntage kamen?).

Im 18. Jahrhundert war es teilweise die an den bourbonischen
Héfen herrschende Kirchenfeindschaft und sogen. aufgeklirte Richtung,
welche noch weitere Malsregeln in dieser Hinsicht verlangte. Zuniichst
wurde 1727 auf Antrag der Provinzialsynode von Tarragona durch
Papst Benedikt XIII. eine Reduktion der Feste fiir einen Teil Spaniens
bewilligt, durch welche der Unterschied von ganzen und halben Feier-
tagen aufkam?®). Es wurde nimlich die Forderung des Sabbatismus
nur fiir die Sonntage und 17 Festtage aufrecht erhalten, also fiir die
Hiilfte obiger Zahl, und fiir andere 17 Tage nur verlangt, dafs die
Gldubigen die Messe horten. Nach Beiwohnung des Gottesdienstes
sollten alle Arbeiten erlaubt sein. Diese Bewilligung wurde durch
Benedikt XIV. im Jahre 1748 auf Neapel und Sizilien sowie auf
einige spanische Dibzesen ausgedehnt. 5

Derselbe Papst dehnte im Jahre 1754 diese Reduktion auf Oster-
reich aus in der Weise, dafs nur noch 15 volle Feiertage aufser den
Sonntagen gehalten, an den iibrigen Tagen aber, welche nach der
Bulle Universa per orbem zu feiern gewesen wiiren, nur die Anhérung
der heiligen Messe und die Beobachtung der mit den abgeschafften
Feiertagen etwa verbundenen Vigilfasten gefordert wurde. Letztere
Forderung geriet bald in Vergessenheit, und auch mit der Anhérung
der heiligen Messe an den abgeschafften Feiertagen wurde es nicht ge-
nau genommen. Daher wiinschte die Kaiserin Maria Theresia eine Ande-
rung, und Papst Clemens XIV. erliefs im Jahre 1771 ein neues
Reduktions-Breve. Darin wurde von der Forderung, die Vigilfasten
zu_beobachten und an den abgeschafften Feiertagen die heilige Messe
zu héoren, Umgang genommen und folgende Festtage als volle vor-
geschrieben: Weihnachten, Stephanstag, Neujahr, Epiphanie, Ostern
zwei Tage, Christi Himmelfahrt, Pfingsten zwei Tage, Fronleichnam,
Peter und Paul, Allerheiligen, die fiinf grofsen Marienfeste und das
Fest des Landespatrons, also 18 Tage und die Sonntage des Jahres.
Die gleiche Festordnung wurde 1772 dem damaligen Kurfiirstentum
Bayern und im Jahre 1775 Polen und Ostpreufsen verliehen, ferner
1791 in ganz Spanien eingefiihrt ?).

") Eine freilich nicht weitgehende Reduktion der Feste war von der Pro-
Vinzialsynode zu Trier 1549 und in einigen franzésischen Diozesen vorgenommen
Worden. Erstere Synode hatte auch bereits das System der Halbtagsfeste adoptiert.
Siche Thomassin 1. c. p. 158.

%) J. Fessler iiber die abgeschafften Feiertage im Archiv f. Kirchenrecht V
(1860), 194. Schiich-Grimmich, Handbuch der Past.-Theol. (10. Aufl) S. 338 ff.

%) Bull. Rom. Contin. Romae 1846, IX, 120.
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Unter Pius VI. waren Gesuche um Reduktion der Feste seitens
einzelner Diozesen und Distrikte und Bewilligung von solchen seitens
des Papstes sehr hiufig, wie das Bullarium dieses Papstes ausweist.

Die einschneidendsten Verinderungen auf diesem Gebiete ver-
ursachte aber die franzosische Revolution. Durch Dekret vom 5. Ok-
tober 1793 schaffte der Konvent die christliche Zeitrechnung fiir die
franzosischen Gebiete ab und vollzog die Einfilhrung einer neuen
Zeitrechnung. Die Jahre sollten von der Errichtung der franzdsischen
Republik, 22. September 1792, an gezéhlt werden; damit wurde gleich-
zeitig die Wocheneinteilung abgeschafft und die Monate, die alle nur
30 Tage hatten, in drei Dekaden eingeteilt. Die Franzosen bedienten
sich dieser Zeitrechnung bis 1. Januar 1806. Wihrend der Herr-
schaft derselben war die kirchliche Ordnung in Frankreich durch
Napoleon vorgenommen worden, und dieselbe behielt, was die Fest-
ordnung angeht, die Spuren jener Zeit bis auf den heutigen Tag.
Denn die Kirche mulste insoweit den Zustéinden Rechnung tragen,
dafs die simtlichen Feiertage, welche in die Woche fallen, entweder
abgeschafft oder auf die Sonntage verlegt wurden. Lbng blieben
nach dem Erlals des Kardinallegaten Caprara, datiert Paris 9. April
1802, nur vier im ganzen Jahr, nimlich Weihnachten, Christi Himmel-
fahrt, Mariii Aufnahme in den Himmel, weil der 15. August zugleich
Napoleons Namenstag war, und Allerheiligen. Der Erlals galt fiir
ganz Frankreich nach seinem damaligen Umfang, also einschliefslich
der Niederlande und des ganzen linken Rheinufers.

Uber den gegenwiirtigen Stand der Sache giebt folgende Uber-
sicht Auskunft, worin zusammengestellt ist, welche Festtage jetzt in
den einzelnen Lindern Mitteleuropas mit Sabbatsruhe offentlich- ge-
feiert werden.

In R om: Weihnachten, Ostern und Pfingsten je ein Tag, Neu-
jahr, Epiphanie, Lichtmefs, St. Joseph 19. Mirz, Marid Verkiindigung,
Christi Himmelfahrt, Philippus Neri 26. Mai, Fronleichnam, Geburt
Johannes des Tiufers, Peter und Paul, Assumptio 15. August, Marii
Geburt, Allerheiligen, Marii Empfingnis und Johannes Evangelist
27. Dezember,

In Frankreich feiert man die durch das Napoleonische Kon-
kordat konzedierten vier Feste, Weihnachten, Christi Himmelfahrt, -
Assumptio und Allerheiligen. Alle iibrigen kirchlichen Festtage werden, -
wenn sie auf Wochentage fallen, auf den niichstfolgenden Sonntag
verlegt. Auch in Belgien, Holland und im Grofsherzogtum Luxemburg
begniigt man sich bis auf den heutlgen Tag mit derselben verkiimmerten
Festordnung.

In Osterreich haben die cis- und die transleithanischen Liinder
dieselben Feiertage: Weihnachten, Ostern und Pfingsten je zwei Tage,
Neujahr, Epiphanie, Lichtmels, Marii Verkiindigung, Christi Himmel- -
fahrt, Fronleichnam, Peter und Paul, Assumptio, Allelhexhgen und
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Marii Empfingnis. Die Patrozinien sind von Joseph II. auf die
darauf folgenden Sonntage verlegt, aber die Feste der Landespatrone
werden in den einzelnen Kronlindern an den betreffenden Tagen ge-
feiert, nimlich in Osterreich ob und unter der Enns das Fest des
hl. Leopold, in Oberdsterreich St. Florian, in Mihren Cyrill und
Methodius, in Schlesien Hedwig, in Bhmen Wenzeslaus und Johannes
von Nepomuk, in Galizien Stanislaus und Michael, in Steiermark,
Kirnten, Krain, Kiistenland, Salzburg, Tirol und Vorarlberg
St. Joseph, in Slavonien Johannes der Téufer, in Ungarn der
hl. Stephan Bekenner, in Kroatien Elias, in Siebenbiirgen Ladislaus,
in Salzburg Rupert, in Dalmatien Hieronymus, in Gorz Hermagoras
und Fortunatus.

Was Preulsen betrifft, so war es zuerst nach der Einverleibung
von Schlesien nétig geworden, die Festordnung neu zu regeln. Dies
geschah durch ein Breve Papst Clemens’ XIV. vom 24. Juni 1772,
welches fiir die Diozese Breslau speziell erlassen war, aber fiir den
ganzen preuflsischen Staat in seinem damaligen Umfang gelten sollte.
Es wurden an Festtagen beibehalten und zu feiern befohlen: Ostern,
Pfingsten und Weihnachten je zwei Tage, Beschneidung des Herrn,
Epiphanie, Christi Himmelfahrt und Fronleichnam, fiinf Feiertage
der Mutter Gottes, nimlich Marié Reinigung, Verkiindigung, Himmel-
fahrt, Geburt und Empfingnis, ferner Peter und Paul und Aller-
heiligen. Wo mehrere Patronsfeste gefeiert wurden, sollte nur eines
davon, nimlich das hochste, beibehalten werden.

Diese Feiertagsordnung galt nur bis 1788, da Konig Friedrich
Wilhelm IL. durch seinen Geschiftstriger Ciofani in Rom bei Pius VI.
eine weitere Verminderung der Feiertage beantragen liefs. Infolge-
dessen -verlegte der genannte Papst noch die beiden Muttergottes-
feste des 15. August und des 8. September auf den folgenden Sonntag
und bestimmte anderseits auf den besonderen Wunsch des Konigs,
dafs der Mittwoch der dritten Woche nach Ostern, der Bufs- und
Bettag, zum Festtage gemacht werde, um an demselben Gott um eine
reichliche Ernte zu bitten.

Es sollte jedoch, um einigermafsen Ersatz fiir die abgeschafften
Apostel- und Heiligenfeste zu leisten, am 29. Juni die Kommemoration
samtlicher Apostel und am 26. Dezember eine solche simtlicher heiligen
Miirtyrer, welche schon Clemens XIV. angeordnet hatte, weiterhin bei-
behalten werden?).

Diese Festordnung blieb mafsgebend fiir den preufsischen Staat
und wurde durch ein Breve Leos XII. vom 2. Dezember 1828 auch
auf die bis dahin neu erworbenen Gebiete ausgedehnt. Dadurch
wurde fiir die Gebiete des linken Rheinufers, die unter franzosischer

1) Die angezogenen Breven Clemens’ XIV., Pius’ VI. und Leos XIL. sind ab-
gedruckt bei Dumont, Sammlung kirchl. Erlasse fiir d. Erzd. K¢ln (2. Aufl.) S. 199 ff.
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Herrschaft nur die vier napoleonischen Feiertage gehabt hatten, eine
ansehnliche Vermehrung der Festtage herbeigefiihrt. Damit diese
Vermehrung die arbeitenden Klassen in den Industriebezirken mit
konfessionell gemischter Bevolkerung nicht in ihrem Erwerb beein-
triichtige, wurde auf Antrag des Erzbischofs v. Spiegel noch zu-
gestanden, dafs an solchen Orten an den durch das Breve Leos XIL
neu hinzugekommenen Festtagen nach Anhorung der heiligen Messe
knechtliche Arbeiten verrichtet werden diirften. Bei dem durchweg sehr
religivsen Sinn der in Betracht kommenden Gegenden wurde von dieser
Vergiinstigung kaum Gebrauch gemacht, so dals sie obsolet 1st. Dies ist
der Ursprung der in Preufsen fiir die Katholiken gegenwirtig geltenden
Festordnung; eine Veriinderung ist nur in einem Punkte eingetreten,
indem die Katholiken die 1893 fiir ratsam erachtete Verlegung des Buls-
und Bettages in den November mitmachten und nun Marii Darstellung
im Tempel als bewegliches Fest an dem betreffenden Tage feiern.

In der Provinz Hannover, Diozese Hildesheim und Osnabriick,
werden aufser den in Preufsen iiblichen Tagen noch Geburt Johannes
des Tiufers, Assumptio und Marii Geburt sowie die Landespatrone
Bernward und Martinus gefeiert.

Fiir die Linder der pordischen Mission, Didzese Osnabriick,
fallen von den zuletzt genannten Feiertagen fort: Geburt Johannes
des Tiufers, Peter und Paul und die siimtlichen Marienfeste, und es
verbleiben nur Weihnachten, Ostern und Pfingsten mit je zwei Tagen,
Neujahr, Epiphanie, Himmelfahrt, Fronleichnam und Allerheiligen.
Dies gilt fir Bremen, Hamburg, Liibeck, Schleswig-Holstein, beide
Mecklenburg und Dénemark.

In Bayern werden folgende Festtage beobachtet: ‘Weihnachten,
Ostern und Pfingsten je zwei Tage, Neujahr, Epiphanie, Lichtmels,
St. Josephstag, Marii Verkiindigung, Christi Himmelfahrt, Fron-
leichnam, Geburt Johannes des Tiufers, Peter und Paul, Marid
Himmelfahrt und Geburt, Allerheiligen und Marié Empfingnis. Ein-
zelne Diozesen Bayerns feiern noch ihre besonderen Patrone.

In der Pfalz, Diozese Speier, sind in der Festordnung die Nach-
wirkungen der Franzosenherrschaft noch bemerkbar, indem dort nur ge-
feiert werden Neujahr, Christi Himmelfahrt, Fronleichnam, Assumptio,
Allerheiligen; Ostern, Pfingsten und Weihnachten mit je zwei Tagen.

Im Konigreich Sachsen sind gebotene Feiertage: Neujahr,
Epiphanie, Marii Verkiindigung, Himmelfahrt Christi, Fronleichnam,
Peter und Paul, Assumptio, Marii Geburt und Empfingnis, Aller-
heiligen, Weihnachten; Ostern und Pfingsten je zwei Tage.

In der oberrheinischen Kirchenprovinz differieren die Festord-
nungen der einzelnen Didzesen bedeutend. Die meisten Feste
hat man in

Wiirttemberg, nimlich: Neujahr, Epiphanie, Marii Lichtmels,
Josephstag, Marié Verkiindigung, Christi Himmelfahrt, Fronleichnam,
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Geburt Johannes des Tiufers, Peter und Paul, Marii Himmelfahrt
und Geburt, Allerheiligen, Marii Empfingnis; Ostern, Pfingsten und
Weihnachten mit je zwei Tagen.

In Baden, Erzdiozese Freiburg, werden alle fiinf grofsen Mutter-
gottesfeste am Tage selbst gefeiert, ebenso das Fest des hl. Joseph;
die iibrigen Feste sind wie in Wiirttemberg, mit Ausnahme des 24. Juni,
Geburt Johannes des Téufers.

In Nassau und Kurhessen, Dibézese Fulda und Limburg,
werden gefeiert: Weihnachten, Ostern und Pfingsten je zwei Tage,
dann Neujahr, Epiphanie, Lichtmels, Marid Verkiindigung, Christi
Himmelfahrt, Fronleichnam, Peter und Paul, Assumptio, Allerheiligen,
dann der preufsische Buls- und Bettag im November und in Lim-
burg der Kirchenpatron am betreffenden Tage.

In Hessen-Darmstadt resp. der Ditzese Mainz gilt dieselbe
Festordnung wie in der Pfalz.

Daran reiht sich Elsals-Liothringen mit den vier franzosischen
Feiertagen. Ein Regierungserlals vom 10. Oktober 1887 fiigte ihnen
sals allgemeine Feiertage im Sinne des Reichsgesetzes sowie als Feier-,
Fest- und Ruhetage im Sinne des code de procédure civile noch den
Karfreitag, Oster- und Pfingstmontag* hinzu?).

In der Schweiz wird gefeiert: Neujahr, Epiphanie, Lichtmefs,
St. Joseph, Marid Verkiindigung, Christi Himmelfahrt, Fronleichnam,
Geburt Johannes des Tiufers, Peter und Paul, Assumptio, Marid Ge-
burt, Kreuz-Erhshung, Allerheiligen, Marii Empfingnis; Weihnachten,
Ostern und Pfingsten je zwei Tage. Der ,eidgenossische Bufs- und
Bettag® fillt auf den dritten Sonntag des September.

Fiir die Katholiken Englands liels Pius VI. unter dem 9. Mérz
1777 als Feiertage bestehen: Ostern und Pfingsten je zwei Tage,
‘Weihnachten, Neujahr, Epiphanie, Christi Himmelfahrt, Fronleichnam,
Marid Verkiindigung und Himmelfahrt, Peter und Paul, Allerheiligen
und das Fest des Landespatrons. Gegenwirtig feiert man: Ostern,
Pfingsten und Weihnachten je einen Tag, Neujahr, Epiphanie, Christi
Himmelfahrt, Fronleichnam, Peter und Paul, Assumptio und Aller-
heiligen. Fiir Schottland kommt noch der Andreastag, fiir Irland der
- St. Patrickstag hinzu.

) B. Schiifer, Binheit in Liturgie u. Disciplin f. d. kath. Deutschland (Miinster
1891) S. 33.



Zweiter Teil.

Erster Abschnitt. Das Kirchenjahr.

§ 5. Das Osterfest, sein Name und die ilteste Litteratur dariiber.

Wenn es sich darum handelt, den Lehrstoff, den das Kirchenjahr
bietet, im Unterricht zu verwerten, so wird man mit dem Weihnachts-
fest als dem Fest der Geburt Christi beginnen miissen. Denn das
Kirchenjahr ist eine verkiirzte Erneuerung der wichtigeren Heilsthat-
sachen und neue Vorfiihrung der Hauptmomente aus dem Leben des
Erlosers. Ist aber das Kirchenjahr selber Erkenntnisobjekt, so wird
man, namentlich wenn man geschichtlich verfahren will, mit dem
Osterfest den Anfang zu machen haben, weil dasselbe von Anfang an
vorhanden war und die natiirliche Grundlage des Ganzen bildet. Ks
ist nicht wie viele andere Feste erst im Laufe der Zeit entstanden,
sondern die unmittelbare Ankniipfung an den Alten Bund und also
im vollsten Sinne des Wortes eine Veranstaltung einer hoheren Hand,
welche die Menschen nach ihren Absichten leitet. Es bedurfte zur
Binfiilhrung dieses Festes keiner menschlichen Klugheit oder Frémmig-
keit, sondern sie war von oben vorgezeichnet und in die Wege geleitet.

Das Osterfest ist das Hauptfest der Christenheit, das erste und
dlteste von allen Festen, die Grundlage, auf welcher sich das Kirchen-
jahr aufgebaut hat, das Verbindungsglied mit den Festen des Alten
Bundes und der Mittelpunkt, wonach sich die Termine der andern
beweglichen Feste richten. Fiir das wichtigste Fest erklirten es
schon die Kirchenviter, z. B. Leo d. Gr.: In omnibus sollemnitalibus
christianis non ignoramus paschale sacramentum esse praecipuum b
Er giebt als Grund dafir an, die Menschwerdung und Geburt des
Sohnes Gottes diene in diesem Geheimnisse als Voraussetzung, und
Christus habe keine andere Veranlassung gehabt, sich der Geburt
aus dem Weibe zu unterziehen, als-die; sich fiir uns ans Kreuz heften
zu lassen 2). :

Den Namen anlangend, ist das deutsche Wort Ostern abzuleiten
von Ostra, angelsichsisch Eastre®), dem Namen der Frithlingsgtttin
der alten Sachsen und Angeln, der sich in manchen Ortsnamen erhalten
hat (Osterode, Osterberg etc.). Ibr zu Ehren wurden im Friihling

) Sermo 47 in Exod. %) Sermo 48, c. 1.
%) Beda, De rat. temp. 1, 5.
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Feuer angeziindet, die Osterfeuer. Die lateinische Sprache brauchte
in der Liturgie anfangs nur dominica resurrectionis, nicht pascha.
Pascha hat mit dem griechischen Wort ndsyw nichts zu thun, sondern
ist die aramiische Form fiir pesach = voriibergehen, also MI%2 fiir
nmo2, In der christlichen Zeit erinnerte man sich beim Glelohklang
der Worte gern an das, was fiir die Christen Gegenstand der Oster-
feier ist, und sah darin auch wohl ein Wortspiel. Im Pentateuch
wird pascha nur im eigentlichen Sinne fransitus, phase genommen').

Beim Osterfest kommt in Betracht sein Alter, sein zeitlicher und
sein innerlicher Zusammenhang mit dem jiidischen Osterfest. Das
Bindeglied zwischen beiden ist der Tod und der Todestag Christi;
dann sind ‘die Art und Dauer der Feier, die Vorfeier, die Quadra-
gese und endlich die Nachfeier, die Oktave, zu beriicksichtigen.

Was zuniichst das Alter und die Erwéhnungen des Oster-
festes in der kirchlichen Quellenlitteratur angeht, so reden die
apostolischen Viiter nicht davon, was eben Zufall ist. Nur in dem
interpolierten Briefe des Ignatius an die Philipper (c. 14) wird es
erwihnt?). Die Stelle polemisiert gegen die Quartodecimaner, was
allein schon auf einen spiteren Ursprung derselben hinweist. Eben-
sowenig wird in der Didache und den pseudoclementinischen Homilien
vom Osterfest gesprochen.

Die Apologeten anlangend, kommt es in den beiden Apologien
Justins nicht vor, wohl aber im Dialog mit Tryphon (c. 40 u. 111).
Clemens von Alexandrien erwihnt nur das jiidische Pascha, das
christliche nicht. Eine Schrift iiber die Osterfeier aber schrieb
Melito von Sardes in den Jahren, als Servilius Paulus Prokonsul von
Asia war, weil damals ein Streit in Laodicea betreffs der Osterfeier
ausgebrochen war. Gegen Melito, der auf quartodecimanischer Seite
stand, schrieb Clemens von Alexandrien?).

Trendus verfalste eine eigene Schrift De paschate, welche durch
die quartodecimanischen Streitigkeiten veranlafst war, aber leider ver-
loren gegangen ist. In den ihm zugeschriebenen Fragmenten wird
das Osterfest erwihnt fragm. ITI u. VII*) und berichtet, dals die
Praxis und die Ansichten in betreff des osterlichen Fastens in der
Kirche damals sehr verschieden gewesen seien. Manche hitten einen,
andere zwei, andere mehrere Tage, noch andere sogar 40 Tage
gefastet, wovon spiter die Rede sein wird.

Hiufig sind die Erwihnungen des Osterfestes bei Tertullian.
Den Namen anlangend, ist zuniichst zu erwihnen, dafs bei ithm pascha
nicht den einzelnen Tag des Osterfestes bezeichnet, sondern einen
lingeren Zeitraum, nimlich den, in welchem gefastet und die Taufe
erteilt wurde®), also mit andern Worten die ILeidenszeit und die

1) 2 Mos. 12, 11. 4 Mos. 28, 16. %) Patr. ap. op. ed. Funk II, 122.
3) Euseb., Hist. eccl. IV, 33. 4) Iren. ed. Stieren p. 825—827.

) De orat. c. 18.



Auferstehungswoche?). Fiir den Todestag des Herrn kommt daneben
der Name parasceve vor?). Das Pascha wurde, wie er weiter be-
richtet, im ersten Monat (d. i. Mirz) gefeiert®) und war durch das
jiidische Pascha vorgebildet®).

Aus dem Jahre 243 n. Chr. besitzen wir eine eigene Schrift iiber
das Osterfest, welche friiher irrig dem Cyprian beigelegt wurde, aber
vielleicht eine Ubersetzung einer Schrift des Theophilus von Cisarea
ist. Sie fiihrt den Titel De paschate computus und ist aulserhalb Roms
verfalst im Interesse des sechzehnjihrigen Ostercyklus des Hippolyt.

Wichtig sind uns ferner aus der vornicinischen Zeit die Aulse-
rungen Hippolyts in betreff der Quartodecimaner. ,Diese haben¥,
sagt er, ,alle Traditionen der Apostel iibereinstimmend mit der Kirche
bewahrt und unterscheiden sich nur in einem Punkt von ihr, indem
sie aus Streitsucht, Eigensinn und Unwissenheit an der Meinung fest-
halten, Ostern miisse stets am 14. Nisan gefeiert werden, gleichviel
auf welchen Wochentag derselbe falle®®).

Wenn die unter Hippolyts Namen laufenden arabischen Kanones,
insbesondere der Kanon 22, ihn zum Verfasser baben sollten, so wire
seine eigene Meinung in der Zeitfrage gewesen, man miisse Ostern in
derselben Woche feiern, wie die Juden, aber an dem betreffenden
Sonntage dieser Woche. Vor diesem Sonntage solle eine Woche lang
bei Wasser und Brot gefastet werden. — Letzteres ist ein Beleg zu
der oben angefiihrten Ausserung des Irendus®). Der hier gegebene
Termin wiirde sich mit dem sechzehnjiihrigen Ostercyklus des Hippolyt
ganz gut vereinigen lassen; denn dieser ist ja nichts weiter als die
verdoppelte Oktaéteris der Juden’).

Von den sogen. Kanones der Apostel erwihnen can. 7 und can. 69
des Osterfestes und der osterlichen Fasten. Der Kanon 7 ist noch
aulserdem wegen der Zeitbestimmung wichtig, indem er sagt: ,Wer
Ostern vor der Frithlings-Tag- und Nachtgleiche mit den Juden feiert,
sei Anathema.“ Wir sehen aus dieser Stelle nédmlich, was anderweit zu
beachten ist, dafs das jidische Osterfest auch vor das Friihlings-
dquinoktium fallen konnte. Nur der letzte Tag des Nisan durfte
niemals vor dasselbe fallen. Mithin mulfste das jiidische Ostern oft
genug vor den 21. Mirz fallen und konnte das auch im Todesjahr
Christi geschehen sein.

Von Eusebius’ Schrift iiber das Pascha®), welche er dem Kaiser
widmete, ist nur ein Teil erhalten, worin eine bemerkenswerte Stelle

1) Vermutlich versteht Tertullian unter pascha die Kar- und Osterwoche
zusammen, als Zeit, in der jeder Tag seine liturgische Feier, seine collecta, hatte,
SNl Ho——be JCiTh Snes T e Ahnlich hedeutet quinquagesima die Zeit von
Ostern ) Vermutlich versteht Tertullian unter pascha die Kar- und Osterwoche

%)men, als Zeit, in der jeder Tag seine liturgische Feier, seine collecta, hatte,

Spmst .vicht der Fall war., Ahnlich bedentet quinquagesima die Zeit von

6) Can. arab. 22. 7) Florian Riess, Das Geburtsjahr Christi S. 136.

8) Mai, Nova coll. vet. script. IV, 208; Migne, P. Gr. 26, 694.



Slenge -

iiber das Melsopfer vorkommt. In betreff der Festfeier und des
Termins derselben enthilt das Fragment nichts. Fir die Widmung
bedankte sich Konstantin in einem eigenen Schreiben an Eusebius,
welches der eitle Mann seiner Vita Constantini einverleibt hat (IV, 35).
Das Rundschreiben des Kaisers an die christlichen Kirchen, wodurch
ihnen der Beschlufs der Synode von Nicéa in betreff der Osterfeier
bekannt gemacht worden'), hdtte dagegen die Aufnahme in jene
Schrift entschieden mehr verdient.

§ 6. Der Zusammenhang des christlichen Osterfestes
mit dem jiidischen.

Zwischen dem christlichen und dem jiidischen Osterfeste besteht
ein realer oder historischer und ein idealer Zusammenhang: ein
realer, indem der Tod des Herrn sich am ersten jiidischen Ostertage,
15. Nisan, ereignete, und ein idealer, indem das, was sich ereignete,
im Alten Testament seine Vorbilder hatte, also ein Zusammenhang wie
zwischen Typus und Wirklichkeit.

Das jiidische Pascha war eine Wiederholung dessen, was am
Abend vor dem Auszug aus Agypten stattgefunden hatte. Damals
schlachteten die Kinder Israels ein Lamm und bestrichen mit dessen
Blut die Thiirpfosten, wodurch bewirkt wurde, dafs der Wiirgengel
an ihren Hiusern voriiberging. Sie verzehrten darauf, zur Reise
geriistet, das Lamm in feierlicher Mahlzeit. 4

Diese letzte Mahlzeit, welche die Israeliten in Agypten am
Abend vor dem Auszuge, also am 14. Nisan, abhielten, hatte aber
einen religivsen Charakter und sollte darum auch spiter jedes Jahr
an demselben Tage und zur selben Stunde als Ged#chtnisfeier wieder-
holt werden, wobei der Hausvater seine Hausgenossen, Kinder und
Gesinde, iiber die Bedeutung der Feier zu belehren hatte?).

Die Art und Weise der Abhaltung der Feier war genau vor-
geschrieben und einigermafsen umstindlich. Es sollte nidmlich am

zehnten Tage des ersten Monats, des Nisan, wie sein spiterer Name
~ lautete, jeder Hausvater ein fehlerloses einjidhriges Lamm ménnlichen
- Geschlechts aussuchen, oder wenn er in seiner Herde keines hatte,
es anschaffen und fiir die Feier bereit halten.

Am Abend des 14. Nisan sollte das Lamm geschlachtet, gebraten
und in derselben Nacht von der Hausgenossenschaft zugleich mit un-
geséiuertem Brot und bitteren Kriutern stehend verzehrt werden, so
dafs nichts davon iibrig blieb®). Von diesem Zeitpunkt an bis zum
21. Nisan einschliefslich sollte nur ungesiiuertes Brot gegessen werden.
Darum hiels die Zeit vom 15.—21. Nisan die Tage der ungesiuerten
Brote. Der erste und der letzte Tag, der 15. und 21. Nisan, wurden
- besonders heilig gehalten, und knechtliche Arbeiten waren an denselben

1) Vita Const. III, 17 sqq. %) 2 Mos. 12, 42, %) 2 Mos. 12, 6—8.
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verboten?). Wihrend der ganzen Osterwoche wurden tiiglich im
Tempel Brand-, Speise- und Siihnopfer fiir das gesamte Volk dar-
gebracht; auch veranstalteten einzelne Gliubige fiir ihre Person be-
sondere Opfer. Der 16. Nisan aber, der zweite Ostertag, war noch
durch ein Opfer besonderer Art ausgezeichnet, nimlich durch das
erste Ernteopfer, welches in Darbringung einer Garbe von véllig aus-
gebildeten Gerstenihren nebst dem Opfer eines einjihrigen Liammes
bestehen sollte?) Denn im Mirz wird in Palistina bereits die Gerste
reif. Ks dient somit die Vorschrift, dies Gerstenopfer darzubringen,
zugleich als Merkmal der Zeit, wann das Osterfest fallen muls, welches
dadurch bei der Beweglichkeit des jiidischen Jahresanfangs einiger-
malfsen an ein feststehendes natiirliches Ereignis gebunden wird.

In einzelnen Vorschriften des Verfahrens beim Opfer des Lammes
sind Hindeutungen auf den Siihnetod des Messias gegeben. Es sollten
die Thiirpfosten mit dem Blute des Lammes bestrichen werden, damit
der Wiirgengel an dem Hause voriibergehe, sodann sollte dem Lamm
kein Knochen gebrochen werden. Dazu kommen noch einzelne kleine
Ziige, welche die ideale Verbindung des Osteropfers mit dem Kreuzes-
opfer bestitigen und vervollstindigen, wie schon einzelne Kirchenviiter
bemerkt haben. ’

Isaias, der in seinen Weissagungen die Leiden des Messias
schildert, nennt ihn das von Gott auserlesene Opferlamm, welches
fremde Schuld trigt®). Schon Johannes der Téufer bezeichnet daher
Jesum als das Liamm Gottes, welches die Siinden der Welt hinweg-
nimmt, und den neutestamentlichen Schriftstellern ist dieser ideale
Zusammenhang selbstverstindlich und geldufig. Der Evangelist Jo-
hannes bestitigt ausdriicklich den typischen Charakter der Paschariten,
indem er die Stelle: Os non comminuetis ex eo*) auf den gekreuzigten
Christus bezieht und im Unterbleiben des crurifragium eine Erfiillung
jener Schriftstelle sieht®). Der Apostel Paulus aber erklirt schlechthin
und ganz im allgemeinen, dals das Opfer Christi an die Stelle des
Pascha getreten sei, und legt auch dem Ungesiiuerten eine vorbild-
liche Bedeutung bei®). Wie es scheint, hat er gegen das Abhalten
eines Paschamahles von seiten der Christen nichts einzuwenden,
wenn er sich anderwirts auch gegen das Festhalten an jidischen Ge-
briiuchen, z. B. den Sabbaten und Neumondsfesten, aussprach”). Was
die Kirchenviiter angeht, so geniigt es, auf Justinus®) sowie Ter-
tullian®) zu verweisen, welche insbesondere noch in dem Umstande,
dafs das Paschalamm mit zwei Stibchen der Liéinge und der Quere
nach durchstochen wurde, um es besser braten zu kénnen, einen Hin-
weis auf das Kreuz sehen, an dem Christus ausgespannt wurde.

1) 3 Mos. 23, 7. 8.

%) 3 Mos. 23, 10 ff. %) Ts. 53, (1L 4) 2 Mos. 12, 46.
%) Joh. 19, 86. 8 11 Kior: 5, 7.-8: 0. Kol. 2416,
8): Dial. 2c. Fryph. ¢: 40, 111 9 Ady, Mare. IV, 40; ¥, L
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" Somit kann kein Zweifel sein, dafls das jiidische Osterfest gewisser-
mafsen in das Christentum mit hiniibergenommen wurde, wobei die
~ in jenem enthaltenen Typen ihre Erfiillung fanden.

Abgesehen von den Beziehungen des Opfertodes Christi zur
 jiidischen Osterfeier und seiner dogmatischen Bedeutung, hiitte schon
das rein menschliche Gefiihl und eine allgemein menschliche Sitte die
Christen dahin filhren miissen, den Todestag des Herrn, des Stifters
ihrer Kirche, in ehrendem Andenken zu behalten und die Wiederkehr
des Jahrestages zu feiern, an welchem er sich zum Opfer darbrachte.
Dazu war aber das notwendige Vorbedingnis, den Kalendertag seines
Todes zu kennen.

Fiir die Juden war das sehr einfach, es war der 15. Nisan ihres
Kalenders; aber fiir die Christen anderer Lidnder erhob sich sofort
eine grofse Schwierigkeit, indem im romischen Reiche, dem sie alle
angehorten, eine Mehrzahl von verschiedenen Zeitrechnungen und
Kalendersystemen in Gebrauch war. Die Romer, die herrschende
Nation, bedienten sich seit 45 v. Chr. des verbesserten julianischen
Kalenders, notigten aber die unterworfenen Volker keineswegs zu
dessen Aunahme, sondern die letzteren blieben bei ihren angestammten
Gewohnheiten, solange sie wollten. Wichtig waren namentlich von
den im Gebrauch befindlichen Systemen der #gyptische, syrisch-
macedonische und der semitische Kalender und die damit verbundene
Art, die Jahre zu zihlen. Die Data der beiden erstgenannten Ka-
lendersysteme auf romische zu reduzieren war moglich. War es auch
dem gemeinen Manne nicht leicht, so war es doch fiir hoher Ge-
bildete ausfithrbar, weil diese Systeme feste Jahresanfinge hatten.
Anders aber stand es mit dem jiidischen Kalender, dem das Mondjahr
zu Grunde lag und bei dem die Monats- und Jahresanfinge nie mit
einem bestimmten Tage des Sonnenjahres zusammentrafen. Das
dgyptische Jahr begann zur Zeit Christi mit dem 29. August als
Neujahrstag und bestand aus 12 Monaten von je 30 Tagen nebst
5 Schalttagen (émayépevor), die keinen Monat bildeten. Alle vier Jahre
war ein Schaltjahr, ndmlich das 3., 7., 11., 15. Jahr der julianischen
Zeitrechnung. Das syrisch-macedonische Jahr begann mit der Herbst-
Tag- und Nachtgleiche. Die Syrer nahmen spiiter, aber nur teilweise,
den julianischen Kalender an mit Abweichungen?).

Das Schaltsystem war bei den Agyptern im wesentlichen so wie
bei den Romern, nur dafs sie jedesmal ein Jahr vor dem romischen
Schaltjahr ihr Schaltjahr hatten, indem sie den mordpevar noch einen
Tag zusetzten, so dafs ihrer sechs waren. Das hatte zur Folge, dafs
das nichstfolgende Jahr, also das 4., 8., 12, 16 u. s. w., erst mit dem
30. August begann, nicht mit dem 29. August?). Zur Jahreszihlung
dienten die Regentenjahre. Diese aber liefsen sie beginnen mit dem

1) Ideler, Handbuch d. Chronol. I, 433. % Ebd. I, 142.
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1. Thoth des Jahres, der der Proklamation des Regenten voranging,
so dals die einzelnen Regenten manchmal mehr Jahre bekommen,
als sie in Wirklichkeit hatten, wihrend solche, die kein ganzes Jahr
regierten, einfach wegbleiben?).

Es war also fiir die betreffenden Nationen nichts weniger als
leicht, den Todestag Christi nach ihrem Kalender zu bestimmen, da
der jiidische 15. Nisan auf sehr verschiedene Tage, bald in den Mirz,
bald in den April fallen konnte; denn diese Kalender sind auf ganz
andern Prinzipien aufgebaut. Wie schwierig die Frage war, an welchem
Tage des Jahres der Tod Christi und seine Auferstehung gefeiert
werden miisse, wird aus dem Folgenden noch mehr erhellen.

§ 7. Die Verhiltnisse, wodurch der Charakter des Osterfestes
als bewegliches bedingt ist.

Durch den realen Zusammenhang, worin das christliche Osterfest
mit dem jiidischen steht, findet eine besonders ins Auge fallende
Eigentiimlichkeit des Kirchenjahres ihre Erklirung, nimlich die, dals
es bewegliche Feste hat, von welchen Ostern die Grundlage hildet.
Ostern hat darum keinen festen Termin,” weil der 15. Nisan der
Juden dem julianischen und gregorianischen Kalender gegeniiber sich
jedes Jahr verschiebt. Das Mals sowie die Art dieser Verschiebung
sind bedingt durch den ehemaligen semitischen Kalender, wie er zur
Zeit Christi nicht allein von den Juden gebraucht wurde, sondern
auch in Syrien, Arabien, Mesopotamien, Babylon, Armenien, Osrhoéne
und in einem grofsen Teile Kleinasiens im Gebrauch war, jedoch in
der Weise, dals die andern Nationalititen, die in diesen Léindern
vertreten waren, sich desselben nicht bedienten, sondern ihren eigenen
hatten, also z. B. die Griechen in Antiochien den syro-macedonischen
u.s. w. Wo an einem Orte ein Gemisch von Nationalititen existierte,
da gab es auch verschiedene Kalenderformen.

Die hier in Betracht kommenden Eigentiimlichkeiten des semi-
tischen resp. jidischen Kalenders aber sind folgende:

1. Die Juden liefsen den Tag mit Sonnenuntergang endigen,
so dals die Abendstunden von etwa nach 6 Uhr schon zum fol-
genden Tage gehérten. Das bedeutet unter Umstinden schon eine
Verschiedenheit der Datierung. Was bei den Rémern z. B. um
10 Uhr Abends geschah, gehirte bei den Juden schon dem folgenden
Tage an.

2. Das jiidische Jahr war ein bewegliches Lunisolarjahr, d. h.
es bestand aus zwolf Mondmonaten, wovon jeder mit dem neuen
Monde begann, so dafs auf den 14. jeden Monats jedesmal der Voll-
mond treffen mufste. Der Mond vollendet seinen Lauf um die Erde

) Tdeler-a.ia. 0: T, 118, 117, 119;
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in rund 29'/: Tagen, oder zwei Mondumldufe sind 59 Tage. Daher
hatten die jiidischen Monate abwechselnd 30 und 29 Tage (Tischri
und Nisan hatten 30), da man nicht in der Mitte eines Tages den
neuen Monat anfangen lassen konnte. Demnach haben die 12 Monate
des jiidischen Jahres zusammen 354 Tage. Es fehlen also an der
Liénge des Sonnenjahres noch 11'/4+ Tage, und wenn dieser Unterschied
nicht in irgend einer Weise ausgeglichen worden wére, so hétten jeder
jidische Monat und das Neujahr in einem Menschenalter alle Jahres-
zeiten durchlaufen; denn wenn in einem Jahre der 1. Nisan bei-
spielsweise auf den 1. Mirz fillt, so trifft er im nichsten Jahr schon
auf den 12. u. s. w.

Die Ausgleichung nun wurde bei den Semiten nicht bewerkstelligt
durch Schalttage, sondern durch Schaltmonate. Nédmlich 8 Sonnen-
jahre haben 2920 Tage ohne die Schalttage. Die gleiche Zahl von
Tagen geht auf 99 Mondmonate, oder mit andern Worten: 8 Mond-
jabhre und 3 Schaltmonate sind gleich 8 Sonnenjahren. Es miissen
also in 8 Jahren 3 Schaltmonate eingefiigt werden, dann kommt fast
die gleiche Anzahl von Tagen heraus und es bleibt nur die kleine
Differenz von 2—3 Tagen, welche durch die Schalttage verursacht
ist. Auch diese kann, wenn sie his auf 30 Tage angewachsen ist, mit
Hilfe eines Schaltmonates gehoben werden. Zur Regulierung nétigte
aber zuerst und hauptsdchlich die Tag- und Nachtgleiche, zweitens
das im Pentateuch vorgeschriebene Gerstenopfer.

Wenn es den Anschein hatte, als wiirde der Monat Nisan im
Frithjahr vor der Tag- und Nachtgleiche endigen — Anfang und Mitte
durften vor das Aquinoktium fallen, sowie auch die quarta decima
lunae —, und wenn die Gerste am 14. Nisan noch nicht in Ahren war,
so sagte man sich, dals die Zeitrechnung berichtigt werden miisse.
Dies geschah, indem man den letzten Monat des ablaufenden Jahres,
den Adar, 29 Tage linger dauern liefs als sonst; mit andern Worten:
man setzte faktisch dem Jahre einen Monat zu, bezeichnete ihn aber
nicht besonders, sondern nannte ihn Weadar. Das war der Schalt-
monat. Wenn dies in acht Jahren dreimal geschah, dann war das
reine Mondjahr wieder mit dem Sonnenjahr ausgeglichen durch ein
sehr einfaches Verfahren. Das Aquinoktium konnte man iiberdies
mit Hilfe des Tierkreises kontrolieren, da die Sonne am 20. Mirz
in das Zeichen des Widders tritt, am 23. September in das Zeichen
der Wage.

Wire dieses Verfahren nun bei den Juden ein wissenschaft-
liches gewesen, d. h. wire das Einschalten des Monats nach festen
Gesetzen und infolge astronomischer Beobachtungen und Berech-
nungen vorgenommen worden, so wiirde sich der jiidische Kalender
auf jeden andern reduzieren lassen, wenn auch mit Miihe. Aber das

- Schaltwesen wurde sozusagen willkiirlich gehandhabt nach Gutdiinken

- der Priesterschaft. Daher kann man nie mit Bestimmtheit sagen,
Kellner, Heortologie. 3
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dieses oder jenes Jahr sei bei den Juden ein Schaltjahr gewesen.
Und daher kann man nie ein weit zuriickliegendes jiidisches
Monatsdatum mit Sicherheit auf ein julianisches oder ein anderes
umrechnen ).

Bis zur Zeit der Zerstreuung nach dem jiidischen Krieg im
Jahre 70 und noch lange nachher berechneten die Juden ibre Neu-
monde und Schaltjahre, also auch ihre Jahresanfinge, nicht nach
festen astronomischen Grundsitzen, sondern nach dem oben geschil-
derten Brauch. Regel war es allerdings, dafs der Monat an dem
Tage angefangen wurde, an welchem sich zuerst die Mondsichel in
der Abendddmmerung zeigte, und dafs das Pascha gefeiert werden
sollte, wenn sich die Sonne im Zeichen des Widders befand?). Es
war, wie Maimonides hiermit iibereinstimmend bemerkt, ein zweiter
Adar einzuschalten, wenn die Friihlings-Tag- und Nachtgleiche erst am
16. Nisan oder spéter eintraf. Allein man wiirde sehr irren,
wenn man glauben wollte, dals eine auf diese Prinzipien
gegriindete, unwandelbare Bestimmungsweise der Neumonde
und Schaltjahre im Gebrauch gewesen sei, die eine sichere
Reduktion jiidischer Data auf den julianischen Kalender
gestattete. Ks soll hiermit nicht behauptet werden, dafs man noch
gar keine Versuche gemacht habe, den Kalender cyklisch zu ordnen.
Die Rechnung war aber so gut wie gar nicht vorhanden, da lediglich
die Willkiir des Sanhedrin den Ausschlag gab. Wie derselbe bei
den Neumonden verfuhr, zeigt Ideler I, 512, und wie vielfache
Riicksichten den Sanhedrin bei der Wahl der Schaltjahre leiteten,
sagt uns Maimonides. Der Talmud hat ein merkwiirdiges, an die
Juden zu Babylon und in Medien gerichtetes Schreiben des Rabbi
Gamaliel, Lehrers des Apostels Paulus, aufbewahrt, das hier an seiner
Stelle stehen wird: , Wir machen euch hiermit bekannt, dafs wir,
da die Tauben (zum Opfer) noch zu zart und die Léimmer (zum
Pascha) noch zu jung sind, auch die Zeit des Abib noch nicht heran-
gekommen ist, in Vereinigung mit unsern Kollegen fiir nitig erachtet
haben, dem Jahr 30 Tage zuzulegen, “

Die Stelle mag hier stehen zu Nutz und Frommen derer,
welche, wenn sie einmal irgendwo ein bestimmtes jiidisches Datum
In d(_an Quellen finden, dasselbe flugs mit Hilfe der Mondtabellen
In ein julianisches umrechnen und sich wo moglich der Hoffnung
Bil:geben, darin eine Basis fiir weitere sichere Berechnungen zu be-

zen,
.Dles vorausgeschickt, erscheint es natiirlich, dafs im Orient die
i(‘)ﬁ}i‘nsi?n Sus dem Judentum in. der apostolischen Zeit den Termin
v Osterfest ganz nach jiidischer Art bestimmten und eine

;) So Ideler, gowils oin Sachverstindiger, I, 570,
)elossAnt Tiita vny %ptey tod Moo xadsotdroc, Ideler I, 401. 514. 570.
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Trennung vom Judentum in dieser Hinsicht nicht stattfand, um so
weniger, als jidische Proselyten anfangs die Mehrzahl in der Christen-
heit bildeten. Dazu kam ferner, dafs in Syrien und auch in vielen
Teilen Kleinasiens neben dem griechischen resp. rémischen ein Kalender
im Gebrauch war, der auf denselben Grundsiitzen wie der semitische
beruhte. Aber diese Gewohnheit blieb, wenn sie auch von den
Quartodecimanern beibehalten wurde, nicht herrschend und wurde
nicht allgemein. Zunichst kam als Moment, welches eine Anderung
bedingte, hinzu, dals fiir die Christen bei der Feier ihres Oster-
festes der Auferstehungstag im Vordergrund stand, nicht der Todes-
tag, welcher wohl Gedéchtnistag war, aber sich nicht zur frohen
Feier eignete. Der Auferstehungstag war aber der Sonntag nach
dem 15. Nisan, und so wurde denn dieser Sonntag zum christlichen
Osterfeiertag. :

Bei der zunehmenden Ausbreitung des Christentums in nicht
semitische Lénder mulste sich mithin sofort die Notwendigkeit be-
merklich machen, den Auferstehungstag nach dem dort geltenden
julianischen Kalender entsprechend festzulegen und den abendlin-
dischen Christen nach ihrem Kalender anzusagen, wann sie Ostern zu
feiern hiitten. Ks ist aber, wie gesagt, recht schwierig, ein Datum
des jiidischen Kalendes in ein julianisches umzusetzen, und ein weit
in der Vergangenheit liegendes Datum darauf zu reduzieren, war den
meisten geradezu unmoglich.

Nun die Anwendung auf ein bestimmtes Ereignis.

Wenn man fragte: An welchem Tage ist Christus gestorben? so
konnte man wohl antworten: Am 15. Nisan. Fragte man aber weiter:
Was heilst das? Auf welchen Tag des romischen Kalenders fiel dieser
15. Nisan? so mufls die Antwort lauten: Wer kann das wissen?
Er fillt in einem Jahr in den Mérz, im andern in den April, bald
auf diesen bald auf jenen Tag unseres Kalenders.

Mit der Antwort: Auf den 15. Nisan — konnte weder der Agypter
noch der Romer etwas anfangen, sie hatte nur Sinn fir den Semiten.
Bs war also notwendig, fiir die Linder, in welchen der semitische
Kalender unverstindlich war, sich nach einer andern Art, den Tag zu
fixieren, umzusehen. In der Auswahl des Verfahrens aber waren die
alexandrinische und vor allen die romische Kirche ausschlaggebend.
Das Natiirlichste wiire nun wohl gewesen, zu untersuchen, auf den
wievielten Mirz oder April im Todesjahre Christi 782 w. ¢. der
15. Nisan gefallen war. Aber das konnte nach einigen Decennien
schon niemand mehr mit Sicherheit sagen. Daher mulste man sich
nach andern Anhaltspunkten umsehen, und da bot sich natiirlich der
Vollmond der Friihlingszeit, also der dem Friihlings- A quinoktium
zuniichst liegende Vollmond dar; denn der 15. Nisan mulfs immer auf
diesen oder in die Nihe desselben fallen. So kam man also in Rom
und Alexandrien allmihlich auf die im ganzen noch jetzt geltenden

3*
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Grundsitze. Ostern wird gefeiert am ersten Sonntag nach dem
ersten Vollmond nach der Friihlings-Tag- und Nachtgleiche. In
Rom wurde der diesem Grundsatz entsprechende Termin der Oster-
feier nachweislich von Papst Sixtus I. an beobachtet, moglicher-
weise auch schon vorher. Das Weitere gehort mehr in die Kirchen-
geschichte.

Wenn sich bei den Abendldndern hie und da auch die Neigung
zeigte, den Todes- resp. Auferstehungstag Christi auf ein festes
Datum des julianischen Kalenders umzurechnen und an diesem Tage
zu feiern, etwa den 25. und 27. Mirz, so kam doch diese Methode
nie zur allgemeinen Anerkennung. Man entnahm vielmehr die Grund-
lagen der Berechnung aus der jiidischen Bestimmung des Oster-
termins, némlich einerseits die Vollmondszeit, anderseits das Friihlings-
Aquinoktium, und als fremdes Element wurde nur der Sonntag hinzu-
genommen als der Wochentag der Auferstehung. Auf diese Weise
kam die oben angegebene Regel zu stande, und so hat im jetzigen
Ostertermin das jidische bewegliche Sonnenmondjahr eine Spur seines
Daseins hinterlassen sowie der Zusammenhang, -in welchem Judentum
und Christentum stehen, einen faktischen Ausdruck erhalten, der wohl
verdiente, bis ans Ende der Zeiten konserviert zu werden?).

§ 8. Die endgiiltige Gestaltung des Ostertermins und die Versuche,
den Monatstag des Todes Christi als Feiertag zur Geltung zu
bringen.

Die Art und Weise, das Andenken an das Leiden und Sterben
des Herrn auf Grund des jidischen Kalenders zu begehen, mulste
sich bei der Genauigkeit, womit das Evangelium Johannes’ die Ereig-
nisse der Leidenswoche erziihlt, ganz von selbst ergeben, wie folgt:

Am 9. Nisan war der Herr in Bethanien angekommen, tags
darauf, am 10. Nisan, fand der feierliche Einzug in Jerusalem statt?).
Palmsonntag.

11. Nisan. Montag. Verwiinschung des Feigenbaumes und zweite
Reinigung des Tempels.

12. Nisan. Dienstag. Verschiedene Unterredungen des Herrn mit -
den Pharisiern und Sadduziern. Das Opfer der Witwe.
Heiden suchen Zutritt beim Herrn zu erlangen.

13. Nisan. Mittwoch. Der Verrat des Judas.

14. Nisan. Donnerstag. Das Paschamahl und die Gefangennahme.

15. Nisan. Verurteilung und Tod des Herrn?).

) Auch Nilles hat sich mehrmals entschieden gegen Verlegung des Oster-
festes auf einen bestimmten Sonntag im April ausgesprochen. Siehe Kalend. utr.
eccl. II, 286. N Ll 19: 294 doho 12, 1. 126

%) Die Frage, an welchem Wochen- und Monatstage das letzte Paschamahl
gehalten wurde, behandelt unter den #lteren Kirchenvitern besonders eingehend
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16. Nisan. Sabbat. Grabesruhe.
17. Nisan. Sonntag. Die Auferstehung.

In der nimlichen Weise liefsen sich diese Ereignisse in jedem
Jahre an dem niimlichen jiidischen Kalendertage feiern. Der Wochen-
tag dagegen wechselte, wie auch beim jiidischen Osterfest selbst.
Aber wenn man da, wo der julianische oder auch der #gyptische
Kalender galt, nun genau ebenso verfahren wollte und dabei von dem
Bestreben, die Wochentage festzuhalten, d. h. den Freitag als Todes-
tag und den Sonntag als Auferstehungstag, ganz abgesehen hitte, so
mufsten doch die Christen dieser Linder wissen, auf welchen Tag ihres
Kalenders der 15. Nisan der Juden fiel, beziehungsweise in dem Todes-
jahre des Herrn gefallen war. Denn sie konnten doch dieses Datum
nicht einmal im Miirz, ein anderes Mal im April ihres Kalenders suchen.

Daraus ergab sich also von Anfang an eine bedeutende Differenz,
die nicht auszugleichen war. Man mulste offenbar von vornherein
fiir die Heidenchristen oder fiir die Gegenden, wo der julianische oder
sonst ein nicht jiidischer Kalender im Gebrauch war, eine andere Art
statuieren, den Termin des Osterfestes zu bestimmen. Somit ist es
also vollstéindig glaublich, weil in konkreten Verhiltnissen begriindet,
dals die Apostel in Syrien und Kleinasien den quartodecimanischen
Ostertermin anordneten, wihrend in Rom und Alexandrien von An-
fang an ein anderer bestand. Denn auch angenommen, die rémische
Gemeinde habe zu Lebzeiten der Apostel nur aus Judenchristen be-
standen, so waren die Juden in Rom doch'so in der Minoritét, dals
sie sich hinsichtlich der Zeitrechnung nach dem Lande, wo sie wohnten,
richten mufsten und die Mehrzahl von ihnen mit dem jiidischen
Kalender vielleicht gar nicht umzugehen wuflste. Anders war es in
Kleinasien, wo die Juden sehr zahlreich und in ihren Gewohnheiten
geschiitzt waren und ein dem semitischen verwandter Kalender auch
bei der einheimischen Bevolkerung teilweise in Gebrauch war.

Wenn die Kleinasiaten sich also fiir ihre Praxis auf die Anord-
nungen der Apostel, besonders des Johannes und Philippus?), beriefen,
so ist das ebenso glaubwiirdig, als wenn die Romer die ihrige auf
den Apostel Petrus zuriickfithrten. Dafs sie dieses wirklich thaten,

Ambrosius Epist. 23. Dieser Brief ist 385 verfalst. Ambrosius sagt, das Pascha-
mahl fand statt am 14. Nisan, welcher ein Donnerstag war; am 15. Nisan wurde
Christus gekreuzigt, und am 17. stand er aus dem Grabe auf. Der Todestag ist
mit Trauern und Fasten zu begehen, darum kann man nicht beide Ereignisse an
einem und demselben Tage und den Tod Christi nicht an einem Sonntage feiern.
Fillt der 15. Nisan auf einen Sonntag, so mufs man mit der Osterfeier noch eine
Woche warten. Johannes Philoponus, dessen Schrift De paschate soeben von
C. Walter (Leipzig 1899) neu herausgegeben ist, lifst den Herrn das letzte Abend-
mahl am 13. Nisan halten und ihn nicht das alte, sondern ein neues mystisches
Pascha feiern. T mpdty tév &lSpwy Matth. 26, 17 bedeute soviel als tf) mpwrty
mopo tiy &lbpwyv. Harnack und Schirer, Theol. Litt.-Ztg. 1900, No. 4.
Y Euseb., Hist. eccl. IV, 21; V, 27.
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erfahren wir u. a. aus den Festbriefen des hl. Athanasius, welcher
sagt: ,Die Romer behaupten, eine Uberheferung vom Apostel Petrus
zu besﬂ;zen, welche verbietet, den 26. Pharmuthi (21. April) zu iiber-
schreiten, aber auch den 30. Phamenoth (26. Mirz).“?) Wir haben
hier nebenbei die Ostergrenze der damaligen Zeit, wobei der 25. Mirz
als Tag des Friihlings-Aquinoktiums angesetzt ist.

Die Gemeinden, fiir welche die quartodecimanische Praxis von
vornherein unbrauchbar war, tiberwogen an Zahl und Einflufs, um so
mehr, als auch Agypten, wo die Kirche durch einen Schiiler des
Petrus organisiert wurde, sowie Griechenland auf ihrer Seite stand.
Als es zu Streitigkeiten iiber diese Angelegenheit kam, mulste die
numerisch schwichere Partei unterliegen, aber sie gab nicht nach,
sondern schied als Ebionitismus aus der allgemeinen Kirche aus. Ire-
nius ldfst den Antagonismus der romischen Kirche gegen die quarto-
decimanische Osterfeier bis auf Sixtus I. (116—126) zuriickgehen. ,Die
romischen Bischéfe haben®, sagt Eusebius, ,das Pascha weder selbst auf
diese Weise gefeiert, noch auch ihren Untergebenen erlaubt, es so zu
feiern. Wollte man hier dem Gedanken Raum geben, die romische
Praxis sei eben unter Sixtus erst entstanden, so steht dem der Brief
des Polykrates an Victor entgegen, wo es ebenfalls heilst, dafs Rom sich
fiir seine Praxis auf die Apostel Petrus und Paulus berufen habe?).

Dals die judaisierende quartodecimanische Praxis der andern
schliefslich unterlag, davon wird der tiefste Grund der sein, dals man
nicht blofs den Todestag des Herrn allein feiern wollte, der aller-
dings an die XIV gekettet war, sondern auch seine Auferstehung.
Der Auferstehungstag héngt mit dem Todestag zeitlich zusammen, und
seine Feier hatte schon in den Apostelzeiten festen Fuls gefalst in
der Form als Sonntag (s. 0. § 2). Den Sonntag konnte man nicht
wieder fallen lassen, und so bekam man als Rahmen der Feier eigent-
lich eine ganze Woche. Man konnte die oben angefiihrten Ereignisse
der Leidenswoche nicht auseinanderreifsen; sie mulsten zusammen-
bleiben. Die Juden feierten, wie Eplphamus in seiner Polemik
gegen die Audianer bemerkt, ihre Ostern nur an einem Tage, die
Christen aber hatten, sagt er, fiir ihre Osterfeier eine ganze Woche
notig?). Darum konnten sie den jiidischen Ostertermin auf die Dauer
nicht brauchen, wenn sie ihn auch als Grundlage zur Bestimmung des
ihrigen nahmen. Endlich wirkte dazu noch mit, dafs bei den Christen
im 4. Jahrhundert die Vorstellung feststand, die XIV diirfe nicht
vor das Friihlings-Aquinoktium fallen®*). -

Neben der allgemeinen kirchlichen Gedédchtnisfeier des Leidens
und Sterbens des Herrn erhielten und wiederholten sich die Versuche,

1) Festbrief 21 vom Jahre 349 bei Larsow S. 33. %) Fuseb., Hist. eccl. V, 27.

8) Epiph., Adv. haer. 70, c. 12: Min yap fpépa wap’ ersivorg (tetnar, mup’ Ny
8t od pim &hha EE, EBopic wAmpestaty) ete.

%) Idem ibid. c. 11.
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ein unbewegliches Monatsdatum dafiir zu ermitteln und fest-
zuhalten. Schon im 3. Jahrhundert glaubte man es mit Sicherheit
herausgerechnet zu haben, und schon bei Tertullian, der 782 u. ¢. als
das wahre Todesjahr Christi ansieht, findet sich der 15. Nisan mit dem
25. Mérz identifiziert. Das ist nun jedenfalls unrichtig, auch wenn
das Jahr 782 wirklich das Todesjahr Christi war. Denn in diesem
Jahre konnte das jiidische Pascha nur auf den 19. Mirz oder auf
den 17. April des julianischen Kalenders fallen, nicht auf einen
andern Tag. Gleichwohl erfreute sich das Datum des 25. Mirz
nicht geringer Anerkennung und wurde angenommen u. a. von Hip-
polyt, Augustinus und Perpetuus von Tours, welcher demgemiifs den
27. Marz als den wahren Auferstehungstag in seinem Kalendarium
vermerkt. In der karolingischen Zeit aber kehrt dasselbe mit Stetig-
keit in den Martyrologien wieder, so in dem Gellonense von 804,
dem Corbeiense von 826, bei Wandelbert von Priim, in den ver-
schiedenen Rezensionen des sogen. Hieronymianum, dem Bernense u. a.
Ob eine liturgische Feier an diesem Tage veranstaltet wurde oder ob
man ihn aus blofs historischem Interesse vermerkte, ist aus den
Kalendarien allein nicht zu entscheiden, aber das erstere doch wahr-
scheinlich.

Nicht ohne Interesse diirfte es sein, zu beobachten, wie man es
sich in spiteren Jahrhunderten zu erkliren suchte, warum das Oster-
fest im Gegensatz zu andern Festen ein bewegliches war. Es ist be-
greiflich, dals im Laufe der Zeit der wahre Grund, nimlich der Zu-
sammenhang des christlichen Osterfestes mit dem jiidischen, der es
vom jiidischen Kalender abhingig machte, etwas in Vergessenheit ge-
riet und man nun anfing, sich die Sache auf andere Weise, typisch
oder sonst irgendwie, zurechtzulegen,

Nachdem das Weihnachtsfest iiberall zu einer lingst bestehenden
Einrichtung geworden war, mufste es auffallen, dals der Todestag des
Herrn ganz anders als sein Geburtstag, néimlich als bewegliches Fest,
in der Kirche gefeiert wurde. Unter den Fragen, welche Januarius
dem hl. Augustinus zur Beantwortung vorlegte, bezog sich eine auf
diesen Gegenstand. Augustinus antwortete, der Geburtstag des Herrn
sei eine blofs kommemorative Feier, das Osterfest dagegen berge in
sich geheimnisvolle Beziehungen auf das Pascha der Juden, wie denn
auch der Name hebriischen, nicht griechischen Ursprunges sei. Das
Osterfest sei die Vollendung unserer Erlosung, welche in einer Er-
neuerung des menschlichen Innern bestehe, und dieser Erneuerung
entspreche der erste Monat des (jiidischen und altrémischen) Jahres,
in welchen das Osterfest falle!). Im folgenden aber geht Augustinus
von diesem richtigen Wege ab und verliert sich in Zahlensymbolik
und astronomische Deuteleien.

) August., Ep. ad Ianuarium 55, c. 1—3.
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Biindiger und kiirzer ist die Erklirung, welche Martin, Bischof
von Dumio (561—572, 1 580 als Bischof von Braga), davon giebt.
In seiner kleinen Schrift De paschate') bemerkt er, dals viele
durch ihre verfehlten Versuche, zu erkliren, warum man den
Termin des Osterfestes jiidischer Weise folgend nach dem Mond-
wechsel bestimme, die Sache nur noch dunkler machen, als sie ist.
Auch das Verfahren, welches sehr viele gallische Bischofe bis vor
kurzem beobachtet haben, die Auferstehung des Herrn an einem be-
stimmten Monatstage, dem 25. Mirz, zu feiern, sei nicht zu billigen.
Denn das Leiden Christi sei die Erlosung der Kreatur. Die Er-
schaffung der Welt sei im Friihling geschehen (c.4), und somit miisse
auch die Erneuerung derselben im Friihling gefeiert werden, also im
ersten Monat des Jahres. Es sei aber bei der Feier zu beriicksich-
tigen und festzuhalten: der Wochentag und die Mondphase. Um
beiden gerecht zu werden, habe das kirchliche Altertum festgesetzt,
Ostern diirfe nicht vor dem 23. Miirz und nicht nach dem 21. April
gefeiert werden (c.7). Das Wichtigste an dieser Schrift fiir die Ge-
schichte des Osterfestes ist die Bemerkung, dafs viele gallische Bi-
schife bis ca. 570 es als unbewegliches Fest am 25. Mirz begingen.

§ 9. Die liturgische Feier der Leidenswoche und des
Osterfestes.

Das Pascha der Christen, namentlich in seiner anfinglichen Be-
grenzung als Kar- und Osterwoche, ist dem Andenken des Leidens,
Sterbens und der Auferstehung Christi gewidmet, und die Zeremonien
des Gottesdienstes haben, sofern sie vom Gewdhnlichen abweichen,
dadurch ihr Gepriige erhalten. An zweiter Stelle aber ist hervor-
zuheben, dafs, solange das Katechumenat bestand und teilweise noch
iiber diese Zeit hinaus, Ostern der regel- und gesetzmilsige einzige
Tauftermin im Jahre war. An Ostern gelangte die Thiitigkeit der Kate-
cheten zum Abschluls, die Vorbereitung war beendet, und es wurden
den Katechumenen die Sakramente der Taufe, Firmung und des Abend-
mahles gespendet. Daher ist der Charakter der liturgischen Hand-
lungen in der Osterzeit an zweiter Stelle von dieser Seite her beein-
flufst, und noch jetzt, nachdem die kirchliche Praxis liingst eine andere
geworden ist, finden sich Riten, welche sich auf die Spendung der
Taufe beziehen, im Ritual der Osterfeier vor. So zunichst die
Weihe des Taufwassers am Karsamstag, und auch die Weihe der
" heiligen Ole am Griindonnerstag mufs dahin gezogen werden, da man
sich derselben bei Erteilung der Taufe und Firmung bediente. Aus
diesen Griinden sowie aus der hohen Wiirde des Festes iiberhaupt
erkliirt sich die Erscheinung, dafls das Osterfest in liturgischer Hinsicht

) DMigne 72, 47T—51.
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vor allen andern Festen ausgezeichnet ist und bei seiner Feier eine An-
zahl Riten stattfindet, die sonst im ganzen Jahre nicht mehr vorkommen.

Dahin gehort die Lesung der Passion am Palmsonntag, Dienstag
und Mittwoch der Karwoche, die Prozession am Palmsonntag, die
‘Weihe der heiligen Ole am Griindonnerstag, die missa praesancti-
ficatorum am Karfreitag. Am meisten aber ist der Karsamstag durch
besondere, ihm allein eigene Riten ausgezeichnet, ndmlich:

1. Die Weihe des Feuers, an welchem die Lichter der Kirche
angeziindet werden, und der fiinf Korner Weihrauch fiir die
Osterkerze, was beides aufserhalb der Kirche, vor der Kirch-
thiir geschieht.

2. Die Prozession von dieser Stelle in die Kirche.

3. Die Weihe der Osterkerze durch Absingen des Ezsultet oder
praeconium paschale.

4. Die Lesung der Prophetien aus dem Alten Testamente.

5. Die Weihe des Taufwassers, wozu die Osterkerze gebraucht wird.

6. Die Spendung der Taufe an die Katechumenen, wenn solche
da sind.

7. Die Absingung der Allerheiligenlitanei bei der Aumi prostratio.

8. Die Karsamstagsmesse ist ohne Introitus mit dreimaligem
Alleluja u. s. w. statt der Vesper.

9. Am Karsamstag Abend ist vielerorts die Auferstehungsfeier-
lichkeit. Diese ist jedoch nicht liturgisch.

10. Am Ostermorgen die Erhebung des Crucifixus aus dem heiligen
Grabe, Prozession, Offnung der Pforten und Einzug in die
Kirche. Das Evangelium Mark, 16, 1—7.

Im DMittelalter waren noch besondere Feierlichkeiten und Ge-
briuche iiblich, Gffentliche Aufziige, die Ostermirlein u. dgl.

Dafs Ostern der eigentliche Tauftermin fiir die im Laufe des ganzen
Jahres angemeldeten und fertig vorbereiteten Katechumenen war, wird
erst in verhiltnisméfsig spéter Zeit in eigenen Gesetzen hervorgehoben,
als das Katechumenat schon im Absterben begriffen war, so z. B.
von den Synoden zu Rom (402, can. 7), Gerunda (can. 4), Auxerre
(can. 18), wo bestimmt wird, dafs auflserhalb der Osterzeit die Taufe
nur Kranken gespendet werde. Zur Zeit der zweiten Synode von
Magon (585) hatte die Gewohnheit, das ganze Jahr hindurch an belie-
bigen Tagen zu taufen, schon sehr um sich gegriffen. Doch bemiihte
sich diese Synode, den alten Gebrauch wieder herzustellen, auch
schrieb sie fiir die ganze Osterwoche Sabbatsruhe vor'). Ubrigens
behauptete auch noch im 7. und 8. Jahrhundert Ostern seine Stel-
lung als regelmifsiger Tauftermin wenigstens in Rom, wie die sogen.
Skrutinienordnungen zeigen?), und noch die Synode von Neuching
(772, can. 18) wollte nur zwei Tauftermine im Jahre gestatten?).

1) Matiscon. II, 3. %) Cfr. Ordo I, VII. Migne 78, 954. 994 sqq.
) Hefele, Conc.-Gesch. IIT, 36. 42. 577. 596.
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Die Karwoche war schon im Altertum durch einen besonderen
Namen ausgezeichnet, néimlich sie hiels septimana maior, eine Be-
zeichnung, die schon im 4. Jahrhundert') vorkommt, und diesen
Namen behielt sie in den liturgischen Biichern. Der deutsche Name
kommt her vom altdeutschen Worte chara oder kara, die Trauer, die
Wehklage, und pafst zum Charakter der Zeit, da dieselbe immer und
iiberall als eine Zeit kirchlicher Trauer angesehen und behandelt wurde.

Die Beschreibung der liturgischen Feier der Karwoche beginnt
man jetzt wohl am besten mit der Schilderung, die die Pilgerin von
Bordeaux entworfen hat. Dieselbe hat ihrem Reiseberichte eine zu-
sammenhiingende Darstellung dessen einverleibt, was damals zu Jeru-
salem in dieser Woche geschah. Dort gaben die heiligen Stitten
selbst die Anregung zu sinnigen Gebriuchen, welche in der ganzen
Kirche Nachahmung fanden und sich zum Teil, wie die Palmenprozes-
sion und die adoratio crucis, bis auf den heutigen Tag erhalten
haben. Die Liturgiker der fritheren Zeit suchten den Ursprung
dieser Gebriuche bald da bald dort, da sie die genannte Quelle nicht
kannten. Jetzt ist es wohl unzweifelhaft, dafs sie in Jerusalem ihren
Ursprung hatten.

Zuniichst waren die Liturgiker friiher geteilter Ansicht in betreff
der Frage, wann und wo ‘die Palmsonntagsprozession entstanden sei,
und stellten dariiber verschiedene Vermutungen auf. Binterim meinte,
der Bischof Petrus habe zu Edessa die Palmensegnung um 397
eingefiihrt, wiihrend Marténe den Uisprung derselben ins 8. oder
9. Jahrhundert verlegt. In der That findet sich von einer Segnung
der Palmzweige im Gregorianum noch keine Spur?), wohl aber ist
darin die Sitte, solche zu tragen, schon erwihnt®). Wir werden ge-
wils nicht fehlgreifen, wenn wir den Ursprung der Palmenprozession
in Jerusalem suchen, da uns die Pilgerin von Bordeaux folgendes er-
zihlt: Am Sonntag, mit welchem die Osterwoche beginnt, finden vor-
mittags die gewohnlichen sonntiiglichen Gottesdienste in der grilseren
Kirche auf Golgatha statt, die damals Martyrium hiefs. Um die
siebente Stunde des Tages aber, also etwa 1 Uhr nachmittags, ver-
sammelte sich das ganze Volk auf dem Olberge, wo die Héhble war,
in welcher der Herr zu lehren pflegte, mit. dem Bischofe; dort
wurden zwei Stunden lang Hymnen und Antiphonen gesungen und
biblische Lesungen abgehalten. Um die neunte Stunde zog man zum

) In der Peregrinatio Silviae c. 80, ed. Geyer 67 cod., und bei Chrysost.,
Hom. 30 in Gen. X t. IV, fol. 29. Binterim V, 179 will Karwoche ableiten von carena,
was in den romanischen Sprachen in verschiedenen Formen (caréme, carenzia)
sich erhalten hat und auch als Karina im Altdeutschen vorkommt, und es soll das
strenge Fasten dazu Veranlassung gegeben haben.

%) Auch nicht im Antiphonarium Greg., worauf Binterim V, 174 verweist.

%) Benedicat vobis omnipotens Deus, heilst es am Anfang des Gebetes
(Migne 78, 77), und dann weiter unten: Ut sicut el cum ramis palmarum cete-
rarumye frondium praesentari studuistis . .. Also die Triger wurden gesegnet.
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Gipfel des Berges, von wo der Herr gen Himmel gefahren ist. Dort
wurde wieder gesungen, dem Orte und dem Tage entsprechende
Lesungen angehort und Gebete verrichtet. Um die elfte Stunde,
wenn das Evangelium vom Einzug Jesu in Jerusalem gelesen wurde,
erhoben sich alle und zogen, Palmen- oder Olbaumzweige in den
Hiinden, das Benedictus qui venit singend, vom Berge herab in die
Stadt und durch dieselbe in die Anastasiskirche, wo die Vesper ab-
gehalten und eine oratio ad crucem gebetet wurde?).

Bei dem dramatischen Charakter, der dem katholischen Gottesdienst
eigen ist, lag es ja auch sehr nahe, den denkwiirdigen Einzug des
Messias in Jerusalem zum letzten Osterfeste anschaulich darzustellen;
namentlich an Ort und Stelle des Ereignisses war man sozusagen
darauf hingewiesen, und es gehorte keine grofse Erfindungsgabe dazu,
darauf zu verfallen. Spiter ahmte man die Feier an andern Orten
nach, so gut es ging, und wo man keine Palmen oder deren nicht
genug hatte, wie in Rom, nahm man auch andere belaubte Zweige
(frondes). Schliefslich eigneten sich auch die gallikanischen Liturgien
diesen Ritus an, wihrend die #lteren davon nichts wissen. Der
Lectionarius von Silos hat aber schon die dominica in ramis pal-
marum?). In der #lteren Zeit scheint man sich allgemein mit ge-
wohnlichen Palmzweigen begniigt zu haben, die Segnung derselben
wird erst im 9. Jahrhundert erwéhnt?).

Verfolgen wir nun die Schilderung der Pilgerin erst bis zu Ende.
Am Dienstag ging wieder eine Prozession nach dem Oelberge, wo der
Bischof das Evangelium Matth. 25, 3ff. vorlas. Am Mittwoch wurde
das Evangelium vom Verrat des Judas gelesen, wobei das Volk
laut weinte und wehklagte. Am Griindonnerstag begann die Psalmodie
schon mit dem ersten Hahnenschrei; um 4 Uhr nachmittags*) wurde
das Melsopfer in dem Martyrium vom Bischof dargebracht, wobel
das Volk kommunizierte. Gegen 7 Uhr abends versammelte sich das
Volk in der Eleonakirche®) und zog gegen 11 Uhr auf den Gipfel
des Olbergs, immer betend und singend. Das dauerte bis zum ersten
Hahnenschrei des andern Tages. Dann, also gegen 3 Uhr morgens,
brachen die Andichtigen auf und zogen nach dem Garten Gethse-
mani, wo sich eine zierliche Kirche befand, die durch 200 Lampen
erleuchtet war. Hier sprach der Bischof ein Gebet, dann folgte
ein passender Gesang und die Lesung des Evangeliums Matth. 26,
41 ff., das von der Gefangennahme Jesu handelt. Dann zog die
Prozession langsam nach der Stadt hinab und durch dieselbe zu
der Stitte der Kreuzigung. Hier wurde das KEvangelium vom

1) Peregr. Silviae c. 30. 81, ed. Geyer 64 cod.

2) Dafs Isidor I, 28 die Palmenprozession andeute, liegt nicht in dieser von
Duchesne S. 237 angezogenen Stelle.

) Martene 11T, 196. %) Hora decima. Peregr. Silviae, ed. Geyer c. 35.

%) Der damalige Name fiir die Kirche auf dem Olberge.
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Verhor Jesu gelesen, dann hielt der Bischof eine Ansprache und
entliels das Volk mit der Aufforderung, gegen 7 Uhr zur Ver-
ehrung des heiligen Kreuzes wiederzukommen. Darauf gingen die
Glédubigen nach dem Berge Sion, wo sie bei der Geilselungssiiule
beteten, und zerstreuten sich dann in ihre ‘Wohnungen.

Um 7 Uhr nahm der Bischof in der Kapelle des heiligen Kreuzes
auf seiner Kathedra Platz. Vor ihm stand ein mit weifsem Leinen
gedeckter Tisch, um denselben herum die Diakonen. Nun wurde die
mit Silber beschlagene Truhe gebracht, in welcher man das heilige
Kreuz verwahrte. Sie wurde gedffnet und das heilige Kreuz nebst der
Aufschrift (¢tulus) auf den Tisch gelegt. Dann traten die Gliubigen
und die Katechumenen heran, verneigten sich, kiifsten das Kreuz
und beriihrten es mit der Stirn und den Augen, aber nicht mit den
Hinden. In dieser Weise zogen alle einzeln voriiber, wobei die Dia-
konen Wache hielten. Sodann zeigte ein Diakon dem Volke auch
noch den Ring Salomons und das Horn des Salbsls, woraus die jii-
dischen Konige gesalbt worden waren. Diese Gegenstinde wurden
zum Kiissen dargereicht?).

Um die sechste Stunde, also zur Mittagszeit, wurde der Gottes-
dienst in folgender Weise fortgesetzt. Das Volk versammelte sich
im offenen Vorhofe zwischenr der Kreuzeskapelle und der Anastasis-
kirche, wo der Bischof sich auf der Kathedra niederliefs. Dort wurden
unabléssig Stellen aus der Heiligen Schrift vorgelesen, die sich auf
das Leiden Christi beziehen, sowohl aus dem Alten Testament,
Psalmen und Propheten, als auch aus dem Neuen, bis zur Zeit der
Non, also drei Stunden hindurch. Zur Zeit der Non wurde die
Stelle Joh. 19, 30, wo vom Verscheiden Jesu die Rede ist, gelesen,
dann ein Gebet verrichtet und geschlossen.

Sofort wurde dann in der Hauptkirche der Gottesdienst wieder
aufgenommen und bis zu der Stelle Joh. 19, 38 fortgefahren, wo die
Abnahme Jesu vom Kreuze gemeldet ist, und wieder ein Gebet ver-
richtet. Darauf fand eine Segnung der Katechumenen statt. Damit
war der Gottesdienst des Tages beendigt und das Volk wurde ent-
lassen, die jiingeren Kleriker aber blieben die ganze Nacht hindurch
wachend in der Kirche versammelt.

Hinsichtlich der Liturgie des Karsamstages fand die Pilgerin
keinen Unterschied zwischen der heimischen Feier und der, die sie
zu Jerusalem sah. Sie notiert nur, dals die getauften Kinder vom
Bischofe erst nach der Auferstehungskirche, dann nach der Haupt-
kirche gefithrt wurden?).

) Peregr. Silviae, ed. Geyer c. 36. 37, p. 67—69 cod. Bisher nahm man
an, dals die adoratio crucis erst im Mittelalter in die Karfreitagsliturgie ein-
geschoben worden sei. So noch ZThalhofer, Liturgik IT, 549. Auf die abend-
lindischen Liturgien eingeschriinkt, ist diese Ansicht richtig.

%) Peregr. Silviae, ed. Geyer c. 37. 38, p. 67. 68 cod.
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Gehen wir nun, nachdem wir die ilteste ausfiihrliche Darstellung
des Ritus zu Grunde gelegt haben, zu den Gebrduchen der spiteren
Zeit iiber.

Der letzte Sonntag vor Ostern fithrt demnach allgemein den Namen
Palmsonntag, Dominica in ramis palmarum, gr. wpuoxi) t@y foloy.
In frithester Zeit hiels er auch Dominica competentium, weil die Kate-
chumenen an demselben um die Taufe baten, in einigen Sakramen-
tarien in capitilavio') von der dulserlichen Vorbereitung auf die Feier,

Zu den charakteristischen Feierlichkeiten dieses Tages gehort also
die Prozession, wobei frische Zweige von Palmen oder &dhnlichen
Gewichsen getragen werden. Sie kommt im Mittelalter so ziemlich
iiberall vor, nicht aber die ihr vorausgehende Weihe der Palmen ?).
Diese ist nach dem romischen Ritus sehr feierlich. Das Ritual ist
dem ordo missae nachgebildet und besteht aus einem Introitus, Oration,
Epistel, Evangelium, Oration und Préfation, worauf die eigentliche
Weihe folgt, die sich in fiinf weiteren Orationen, Besprengung mit
Weihwasser und Berducherung vollzieht. Darauf beginnt die Pro-
zession, welche sich aus der Kirche hinaus bewegt, deren Thiiren nach
dem Austritt geschlossen werden. Diese werden dann, nachdem der
Subdiakon mit der Stange des Kreuzes daran geklopft hat, geoffnet,
und die Prozession zieht ein, was an den Einzug des Herrn durch
das Thor von Jerusalem erinnert.

In der darauf beginnenden Messe wird die Passion nach dem
Evangelium Matthaei gelesen oder gesungen.

Jedoch in den beiden &ltesten romischen Sakramentarien findet sich
noch nichts, was auf die Prozession und Palmenweihe Bezug hiitte,
wohl aber ist das Rituelle derselben in dem Ordo XII, c. 9 (von
Cencio de Savellis) und XV, c. 53 ff. genau angegeben; freilich stammen
dieselben erst aus dem Mittelalter. Ebensowenig finden sie sich im
Missale Gothico-Gallicanum, wohl aber im Missale mixtum der Moz-
araber?®). Isidor von Sevilla kennt wohl den Namen dies palmarum,
aber nicht die Prozession?). Dagegen erwihnt Amalarius von Metz der
Sitte, Palmzweige durch die Kirche zu tragen und Hosiannah zu rufen®).

Auch ein Ritus, der auf die Gsterliche Spendung der Taufe
Bezug hat, wurde am Palmsonntag vorgenommen. Wie bekannt,
wurden im Altertum die Katechumenen die ganze Quadragese hindurch

") Der Ausdruck war in Spanien iiblich, Mabillon, De lit. Gall. I, 82. Migne
72, 186 citiert dafiir Isidor., De eccl. off. I, 28.

*) Nach Migne, Encykl. Handbuch S. 671, ist diese in einigen Dibzesen
Frankreichs auch jetzt nicht iiblich.

) Migne 85, 388 sqq.

Y Isidor., De off. eccl. I, 28; Migne 83, 763. Dafs man in der Kirche Palm-
zweige getragen habe, wie bei Duchesne S. 287 zu lesen, davon sagt Isidor nichts,
wohl aber spricht er von der traditio symboli und dem capitilavium an dieser
Stelle, was beides am Palmsonntag in Spanien vorgenommen wurde.

%) Amalarius, De eccl, off. IV, 10; Migne 105, 1008.
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und noch linger in den Lehren des Christentums unterwiesen. Der
Katechumenenunterricht und die feierliche Taufe fand némlich nur
einmal im Jahre statt. Jener begann schon acht Wochen vor Ostern
und endete mit dem Taufakt, der in der Nacht auf Ostern vor-
genommen wurde. Den letzten Teil des Unterrichtes bildeten die
sogenannten mystagogischen Katechesen, welche die Mysterien be-
handelten, d. h. den christlichen Gottesdienst, das Opfer der Messe
und die drei Sakramente Taufe, Firmung und Abendmahl. Der
Wortlaut des Symbolums, so verlangte es die Arkandisziplin, war nicht
der erste, sondern der letzte Gegenstand der Mitteilung. Die Kate-
chumenen lernten ihn erst kenmen am Palmsonntag. So geschah es
in Spanien?!), in Gallien?), Mailand®) und wahrscheinlich auch in Rom.
Doch scheinen in der Wahl des Tages Verschiedenheiten geherrscht
zu haben, wenigstens war es fiir Gallien nétig, eine einheitliche
Bestimmung zu treffen, indem die Synode von Agde (506, can. 13) vor-
schrieb: Das Symbolum soll in allen Diézesen an demselben Tage,
nimlich acht Tage vor dem Ostersonntag, den Katechumenen in der
Kirche mitgeteilt werden. Ausfiihrlich ist die Art, wie es geschah, im
G-elasianum beschrieben, allerdings fiir eine Zeit, wo ein Katechumenat
im eigentlichen Sinne nicht mehr bestand. Nach einleitenden Worten
des Priesters sagte der Akolath den Téuflingen das Symbolum vor, und
sie wurden ermahnt, es ihrem Gedichtnis und ihrem Herzen einzu-
priigen?). Jedenfalls war der Ritus derselbe wie in dlterer Zeit. Im
Gregorianum sind diese Gebriuche schon nicht mehr erwihnt. In
betreff des Vaterunser wurde ihnlich verfahren, in Afrika den Téuf-
lingen der Wortlaut aber erst nach empfangener Taufe mitgeteilt®).

Der Griindonnerstag.

Der fiinfte Tag in der Karwoche als Tag, an welchem Christus
das letzte Paschamahl mit seinen Jiingern abhielt und das Gedicht-
nis seines Leidens einsetzte, fiihrt in den liturgischen Biichern all-
gemein den Namen Coena Domini, bei den Griechen aber nur 7 dyfo
%ol peyahn wépmen, der heilige und grofse Donnerstag. Im Kalender
des Polemius Silvius findet sich am 24. Mirz die auffallende Notiz:
Natalis calicis. Das beruht darauf, dals damals vielfach der 25. Mirz als
der Todestag und der 27. als Monatstag der Auferstehung angesehen
wurde. Der Tag der Einsetzung des heiligen Abendmahls und Me[sopfers
blieb also auch in der unvollkommenen Ausgestaltung des Festcyklus,
wie sie in diesem Kalender vorliegt, nicht unbeachtet und hatte etwas
vom festtiiglichen Charakter an sich, ja bei den Kopten erscheint er
als vollstindiger Festtag.

1) Isidor., De off. eccl. I, 27. ?) Liturgia Gall.; Migne 72, 265.
3) Ambr., Epist. 20, c. 4. 4) Sacr. Gel. I, 85. 36; DMigne 74, 1088.
5 Augustin., Sermo 58, c. 11. Ideo die sabbati: Sermo 212, c. 1. 2.
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Der Name natalis calicis scheint im siidlichen und westlichen
Gallien allgemein in Gebrauch gewesen zu sein, da er sich auch bei
Avitus von Vienne und bei Eligius von Noyon im 6. und 7. Jahr-
hundert findet. Der Tag wird bei diesen Schriftstellern als Feiertag,
sollemnitas, bezeichnet, an welchem iiberall die offentlichen Biifser in
die Kirche wiederaufgenommen und das Chrisma geweiht wurde?).

Von den mancherlei Versuchen, die deutsche Benennung dieses
Tages zu erkliren, diirfte der noch der leidlichste sein, dafs man sie
mit Luk. 23, 31 in Bezichung bringt und sagt, er sei deshalb Griin-
donnerstag genannt worden, weil an demselben die diirren Aste, die
Siinder, durch die Wiederaufnahme in den Schofs der Kirche wieder
zu griinen gemacht worden seien?). Allein, abgesehen davon, dals
die Deutung etwas Gesuchtes hat, ist eine solche rein geistige Be-
ziehung doch zu gelehrt, um zu einer im Volke allgemein gewordenen
Benennung Anlafs zu geben, Thatsichlich wurden am Griindonners-
tag beim Akt der Wiederaufnahme der Ponitenten rote, beim Hoch-
amte aber griine Paramente gebraucht?®), und davon kommt der
Name. Die ilteren Ritualbiicher allerdings, welche verfafst sind,
bevor die liturgischen Farben aufkamen und deren Gebrauch fixiert
wurde, geben die Farbe der Gewinder nicht an, sondern begniigen
sich damit, fiir diesen Tag die Festtagsparamente (vestes sollemni-
ores) im allgemeinen vorzuschreiben. Spiter wurde dann die romi-
sche Sitte allgemein*), an diesem Tage die weilse Kultusfarbe an-
zuwenden.

Es scheint daher angezeigt, hier eine Abschweifung iiber die
Farben der liturgischen Gewinder einzuflechten.

Exkurs. Die litnrgischen Gewidnder waren viele Jahrhunderte hin-
durch ausschliefslich von weilser Farbe, wie die gewohnlichen Kleider im klassischen
Altertume iiberhaupt. Die Schriftsteller des karolingischen Zeitalters, welche es
liebten, die Einrichtungen des Neuen Bundes mit denmen des Alten in Parallele
zu setzen, ‘erinnerten zuerst daran, dafls an den Kultuskleidern des jiidischen Hohen-
priesters verschiedene andere Farben zur Verwendung kamen: aufser dem weilsen
Unterkleid des einfachen Priesters trug er ein hyacinthblaues Obergewand und
ein buntes Schulterkleid, Ephod, welches aus Hyacinth, Purpur, Coccus und
Byssus mit eingezogenen Goldfiden gewebt war. Durch die wiederholten Hin-
weise darauf wurde man mit dem Gedanken nach und nach vertraut, die bunten
Farben auch bei den Melsgewédndern zu gestatten.

Anfangs trat der Geebrauch schiichtern und unsicher auf. Noch Rupert von
Deutz, Honorius von Autun, Joh. Beleth und Hugo von St. Victor reden an den
betreffenden Stellen ihrer Werke von den liturgischen Farben entweder gar nicht
oder nur mit Bezug auf das Alte Testament. Sicard von Cremona, ein Zeit-

1) Avitus (+518), siehe Migne 59, 302. 309. 321—326. KEligius (T zwischen
640 u. 659), Hom. X; Migne 87, 628.

2) Wetzer u. Weltes Kirchenlex. (2. Aufl.) V, 1309, Art. Griindonnerstag
von Punkes.

%) Martene 111, 287. 346. 352. Incipiat cantor cum cappa viridi missam,
presbytero, diacono et subdiacono indutis ornamentis viridibus etec.

4 Immocent. II1., De s. alt. myst. I 65; Migne 217, 800.
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genosse Innocenz’ III., redet deutlich davon, erwihnt aber nur zwei liturgische
Farben, nidmlich neben dem Weils noch das Rot?).

Erst Innocenz ITI. erwdhnt sdmtliche liturgische Farben und hat deren Ge-
brauch fiir die romische Kirche geregelt, immer noch mit Hinweis auf die Ein-
richtungen des Alten Testamentes. Danach sollen die Kirchengewinder weils sein an
den Festen der Bekenner, Jungfrauen und Engel, an Weihnachten, Epiphanie, Licht-
mefs, am Griindonnerstag, Christi Himmelfahrt und natiirlich an den iibrigen Tagen,
fiir die etwas anderes nicht bestimmt wurde, da Weils ja die bisherige allgemeine
Kultusfarbe war. Roter Gewinder bediente man sich an den Festen der Apostel
und Mirtyrer. An den Festen des heiligen Kreuzes konnte man zwischen Weils
und Rot wihlen. Pfingsten sollte Rot gebraucht werden zur Erinnerung an die
feurigen Zungen, am Feste Peter und Paul ebenfalls, an den Tagen Pauli Be-
kehrung und Petri Stuhlfeier dagegen Weils, desgleichen am Feste der Geburt
Johannes des Taufers, am Tage seiner Enthauptung aber Rot. Am Allerheiligen-
feste gebrauchten manche rote, die romische Kirche aber weilse Paramente, weil
es in der Apokalypse heilse, die Heiligen stiinden in weilsen Kleidern mit Palmen
in den Hénden vor dem Lamme.

Schwarze Paramente sollten getragen werden an den Tagen der Bufse und
Enthaltsamkeit sowie bei der Totenfeier. Sie wurden also wihrend der Advents-
und Fastenzeit von Septuagesima an gebraucht, ausgenommen natiirlich die etwa
einfallenden Feste. In betreff des Tages der unschuldigen Kinder entschieden sich
die einen fiir Schwarz, die andern fiir Rot, der rémische Pontifex aber fiir Violett.
Fiir die Ferialtage und die gewGhnlichen Tage blieb die griine Farbe. Im iibrigen
konnte Scharlach fiir Rot, Violett fiir Schwarz und Gelb fiir Griin gebraucht werden?).

Bei Wilhelm Durandus (1 1296) treffen wir dieselben Normen zum Teil in
wortlicher Ubereinstimmung. Hervorzuheben wire bei ihm nur, dals er an
den Rogationstagen schwarze Paramente gebraucht wissen will, fiir den Advent
und die Fastenzeit Violett vor Schwarz zu bevorzugen scheint und den Gebrauch
der ersteren Farbe als der romischen Kirche eigen hinstellt?).

Bei diesem Gang der Entwicklung kann es nicht auffallen, dals die &lteren
Ritualien fiir Griindonnerstag nur vestes sollemniores im allgemeinen vorschreiben,
ohne Angabe einer Farbe.

Es lifst sich von vornherein erwarten, dals der Tag, an welchem
Christus mit seinen Aposteln das letzte Paschamahl hielt und das
Geheimnis seines Leibes und Blutes einsetzte, von der Kirche durch
ganz besondere Feierlichkeiten ausgezeichnet wurde, und in der That
kann nur der Karsamstag in dieser Hinsicht mit ihm wetteifern. Da er
vielfach als kirchlicher Feiertag galt und' geradezu als sollemnitas be-
zeichnet wurde?), so erklirt es sich, dals die Synode von Laodicea
(can. 50) an diesem Tage eine Unterbrechung des Fastens gestattete.

Die rituellen Vorschriften iiber die Feier dieses Tages, deren
wir aus dem Mittelalter sehr viele besitzen, beginnen gewohnlich mit

1) Sicardus, Mitrale II, 5; Migne 213, 77: In colore pro qualitate tem-
poris alternatur, albo utimur in resurrectione, . . . rubeo in pentecoste. Die
Stelle bei Johannes Abrine., De off. eccl. (Migne 147, 62) ist lickenhaft und un-
deutlich. Er scheint nur vom Hohenpriester des Alten Testamentes zu sprechen.

%) Inmocent. IIL., De s. alt. myst. I, 65; Migne 217, 799—802.

%) Durandus, Rationale div. off. IIT, 18. Der Ordo Rom. X1V, c. 49ff. aus
dem 13. Jabrhundert nennt fiinf Farben: weils, rot, griin, violett und schwarz;
siehe Migne 78, 1154 sqq.

%) Z.B. von Gregor von Tours, H.Fr.VIII, 43: festa Dominicae coenae.
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der Psalmodie. Dieselbe fing um Mitternacht an und zeichnete sich
dadurch aus, dafs die Lichter dabei wie sonst angeziindet wurden,
aber nicht brennen blieben, sondern nach jedem Gesang wurde eins
ausgeloscht, so dafs man sich bei Verrichtung der letzten Gebete ganz
im Dunkeln befand. Die Zahl der Kerzen war an verschiedenen Orten
verschieden und schwankte zwischen 15, 24, 30 und 34!). Das waren
die sogen. dunkeln Metten.

Die zweite charakteristische Feierlichkeit des Tages war die
Wiederaufnahme der offentlichen Biifser in die Kirche. Sie mulfsten
sich auf den Boden niederwerfen, worauf man den Psalm Miserere
und andere Gebete iiber sie recitierte und ihnen die Lossprechung
erteilte. s wurden dabei, wie oben bemerkt, rote Paramente an-
gewendet. Die Wiederaufgenommenen empfingen in dem darauf-
folgenden Amte der Messe mit der Gemeinde die Kommunion.

Was die Messe betrifft, so hatte sie einen festlichen Charakter,
und es fanden im Altertum an manchen Orten zwei Messen statt, eine
vormittags zur gewohnlichen Zeit, die zweite gegen Abend zur Zeit
der Vesper. An andern Orten dagegen war wie gewchnlich nur eine
Messe, bei welcher man kommunizierte?). Diese verschiedenartige
Praxis war dann im Laufe der Zeit manchem befremdlich und an-
stofsig. So richtete der Bischof Januarius an den hl. Augustinus
eine Anfrage, was von dieser Praxis zu halten sei. Dieser antwortete,
jeder solle sich nach dem Herkommen seiner Dibzese richten. Auch
in Rom fanden zur Zeit, als das Gelasianum in Geltung war, noch
zwei Messen statt, indem dieses Ritual eine missa ad vesperum ver-
zeichnet®). Von den sonstigen am Griindonnerstag iiblichen Feierlich-
keiten verzeichnet es nur die Rekonziliation der Ponitenten und die
Weihe der heiligen Ole, das Gregorianum dagegen nur die letztere,
ebenso der Ordo I der sechzehn alten romischen Kirchenordnungen®).

Sodann wird in den einschligigen liturgischen Werken des Mittel-
alters, voran bei Pseudo-Alkuin, weitliufig gehandelt von der Kon-
sekration der heiligen Oles). Eme Segnung des zu rituellen Zwecken
benutzten Oles erwihnt schon Cyprian®), allerdings ohne zu sagen, an
welchem Tage sie vorgenommen wurde.

Nach Beendigung der Messe wurden die Altédre der Kirche vom
Bischof oder celebrierenden Priester abgewaschen, und nachmittags fand
die Fulswaschung statt, die vom Obern bei den Untergebenen oder vom

) Marténe, De ant. eccl. rit. IV, 22; ed. Antw. 1727 III, 227sqq. Dort
werden auch die Gebete iiber die Ponitenten ausfiihrlich mitgeteilt.

%) An offerendum sit mane et rursus post coenam ... an ieiunandum et
post coenam tantummodo offerendum, an etiam ieiunandum et post oblationem
sicut facere solemus coenandum. Awugustin., Epist. 54 ad Ianuarium c. 4; IT, 302.

3) Migne 74, 1102. 4) Migne 78, 952.

%) Pseudo-Alkwin; Migne 101, 1205sq.

%) Oleum in altari sanctificatum. Epist. 70, c. 2.

Kellner, Heortologie, 4
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Bischofe an zw6lf Greisen vorgenommen wurde, welche die zwolf Apostel
vorstellten?). Der Abwaschung der Altdre und der Weihung des
Chrisma erwihnt schon Isidor von Sevilla?). Im spiteren Mittelalter
kam zu diesen Riten noch die Verlesung der sogen. Nachtmahlsbulle,
die ein Verzeichnis der kirchlichen Vergehungen enthielt, welche der
Exkommunikation unterliegen. Diese Verlesung bestand nachweislich
vom 14. bis Ende des 18. Jahrhunderts?).

In einigen L#ndern war fiir den Griindonnerstag endlich noch
die feierliche offentliche Ablegung des Glaubenshekentnisses seitens der
Katechumenen (redditio syméboli) vorgeschrieben, so von der Synode
von Liaodicea can. 46 und von der Trullansynode can. 68. In Rom
geschah dieselbe jedoch erst am Karsamstag und zwar von einem ins
Auge fallenden Platze in der Kirche aus und von jedem einzelnen
Taufling ).

Der Karfreitag.

Der Tag des Leidens des Herrn galt in der katholischen Kirche
iiberall und zu allen Zeiten als ein Tag kirchlicher Trauer — dies
amaritudinis nennt ihn Ambrosius, quo ieiunamus®). FEin Fasttag
kann nach den liturgischen Grundsiitzen aber niemals ein Festtag sein,
wenn auch umgekehrt wohl ein Feiertag auf einen gebotenen Fast-
oder Abstinenztag fallen kann, wie z. B. Marid Verkiindigung.

Wenn der Karfreitag schon friihzeitig durch die Gesetzgebung der
romischen Kaiser zum gerichtsfreien Tage gemacht wurde, so erhielt
er dadurch nicht die Eigenschaft eines Festtages. Im Gegenteil, die
Kirchenordnung der konstantinischen Zeit erklirt geradezu, er sei
»ebenso wie der Karsamstag ein Tag der Trauer, nicht ein Festtag“®).
Ja es wird dort sogar von den Gesunden, die es aushalten konnen,
ein ununterbrochenes zweitéigiges Fasten verlangt mit ausdriicklicher
Berufung auf Mark, 2, 20; denn wie die vierte Synode von Toledo
633 can. 8 sagt, ,pflegte die gesamte Kirche den Karfreitag wegen
des Leidens des Herrn in Trauer und Enthaltung zuzubringen“. Ks
wird kaum einen Punkt geben, worin unter den verschiedenen kirch-
lichen Fraktionen des Altertums und in den einzelnen Liindern eine
solche Einstimmigkeit herrscht als in diesem. Die genannte Synode
erwihnt sogar einen verfehlten Ausdruck der Trauer, den sie mils-
billigt, ndmlich den, dafs man an manchen Orten die Kirchen den
ganzen Tag iiber geschlossen liels und keinen Gottesdienst abhielt.

) Nach den Consuetudines Farfenses, ed. Albers p. 49, geschah die Fuls-
waschung vor der Vesper und mulste jeder Monch den Armen die Fiilse waschen.
Zuletzt wusch der Abt und der Prior den Briidern die Fiilse.

%) Isidor., De off. eccl. I, 29. Lit. Mozar.; Migne 85, 406.

%) Vgl. Kirchenlexikon IT (2. Aufl.), 1474ff. Art. Bulla In Coena Domini.

%) August., Conf. VIII, 5: de loco eminentiori.

%) Ambros., Ep. 23, c¢. 12; Migne 16, 1030.

¢) Constit. apost. V, 18: fjuépae dp ciot mévdovg &N’ ody Eopri.

N
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Dem Auge giebt sich die Trauerstimmung noch dadurch kund, dafs,
seitdem die Mehrheit der liturgischen Farben aufkam, an diesem Tage
nirgends andere als schwarze Gewiinder in Gebrauch waren'), und im
Mittelalter stellte man Erorterungen an iiber die Frage: Cur natalitia
sanctorum in laelitia, parasceve vero in tristitia celebremus?®).

Die gottesdienstliche Feier begann wiederum in der Nacht mit
Abhaltung der Metten, bei welchen in betreff des Ausloschens der
Lichter verfahren wurde wie am Tage vorher. Aulserdem gab die
tiefe Stimme der Betenden und das Fehlen des Gloria Patri bei den
einzelnen Psalmen noch der Trauerstimmung #ulseren Ausdruck.

Die eigentliche Liturgie des Karfreitags beginnt nach jetzigem
Ritus mit einem Niederwerfen (humi prostratio) des Celebranten an
den Stufen des Altares, dann folgen ohne weitere Einleitung Lesungen
aus den Propheten, worin der Tod des Messias vorausverkiindet und
dessen Wirkungen angedeutet werden. Dann wird sofort das Leiden
selbst vergegenwiirtigt durch Lesung resp. Absingen der Passion nach
Johannes, darauf folgen die allgemeinen Fiirbitten, nach deren Be-
endigung die am Tage vorher konsekrierte Hostie von dem Ort der
Aufbewahrung nach dem Altare getragen wird. Dann wird das
Paternoster gesungen, worauf die Elevation und die Kommunion des
Celebranten folgt. Diese missa praesanctificatorum ist nichts weiter
als ein erweiterter Kommunionsritus. Vorher geht die adoratio
crucis®), und gefolgt ist sie von der Grablegung, welche etwa seit dem
10. Jahrhundert in Gebrauch ist.

Was die iltere Zeit angeht, so waren die Feierlichkeiten friiher
noch einfacher, ja vielleicht sogar auf die Psalmodie beschrinkt;
denn TInnocenz I. sagt, dals zu seiner Zeit am Karfreitag und Kar-
samstag (biduum) iiberhaupt keine Messe gefeiert worden sei*). Man

) Dasselbe ist in der russischen Kirche Gebrauch. ,Die Priester tragen beim
ganzen Gottesdienste am Karfreitag zum Ausdruck der Trauer um den Tod des
Erlésers schwarze Gewinder (Maltzew S. Lxxx1v). In Preulsen ist der Karfreitag
durch Gesetz yom 2. September 1899 zum allgemeinen biirgerlichen Feiertag ge-
macht worden. Das Gesetz hat folgenden Wortlaut: ,Einziger Paragraph. Der
Karfreitag hat die Geltung eines biirgerlichen allgemeinen Feiertages. In Ge-
meinden mit iiberwiegend katholischer Bevolkerung soll die bestehende herkmm-
liche Werktagsthitigkeit (auch die gewerbliche Thitigkeit — § 105a ff. der Reichs-
gewerbeordnung —) am Karfreitage nicht verboten werden; es sei denn, dals es
sich um Gffentlich bemerkbare oder gerduschvolle Arbeiten in der Ndhe von dem
Gottesdienst gewidmeten Gebduden handelt.”

*) Den Traktat des Elpricus hieriiber siehe Migne 101, 1211 sqq.

%) In den russischen Kirchen wird beim Abendgottesdienst ein gemaltes Bild
des toten Christus hereingebracht und in dhnlicher Weise verehrt, wie in unserer
adoratio crucis (Maltzew S. LXXXVII).

) Immoc. I., Epist. ad Decentium Eug. XXV, c. 2: Constat apostolos biduo
isto in moerore fuisse et propter metum Iudaeorum occuluisse. Quod utigue non
dubium est, in tantum eos ieiunasse biduo memorato, ut traditio ecclesiae habeat,
isto biduo sacramenta penitus non celebrari. Sacramenta bedeutet hier ,Messen“

4*



A EOuis

hat diese Aufserung ganz buchstéiblich zu nehmen in dem Sinne, dals
auch am Karfreitag nicht die missa praesanctificatorum, noch am
Karsamstag die jetzt am Vormittag iibliche Messe gehalten wurde,
Denn das Gelasianum weist fiir diese beiden Tage kein Melsformular
auf, sondern nur verschiedene Orationen, ebensowenig das alte Missale
Gallicanum*), und nur so wird es verstiindlich, wenn es in Spanien,
wie wir gehort haben, Orte gab, an welchen die Kirchen am Kar-
freitag gar nicht gedffnet wurden.

Nach dem Befunde der Quellenschriften mochte man also die
Vermutung wagen, dals die Annahme der missa praesanctificatorum
auf griechische Einfliisse zuriickzufiihren sei, wodurch sich auch die
auffallende Erscheinung erkliren wiirde, dafs in den Improperien
griechische Stellen vorkommen?). Dalfs noch in verhiltnismifsig spiter
Zeit Anderungen an diesen Teilen des Ritus vorgenommen wurden, ist
auch anderweitig zu konstatieren, z. B. wenn noch im Gregorianum
die gemeinsame Kommunion angeordnet ist: ef communicent omnes?).
Dies war noch im 9. Jahrhundert in Gallien iiblich, wihrend gleich-
zeitig in Rom nur der Celebrans kommunizierte*). In Deutsch-
land war die allgemeine Kommunion am Karfreitag zur Zeit des
Rhabanus Maurus nicht iiblich?).

Was dann die Kultushiicher der romischen Kirche speziell betrifft,
so finden wir im Gelasianum die Vorschrift, dafs das heilige Kreuz
auf dem Altare aufgestellt werde und der Priester sich mit den
Klerikern in tiefem Schweigen an den Altar begebe und die feierlichen
Fiirbitten fiir die ganze Kirche, alle Stiinde u. s. w. beginne, welche
mit der Aufforderung niederzuknien (flectamus genua) eingeleitet
werden. Bei der Oration fiir die Juden scheint damals die Knie-
beugung ebenfalls noch gemacht worden zu sein, denn es heilst dabei:
adnuntiat diaconus ut supra®). Es sind die bekannten Karfreitags-
orationen. Von der adoratio crucis findet sich an dieser Stelle noch
keine Erwihnung, sondern nach Beendigung der Fiirbitten holen die
Diakonen die am Tage vorher konsekrierten beiden Gestalten aus
dem Sacrarium und bringen sie auf den Altar. Der Priester genielst

so gut wie Sacramentarium gleich Missale ist. Es scheint, dals damals die ganze
Fastenzeit hindurch die beiden letzten Wochentage aliturgisch waren. Denn der
Papst fihrt fort: Quae utique forma per singulas temenda est hebdomadas ete.

) Missale Gothico-Gallic.; Migne 72, 267. :

%) Agios o Theos, agios ischyros, agios athanatos, eleison imas.

%) Sacram. Gregor.; Migne 78, 87.

4 Amalarius, De eccl. off. I, 15: Bt inde communicet populus. De qua obser-
vatione interrogavi Romanum archidiaconum et ille respondit: In statione ubi
apostolicus salutat crucem, nemo ibi communicat. Migne 105, 1032, Der ordo
Rom. I (Migne 78, 954) hat aber die allgemeine Kommunion noch (et communicant
omnes cum silentio), deshalb diirfte er wohl nicht erst ins 9. Jahrhundert zu setzen
sein, wie von Mabillon geschehen.

%) Rhabanus Mawrus, De cleric. instit. T, 37. Rhabanus erwiihnt aber die tibrigen
Ceremonien des Tages (Migne 107, 349). % Sacram. Gel., ed. Migne 74, 1105.
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sie, nachdem er vorher das Kreuz verehrt und gekiifst hat. Darauf
verehren alle Anwesenden das Kreuz und kommunizieren.

Im Gregorianum finden sich die allgemeinen Fiirbitten zweimal,
einmal am Mittwoch der Karwoche und einmal am Karfreitag?'), aber
sie stehen nicht wie im Gelasianum am Anfang der Liturgie. Es
wird vielmehr, nachdem sich der Bischof auf seinen Sitz niedergelassen
hat, der Tractus Domine, audivi, dann eine biblische Lektion und
noch ein anderer Tractus gesungen. Dann folgt die Johannespassion,
darauf die erwihnten Orationen, und danach werden die Altiire entblofst.
Die feierliche Verehrung des heiligen Kreuzes vor dem Altare seitens
des ganzen Klerus und Volkes findet erst zur Vesperzeit statt, und
wihrend der Adoration wird die Antiphon FEecce lignum crucis
gesungen. Die missa praesanctificatorum vollzog sich im wesentlichen
wie jetzt, wenn auch die Elevation nicht ausdriicklich erwihnt ist.
Die Entblofsung der Altdire sollte vom Griindonnerstag Nachmittag
bis Karsamstag frith dauern.

Eine iibersichtliche Darstellung des ganzen Ritus der Karwoche
giebt der erste der von Mabillon edierten alten romischen Ordines,
sowohl hinsichtlich der Psalmodie als des eigentlichen Ritus. Mabillon
setzt die Abfassung dieses Ordo ins 9. Jahrhundert. Der Ritus
der Messen, der hier zum Ausdruck kommt, stimmt im wesentlichen
noch auffallend mit dem des Gregorianum iiberein, z. B. auch darin,
dals die orationes sollemnes zweimal, am Mittwoch und am Karfreitag,
abgehalten werden?).

Exkurs iiber den Ausdruck Messe. Der wesentlichste Bestandteil des
christlichen Gottesdienstes, das Opfer des Neuen Bundes, filhrt heutzutage all-
gemein den Namen Messe, missa, und neben diesem Namen ist kein anderer in
Gebrauch. Das Altertum aber bediente sich dafiir nicht dieser Bezeichnung,
sondern des Wortes oblatio resp. offerre. So zihlt schon Tertullian drei priester-
liche Amtshandlungen auf: docere, tinguere und offerre®), und der Ausdruck oblatio
kommt bei ihm im angegebenen Sinne hiufig vor?). Auch bei Cyprian findet er
sich®), und bei Ambrosius und Augustinus ist es der stehende Ausdruck fiir das
Mefsopfer®), besonders hiufig aber kommt er'in diesem Sinne vor in der sogen.
Peregrinatio Silviae™).

Daneben war im Altertum, namentlich in den liturgischen offiziellen Biichern
der Kirche, der Ausdruck collecta = gr. abvubic, d. h. Versammlung der Gliubigen,
in Gebrauch. Er kommt aber auch sonst bei Schriftstellern hie und da vor, wenn-
gleich lange nicht so oft als oblatio®). Angebahnt war die Wahl dieses Ausdrucks
durch die Vulgata?) als Ubersetzung des hebr. N7¥Y — Versammlung, Fest-
versammlung, wo die Septuaginta freilich &3ty gesetzt haben. Dals man sich

) Liber sacramentorum, ed. Migne 78, 79. 86 sq. %) Migne T8, 938 sqq.

%) De virg. vel. 9. 4) Z. B. De virg. vel. 13; Ad uxor. IT, 8; De cor. 2;
De exh. cast. Oblationes pro defunctis Apol. 2; De carne Chr. 2.

%) Z.B. Offerre pro defunctis Ep. 125 15, 1; 34, 1.

) Z.B. Ambr., Ep. 25, 4. Aug., Ep. ad Jan. 25.

™ Z. B. ed. Gamwrrini p. 87 [61], 89 [63], 99 [68] und sonst.

§) Z. B. bei Hieronymus, In Ep. ad Gal. 8, 6: Ioannes evangelista . . .
nihil aliud per singulas sabbati proferre collectas nisi hoc: Filioli ete.

) 2 Paral. 7, 9 und 2 Bsdr. 8, 18.
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im Lateinischen gelegentlich auch noch anderer Ausdriicke bedient habe, wo es
der Zusammenhang erforderte, namentlich allgemeiner oder umschreibender, wie
sacrificium?) oder auch blofs sacramentum, ist nicht anders zu erwarten.

Was nun zweitens den Ausdruck missa angeht so ist er die spitlateinische
oder vulgire Form fiir missio. So steht auch remissa bei Tertullian?) fiir remissio,
offensa fiir offensio?), _compressa fir compressio*). Er bedeutet Entlassung; eine
feierliche Entlassung, dosatg haxod, kam auch bei gewissen heidnischen Gottesdlensten
vor und geschah mit den Worten licet, 'ualetef’), er wird also, von christlichen
Schriftstellern angewendet, eine gottesdienstliche Versammlung bezeichnen, an deren
Schlufs eine feierliche Entlassung der Anwesenden stattfand.

Solche Versammlungen waren aber neben den Synaxen oder Kollekten noch
die Gebetsstunden zum Zweck der Psalmodie, welche besonders von den Ménchen
und Asketen regelmilsig zu bestimmten Zeiten des Tages gehalten wurden, was
man jetzt kanonische Tagzeiten des Breviergebets nennt, und missa bezeichnet die
einzelnen Horen desselben. In dieser Weise wird das Wort ungemein hiufig und
ausschlielslich von Silvia gebraucht, aber auch von andern Schriftstellern jener
Zeit wie Ambrosius, Cassian u. a. Recht bezeichnend fiir den Sprachgebrauch sind
die Nebeneinanderstellungen beider Ausdriicke, z. B.: et facta oblatione fit missa
P- 99 [68] bei Silvia. Auch bei Ambrosius®) steht missa #hnlich in diesem
Sinne neben offerre. Man findet daher missa vielfach im Plural oder mit niherer
Bezeichnung der Zeit: missa matutina, missa vespertina. So blieb der Sprach-
gebrauch bis ins 8. Jahrhundert?).

Allmidhlich kamen fiir die einzelnen Horen der Psalmodie spezielle Namen
auf und wurden, da sie sehr bestimmt lauteten, hiiufiger gebraucht, also Laudes,
Prima, Sexta, Nona, Lucernare oder Vesper etc. Sie verdriingten nach und nach
die allgemeinere Bezeichnung missa. So trat dann dieselbe vom 9. Jahrhundert
an allgemein an die Stelle der fritheren oblatio, verdringte diese und wurde die
ausschlie(sliche Benennung fiir das Melsopfer$).

Der Karsamstag.

Dieser Tag ist ebenfalls noch ein Trauertag, wie sich schon
daraus ergiebt, dafls er in der orientalischen Kirche zu den Fasttagen
gehorte, wihrend dort sonst an keinem Samstage gefastet wird. Allein
die traurige Stimmung des Tages ist schon gemildert im Hinblick auf
die Auferstehung, und in der Messe ertont schon das Alleluja, welches
von Septuagesima an nicht mehr gehért wurde.

Die Feier beginnt, wie die der vorhergehenden Tage, mit dem
néchtlichen Officium der Psalmodie, wobei wiederum die Lichter
allméhlich ausgeloscht werden. Dieser Gebrauch ist schon sehr alt,
der Geebrauch des Triangels aber mit dem Lumen Christi ist spéteren
Ursprungs®).

1). Tert., De cultu fem. II, 11. A dv. Marc. IV, 18.
3 De poen. 1; De spect. 2. 9 De an. 48 u. s. £,
“) Schanz, Kirchenlex. (2. Aufl.), IX, 881. % Ep. 20, c. 4. 5.

") Vgl. dagegen Schrod im Kirchenlex. (2. Aufl.) Art. Messe VIII, 1311.

%) So bei Rhabanus Mawrus und Amalarius, in den Kapiteln der karolingischen
Synoden, den Kanones Hinkmars, bei Altfrid (Vita Ludgeri II, 7; Migne 99, 783)
und vereinzelt auch schon bei Gregor von Towrs, aber nicht bei Isidor von Sevilla,
wie wohl behauptet worden ist. Der angebliche Sermo 25 des Ambrosius ist unecht.

) Er findet sich zuerst vorgeschrieben im Ordo Rom. XIV, ur. 94 aus dem
13. Jahrhundert; Migne 78, 1218. Binterim V, 221.
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Die Schilderung der weiteren Feierlichkeiten beginnt bei den
mittelalterlichen Schriftstellern mit der Weihe des Feuers, welche
auch noch jetzt in aller Frithe vorgenommen wird,. Was den Ur-
sprung dieses Ritus betrifft, so hat man behauptet, er habe nicht blofs
am Karsamstag, sondern an jedem Abend in der Vesper stattgefunden.
Doch die Beweise dafiir sind nicht kriftic genug?), auf der andern
Seite palst dieser Ritus ganz besonders fiir den Karsamstag als den
legalen Termin der Erteilung der Taufe, welche mit Vorliebe Er-
leuchtung (illuminatio, pwtopic) genannt wurde, und der Ausdruck
illuminandi fiiv Tiuflinge war ging und gibe. Aus derselben An-
schauung und Ideenverbindung ist sicher auch die Weihung der
Osterkerze hervorgegangen. Wo der Ursprung dieses Gebrauches zu
suchen sei, ist noch nicht aufgehellt.

Die eigentlichen liturgischen Handlungen des Karsamstags nahmen
in dlterer Zeit erst nachmittags ihren Anfang, der Vormittag wurde
fiir Ausschmiickung der Kirche und die Vorbereitungen auf das Fest
verwendet?). Diese Handlungen sind: die Segnung der Osterkerze,
ein Ritus, der von den mittelalterlichen Liturgikern allgemein auf den
Papst Zosimus zuriickgefiihrt wurde?®), die Lesungen aus dem Alten
Testament und die Weihe des Taufwassers, die im Wesen nur als vor-
bereitende Akte fiir die Spendung der feierlichen Taufe anzusehen sind.
Sie begannen, wie gesagt, erst gegen Abend und zogen sich in die
Nacht hinein, welche wachend zugebracht wurde (vigilia paschae).
Wenn sie beendigt waren, folgte die Taufe und nach derselben, also
in der Nacht, die Messe des Tages, welche die Uberschrift fithrt: in
vigilia paschae. Weil sie also erst nach Mitternacht stattfand, so
konnte auch in derselben schon das Alleluja gesungen werden. Diese
zeitliche Anordnung herrschte bis ins 10. Jahrhundert, und erst
spiter wurden die genannten Handlungen mit der Messe auf den
Vormittag des Samstags verlegt, das Alleluja also antizipiert. Daran
schlofs sich die Psalmodie des Osterfestes, welche begreiflicherweise
moglichst kurz sein mulste, da das iibrige Ceremoniell so viel Zeit

1) Diese Ansicht vertritt L. Thomassin p. 830s. Ganz im Gegensatz dazu
vertritt Binterim V, 214 die Meinung, die Segnung des neuen Feuers sei in Rom
im 8. Jahrhundert unbekannt gewesen, was aus der Antwort des Papstes Zacha-
rias auf die betreffende Anfrage des hl. Bonifatius hervorgehe. Allein Gegenstand
der Anfrage scheinen vielmehr die bei den Deutschen iiblichen Osterfeuer gewesen
zu sein.

%) Hoc autem die inclinante ad vesperam statuta celebratio noctis Domini-
cae in ecclesia incipitur ete. Rhabanus Mawrus, De cleric. instit. 11, 88; Migne
107, 350. Post nonam (also 3 Uhr) vestiantur omnes qui ad sacram aliquid
habuerint legendi ete. Consuet. Farfenses, ed. Albers p. 55. Nach Ordo Rom. X
app. nr. 16 begannen die Ceremonien hora sexta, also mittags.

%) In der Vita Zosimi (+ 418) heilst es freilich nur: per parrocia concessa
licentia cereum benedici. Hs ist sehr fraglich, ob diese dunkeln Worte auf die
Osterkerze zu beziehen sind. Siehe Duchesne, Lit. pont. I, 225.
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beanspruchte. Auch die Predigt pflegte aus demselben Grunde am
Ostertage kurz auszufallen?).

Sehen wir nun, was die wichtigsten liturgischen Monumente noch
Spezielles bieten, so finden wir im Missale Gallicanum?®) nach den
Orationen fiir die einzelnen Horen das Ezsulfet und die Weihe der
Osterkerze, dann allgemeine Fiirbitten fiir die verschiedenen Stinde
der Christenheit, zuletzt fiir die Neophyten und Competentes, daran
reiht sich der Taufritus (opus ad baptizandum), nimlich die Exorcismen,
die Weihe des Taufwassers, Fulswaschung und die Taufe selbst; darauf
folgen die Gebete fiir die Messe. Der Ritus im Gothico-Gallicanum
gleicht diesem ganz genau?).

Das Gelasianum schreibt fiir den Karsamstag folgende Riten
vor: Des Morgens in der Frithe sollte der Exorcismus iber die
Katechumenen gebetet werden, und nachdem sie die feierliche Ab-
renuntiation gesprochen, sollten sie das Glaubensbekenntnis ablegen
(redditio symboli). Um die achte Stunde sollte sich der Klerus im
Sacrarium versammeln, dort die Litanei anfangen und sich zum Altar
begeben; beim Agnus Dei sollte die Osterkerze angeziindet und ge-
weiht werden, was ohne das Absingen des Ezsultet geschah. Danach
sollten die Lektionen aus dem Alten Testament gelesen werden, jede
mit einer Oration, darauf die Weihe des Taufwassers und die Taufe
der Neophyten stattfinden®).

Nach dem Gregorianum?®) soll sich Klerus und Volk um die
achte Stunde, also etwa um 2 Uhr nachmittags nach der jetzigen
Zihlung, in der Kirche versammeln. Es werden dann zwei Kerzen
angeziindet, welche von Notaren gehalten werden, eine zur Rechten,
eine zur Linken des Altares, withrend ein Lektor vom Ambo aus die
alttestamentlichen Lektionen verliest, wovon jede mit einem Gebet-
geschlossen wird. Darauf ziehen der Klerus und der Bischof, die zwei
Notare mit den Kerzen an der Spitze, zur Taufkapelle, wo die Weihe
des Taufwassers vorgenommen wird. Nach der Weihe des Tauf-
wassers, welche im wesentlichen gerade so geschah wie heutzutage,
fand die Taufe statt, wobei zu bemerken ist, dafs noch zwischen
Kindern und erwachsenen Tiuflingen unterschieden wird. Auch die
ersteren erhalten sofort nach der Taufe die Firmung, deren Ritus
und Bedeutung hier klar hervortritt®). Nach Beendigung des Tauf-
aktes wurde in der Kirche von der Singerschule die Litanel gesungen,

1y Vgl. Augustin., Sermo 228 in die paschae V: Post laborem noctis prae-
teritae . . . diu vos tenere sermone non debeo. Auch in Afrika fand die Taufe
in der Nacht vom Samstag auf den Sonntag statt. Sermo 214, c. 1.

%) Migne 72, 364—371. 8 Vgl L c. 72, 268—277.

%) Sacram. Gel.; Migne 74, 1103—1112.

5) Sacram. Greg.; Migne 78, 87—92.

%) L.c. 78, 90. Zur Vervollstindigung der rituellen Vorschriften fiir die drei
letzten Tage der Karwoche siche Ordo Rom. I; Migne 78, 951sqq.
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worauf der Bischof das Gloria in excelsis anstimmte. Den Schlufs
machte die Messe des Tages.

Wie die Kirche den Jahrestag der Kirchweihe und der Ordination
durch eine besondere Feier auszeichnet, so sollte auch der Jahrestag
des Empfangs der Taufe fiir die T#uflinge ein Tag des Dankes, der
Freude, aber auch der Einkehr in sich und der ernsten Rechenschaft
sein, und die Kirche erinnerte daran, indem sie den Jahrestag
feiern liefs und eine eigene Messe dafiir einsetzte; das ist das pascha
annotina?). TEine solche Feier hatte nur so lange vollen Sinn, als
Brwachsene getauft wurden. Als die Sitte, unmiindige Kinder gleich
nach der Geburt zu taufen, allgemein wurde, kam die Feier nach
und nach ab. Das pascha annotine findet sich aber noch in dem
Homiliarium, das Paulus Diaconus auf Befehl Karls d. Gr. um
785—1790 zusammenstellte.

Ostern und die Osterwoche.

Was die Osterwoche betrifft, so haben die beiden ersten Tage
noch den Rang der hochsten Feiertage. Am Montag wird das Er-
eignis von Emmaus gefeiert und das Evangelium Luk. 24, 13—35
gelesen, am Dienstag die Erscheinung des Herrn in Mitte der Apostel,
welche Luk. 24, 36—47 berichtet wird, am Mittwoch die Erscheinung
des Auferstandenen am See Genesareth vor Petrus und den iibrigen,
sowie der reiche Fischfang, Joh. 21, 1—14, am Donnerstag sein Er-
scheinen im Garten des heiligen Grabes vor Maria Magdalena, Joh. 20,
11—18, am Freitag sein Erscheinen auf einem Berge in Galilda,
Matth. 28, 16—20, am Samstag handelt das Evangelium von der
ersten Erscheinung Jesu vor Maria Magdalena gleich nach der Auf-
erstehung, Joh. 20, 1—-9.

Der darauf folgende Sonntag hildet den Schlufs der Osterwoche
und hiefs darum friither einfach octava paschae oder pascha clausum,
spiter der Weilse Sonntag, dominica in albis, scil. deponendis. Denn
die Neophyten trugen das weifse Gewand, welches ihnen bei der
Taufe angelegt war, bis zu diesem Tage. Als Ostern aufgehort hatte,
Tauftermin zu sein, wurde sehr passend der Weilse Sonntag dazu be-
stimmt, die Erstkommunikanten zum Tische des Herrn zu fiihren,
wobei die Taufgeliibde erneuert wurden.

Wenn man ein richtiges Bild der Osterfeier entwerfen will, so
mufs man immer wieder daran erinnern, dals sie mit der feierlichen
Spendung der Taufe eng verbunden war. Die die letztere vorbereiten-
den liturgischen Handlungen begannen am Samstagnachmittag und
setzten sich die Nacht hindurch fort. Je nachdem nun die Zahl der
T#uflinge war, konnten sich die Taufhandlung und Osterfeier in eins

) Bintertim S. 247 meint, es sei dann nicht gehalten worden, wenn der
Jahrestag der vorigen Ostern in die Fastenzeit fiel.
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verschmelzen. Erst sehr spit wurde dieser Zusammenhang gelést in
Zeiten, wo die letzte Erinnerung an den Grund davon geschwunden
und man keine Vorstellung von der Katechumenatspraxis mehr hatte.
Der griofste und am meisten in die Augen fallende Teil der Cere-
monien wurde nun auf den Vormittag verlegt, und es ist einiger-
malfsen zu bedauern, dafs jene Jahrhunderte nicht die schopferische
Kraft besalsen, etwas den veriinderten Zeitverhiltnissen Entsprechen-
des zu schaffen, sondern man einfach die Zeitlage éinderte, wodurch
ein Teil der liturgischen Handlungen an Gemeinverstindlichkeit
verlor.

In die entstehende Liicke trat allerdings die Auferstehungsfeier
des Ostermorgens und eine grilsere Prozession. Letztere lifst sich
ganz einfach davon ableiten, dals auch in altchristlicher Zeit schon
die Katechumenen mit dem Klerus nach Beendigung des Taufaktes
in feierlichem Zuge sich von der Taufkirche nach der Kathedrale
begaben. Vielleicht war es Unkenntnis dieses Gebrauches, welche
spitere Schriftsteller dazu verleitete, die Prozession damit zu moti-
vieren, dafs Christus die Jiinger anwies, sich nach seiner Auferstehung
nach Galilda zu begeben: Praecedam vos in Galilaeam, Matth, 26, 32
28, 161,

Die Auferstehungsceremonie wird in den verschiedenen Lindern
und Di6zesen in verschiedener Weise vorgenommen. Die erste
Erwihnung scheint der aus dem 13. Jahrhundert stammende
Ordo Romanus zu enthalten, der den Namen des Kardinals Jakob
Cajetan triigt?). Sie und die sonstigen am Ostertage iiblichen Ge-
briuche zu beschreiben, wiirde zu weit fithren, und auch die Einzel-
heiten in betreff des Ritus finden ihren Platz besser in der speziellen
Liturgik. Hier sei nur noch der Gebrauch erwihnt, Speisen zu
segnen, namentlich solche, welche, in der Fastenzeit entbehrt, jetzt
wieder zu genielsen erlaubt war, also besonders Fleisch, Hier, Kiise,
Butter, aber auch andere. Urspriinglicher Zweck dieser Weihe von
Speisen war wohl der, damit nach so langer Entbehrung nicht die
sinnliche Liisternheit beim Genuls Gewalt habe?).

Es sei zum Schlufs wiederum des Berichtes der Pilgerin von
Bordeaux gedacht, die als zur Feier des Ostertages, aber auch der
iibrigen Tage der Osterwoche gehirig noch die in Jerusalem statt-
findenden Umziige nach den einzelnen Kirchen und dem Olberge

) So Durandus, De off. eccl. VI, 88. Auch in den Consuet. Farf.,, ed. Albers
p. 58 finden sich die Vorschriften fiir einen feierlichen Umzug der Mdnche in

Kloster und Kirche.
?) Ordo Rom. XIV, c. 95; Migne 78, 1219. Die dabei stattfindenden

Gebriuche streiften manchmal ans Dramatische, siehe z. B. Martene III, 483.

506—508.
3) Thalhofer, Liturgik 1T, 2, 551. Beziiglich der sonst iiblichen Gebrduche

und Volkssitten verweise ich auf Migne, Handbuch S. 662 ff.
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erwihnt. Weitere Verschiedenheiten zwischen den heimischen Ge-
briuchen und denen zu Jerusalem hat sie nicht zu vermerken. Am
Samstag und Sonntag nach Ostern wurde das Evangelium vom un-
gliubigen Thomas gelesen, was noch heutzutage Gebrauch ist ).

In den Orationen der Osterwoche wird abwechselnd auf die beiden
Gegenstinde der Festfreude Riicksicht genommen, die Auferstehung
des Herrn einerseits und den Zuwachs an neuen Gliubigen ander-
seits, letzteres insbesondere in den Orationen der dritten, fiinften und
sechsten Ferie, wihrend die Evangelien durchgingig von den Kr-
scheinungen handeln, welche der Herr nach seiner Auferstehung
einzelnen seiner Anhinger zu teil werden liefs, die Episteln aber
meist aus der Apostelgeschichte gewihlt sind oder die geistige Er-
neuerung des Menschen schildern, welche Folge des Erlosungswerkes
ist. Die Orationen der ganzen Osterwoche mit Ausnahme zweier des
Montags sind noch heute die des Gregorianum; bei den folgenden
Sonntagen bis Pfingsten stimmen sie nur selten iiberein, sondern sind
mit zwei unbedeutenden Ausnahmen simtlich aus dem Gelasianum
entnommen, Diese Sonntage bereiten auf den Abschlufs des Erlosungs-
werkes und den Hingang Christi zum Vater vor, und die Evangelien
des dritten bis fiinften Sonntags sind demnach aus dem 16. Kapitel
des Johannes gewihlt.

Genau in der Mitte des von den Alten quinquagesima genannten
Zeitraumes, nimlich am 25. Tage nach Ostern, also am Mittwoch
der vierten Woche nach Ostern, wurde ehemals in einigen Kirchen das
Ereignis, welches Joh, 7, 1ff. berichtet wird, gefeiert. Christus trat
am Laubhiittenfest um die Mitte der Festzeit (festo mediante) in den
Tempel und hielt eine Ansprache (Joh. 7, 14). Am letzten Tage des
Festes aber stand er im Tempel und rief, ankniipfend an die an diesem
Tage iibliche Libation?): ,Wenn jemand diirstet, so komme er zu mir
und trinke!“ (Joh. 7, 37. 38.) An diesem Tage findet daher noch
jetzt in den Kirchen des Orients der.Ritus der Wasserweihe statt.
Dieselbe ist nicht zu verwechseln mit der, welche am 6. Januar zu
Ehren der Taufe Jesu im Jordan stattfindet (Missa aquae). Dieser
Gedichtnistag heifst bei den Griechen pesomevtenooti, festum mediae
pentecostes. Der Name erklirt sich, wie angedeutet, aus dem éltesten
kirchlichen Sprachgebrauch, wonach Pentecoste nicht das Pfingstfest,
sondern den ganzen Zeitraum von Ostern bis Pfingsten bezeichnete?).

1) Peregr. Silviae, ed. Geyer c.39 und 40. Auch in mehreren Ditzesen Frank-
reichs fanden die ganze Woche hindurch Prozessionen statt. Martene 111, 510.

%) Diese bestand darin, dals Wasser, aus der Quelle Siloah geschopft, am
Altare ausgegossen wurde. Wainer, Bibl. Realw. II, 8.

%) Vgl. Athanasius, Festbriefe, iibers. von Larsow S. 94, und fiir das Ganze
Nilles, Innsbr. Zeitschr. 1895, S. 169 ff.
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§ 10. Die Vorbereitungszeit auf Ostern. Die Quadragese und
das Osterfasten.

Die grofsen Feste haben in der Regel eine Vorfeier, die in vielen
Fillen nur aus einem Tage, der Vigil, besteht, beim Osterfest aber
sich iiber 7—8 Wochen erstreckt und aus zwei Teilen besteht, der
Quadragese als der niheren und den drei vorangehenden Sonntagen
als der entfernteren, blofs liturgischen Vorfeier.

Bei der Quadragese spielt das Fasten die Hauptrolle und tritt
uns als Kern der ganzen Vorbereitungszeit entgegen, von welchem die
iibrige Entwicklung ausgeht.

Es sind Anzeichen dafiir vorhanden, dafs die Christen in den
dltesten Zeiten das ganze Jahr hindurch an allen Mittwochen und
Freitagen fasteten. Ohne dafs dies durch ein férmliches Gresetz vor-
geschrieben gewesen wiire, scheint diese fromme Sitte doch so all-
gemein gewesen zu sein, dals sie sozusagen Gesetzeskraft hatte.
Sie wird erwihnt in der Doctrina apostolorum?), bei Hermas und von
Tertullian?). Letzterer nennt dieses Fasten Stationsfasten und erwihnt,
dafs es bis 3 Uhr nachmittags dauerte. Die Sitte war moglicher-
weise von den Juden heriibergenommen; denn die Pharisier und
Asketen des Judentums pflegten zur Zeit Christi zweimal in der Woche
zu fasten, und zwar am Montag und Donnerstag?).

Was die Ostlichen Provinzen der Kirche betrifft, so bezeichnet
Clemens von Alexandrien die Mittwoche und Freitage als Fasttage*),
und, was besonders zu bemerken ist, dieselben wurden auch in der
Zeit nach Konstantin noch als solche beobachtet, wenigstens fiir
einen grofsen Teil des Jahres; denn die Didaskalie fordert, dafs in
der Zeit nach Pfingsten an diesen beiden Tagen gefastet werde. Der
vorangehende Zeitraum, némlich die 50 Tage zwischen Ostern und
Pfingsten, galt als eine Zeit ungemischter Festfreude, und auch in
der Pfingstwoche sollte nach der Didaskalie nicht gefastet “erden5)
Es dringt sich aber die Vermutung auf, dals diese Sitte in dem
Mafse aufser Ubung kam, je mehr das Fasten anderweit geregelt
und namentlich das v1erzwtaglve Fasten vor Ostern allgemeines Gesetz
wurde.

Dals zur Feier der Leidenszeit Fasten wesentlich gehore, war
schon durch die Worte des Herrn (Matth. 9, 15) angezeigt: , Konnen
die Sohne des Briiutigams trauern, solange der Briutigam bei ihnen
ist?“ auf welche Frage er sich selbst antwortete: ,Es werden Tage

1) Didache ec. 8. %) Hermae Pastor. Sim.V, 1. Tert., De iei. ¢. 2. 10. 14.

%) Ieiuno bis in sabbato, sagt der Pharisder Luk. 18, 12. Duchesne, Orig.
p. 218. Funk, Anm. zur Didache 8, 1.

*) Clemens Al, Strom. VII, 74, ed. Sylburg.

%) Const. ap. V, 20, §§ 7 u. 8. Ambrosius, Comm. ad Rom. 14, 5;
Migne 17, 167 sagt: Sunt quidam, qui quarta feria carnem non edendam statuerunt.
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kommen, da der Briutigam von ihnen wird hinweggenommen werden,
und dann werden sie fasten.“ Als die Tage, an welchen der Brauti-
gam hinweggenommen war, galten von jeher die, an welchen er im
Grabe lag, also der Karfreitag und Karsamstag; an diesen Tagen
wurde in den #ltesten Zeiten iiberall gefastet, und sie wurden von
allen, die Quartodecimaner ausgenommen, als gebotene Fasttage auf
das strengste beobachtet?).

Diese Thatsache wird bestéitigt durch einen Ausspruch des hl. Ire-
niius, welcher sich in einem amtlichen Schreiben findet, das aus An-
lals des zweiten Osterfeierstreites an Papst Viktor (189—199) gerichtet
wurde und zum grifseren Teil in die Kirchengeschichte des Eusebius?)
aufgenommen ist. Es ist das #lteste Zeugnis fiir das Osterfasten
iiberhaupt, und es geht zundchst aus demselben hervor, dafs die
diesbeziigliche Praxis damals eine einheitliche und feste Form noch
nicht angenommen hatte. Einige glaubten némlich, nur einen Tag
fasten zu sollen — das war selbstverstindlich der Karfreitag;
andere fasteten zwei Tage — Karfreitag und Karsamstag, also
die beiden Tage, an welchen der Briutigam hinweggenommen
war, wie Tertullian sich ausdriickt; wieder andere fasteten mnoch
mehr Tage als zwel (wie viele, wird leider nicht gesagt), und
noch andere zihlten als ihren Fasttag 40 Stunden zusammen, Tag
und Nacht hindurch (of 8¢ teosapdrovro dHpog fuepyds Te %ol YORTEPLYOG
oopetpodot iy fpépay adt@y). Der Sinn der letzteren Worte ist der:
sie fasteten 40 Stunden hintereinander ununterbrochen, also Tag
und Nacht durch; das war ihr Fasttag®. Welche 40 Stunden das
waren, ist unschwer zu erraten; da der Herr etwa 40 Stunden im
Grabe gelegen hat, so war es die Zeit vom Karfreitagnachmittag
bis zum Ostermorgen, oder vom Karfreitag frith bis Samstagabend.

Irenéius und Tertullian kennen also das vierzigtigige Fasten noch
nicht, wohl aber war es zu ihrer Zeit iiberall gebriuchlich, an den beiden
letzten Tagen der Karwoche zu fasten, und zwar sehr streng. Um
die Mitte des 3. Jahrhunderts war an vielen Orten ein einwGchiges
Fasten iiblich, und zwar in der Weise, dals die ganze Karwoche
bei Wasser, Brot und Salz gefastet, an den beiden letzten Tagen der
Karwoche aber gar nichts genossen wurde. So schildert das Fasten
die sogen, Didaskalie der Apostel und danach die Apostolischen Konsti-
tutionen (V, 15). Es wurde mithin in dieser Weise in Syrien gefastet,
und fiir Alexandrien bezeugt Bischof Dionysius die gleiche Praxis®),

) Tert, De iei. 2, 13. 14. %)V, 24, 11—1s.

9) Diese unbestreitbare Erklirung der Stelle verteidigt v. Funk siegreich gegen
Propsts Deutungen: Kirchengeschichtliche Abhandlungen und Untersuchungen
(Paderborn 1897) S. 242 ff.; desgl. Tiib. Quartalschr. 1893, S. 181 ff.

4) Siehe v. Funk, K1rch Unters. S. 250. Origenes kann, wie ebenda nach-
gewiesen wird, als Zeuge fiir das vierzigtigige Fasten micht zugelassen werden,
sondern sein angebliches Zeugnis ist nur das des Ubersetzers Rufinus.
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Aber auch ein iiber den Sonntag hinaus sich erstreckendes, also
mehrwichiges Fasten ist fiir die Mitte des 3. Jahrhunderts schon
bezeugt durch die Bemerkung, welche sich auf der bekannten
Statue des Hippolyt zu Rom findet: ,Das Fasten soll unterbrochen
werden, wenn ein Sonntag einfillt“?). Das Fasten, welches hier gemeint
ist, mulste sich also wenigstens iiber 14 Tage erstrecken. Dadurch
erhalten die angefochtenen Kanones 20 und 22 des Hippolyt eine
Stiitze. Im 4. Jahrhundert finden sich fiir die vierzigtiigige Fasten-
zeit viele Zeugnisse, sowohl bei Schriftstellern wie Eusebius, Cyrill
von Jerusalem, Ambrosius u. a., als auch in der kirchlichen Gesetz-
gebung, z. B. in den Apostolischen Kanones can. 69.

Die wichtigsten Zeugnisse fiir das vierzigtigige Fasten vor Ostern
liefern die Festbriefe des hl. Athanasius., Der erste darunter,
welcher dem Jahre 329 angehort, begniigt sich damit, ein ,sechstéigiges
heiliges Fasten“ anzuordnen, und zwar in der Karwoche von Montag
bis Samstag?); der zweite dagegen vom Jahre 330 und ebenso alle
folgenden verlangen ein vierzigtigiges Fasten, welches beginnt am
Montag der sechsten vollen Woche vor Ostern®). Kine direkte Hi-
klirung der auffallenden Erscheinung, wie und wodurch das sechs-
tigige Fasten sich in ein vierzigtigiges verwandeln konnte, geben die
Festbriefe nicht.

Jedoch das Begleitschreiben, welches Athanasius seinem elften
Festbriefe beigab, den er 339 von Rom aus schrieb, ist geeignet,
einiges Licht auf den Werdegang zu werfen. Er schreibt némlich
an Serapion, erst Abt, dann Bischof von Thmuis, er mige den
Briidern das vierzigtiigige Fasten verkiinden und ihnen die Uberzeu-
gung von der Notwendigkeit des Fastens beibringen, ,damit nicht,
wenn alle Welt fastet, blofs wir, die wir in Agypten leben, wegen
Nichtfastens verspottet werden“. Diese Mahnung wird weiter unten
noch nachdriicklicher wiederholt, Serapion moge die Seinen be-
lehren, dafs sie 40 Tage fasten miifsten*), und scheint anzudeuten,
dafs die Gewohnheit, 40 Tage zu fasten, in Agypten noch nicht,
sonst aber und namentlich in Rom iiberall herrschend war. Auch
im 19. Festbriefe findet sich am Schluls eine scharfe Wendung gegen
die, welche das Fasten gering achten®). Das ist also die vierzig-
tigige Askese, welche nach Eusebius in den sechs Wochen vor
Ostern getibt wird ®).

Uber die Art, wie die Fasten in Jerusalem im 4. Jahrhundert
gehalten wurden, macht die vorerwihnte gallische Pilgerin folgende
genaueren Angaben: Die Zeit der Vorbereitung auf das Osterfest dauerte
acht Wochen, nicht 40 Tage wie in Gallien, und zwar wurde an allen

1) *ArmoynoriCeodor det 0d &v Ipmisy xvptoxd.
%) Larsow, Festbriefe des hl. Athanasius S. 62. % Ebd. S. 69.
4) Ebd. S. 127. % Ebd. S. 149. %) Euseb., De paschate c. 4.
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Tagen der Woche gefastet, ausgenommen Samstag und Sonntag.
Der Karsamstag war aber von dieser Regel wieder ausgenommen
und ein Fasttag. So kamen also im ganzen 41 Fasttage heraus,
welche Zoproi, lateinisch feriae hiefsen. An den Wochentagen der
Fastenzeit wurde die Psalmodie abgehalten wie Sonntags, und der
Bischof las das betreffende Evangelium vor, aber das Melsopfer (0b-
latio) wurde nur Samstags und Sonntags dargebracht. An verschie-
denen Tagen fanden auch Prozessionen statt nach den verschiedenen
Kirchen, und diese dauerten bis 11 Uhr.

Das Fasten selbst betreffend, so bestanden die Fastenspeisen in
Wasser und Mehlbrei (pulmentum); sogar der Friichte, des Ols und
Brotes enthielt man sich. An den Mittwochen und Freitagen fasteten
auch die Katechumenen. Unter den Gliubigen gab es solche, welche
von der Mahlzeit am Sonntage an bis zum nichsten Samstage, also
ganze fiinf Tage lang, nichts genossen und das ganze iibrige Jahr
hindurch jeden Tag nur eine Mahlzeit hielten. Andere enthielten sich
in der Quadragese zwei Tage nacheinander jeder Speise, die andern
aber fasteten in der Weise, dals sie den Tag iiber nichts genossen
bis zum Abend?). Letzteres erinnert an die von Irendus beschriebene
Fastenpraxis.

Hierbei ist zu erwiihnen, dals der Gebrauch, an den Samstagen
der Fastenzeit nicht zu fasten, auch in Mailand zur Zeit des
hl. Ambrosius bestand?). Das Fasten mufste also am Montage nach
dem Sonntage Sexagesima beginnen, wenn 40 Fasttage herauskommen
sollten.

Mit diesen Angaben harmonieren die Vorschriften, welche in den
sogen. Apostolischen Konstitutionen V, 13—20 gegeben werden. Dort
wird zuniichst das Fasten der Karwoche, welches vnoteio tod mdoya
genannt wird, von der Tessarakoste unterschieden®). Am Sabbat soll
man nicht fasten, weil er der Tag ist, an welchem die Schopfung
vollendet wurde; ausgenommen ist jener Sabbat, an welchem der Herr
unter der Erde lag*). Vom Montag bis Freitag in der Karwoche
soll gefastet werden bei Brot, Salz, Gemiise und Wasser und mit
Enthaltung von Fleischspeisen und Wein. Am Karfreitag und Kar-
samstag als den Tagen, an welchen der Bridutigam hinweggenommen
war, soll, wer es vertragen kann, gar nichts geniefsen bis Ostersonntag
friith, wihrend das gewdhnliche Fasten bis 3 Uhr nachmittags oder
auch bis Sonnenuntergang dauerte®).

Uber Zweck und Bedeutung des Osterfastens belehrt Leo d. Gr.
seine Herde in seinen Predigten. Danach war die Quadragese
dazu bestimmt, die Gremiiter auf eine fruchtbringende Feier der oster-

1) Peregr. Silviae, ed. Geyer c. 27. 28; ed. Gamurrini p. 85—87 [60—62 cod.].
%) Ambr., De Elia c. 10. 3) Const. ap.V, 13. A Thid, <V, A6y § 1.
5 Ibid. V, 18. 19.
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lichen Geheimnisse im allgemeinen vorzubereiten. Sie sollte eine Zeit
der inneren Reinigung und Heiligung sein, erstens also eine Zeit der
Bulse fiir die becangenen Siinden und der Enthaltung von ferneren
Siinden, dann aber eine Zeit der Ubung von Tugenden aller Art,
speziell wird oft zum Almosengeben aufgemuntert, zur Versohnung
und Beilegung der Feindschaften u.s. w. ermahnt. Dem Geiste der
Fastenzeit entsprach es z. B., dals die christlichen Kaiser Verbrecher
begnadigten?). Das Fasten also bildete nur einen Bestandteil dieser
Bulse und Vorbereitung, wenn auch den wesentlichsten, und es wird
von Leo als eine Pflicht nicht blofs des Klerus, sondern aller
Glaubigen erkldrt?). Leo hielt dies vierzigtigige Osterfasten fiir eine
apostolische Einrichtung ®).

Wenn die Dauer des Fastens allgemein auf 40 Tage bestimmt
wurde, so liegt der Grund davon auf der Hand: die Dauer des Fastens
Jesu; doch bildete sich von Anfang an hierin eine Verschiedenheit
aus, je nachdem man die Karwoche mit einrechnete oder als fiir sich
nahm, wofiir in der vornicéinischen Praxis ein Anhaltspunkt gegeben
war. Die letztere Ordnung findet sich adoptiert namentlich in den
Apostolischen Konstitutionen und war fiir einen grofsen Teil desOrients
malsgebend. Da aber dort der Samstag vom Fasten ausgenommen
war, so hatte man in Wirklichkeit nicht mehr Fasttage als im Abend-
lande, wo die andere Anschauung herrschte. Hier wurde in spiterer
Zeit sogar ausdriicklich hervorgehoben, dafls die Vorfeier eine vierzig-
tigige, eine Quadragese, nicht eine Quinquagese sein sollte. So von
der 1. und 4. Synode von Orléans im 6. Jahrhundert*). In einigen
Gegenden, der Berichterstatter sagt leider nicht wo, nahm man auch
die Donnerstage vom Fasten aus®).

Anfangs verstand man, wie es scheint, den Ausdruck vierzigtigiges
Fasten, Quadragese, so, dals man die Tage vor Ostern im ganzen
zihlte, die Sonntage mit eingeschlossen. Dann kamen fiir den Zeit-
raum von sechs Wochen nur 36 Fasttage heraus und da, wo der Sams-
tag kein Fasttag war, sogar nur 30. Dabei blieb man aber nicht stehen,
sondern bestrebte sich, die Zahl der 40 Fasttage wirklich heraus-
zubekommen, wovon die Folge war, dals im Abendland der Anfang
der Fastenzeit (caput ieiunii) um vier Tage weiter hinausgeriickt wer-
den mulste, im Orient aber, wo jede Woche nur fiinf Fasttage zihlte,
noch weiter. Im Abendland, speziell in Rom, war diese Anderung, die
Fasten schon am Mittwoch vor dem sechsten Sonntag vor Os'tern
beginnen zu lassen, zur Zeit Gregors d. Gr. durchgefiihrt.

Im Orient machte sich die Tendenz schon sehr friih bemerklich,
die volle Zahl von 40 Fasttagen zu erreichen. Da dort auch der Sams-

1) Leo M., Sermo 40, 5. ?) Sermo 48, 1. %) Sermo 44, 2; 47, 1.
) Aurel. I vom Jahre 511 can. 24; Aurel. IV vom Jahre 541 can. 2.
%) Augustin., Ep. ad Ianuarium c. 4; Migne 2, 202.
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tag vom Fasten ausgenommen war, so mulste man noch weiter zuriick-
greifen als im Abendlande, und die Fastenzeit begann also schon acht
Wochen vor Ostern und erhielt, da an den Samstagen, Karsamstag
ausgenommen, nicht gefastet wurde, 41 wirkliche Fasttage statt 40.
Die Enthaltung von Fleischspeisen beginnt dort am Montag nach
dem achten Sonntag vor Ostern, welcher der dominica sexagesima der
Lateiner entspricht und den Namen xoptani dnérpewc fiihrt. Von dem
folgenden Sonntage an, der die Bezeichnung woptoxi t0d topopsyon
filhrt, sind auch die Lakticinien verboten; die folgenden fiinf Sonn-
tage werden blofs gezihlt als zphty — mépmen t@v viotsiowy, der erste
davon fiihrt jedoch den Beinamen Sonntag der Orthodoxie zum An-
denken an die Beilegung des Bilderstreites. Auf die Frage, ob am
Samstag gefastet werden diirfe, legten die Orientalen spiter ein zu
bedeutendes Gewicht, ja schon in den Apostolischen Kanones wird
es unter Androhung von Kirchenstrafen geradezu verboten?).

Die Behauptung des Sokrates, man habe in Rom nur drei Wochen
lang gefastet, ist allseitig als ein sachlicher Irrtum dieses Autors aner-
kannt, um so mehr als derselbe, ebenfalls unrichtig, beifiigt: aulser Sams-
tags und Sonntags?); denn in Rom galt der Samstag immer als Fast-
tag. In spiterer Zeit wurde diese Differenz unter die Kontrovers-
punkte zwischen Griechen und Lateinern aufgenommen.

Dafs das vierzigtigige Fasten in der Urzeit nicht in allen Teilen
der Kirche beobachtet wurde und erst allmihlich durchdrang, mag
seine Erklirung vielleicht darin finden, dals man schon genug Fast-
tage hatte. Es sind némlich vielfache Anzeichen dafiir vorhanden,
dafs der Gebrauch, das ganze Jahr hindurch an jedem Mittwoch
und Freitag zu fasten, ziemlich allgemein beobachtet wurde. Aus-
genommen war nur die Zeit zwischen Ostern und Pfingsten. Und
zwar fastete man am Mittwoch, weil der Herr an diesem Tage an die
Juden verkauft wurde, am Freitag, weil er an diesem Tage litt. In Kar-
thago, wo dafiir besonders zuverlissige Zeugnisse vorliegen, nannte man
das Stationsfasten?®). Aber auch im Orient wurde es anscheinend
allgemein geiibt*), die Apostolischen Konstitutionen kennen es, die
sogen. Apostolischen Kanones schreiben es vor®), und in den Kanones
des Hippolyt*kommt das Fasten der vierten und sechsten Feria noch
neben dem Quadragesimalfasten vor®). Da diese Art zu fasten spiiter
nicht mehr in der Litteratur erwihnt wird und aus der Praxis total
verschwunden ist, so liegt der Gedanke nahe, dafls sie durch das mehr
und mehr Anklang und Verbreitung findende Quadragesimalfasten

1y Mirirlle 65y *) Socrates, Hist. eccl. V, 22. Auch Sozomenus spricht
iiber die Differenzen hinsichtlich des Fastens (Hist. eccl. VII, 19).
#) Tert., De iei. 2. 10. 13. 14 und sonst. X
‘) Didache c. 8. Clemens Al, Strom. VII, 12. Origenes, C. Cels. NI 9,
®) Comst. ap. V, 15, 20; 7, 23; Can. ap. 69 (68).
) Hippol., Can. arab. 20.
Kellner, Heortologie. 5
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verdringt und ersetzt worden sei. Aber es hielt sich doch auffallend
lange neben dem letzteren. Nicht nur Augustin erwihnt Ende des
4. Jahrhunderts, dafs man in Rom am Mittwoch, Freitag und sogar
am Samstag faste, sondern noch Innocenz L. hielt es fiir eine Pflicht,
das ganze Jahr hindurch am Samstage zu fasten, und auch Pru-
dentius redet davon?). In der syrischen Kirche scheint das dreitéigige
Fasten in der Woche nur von den Bischofen und Priestern gefordert
worden zu sein?).

Das Wesen des Fastens besteht in der Enthaltung von Speise
und Trank wihrend einer gewissen Zeit; aber das allein geniigt noch
nicht, sondern zum Fasten gehort iiberdies, dals die Speisen, die man
nach Ablauf dieser Zeit genielst, von geringer Beschaffenheit seien, also
Enthaltung von den besseren Speisen und Getriinken, was man jetzt
Abstinenz im engeren Sinnenennt. Man mufs schon die Speisenverbote
des Alten Testaments als einen Anfang zur Askese betrachten und kann
sie nicht als blofs diitetische Vorschriften ansehen.

Im kirchlichen Altertum finden wir mit der Enthaltung von den
gewohnlichen Mahlzeiten des Tages auch bereits den Ausschluls ge-
wisser Nahrungsmittel verbunden, namentlich den von Fleisch und
Wein. Dahin gehoren vor allem die bei Tertullian erwiihnten Xero-
phagien?®), wobei man sich nicht nur des Fleisches und Weines ent-
hielt, sondern auch der Briihen und sogar der saftigen Friichte. Die-
selben scheinen aber eine Uberbietung der in der allgemeinen Kirche
damals iiblichen Abstinenz gewesen zu sein. Die Montanisten hielten
solche Xerophagien zweimal im Jahre 14 Tage lang?).

Aber auch katholischerseits trieb man die Abstinenz sehr weit.
Die Kanones des Hippolyt gestatten fiir die Karwoche nur den Ge-
nuls von Brot und Salz®). Die Apostolischen Konstitutionen wollen
gur Zeit des Osterfastens nur den Genufs von Brot, Gemiise, Salz
und Wasser erlauben, Fleisch und Wein sind untersagt, an den beiden
letzten Tagen der Karwoche aber soll gar nichts genossen werden ©).
Die Asketen, welche die gallische Pilgerin in Jerusalem kennen lernte,
afsen nicht einmal Brot in der Fastenzeit, sondern lebten von Mehl
und Wasser?).

Ein solch strenges Fasten konnten natiirlich num wenige aus-
halten, und fiir gewdhnlich begniigte man sich mit der Enthaltung ven
Fleisch und Wein. Diese dauerte aber die ganze Fastenzeit hindurch, =
und Chrysostomus bezeugt, dafs man wihrend der ganzen Quadragese
in Antiochien kein Fleisch als®). Auch auf die Enthaltung von Milch
und Eiern, die sogen. Lakticinien, dehnte sich die Abstinenz aus. ;

1) Augustin., Ep. 36, ur. 8. Innoe. I, Ep. 25, nr. 7; Migne 20, 555. Prudent.,
Perist. 6, 52. %) Rahmani, Test. 1. Chr. 1, 22, p- 33 und c. 36,p- 7L
3) Tert., De iei. c. 1. 2. 5. 9. 12. 17. ) Hieronymus, Ep. 27 ad Marcellam. =
%) Hippol., Can. arab. 22. &) Const. ap. V, 18. ) Peregr. Silviae c. 28, 4. ¢
§) Chrysost., Hom. de statuis IIT, 4 im Eingang. |
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Sonach verbindet sich mit der Verminderung der Quantitit auch
der Genufs der eigentlichen Fastenspeisen, die sogen. Abstinenz. Die-
celbe war also Gebrauch und auch durch kirchliches Gesetz vor-
geschrieben wihrend der ganzen Fastenzeit, ferner an allen Freitagen
und Samstagen des Jahres?), sowie an den Quatembertagen und einer
Anzahlon Vigiltagen?). Dafiir, dafs die Abstinenz auch allein, ohne
gleichzeitiges Fasten, von der Kirche vorgeschrieben worden sei, lifst

sich aus dem Altertum kein Beleg beibringen?).

Die Vorbereitungszeit als Bestandteil des Kirchenjahres.

Bine Gliederung der Vorbereitungszeit in zwel Teile und eine
besondere Benennung der Sonntage zeigt sich in den Sermonen von
Augustinus und Leo d. Gr. noch nicht. Aber in dem Missale Gothico-
Gallicanum, dem sehr alten gallikanischen Sacramentarium, finden
sich fiinf Messen mit der Uberschrift Missa ieiunii oder in quadra-
gesima ohne nihere Zeitbestimmung, also fiir die fiinf Sonntage vor
Palmsonntag ausreichend. Das Sacramentarium Gelasianum kennt
bereits die Bezeichnungen der Sonntage Septuagesima bis Quinquage-
sima*), dann zihlt es finf Sonntage der Quadragesima bis Palmsonntag.

Im altspanischen mozarabischen Sakramentar kommen die Namen
Septuagesima etc. noch nicht vor, sondern es werden die Sonntage
nach Epiphanie mit 1—8 numeriert, welche aber nicht immer alle
acht zur Geltung kommen, je nachdem Ostern frith oder spit fallt.
Darauf folgt die Dominica ante diem cineris, dann fiinf Sonntage der
Quadragese und endlich die Dominica in ramis palmarum.

Das vor kurzem bekannt gewordene Lectionarium von Silos,
welches dem alten toletanischen Ritus angehort und etwa 650 zu-
sammengestellt ist, repriisentiert eine viel einfachere Form des Kirchen-
jahres. Es numeriert néimlich weder die Sonntage nach Epiphanie,
noch die nach Pfingsten, sondern blofs die der Quadragese und be-
gniigt sich mit 24 Formularen von Messen fiir die simtlichen Sonn-
tage des ganzen Jahres.

Eine Spur der urspriinglichen Dauer der Fastenzeit, sechs
Wochen, also 42 Tage, hat sich sogar noch in dem jetzigen Missale
erhalten, indem es in dem Stillgebet (Secreta) des ersten Fastensonn-
tages noch immer heifst: Sacrificium quadragesimalis initii solemniter
immolamus®). Da an den Sonntagen, wie bekannt, nirgends gefastet

1) Dist. 3 de consecr. de esu carpium. Dist. 5 c. Quia dies.

%) Das Nihere bei Ferraris, Prompta bibl. Art. Abstinentia I, 42.

%) Da die Fasten im Mittelalter sehr streng eingehalten wurden, so pflegte
man sich am Tag resp. Abend vor Beginn derselben noch einmal recht giitlich
su thun. Daher der deutsche Ausdruck ,Fastnacht®. Jetzt dauert sie freilich
nicht eine Nacht, sondern drei Tage, und wird wo moglich in den Aschermittwoch
hinein verldngert. 4 Migne T4, 1063.

5) Auch die Rubrik, wonach die Vesper erst von Dom. I in Quadragesima
ante comestionem zu halten ist, erinnert noch an die frithere Einrichtung.

5*
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wurde, so ergaben sich fiir die Kirchen des Abendlandes in Wirklich-
keit nur 36 Fasttage, ein Beweis, dafs das Wort quadragesima ur-
spriinglich nur die Zahl der Tage bezeichnete, iiber welche die Vor-
bereitungszeit sich erstreckte. Da aber der Herr 40 Tage gefastet
hatte, so war man bemiiht, auch diese Zahl wirklich herauszubringen,
und fiigte am Anfang die noch fehlenden vier Tage hinzu, Diese
Anderung vollzog sich erst Ende des 7. oder Anfang des 8. Jahr-
hunderts und tritt uns erst im sogen. Sacramentarium Gelasianum
entgegen?'), wihrend Gregor I. selbst noch die Zahl der wirklichen
Fasttage auf 36 normierte?). Hs wurden nun auch noch die drei
vorangehenden Sonntage in die Vorbereitungszeit mit einbezogen und
erhielten die Namen quinquagesima, sexagesima, septuagesima. Der
eigentliche Anfang der Fasten war nun der Mittwoch vor der Quadra-
gese, welcher aber im Gelasianum seinen Jjetzigen Namen feria 1V
cinerum mnoch nicht fiihrt, sondern erst im Gregorianum, also im
8. Jahrhundert.

Er hat seinen Namen von dem Bestreuen mit Asche. Zu den
Ceremonien der Kirchenbufse gehorte néimlich auch, dafs das Haupt
der Biifser mit Asche bestreut wurde als Zeichen der Trauer. Da
nun die 6ffentliche Kirchenbufse gewdhnlich mit der Fastenzeit begann
und abschlofs, so heftete sich dieser Gebrauch an den genannten Tag
und wurde bald nicht mehr von den Biifsern allein, sondern von allen
geiibt, wihrend noch die Synode von Benevent 1091 ihn zuniichst fiir
die Kleriker vorschrieb. Die Asche sollte aus den Palmzweigen des
vorangegangenen Palmsonntages bereitet werden. Jetzt wird sie aulser-
dem noch benediziert.

Ferner ist zu bemerken, dals die Quadragese nicht dem Gedécht-
nis des Leidens Christi gewidmet ist. Dafiir ist lediglich die Kar-
woche bestimmt. Zweck der Quadragese ist nicht, die Gliubigen zur
Beherzigung des Leidens Christi anzuhalten, sondern nur, durch Fasten,
Bufsiibungen und Enthaltung von erlaubten Geniissen sie zur wiirdi-
gen Osterfeier vorzubereiten. Die liturgischen Gebete der Quadra-
gese nehmen darum keine Riicksicht auf das Leiden des Heilandes,
sondern reden nur von Fasten und Abtotung. Ahnlich ist es mit
den Perikopen. Erst mit dem Palmsonntag wird des Leidens Christi
gedacht und zwar schon gleich in der Oration des Tages, wiihrend in
denen des sogen. Passionssonntages noch nicht davon die Rede ist.

Ausgenommen sind wiederum die Wochen der Quadragese, an
welchen im 6. und in den folgenden Jahrhunderten die Skrutinien
s‘tattfan_den, d. h. die gottesdienstlichen Ubungen, welche mit den Téuf-
lingen in der Kirche zur Vorbereitung auf die Taufe vorgenommen
wurden. Diese begannen am Mittwoch der dritten Fastenwoche und
dauerten bis Karsamstag; anfangs waren ihrer sieben, zur Zeit aber, als

) Migne 74, 1065. *) Hom. 16 in evang. c. 5.
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das Gelasianum in Gebrauch war, nur noch drei. Daher nimmt die
Messe fiir den dritten, vierten und fiinften Sonntag und die des
Samstags vor Passionssonntag auf die Taufe Bezug, aber nicht auf
das Leiden Christi'). In den jetzt iiblichen Melsformularen des rémi-
schen Missale sind auch davon kaum noch Spuren zu finden?).

Die Orationen der Messe, sowohl an den Sonn- wie an den
Wochentagen, sind iibrigens der iiberwiegenden Mehrzahl nach noch
wortlich dieselben, wie im Gregorianum, wihrend die Lesungen zum
Teil noch viel dlter sind. So wurde das Evangelium des ersten Sonn-
tages der Quadragese, welches vom Fasten Jesu und seiner Versuchung
durch den Teufel handelt®), schon zur Zeit Leos d. Gr. an diesem
Tage gelesen?). Das Evangelium des zweiten Sonntags hat zum Gegen-
stande die Verklirung auf dem Berge Tabor®), die Evangelien der
beiden folgenden Sonntage die Heilung des Stummen und die Aus-
treibung des Teufels und die wunderbare Brotvermehrung®). Das
Evangelium des Passionssonntags betrifft den Zusammenstols Jesu
mit den Juden und den Versuch, ihn zu steinigen?).

Dem Ereignis der Verklirung ist im jetzigen Kirchenkalender
noch ein besonderes Fest gewidmet, das festum (ransfigurationis,
am 6. August, welches, da es auf einen festen Monatstag gelegt ist,
aufserhalb der Zeitfolge des Kirchenjahres steht und dadurch nach
Art der Heiligenfeste behandelt ist. Dieses Fest war schon von alters
her in einzelnen Kirchen des Morgen- und Abendlandes an verschie-
denen Tagen gefeiert worden. Das jetzige Datum des 6. August
wurde ihm 1457 durch Calixtus III. zugewiesen zum Andenken an
den Sieg, welchen Joh, Capistran und Georg Hunyadi bei Belgrad
iiber die Tiirken davontrugen. In der Wahl des Tages scheint er
sich nach dem Kalendarium der Griechen gerichtet zu haben, bei denen
das Fest schon friiher an diesem Tage begangen wurde. Es findet
sich bereits in den Synaxarien der Kopten bei Selden und Mai, im
Menologium von Konstantinopel aus dem 8. Jahrhundert, spiter im
Neapolitanum und bei den orthodoxen Syrern, war also im Orient
allgemein. Sermones auf das Ereignis finden sich schon bei Augustinus
und Leo d. Gr.®).

Die Tendenz, das Andenken an Ereignisse, welche der Zeit nach in
die Quadragese fallen, auflserhalb derselben nochmals zu begehen, zeigt
sich weiterhin auch in dem sogen. Schmerzensfreitag. Dieses Fest, Com-
memoratio angustiae et doloris b. M. V., auch kurz compassionis b. M.V.

1) Sacram. Gelas.; Migne 74, 1076 sqq.

?) Allenfalls fer. IV nach Laetare: effundam super vos aquam mundam, und
Samstag vor Passionssonntag: Sitientes venite ad aquas.

%) Matth. 4, 1—11, %) Ranke, Das kirchl. Perikopensystem S. 294.

% Matth. 17, 1—9. ©) Luk. 11, 14—28. Joh. 6, 1—15. ") Joh. 8, 46—49.

%) Vgl. iibrigens die Angaben Bdumers iiber dieses Fest Gesch, des Breviers
8. 299. 855. Marzohl w. Schneller, Lit. sacra IV, 653 ff.
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genannt, wurde 1423 von einem Kélner Provinzialkonzil fiir Deutsch-
land zur Siihne fiir die Kirchenschindungen der Husiten eingefiihrt
und war vielleicht schon vorher bei den Serviten in Ubung. Es sollte
am Freitag nach dem Sonntag Jubilate, dem dritten nach Ostern,
begangen werden!). Im Jahre 1725 wurde es von Benedikt XIII.
fir den Kirchenstaat vorgeschrieben und 1727 auf die ganze Kirche
ausgedehnt und auf den Freitag vor Palmsonntag gelegt. Neben
diesem vom Volke Schmerzensfreitag genannten Feste ist von Pius VIL
1814 eine zweite Feier zu Ehren der sieben Schmerzen Marid an-
geordnet und auf den dritten Sonntag im September gesetzt worden?®).

§ 11. Christi Himmelfahrt.

Ein eigenes Fest zum Andenken der Riickkehr des Erlfsers in
den Himmel kommt in den #ltesten Aufziihlungen der Kirchenfeste
aus dem 3. Jahrhundert bei Tertullian und Origenes zwar nicht
vor; es ist aber zu vermuten, dafs dieser Tag schon sehr frith gefeiert
wurde, da ihn um die Mitte des 4. Jahrhunderts ein Kirchen-
historiker schon ein allgemeines Fest (mdydnpoc éoprr) nennt?). Unter
den offiziellen Schriften fiihrt zuniichst die Kirchenordnung, die in
den sogen. Apostolischen Konstitutionen enthalten ist*), Himmelfahrt
auf mit der Benennung Aufnahme (dvéhqdrc, Luk. 9, 51 findet sich
die Form avshnpuiic). Als weitere offizielle Bezeugung des Vorhanden-
seins des Festes bieten sich die zahlreichen Predigten, welche sich in -
den Werken der Kirchenviiter vorfinden. Augustinus ist geneigt, die
Einsetzung des Festes auf eine Anordnung der Apostel oder auf den
Beschluls eines allgemeinen Konzils zuriickzufithren®). Letateres ist
nicht nachweisbar. Das Fest Christi Himmelfahrt biirgerte sich sofort
nach dem Aufhoren der Christenverfolgungen ganz von selbst und ohne
irgend welchen Anstofs von hiherer Seite in allen Teilen der Kirche
ein, da der Abschlufs des Lebens des Erlosers auf Erden in der
Festordnung und Liturgie unméglich unbeachtet bleiben konnte.
Dies war um so weniger zu erwarten, als der Ort, von wo aus der
Herr zum Vater zuriickgekehrt war, alsbald hoch in Ehren gehalten -
wurde. Denn schon die Kaiserin Helena liefs auf dem Olberge eine -
prachtvolle Basilika erbauen®), die leider von den Sarazenen zerstort
und nicht wieder aufgebaut wurde. Nur ein unansehnliches Kirchlein
bezeichnet jetzt die Stelle, wo man auch eine der Fulsspuren des Herrn
wahrzunehmen glaubte, die schon im 4. Jahrhundert dort gezeigt wurde”).

1) Hartzheim, Conc. Germ. V, 221.

%) J. B. Kraus (Schrod), Kirchenlex. VIII (2. Aufl), 819.

%) Socrates, Hist. eccl. VII, 26. %) Const. apost. V, 18.
%) Augustin., Epist. ad Tanuarium 54, c. 1; Sermo 261—265.
¢) Huseb., Vita Const. III, 41—43. Socrates, Hist. eccl. I, 17.
") Cyrill. Hieros., Catech. X1V, c. 23.
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Was die liturgische Feier des Tages angeht, so bildete bis tief
ins Mittelalter hinein eine Prozession das Charakteristikum derselben.
‘Sie wurde schon zur Zeit, als die gallische Pilgerin Jerusalem besuchte,
dort in grofsartiger Weise abgehalten. Die Gemeinde begab sich ndm-
lich in feierlichem Zuge am Mittwoch nach der 6. Stunde, also gegen
12 Uhr, aus Jerusalem nach Bethlehem, um dort in der sogen.
Hiohlenkirche, d. h. der Geburtsstitte Christi, die Vigilien abzuhalten.
Am folgenden Tage wurde daselbst der volle Gottesdienst mit Predigt
in der iiblichen Weise gehalten, und abends ging man in Prozession
nach Jerusalem zuriick?). Die Frage, die sich hier von selbst auf-
driingt, warum man den Gottesdienst nicht lieber auf dem Olberge
hielt, wie es im 8. Jahrhundert geschah?®), lilst sie unbeantwortet.
Zu bemerken ist noch, dafs sie den Ausdruck Himmelfahrt, ascensa,
fiir das Fest nicht braucht, sondern einfach sagt: der vierzigste Tag
(quadragesima) nach Ostern.

Auch anderwiirts im Orient war es iiblich, die Feier des Himmel-
fahrtsfestes auswiirts zu begehen, z. B. in Konstantinopel und in
_Antiochien. Die Gemeinde der letzteren Stadt begab sich nach dem
Flecken Romanesia, wo Chrysostomus seine Homilie auf dieses Fest
hielt?). Prozessionen pflegte man auch in Gallien und Deutschland
im Mittelalter an diesem Tage zu halten, und diese Sitte zeigt, wie
sehr man bei Binfiihrung liturgischer Akte von dem Prinzip beherrscht
war, die Handlungen des Herrn moglichst nachzuahmen. In unserem
Fall war der Umstand mafsgebend, dafs der Herr seine Apostel aus
der Stadt hinaus auf den Olberg fiihrte?).

Das Fest Christi Himmelfahrt einzufithren, war um so mehr an-
gezeigt und um so leichter, als die Heilige Schrift selbst den Tag
des Ereignisses genau angiebt ?).

Ein diesem Feste eigentiimlicher Gebrauch ist ferner, dals nach
Verlesung des Evangeliums im Hochamt die Osterkerze, welche bis
dahin bei allen Hochimtern gebrannt hat, ausgeloscht und auf die
Seite gebracht wird. In friiheren Zeiten wurde das Ereignis des
Tages dadurch anschaulich gemacht, dafs man in der Kirche em
Christusbild in die Hohe zog und durch eine Offnung in der Decke
verschwinden liefs. Das Fest hat seit dem 15. Jahrhundert eine Oktav,
und deshalb heifst der darauf folgende Sonntag jetzt Dominica infra
octavam, frither blols Dominica post ascensionem. Die Messe des

1) Peregr. Silviae p. 70 cod., ed. Geyer c. 42.

%) Adamman., De locis sanctis I, 22; Migne 88, 803.

%) Chrysost., Sermo in ascens., ed. Montfaucon II, pars 2, p. 420.

%) Luk. 24, 50, wo eic Brduviay bedeutet: in der Richtung nach Bethanien;
Act. 1, 12; Hebr. 4, 14; 9, 24, Eph. 4, 9. Kol 3, 1.

%) Wenn Chrysostomus, Hom. in Acta apost. IIT, 1, die Himmelfahrt des Herrn
auf den Samstag verlegt, so mag das daher kommen, dafls er die 40 Tage des Ver-
weilens auf Erden als voll rechnete. Zu dem Schlufs, den manche ziehen, man habe
in Antiochien Himmelfahrt am Samstag gefeiert, ist man sicher nicht berechtigt.
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Festes bietet einen von den seltenen Fillen, wo der Gegenstand der
Feier in der Epistel enthalten ist, indem Apostelgeschichte 1, 1—11
die klassische Stelle abgiebt. Das Evangelium des Tages ist aus
Markus 16, 14—20 entnommen, wo in Vers 19 die Aufnahme Christi
in den Himmel kurz erwihnt ist. Freilich fehlt Vers 10—20 in den
iltesten alexandrinischen Handschriften der Bibel, ist aber sonst gnt
bezeugt und fiir echt zu halten?).

§ 12. Das Pfingstfest.

Das Pfingstfest steht im Rang den beiden andern Hauptfesten
gleich, aber es entbehrt der Vorfeier und der Nachfeier, und es giebt
keine kleineren Feste, die mit ihm in innerer Verbindung stehen.
Daher kann man auch von einem Pfingstfestkreis nicht reden. Im
Gegenteil, dasselbe ist der Schlufspunkt eines zusammengehdrenden
Zeitraums, der mit Ostern beginnt und, weil er 50 Tage umfalst,
Quinquagesima heifst. Dieser ganze Zeitraum hat einen freudigen
Charakter, darum wurde wihrend desselben in dlteren Zeiten nur
stehend gebetet?) und nicht gefastet. Nicht einmal die Asketen fasteten
in dieser Zeit?), und es scheint, dals auch der Tag vor Pfingsten in
der iltesten Zeit kein Fasttag war, in der griechischen Kirche war er
es jedenfalls nicht.

Also Pentekoste hiefs urspriinglich der ganze Zeitraum von Ostern
bis Pfingsten, und dieser Sprachgebrauch hatte jedenfalls schon bei
den Juden geherrscht, da sich auch Lukas in der Apostelgeschichte
2, 1 ihm anschliefst (Cum complerentur dies pentecostes). Der grie-
chische Ausdruck pentecoste wird auch von den Lateinern mit Vorliebe
gebraucht, sowohl in ilterer Zeit als namentlich spiter, da bei
dem lateinischen Quinguagesima eine Verwechslung mit dem gleich-
namigen Sonntage moglich war.

Das Pfingstfest wird bekanntlich zum Andenken an die Aus-
giefsung des Heiligen Geistes iiber die Apostel und Jiinger gefeiert.
Diese geschah 50 Tage nach der Auferstehung des Herrn, also an
einem alten jiidischen Feiertage, welcher den Namen Wochenfest im
Pentateuch fiihrt*), weil er genau sieben Wochen nach Ostern gefeiert
wurde. Da er also auf den 50. Tag nach Ostern fiel, so hiels er
auch in vorchristlicher Zeit schon Pentekoste®).

Das Pfingstfest der Juden war von Haus aus nur ein Ernte-
dankfest, und obwohl an demselben Tage die Gesetzgebung auf dem
Sinai erfolgte und von da an der Anfang der mosaischen Kirche

) Vgl. Schanz, Kommentar zu dieser Stelle.

%) Tert., De orat. c. 23; De cor. 3.

3) Peregr. Silviae, ed. Geyer c. 41 (69 cod.).

4 2 Mos. 34, 22. 5 Mos. 16, 10: PIPI2¥A 11,

5) 2 Makk. 12, 32. Act. 2, 1. Toseph., Antt. 111, 10, 6.
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datiert, doch nicht der Erinnerung an dieses Ereignis gewidmet.
Auf der andern Seite bot, da die Herabkunft des Heiligen Geistes die
Stiftung der christlichen Kirche bedeutet, sich ein schéner Parallelis-
mus dar, den die Kirchenviter hervorzuheben nicht versiumen?). Fiir
die Juden aber bedeutet ihr Wochenfest nur den Schlufs der Ge-
treideernte, und es wurden zum Zeichen des Dankes fiir dieselbe
Brote von neugeerntetem Weizen Jehovah als Opfer dargebracht.

Die Feier des Pfingstfestes reicht in die Urzeit der Kirche hinauf,
wenn sich auch nicht, wie beim Osterfeste, Nachweise dafiir aus
dem 1. und 2. Jahrhundert beibringen lassen?). Das ist nicht auf-
fillig; denn einerseits fiel das anfangs nur eintigige Fest auf einen
Sonntag, anderseits hingt es mit Ostern so eng zusammen, dafs mit
diesem auch jenes gegeben scheint. Dals die Begehung des Pfingst-
festes aus den Apostelzeiten herstamme, besagt ein dem Irenius zu-
geschriebenes Fragment?), und bei Tertullian erscheint das Fest neben
Ostern als ein bereits mit festen Gebriiuchen ausgestattetes, so dafs es
schon lange vorher bestanden haben mufs. Es wurde an demselben
wie zu Ostern stehend gebetet?) und als an einem zweiten, letzten
Termin die feierliche Taufe der Katechumenen vorgenommen?). Ter-
tullian nennt iibrigens nach bereits vor ihm bestehendem Sprachgebrauch
nicht blofs den einzelnen Festtag, sondern den ganzen Zeitraum von
Ostern bis Pfingsten Pentekoste, ein Sprachgebrauch, der sich auch
spiter noch hie und da findet®), und bezeichnet ihn als eine Zeit der
Festfreude”). ~ Aber der letzte Tag hob sich auch zu Tertullians
Zeiten deutlich als eigentlicher Festtag ab®. Des Pfingstfestes ge-
denken, wenn auch nur ganz fliichtig, Origenes und die Kanones des
Hippolyt®). Die Apostolischen Konstitutionen besagen, Pfingsten
solle als ein grofses Fest gelten, weil der Herr Jesus an demselben
den Heiligen Geist gesandt habe.

Umstindlich und ausfiihrlich schildert wiederum die gallische Pil-
gerin, wie die Feier in Jerusalem abgehalten wurde!?), In der Nacht
vor Pfingsten war die Vigilie in der Anastasiskirche, wobei der Bischof
das Evangelium von der Auferstehung des Herrn vorlas, was in Jeru-
salem an jedem Sonntag geschah, und es fand die gewdhnliche Psalm-
odie statt. Bei Tagesanbruch zog das ganze Volk zur Hauptkirche, wo
die Predigt und das Mefsopfer gehalten wurden. Um die dritte Stunde,
wenn die Psalmodie beendet war, geleitete das Volk den Bischof unter

") Leo M., Sermo 75 in pentec. Augustin., Ep. 55, c. 16 ad disqu.Tanuarii IT, 218.

*) Die Stelle 1 Kor. 16, 8 lilst ungewils, ob die jiidische oder die christliche
Pentekoste gemeint ist.

%) Irenaeus, Fragm. VII, ed. Stieren I, 829. ) Tert., De cor. 3.

®) Tert., De bapt. 19, wo wahrscheinlich latissimum spatium, nicht laetissimum
zu lesen ist. ¢) Tert., De bapt. 19; De idol. 14. Cassian., Coll. XXT, 11. 19.

?) Tert., De ieiun. 14.

®) Tert., De bapt. 19: pentecoste qui est proprie dies festus.

?) Can. arab. 22. 1%) Peregr. Silviae, ed. Geyer c. 43 [70] cod.; cfr. 44, 2.
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Gesingen nach Sion. Dort wurde der Abschnitt aus der Apostel-
geschichte verlesen, der von der Herabkunft des Heiligen Geistes
handelt, und es fand dort eine zweite Messe statt, worauf die Psalmodie
fortgesetzt wurde. Nach derselben forderte der Archidiakon das Volk
auf, sich im Olgarten zu versammeln, von wo aus es in Prozession
auf den Gipfel des Olberges zog. Dort wurden Psalmen und Antiphonen
gesungen, das Evangelium verlesen und der Segen erteilt. Danach
zog man wieder hinunter in den Olgarten, wo die Vesper war, und
hierauf unter Geséingen, den Bischof an der Spitze, in feierlicher Pro-
zession wieder nach der Hauptkirche zuriick, wo man gegen 8 Uhr
abends anlangte. Am Stadtthore wurde die Prozession von Fackel-
triigern in Empfang genommen und zur Hauptkirche geleitet. Hier,
sowie auch in der Anastasiskirche, wohin man von jener zog, und
ebenso in der Kreuzkapelle fanden die iiblichen Gebete, Hymnen und
Benediktionen statt, so dafs die Feier erst um Mitternacht beendigt war.

Riten oder Vorgiinge, welche auf die Spendung der Taufe hin-
weisen, erwiihnt die Pilgerin nicht. Es scheint also, dafs in J erusalem
Pfingsten als Neben- oder Ersatztermin fiir die feierliche Taufe nicht
galt oder nicht von néten war. Um so mehr tritt diese Eigenschaft in
den abendlindischen Liturgien hervor und priigt sich namentlich in
der Art und Weise aus, wie die Vigil des Festes begangen wurde.

Nach den ilteren Ritualien sollten sich die Katechumenen am
Samstage zur Mittagszeit versammeln, es fanden dann Schriftlesungen
statt wie am Karsamstage, wenn auch in geringerer Anzahl, da-
nach entsprechende Gebete, die Weihe des Taufwassers, die Taufe
und in der Nacht auch die Messe der Vigil'). Auch fiir Afrika
bezeugt Augustinus, dafs das Volk sich nachmittags versammelte und
die Messe in der Nacht stattfand. Er redete niimlich die Neu-
getauften am Pfingsttage so an: ,Was ihr hier auf dem Altare Gottes
vor sich gehen sehet, habt ihr auch in der vergangenen Nacht schon
gesehen.“?)

Um die Ahnlichkeit mit der Osterfeier recht vollstindig zu
machen, kam in manchen Kirchen die Segnung und Aufstellung einer
grofsen Wachskerze hinzu, was unter Absingung des Ezsultet ge-
schah?®. In den Klosterkirchen, wo die Taufe nicht gespendet wurde,
unterblieben auch die darauf beziiglichen Ceremonien, aber die eigent-
liche Feier der Vigil begann doch erst nachmittags®).

Auch das Gelasianum hat noch an diesem Tage umfangreiche
Vorschriften fir Spendung der Taufe, jedoch keine Kerzenweihe, und

1) Martene, De ant. eccl. rit. 1V, 28, p. 541—543.

2) Augustin., Sermo 272 ad infantes. 3) Martene 1. c.

%) Nach den Consuet. Farf., ed. Albers p. 73 sollte am Vormittag eine Messe
fiir die Verstorbenen gehalten werden; mittags sollten die Briider ruhen und dann
gegen 2 Uhr die Horen beginnen, denen das Hochamt folgte. Nach demselben

fand die Mahlzeit statt.
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scheint bei Erwihnung der Tiuflinge vorwiegend an Kranke oder
~ solche zu denken, welche zu Ostern aus irgend einem Grunde nicht zur
Taufe kommen konnten, Energumenen u. s. w. Im Gregorianum aber
fehlen auch diese Vorschriften und es sind nur die Prophetien noch bei-
behalten. Im jetzigen romischen Ritus ist alles auf den Vormittag
verlegt, doch erinnern die Prophetien und die Weihe des Taufwassers
noch an die Einrichtungen der alten Zeit. Es wird auch noch die
Allerheiligenlitanei gesungen, und an das letzte Kyrie derselben
schliefst sich unmittelbar die Messe der Vigil ohne Introitus. Das
Officium des Tages stellt sich bis zur Non als Nachfeier der Himmel-
fahrtsoktav dar.

Die Apostolischen Konstitutionen sprechen yvon einer achttigigen
Feier der Pentekoste!). Aber im Abendlande erhielt sie erst spit
eine Oktav.

Wie aus Berno von Reichenau?) zu ersehen, stritt man zu
seiner Zeit noch dariiber, ob Pfingsten mit einer dies octava zu
feiern sei oder nicht. Berno berief sich auf die A}Jalogie von
Ostern, dem eigentlichen Tauftermin, den man mit einer Oktav
feierte. Pfingsten sei der Tag, an welchem die Apostel die Feuer-
taufe empfingen, also sei er auch mit Oktav zu feiern. Aufserdem
brachte er noch andere Griinde vor, die jetzt nicht verfangen wiirden.
Man sieht aus dem Ganzen, dafs Pfingsten anfangs ohne Oktav war,
was auch aus dem Organismus begreiflich ist. Pfingsten war eben der
50. Tag nach Ostern, das Ende des Pentekoste genannten Zeitraums,
also selbst ein Schlulstag.

Die Messe des Pfingstfestes hat eine Sequenz, welche die ganze
‘Woche hindurch beibehalten wird. In #lterer Zeit durften die ganze
Woche keine Gerichtssitzungen gehalten werden, und es steigerten
sich die Anforderungen bis zum Verbot der knechtlichen Arbeiten
withrend der ganzen Woche?®). Eine Synode von Konstanz beschrinkte
diese Forderung im Jahre 1094 auf die drei ersten Tage der Woche.
Jetzt wird bei uns nur der zweite Tag noch in fore gefeiert, in
Rom auch dieser nicht mehr.

In fritheren Zeiten war es in manchen Gegenden iiblich, Rosen
von der Decke der Kirche herabfallen zu lassen, um das Pfingst-
wunder zu veranschaulichen, so in Sizilien (pasche rosatum); da-
gegen diirfte der italienische Name fiir Pfingsten, pasqua rossa, nur
von der Farbe der Paramente hergenommen sein. In Frankreich war
es in vielen Gegenden iiblich, wiihrend des Gottesdienstes Posaunen
oder Trompeten zu blasen, um an das Brausen des Sturmes bei Herah-
kunft des Heiligen Geistes zu erinnern.

1) Const. ap. V, 20, 7: Ty mevrenooti)y éoprdoone pioy ERBopddn,
?) De off. missae c. 8; Migne 142, 1062.
%) Cone. Mogunt. yom Jahre 818, can. 36.
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§ 13. Das Dreifaltigkeitsfest.

Der erste Sonntag nach Pfingsten hat erst spiit einen hoheren Rang
erlangt; denn im Sacramentarium Gregorianum heilst er noch Dominica
octavas pentecostes, wihrend er im Gelasianum eine eigene Bezeich-
nung nicht fithrt. Jetzt ist er bei den Lateinern der Verehrung der
heiligsten Dreifaltigkeit gewidmet und festum ss. Trinitatis.

Uber diese Neuerung im Festcyklus giebt einzig der Mikrologus
einige Auskunft, indem er sagt, der Sonntag nach Pfingsten sei Domi-
nica vacans und habe als solcher kein besonderes Officium; manche
aber nihmen an diesem Tage das vom Bischof Stephan von Liittich
(903—920) redigierte Officium von der Trinitét. Papst Alexander II.
(4 1073), dariiber befragt, habe geantwortet, der Verehrung der heiligsten
Dreifaltigkeit einen besonderen Tag anzuweisen, sei nicht romischer
Brauch, weil sie eigentlich jeden Tag — durch das Gloria Patri in
der Psalmodie — verehrt werde. Man miisse wissen, fihrt der Mikro-
logus fort, dafs Alkuin auf Bitten des heiligen Erzbischofs Bonifatius
Melsgebete zu Ehren der Trinitit verfalst habe?).

Binterim spottet iiber diese Angabe, weil Bonifatius lingst ge-
storben war, als Alkuin blilhte. Aber zu verwerfen ist sie darum
doch nicht, sondern es ist nur ein Milsverstindnis dabei unter-
laufen. Alkuin hat néimlich aus dem in seiner Abteikirche gebrauchten
Missale eine Anzahl von Messen, Votivmessen wiirden wir jetzt sagen,
fir jeden Tag der Woche zum Gebrauch unter gewissen Verhilt-
nissen zusammengestellt und dazu unter andern auch eine Messe zu
Ehren des hl. Bonifatius fiir die Fuldaer Ménche gefiigt®). So
erklirt sich also das Mifsverstindnis im Mikrologus. Aufserdem hatte
Alkuin auch noch eine Sammlung von Gebeten aus dem Gregorianum
veranstaltet, also ein Gebetbuch gemacht. Diese Angaben allein zeigen
uns den Weg, Alkuins Anteil an der Angelegenheit iiberhaupt zu be-
stimmen?). Er reduziert sich allerdings darauf, dafs er die Trinitits-
messe fiir die Sonntage empfahl, im Fall ein Priester kein vollstindiges
Missale habe oder aus Unwissenheit es nicht zu gebrauchen vermdige.
Die Messe selber entnahm er aber aus dem Gregorianum.

) Micrologus c. 59 und 60; Migne 151, 1019.

%) Siehe die Praefatio von Froben zu Alcuwin II bei Migne 101, 440. Solche
Votivmessen fiir die einzelnen Tage, am Sonntag zu Ehren der Trinitdt, an den
Wochentagen aber zu Ehren der Engel, Weisheit, Liebe, des Heiligen Geistes,
des heiligen Kreuzes und der Mutter Gottes, finden sich auch in der Liturgia
Fontavellanensis, Migne 151, 938.

%) Binterim S. 270 scheint Alkuins Anteil vollig zu bestreiten und meint,
das Fest sei nicht durch ihn, sondern durch einen gewissen Catulfus bei Karl d. Gr.
in Anregung gebracht. Der wohlgemeinte, aber ziemlich unklare Brief dieses
Catulfus ist bei Migne 96, 1363 abgedruckt. Eine genauere Erwigung der be-
treffenden Stelle zeigt, dals da von keinem Fest der Dreifaltigkeit, sondern nur
von ihrer Verehrung im allgemeinen die Rede ist.
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Die Sachlage ist also einfach die: Das Gregorianum enthilt fiir den

“Sonntag nach Pfingsten eine eigene Messe zu Ehren der Trinitét mit der

noch jetzt in Gebrauch befindlichen Prifation?). Dazu redigierte Bi-
schof Stephan von Liittich ein passendes Officium, und so waren die
Erfordernisse fiir ein eigenes Dreifaltigkeitsfest vorhanden, als welches
nun der erste Sonntag nach Pfingsten sich von selber darstellte. Es
biirgerte sich die Sitte, ihn als Festtag zu betrachten und zu behandeln,
in den Niederlanden, England, Deutschland und Frankreich mehr und
mehr ein — und einzelne Dibzesansynoden gaben ihre Stimme auch
in diesem Sinne ab, wie z. B. die von Arles 1260. Wie in andern
Fillen dieser Art, so waren es auch hier besonders die Kloster, welche
der Annahme des Festes die Wege bahnten?).

Obwohl also Alexander II. das Fest offiziell fiir iiberfliissig erklirt
hatte?), gewann es doch immer mehr Anhénger und Verbreitung, wo-
bei sich die Differenz herausbildete, dals es an manchen Orten erst
am letzten Sonntage nach Pfingsten begangen wurde, was in einzelnen
Di6zesen Frankreichs noch im 17. Jahrhundert geschehen sein soll,
und dafs es hie und da sogar mit Oktav gefeiert wurde. Die EinfGrmig-
keit wurde schliefslich dadurch herbeigefiihrt, dafs auch die romische
Kirche durch Johannes XXII. im Jahre 1334 das Fest annahm und
allgemein vorschrieh. Das friiher gebrauchte Officium war von dem
Franziskaner Joh. Peckham ( 1292) neu iiberarbeitet worden und
ist so moch jetzt im Gebrauch#). Obwohl der erste Sonntag nach
Pfingsten hierdurch aus der Reihe der gewdhnlichen Sonntage heraus-
trat, behielt der romische Ritus die bisher iibliche Art, die Sonn-
tage von Pfingsten an zu zihlen, bei, wihrend man sich in Deutschland
und anderwiirts gewohnt hatte, die Sonntage von Trinitatis an zu
ziihlen, also hinter der romischen Zihlung immer um eins zuriick war.

Die Griechen feiern an diesem Sonntag das Gedéchtnis aller
Heiligen und nennen ihn demgemils xoptowi] Ty ayley mhvrwy®).

1) Vgl. die sogen. Alkuinsche Messe (Migne 101, 445) mit der des Gregorianum
(Migne 78, 116). Die Prifation findet sich ebenfalls im Gelasianum an demselben Tage.

?) Interessant in dieser Beziehung ist eine Aulserung des Potho von Priim
um 1152, auf welche Hospinian hinweist: Miramur satis, quod visum fuerit hoc
tempore quibusdam monasteriis mutare colorem optimum novas quasdam inducendo
celebritates. . . . . Quae igitur ratio haec festa celebrandi nobis induxit, festum
videlicet s. trinitatis et festum transfigurationis Domini? Additur his a quibusdam,
quod magis absurdum videtur, festum conceptionis s. Mariae. De statu domus
Dei lib.; II Magna bibl. vet. patrum, ed. de la Bigne IX, 588. Pothos Stand-
punkt ist dabei zu beriicksichtigen. Er eifert némlich gegen jede Beteiligung der
Ménche an der Kirchenverwaltung und Seelsorge, weil sie die Beschaulichkeit
des Ordenslebens beeintriichtigen. Aus dem gleichen Grunde ist er gegen jede
Anderung der Ordensregeln und auch gegen Neuerungen im Festeyklus.

% Cap. 2 X, de feriis IT, 9, § 3.

%) Vgl. Binterim S. 265 ff. Biwmer, Katholik 1890 II, 526 und Geschichte
des Breviers S. 298, wo aber einige Angaben zu berichtigen sind.

5) Daniel, Thes. lit, IV, 231. Nilles, Kal. man. utr. eccl. II (2. ed.), 460—464.
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§ 14. Das Fronleichnams- und das Herz Jesu-Fest.
Das vierzigstimdige Gebet.

Die Thatsache der Einsetzung des Abendmahls kommt bei der
Feier des Griindonnerstags kaum zur Geltung, sondern anderes, wie
die Weihe der heiligen Ole, zieht verhiltnismifsig die Aufmerksam-
keit mehr auf sich als jemer wichtige Vorgang. Dies ist der aus-
schlaggebende Grund bei Einsetzung eines besonderen Festes ge-
wesen, wie in der betreffenden pépstlichen Konstitution 77ransitwrus
ausdriicklich hervorgehoben wird. Die Einsetzung dieses Festes fillt
in verhéltnismilsig spite Zeit, und die Ausbreitung desselben blieb
auf das Abendland beschrinkt, wenn auch die unierten Griechen es
zum Teil angenommen haben'). Als die erste Spur einer besonderen
Beriicksichtigung des Altarssakramentes im &ffentlichen Leben diirfte
wohl das Vorkommen des Natalis calicis im Kalender des Polemius
Silvius am 24. Mirz hervorgehoben werden. Um diese Eintragung
richtig zu verstehen, mufls man sich nimlich daran erinnern, dafs von
manchen der 25. Miirz als der Todestag Christi angesehen wurde?).

Zur Einfilhrung eines eigenen Festes bestimmend mitzuwirken,
dazu war von der Vorsehung eine demiitige Nonne auserkoren.
Juliana?®), geboren zu Retinnes bei Liittich im Jahre 1193, war als
Waise in einem Kloster auferzogen, trat in den Orden der Augusti-
nerinnen und fand als Nonne in dem Siechenhause Mons Cornelii
(Mont-Cornillon) bei Liittich ihre Verwendung. Dort brachte sie den
grifsten Teil ihres Lebens zu und wurde auch Vorsteherin. Als die
Anstalt einen andern Prior erhielt und dieser mit der Stadt Liittich
wegen Verwaltungsangelegenheiten in Zerwiirfnisse geriet, mulste sie
1240 die Anstalt verlassen und lebte in Liittich bei der Rekluse Eva,
einer Geistesverwandten. Zwar durfte sie drei Jahr spiter wieder
nach Mont-Cornillon zuriickkehren, aber nach dem Tode des Bischofs
Robert (1 1246) entstanden neue Zerwiirfnisse, welche sie nétigten,
Liittich ganz zu verlassen. Sie fand eine Zuflucht bei den Cistercien-
serinnen zu Salsinnes in der Ditzese Namur. Aber auch dieses
Kloster wurde durch kriegerische Unruhen zerstért, und Juliana
sah sich aufs neue dem Elende preisgegeben. Sie beschlofs ihr Leben
am 5. April 1258 als Rekluse in Fosses, wo sie eine Zufluchtsstitte
gefunden hatte, und erhielt ihre Grabstiitte im Kloster Villiers, eben-
falls in der Diozese Namur gelegen.

Juliana war von Jugend auf eine eifrige Verehrerin des heiligsten
Altarssakramentes und hatte von ihrem sechzehnten Lebensjahre an
wiederholt Visionen, worin sie die Scheibe des Vollmondes erblickte,

1) Nilles, Kal. man. IT (2. ed.), 464. %) Siehe oben S. 39f. ‘
%) Vita s. Iulianae ab auctore coaevo conscr. I, c. 2 in Acta SS. Boll. April.

I, 473—475 und die Prolegg. dazu, bes. p. 442.

.
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von welcher aber ein Stiick abgebrochen war. Ihrer Unruhe iiber
“diese Visionen machte die Erscheinung des Herrn ein Ende, der ihr
deren Sinn dahin erklirte, dals die Mondscheibe die Kirche vorstelle,
der in ihrem Festkreise ein Fest zur Verehrung des heiligsten Altars-
sakramentes fehle, sie sei dazu bestimmt, der Welt dies kundzuthun
und zur Einfihrung dieses fehlenden Festes mitzuwirken. KErst im
Jahre 1230 vertraute sie ihr Geheimnis, um dessentwillen sie viel zu
leiden hatte, dem Kanonikus an St. Martin in Liittich Johannes de
Lausenna und andern frommen und gelehrten Ménnern an, nament-
lich dem spiteren Bischof Guyard von Cambrai und dem spiiteren
Kardinallegaten Hugo, sowie dem damaligen Archidiakon von Liittich,
Jakob Pantaleon aus Troyes, der nachmals Bischof von Verdun, dann
Patriarch von Jerusalem und endlich Papst wurde.

Da die Bischofe damals noch das Recht ausiibten, fiir ihre Di6-
zesen Feste anordnen zu kénnen, so war es von Wichtigkeit, dafs der
neue Bischof von Liittich, Robert de Thorete, reg. seit 1240, fir
die Einfihrung des Festes giinstig gestimmt wurde. Er gab den da-
hin zielenden Antrigen Gehor, veranstaltete 1246 eine Digzesansynode,
auf der die Einfihrung des Festes beschlossen wurde!), und schrieb
seinem Klerus die Recitation eines von dem Kanonikus Johannes ver-
fafsten Officiums vor, starb aber am 16. Oktober 1246, ohne die
Feier des Festes zu erleben. Dieselbe wurde doch 1247, wie be-
schlossen, von den Kanonikern an St. Martin in Liittich abgehalten
und das Fest in den folgenden Jahren von den pipstlichen Kardinal-
legaten Hugo und Petrus Capocci gutgeheilsen.

Als der obengenannte Jakob Pantaleon im Jahre 1261 als
Urban IV. den pépstlichen Stuhl bestieg, richtete der damalige Bischof
von Liittich auf Bitten der Rekluse Eva, welche an der Einfihrung des
Festes iiberhaupt sehr thiitigen Anteil genommen hatte, ein Schreiben
an ihn in Sachen des Festes, worauf eine giinstige Antwort erfolgte.

Die allgemeine Annahme des Fronleichnamsfestes schien nun ge-
sichert. Die personliche Geneigtheit Urbans IV. wurde noch vermehrt
darch das Ereignis mit dem bohmischen Priester zu Bolsena im
Jahre 1262, und er erliefs kurz vor seinem Tode eine Bulle?), worin
er die Abhaltung eines Festes zu Ehren des heiligsten Altarssakra-
mentes am Donnerstag nach Trinitatis in der ganzen Christenheit an-
ordnete und die Teilnahme an dem Gottesdienste mit Ablissen bedachte.
Er beauftragte ferner den hl. Thomas von Aquin, ein eigenes Officium
dafiir zu verfassen, welches 1264 an die Stelle des friiheren trat?).

1) Das betreffende Synodalschreiben ist abgedruckt bei Binterim, Denkwiird.
V, 1, 276 ff.; das urspriingliche Officium, soweit es erhalten, ebd. S. 284.

%) Diese Bulle Transiturus ist aufgenommen in die Konstitution Clemens’ V.
vom Jahre 1811. In Clementinis III, 16.

%) Binterim erhirtete diese von manchen bestrittene Thatsache durch einen
neuen Beweis a. a. 0. S. 282,
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Da jedoch Urban IV. gleich nach Erlafs dieser Bulle starb, so blieb
die Sache vorliufig auf sich beruhen, und die Ausbreitung des Festes
kam ins Stocken, wozu auch wohl die Verlegung der pipstlichen
Residenz nach Avignon beitrug.

Clemens V., Bertrand de Goth, nahm die Sache wieder auf und
bewirkte, dafs das Fest durch das von ihm einberufene allgemeine
Konzil von Vienne 1311 gutgeheifsen und die allgemeine Annahme
in der ganzen Christenheit beschlossen wurde. Er erneuerte zu diesem
Zweck die Konstitution Urbans IV. durch die Bulle Si Dominum.
Weder hier noch in der Konstitution Urbans IV. ist von einer theo-
phorischen Prozession die Rede, sondern nur von Messe und Officium.
Die Prozession kam erst spiter hinzu und biirgerte sich nach und
nach ein, wie auch das Fest selbst. In Koln wurde es durch die
Synode von 1306 can. 6 eingefiihrt’), in Worms 1315 zum ersten-
mal gefeiert, in Strafsburg befahl Bischof Johannes L. am 22. Juli 1318
die Abhaltung des Festes und die Annahme des Officiums?).

Die Prozession des Fronleichnamsfestes®) kam spiter auf und
wurde anfangs, zur Zeit ihres ersten Entstehens, in viel einfacherer
Weise abgehalten als jetzt. Eine Anweisung dazu giebt das Ordinarium
der Kirche von Rouen, wovon sich leider die Abfassungszeit nicht
ermitteln lifst%). Danach wurde das Allerheiligste, von zwel Priestern
in weilsen Kaseln, von vier Chorknaben mit Rauchfissern begleitet,
auf einer Tragbahre durch die Kirche getragen. Zwel andere Kleriker
trugen brennende Kerzen, und die iibrigen waren mit der Cappa an-
gethan und sangen verschiedene Versikeln und Responsorien. Im Quer-
schiff der Kirche in der Mitte wurde die Tragbahre niedergestellt, und ein
Priester mit Diakon incensierte, mit den Séingern vor derselben knieend.
Sie sangen Ave, verum corpus natum etc., was der Chor kniend wieder-
holte, andere Gesinge hinzufigend. Nach deren Beendigung sollte
der Erzbischof den Segen geben und die Messe beginnen.

Die Zeit der Einfiihrung der Prozession in den einzelnen Di6-
gesen und Lindern ist sehr verschieden. In Augsburg vermachte
schon 1305 eine Patrizierstochter, die Jungfrau Kath. Ilsung, ihr
ganzes Vermogen der Domkirche zur wiirdigen Abhaltung der Fron-
leichnamsprozession. Es scheint also, dafs die Prozession dort bereits,
wenn auch in einfacherer Form, iiblich war?®). Im 15. Jahrhundert
beforderten die Pipste Martin V. und Eugen IV.9) die Verbreitung

1) Binterim, Geschichte der Konzilien etc. V, 368. Das Allerheiligste auch
noch an andern Tagen als an Fronleichnam in der Monstranz umherzutragen, verbot
die Kolner Synode von 1452. Siehe Binterim a. a. 0. VII, 486.

%) Sdralek in Stralsburger theol. Studien IT, 1, 121.

%) Dariiber handelt u. a. Gretser, De processionibus II, 19.

%) Acta vetera eccl. Rotom.; Migne 147, 123.

5) Vorausgesetzt, dals die Angabe bei Hoeynck, Gesch. d. k. Liturgie des
Bist. Augsburg S. 229 f., richtig ist. ) Maurel, Abldsse S. 238.
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der Prozession durch Verleihung von Ablissen fiir diejenigen, welche
sie mitmachen, letzterer namentlich in der Bulle Ezcellentissimus vom
96. Mai 1433. Im 15. Jahrhundert kamen die vier Stationen auf,
an welchen die Anfinge der vier Evangelien gesungen werden. Die-
selben wurden dann im 16. Jahrhundert endgiiltig festgesetzt?).

Das vierzigstiindige Gebet mit Aussetzung des Allerheiligsten ver-
dankt seine Einfithrung dem Kapuzinerpater Joseph Plantanida von
Fermo. Derselbe bestimmte den Senat von Mailand im Jahre 1536/37,
wegen der von Frankreich her drohenden Kriegsgefahr und im Hin-
blick auf die Pest, welche 12 Jahre frither in Mailand gewiitet hatte,
es der Reihe nach in allen Kirchen Mailands abhalten zu lassen.
Die Sitte, 40 Stunden lang wegen ‘Irgend eines Anliegens zu beten,
war schon friiher in einzelnen Fillen geiibt worden. So hatte z. B.
ein Priester von Grenoble, Namens Anton, schon 1527 in Mailand eine
Bruderschaft errichtet, welche sich viermal im Jahre 40 Stunden zur An-
betung des heiligsten Sakramentes, aber ohne Ezpositio, versammelte?).

An den Schlufs der Fronleichnamsoktav ist das verhiltnismilsig
junge Herz Jesu-Fest gesetzt. Wie es mit Fronleichnam in enger
zeitlicher Verbindung steht, so bietet es auch sonst in mehrfacher
Hinsich#t. Analogien dazu. Erstens ist es seinem Wesen nach
eineierrlichung der Menschwerdung und der Person des Mensch-
gewordenen, und zweitens hat seine Entstehung manche Ahnlichkeit
mit der des Fronleichnamsfestes. Seine Einfiihrung ist auf Visionen
der seligen Ordensschwester Marg. Maria Alacoque, geboren 1647,
+ 1690, zuriickzufiihren, welche dieselbe in den Jahren 1673—75 im
Kloster der Visitantinerinnen in Paray-le-Monial hatte. Als Privat-
andacht scheint der Kult des heiligsten Herzens Jesu schon frither exi-
stiert zu haben, wie man sich denn auch fiir die ihm zu Grunde
liegende Idee auf Stellen der Schriften ilterer Heiligen, z. B. der
heiligen Gertrud und des Kartiusers Jakob von Landsberg u. a.,
berufen hat. Die eigentliche Verehrung nabm, nachdem die Urheberin
viele Kéimpfe und Leiden deswegen auszustehen gehabt, ihren Anfang
im Jahre 1686 zu Paray-le-Monial, nach andern im Kloster der
Heimsuchung zu Moulins 1674. In die Offentlichkeit eingefiihrt
wurde sie durch den Bischof Karl Franz von Coutances, der in seinem
Seminar im Jahre 1688 eine Kapelle zu Ehren des heiligsten Herzens
in Gemifsheit der Offenbarungen der genannten Nonne konsekrierte
und eine Bruderschaft dieses Titels errichtete. Ihm folgte Peter von
Grammont, Bischof von Besangon, der 1692 fiir das Missale seiner
Didzese eine eigene Messe mit dem Titel Cordis lesu drucken liefs,
die auf Freitag nach der Fronleichnamsoktav gesetzt war. Der

1) Hoeynck a.a. O. S. 231. Beschreibung der Gebriuche in Rom bei Migne,
Encyklop. Handbuch (Breslau 1850) S. 304 ff.
%) Diese Angaben sind dem Artikel des P. Norbert Ord. Cap. im Katholik
1898, Augustheft S. 151, entnommen.
Kellner, Heortologie. 6
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Bischof von Langres adoptierte diese Messe fiir seine Ditzese, und
endlich ordnete der Primas von Gallien und Erzbischof von Lyon Ende
des Jahres 1718 die Feier des Festes in dem ihm untergebenen
Sprengel an. Die endgiiltige Anerkennung desselben erfolgte 1765
durch Papst Clemens XIII.1).

§ 15. Das Weihnachtsfest.

‘Weihnachten oder das Fest der Geburt Christi (rativitas Domind,
o yevédha, Yéwiotc Xpotod) hat mit dem Osterfeste das gemein, dals
es Mittelpunkt anderer Feste ist, die man als den Weihnachts-
festkreis bezeichnet, unterschelde? sich aber von ihm darin, dafls es
ein unbewegliches Fest und als solches an einen bestimmten Monats-
tag gekniipft ist. Als dieser Monatstag ist in der ganzen Kirche
und bei allen Konfessionen der 25. Dezember angenommen. Machte
es beim Osterfeste schon Miihe, zu zeigen, warum und wie die Wahl
seines Termins zu stande kam, so sind der Fragen, welche sich in
betreff des Termines des Weihnachtsfestes aufdriingen, auch nicht
wenige, IThre Beantwortung erfordert eine emgehende hlstousch
kritische Untelsuchung, durch welche hindurchzuarbeiten ni
manns (reschmack sein wird, die aber des Belehrenden viel

In fritheren Zeiten nahm man es durchgehends als Th
hin, Christus sei wirklich an jenem Tage geboren, und sogar Gelehrte
waren des Glaubens, die Kirche habe ihn von Anfang an als Geburts-
tag des Herrn anerkannt und gefeiert. Auch heutzutage wird es
manchem schwer werden, sich von dieser Ansicht loszusagen. Allein
in den Aufzihlungen der christlichen Feiertage, welche Tertullian und
Origenes sowie das jiingst verdffentlichte sogen. Testament Jesu Christi
bieten, kommt kein Weihnachtsfest vor, im Gegenteil, es lilst sich
positiv beweisen, dafs es im 4. Jahrhundert noch in vielen Provinzen
der Kirche unbekannt war und erst in historisch nachweisbaren Zeiten
dort eingefiihrt worden ist. Das ist im einzelnen darzulegen, wobei
wir mit Agypten den Anfang machen.

In Agypten hielt sich zu Anfang des 5. Jahrhunderts der ge-
lehrte Ménch Johannes Cassianus auf, um die Einrichtungen der dor-
tigen Kloster zu studieren, und schrieb seine Wahrnehmungen spiter,
zwischen 418 und 427, in seinen Collationes nieder. Er berichtet aus
eigener Anschauung, dafls die dortigen Bischofe zu seiner Zeit den
Epiphanietag fiir den Geburtstag des Herrn ansahen und eine getrennte
Feier des letzteren nicht stattfand. Er nennt dies das ,alte Her-

kommen*?).

1) Nilles, De rationibus festorum ss. Cordis Iesu et pur. Cordis Mariae
libri IV, 5. ed., Oeniponte 1885. Die Artikel Herz Jesu und Marid von Niz im
Kirchenlex. 2. Auﬁ Bd. V. Bdumer, Geschichte des Breviers S. 525 f.

?) Cassian., Coll. X, c. 2: Mos antiqua traditione servatus.
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Diese damals in Agypten moch allgemein bestehende alte Ge-
wohnheit sollte aber bald darauf der neuen Platz machen. Denn unter
dem Patriarchen Cyrill von Alexandrien hielt der Bischof Paul von
Emesa als Gast daselbst am Geburtsfest Christi eine Predigt, und
als Monatsdatum, an welchem sie gehalten wurde, ist der 29. Chijak
oder der 25. Dezember angegeben, und zwar des Jahres 432. Das
Weihnachtsfest ist also vor dieser Zeit, néimlich zwischen 400 und
432, in Agypten eingefiihrt ') und von da an immer festgehalten worden,
wie die vorhandenen Kalendarien der Folgezeit beweisen.

Auf der Insel Cypern lebte Ende des 4. Jahrhunderts der ge-
lehrte Bischof Epiphanius von Salamis. Derselbe giebt in seiner Wider-
legung der Aloger die Chronologie des Lebens Jesu. Danach sei der
6. Januar der Geburtstag und der 8. November der Tag der Taufe
Jesu im Jordan gewesen; das Epiphaniefest hatte fiir ihn also aus-
schliefslich die Bedeutung des Geburtsfestes?).

Die ,alte Gewohnheit“ herrschte um 385 auch noch in Jeru-
salem. Dort wurde zwar die Geburt des Herrn mit grofsem Ge-
pringe gefeiert, aber nicht am 25. Dezember, sondern am 6. Januar.
Denn nach dem Bericht der Pilgerin von Bordeaux wurde dasjenige
Fest, an welchem das Evangelium von der Darstellung Jesu im
Tempel und der Begegnung mit Simeon und Anna verlesen wird, also
unser jetziges Fest Marii Lichtme(s, 40 Tage nach Epiphanie gefeiert,
nicht 40 Tage nach Weihnachten?®). Mithin galt Epiphanie zugleich
als Geburtsfest. Und an einer andern Stelle, wo dieselbe Pilgerin
die hochsten Feste des Jahres namhaft zu machen veranlafst ist,
nennt sie als solche nur Epiphanie und Ostern*). Ein besonderes
Weihnachtsfest gab es also zu jener Zeit in Jerusalem noch nicht.

Zu den Zeugen fiir ,die alte Gewohnheit“ gehirt sodann Ephrim
der Syrer; denn er berichtet, dafs die Kirche von Mesopotamien
zu seiner Zeit die leibliche Geburt des Sohnes Gottes am 13. Tage
nach der Wintersonnenwende feierte, in dem Monate, wo das Licht
siegend zunimmt, also am 6. Januar®).

) Usener, Religionsgesch. Untersuchungen I, 820f Usener hat in dem
genannten Werk (I. Teil: Das Weihnachtsfest. Bonn 1889) die einzelnen Vorgiinge,
die sich auf die Einfiihrung des Weihnachtsfestes in den verschiedenen Lindern
beziehen, mit grofser Ausfiihrlichkeit und Akribie untersucht und dargestellt.
Seine Resultate fanden ungeteilte Anerkennung bei Harnack, Theol. Litt.-Ztg. 1889,
S. 199 ff. und bei P. Switbert Biwmer, Katholik 1890, I, 1—25. Nicht zu iiber-
sehende Einwendungen gegen einzelne Punkte erhob indessen L. Duchesne, Bull.
critique 1890, No. 3

%) Epiphanius, Adv. haer. II, 1, haer. 51, al. 31, c. 16 und 24, ed. Petavius
p. 439, 446,

9 Man vgl. c. 26 der Ausgabe von Geyer p. 605 ed. Gamurrini p. 84.

*) C. 49, ed. Geyer T4 cod.; ed. Gamuwrriny p. 109.

%) Lamy, Ephraemi Syri hymm et sermones I (Mechl 1882), 10, bei Bene-
dictus 11, 415. Der betreffende Hymnus findet sich in deutscher Ubersetzung
von Zingerle in der Kemptener Bibl. d. K.-V. II, 27.

6*
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Dafs den Kirchen von Armenien und Mesopotamien, beide uralter
Stiftung, die Feier des 25. Dezember als Geburtsfest des Herrn giinz-
lich fremd war, zum Teil bis ins 14. Jahrhundert, ist eine bekannte
Thatsache?). In den meisten und angesehensten Kirchen des Orients
dagegen fand diese Feier in den letzten Jahrzehnten des 4. Jahr-
hunderts Eingang, in andern etwas spiter; es stehen uns bei einigen
in betreff der Einfithrung recht interessante Einzelheiten zu Gebote,
und wenn uns solche von der Kirchengeschichte berichtet werden,
so ist damit zugleich die negative Wahrheit verbiirgt, dals sie das
‘Weihnachtsfest vorher nicht feierten. So ist es zunfichst in betreff
Konstantinopels.

Die zweite Hauptstadt des Reiches war lange Zeit eine feste
Burg des Arianismus, derart, dals die Orthodoxen zu einem kleinen
Hiuflein zusammengeschmolzen waren und keine einzige der Kirchen
der Stadt mehr besalsen. Krst nach dem Tode des Valens und der
Erhebung Theodosius’ d. Gr. zum Kaiser (19. Januar 379) begannen
sie wieder aufzuatmen. Sie erhielten einen Bischof in der Person
des damals als Einsiedler zu Seleucia in Isaurien weilenden Gregor
von Nazianz, ehemaligen Bischofes von Sasima. Derselbe begann als
Fremdling und Gast in einer Privatkapelle, die er Anastasia nannte,
seine Wirksamkeit. Hier war es, wo am 25. Dezember 379 zum ersten-
mal das Weihnachtsfest, wie er selbst in seinen Reden sagt, in
Konstantinopel begangen wurde, und bei dieser Gelegenheit hielt
er zu Gunsten desselben die 38. seiner Homilien?). So war also
eine der ersten Thaten des Restaurators des Katholizismus in der
Hauptstadt die Einfiihrung des neuen Festes. Gregors Wirksamkeit
in der Hauptstadt war leider von sehr kurzer Dauer. Bald nach
dem Zusammentritt des zweiten allgemeinen Konzils daselbst im Jahre
381 wurde er durch die Rinke seiner Gegner veranlafst, von der
ihm angetragenen Stelle zuriickzutreten.

Daher wiire es nicht unmoglich und gewils nicht zu verwundern,
wenn mit der Vertreibung Gregors auch seine neue Einrichtung ge-
fihrdet worden und das Fest der Geburt Christi wieder eingegangen
wiire. Wenigstens spricht eine spite, zwar etwas triibe, aber in diesem
Punkte wohl nicht verwerfliche Quelle von einer abermaligen Einfiihrung
des Weihnachtsfestes in Konstantinopel durch Kaiser Honorius. Der-
selbe habe bei Gelegenheit eines Besuches daselbst seine Mutter und
seinen Bruder Arcadius fiir das Fest und die rdmische Art, es zu
feiern, giinstig gestimmt?®). Das miilste also nach dem Jahre 395 ge-
schehen sein.

In Kappadozien war im Jahr 383 die Trennung der beiden
Feste, Epiphanie und Weihnachten, bereits durchgefiihrt und letzteres

1) Vgl. Hefele, Conc.-Gesch. VI (1. Aufl.), 504. 575 etec.
2) Gregor. Naz., Hom. 88 in Theophania; Migne, Patr. gr. t. 36.
3) Johamnes, B. von Niciéia. Bei Combefis, Hist. haer. monoth. (Paris. 1648) p.306.
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in Nyssa, wie es scheint, im Jahre 382 zum erstenmal gefeiert
worden?).

Genauer sind wir in betreff der Einzelheiten hinsichtlich des
Aufkommens des Festes in Antiochien unterrichtet durch eine
Predigt, welche der hl. Chrysostomus am 20. Dezember 388 %)
daselbst gehalten hat. Es war am Gedichtnistage des hl. Philo-
gonius, als Chrysostomus seinen Zuhorern ankiindigte, dafs am kommen-
den 25. Dezember das Weihnachtsfest zum erstenmal in der Ge-
meinde gefeiert werden wiirde, der Tag des Festes sei im Abendlande
von Anfang an (4vedsv) bekannt gewesen, aber erst seit etwa zehn Jahren
sei die Kunde von dem Tage nach Antiochien gedrungen; Chrysosto-
mus hatte schon lange im geheimen seine Gebete auf diesen Punkt
gerichtet und gewiinscht, dafs das Fest auch in Antiochien gefeiert
werde. Es hatte dort schon bei vielen Leuten, namentlich der niedern
Stinde, Anklang gefunden, aber viele standen auch der Neuerung ent-
gegen, und so war es zur Einfiihrung bis 388 noch nicht gekommen.

Die Aufforderung des grofsen Predigers war vom besten Erfolg be-
gleitet. Es fand sich nimlich eine sehr grofse Schar von Gldubigen
zur Feier des angekiindigten Festtages in der Kirche ein, und die Predigt,
welche Chrysostomus nun hielt, ist glicklicherweise auf uns ge-
kommen?®). Er wolle, sagt er in der Einleitung, iiber den Festtag
selbst sprechen, iiber welchen in Antiochien so viel gestritten werde.
Die einen erklirten ihn néimlich fiir eine vollstéindige Neuerung, die
andern wollten wissen, er sei im Abendlande, von Thracien bis Cadix,
von Anfang an gefeiert worden. Letztere Behauptung war iibertrieben,
wie aus den unmittelbar folgenden Worten des Chrysostomus selbst
hervorgeht. Er sagt néimlich, aus drei Griinden beabsichtige er diesen
Festtag der Andacht seiner Zuhorer zu empfehlen: erstens weil das
Fest sich mit so grofser Schnelligkeit iiberallhin verbreitet und so viel
Anklang gefunden habe*), sodann weil aus alten Dokumenten, die in
Rom aufbewahrt wiirden, sich die Zeit des Census, der im Geburts-
jahr Christi abgehalten wurde, bestimmen lasse, und endlich weil sich
das Geburtsjahr des Herrn aus der Zeit ergebe, wann der Engel dem
Zacharias, dem Vater des T#ufers, im Tempel erschienen sei. Zacha-
rias sei niamlich als Hoherpriester am Versohnungstage ins Allerheiligste
eingetreten. Der Versshnungstag der Juden falle aber in den Sep-

1) Usener a. a. 0. S. 247.
. %) Das Jahr nach Usener a.a. Q. S. 227. Montfaucon, Combefis und Tillemont
nehmen 386, Clinton 387 an.

%) Chrysost., Hom. in nativ. L. Chr., ed. Montfaucon 1T, 352; ed. Migne 49, 1T, 351.

9 To' roytwg obrw moyeayod mepopysh¥fyor 1 c. Das toyéwg widerspricht
nicht dem oben gebrauchten dvwiey. Chrysostomus unterscheidet nimlich die
Kenntnis des Tages der Geburt Christi von seiner Feier. Erstere sei in Rom
von alters her vorhanden gewesen, die Feier dagegen habe sich schuell iiberallhin
verbreitet, und diese schnelle Verbreitung sei wiederum der Beweis dafiir, dals der
gewihlte Tag (25. Dezember) der wirkliche Geburtstag Christi sei.
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tember. Sechs Monate danach, also im Mirz, sei die Botschaft des
Engels an Maria ergangen, und neun Monate nach dieser sei Christus
geboren, also im Dezember. Chrysostomus schlielst diese Darlegung
mit einem polemischen Ausfall gegen die, welche an die Mensch-
werdung des Sohnes Gottes nicht glauben wollen.

In dieser Darlegung, soweit sie sich auf die Zeitbestimmung be-
zieht, ist zunichst das Fundament morsch. Denn Zacharias war nur
gewohnlicher Priester, nicht Hoherpriester, sein Eintritt ins Aller-
heiligste war also nicht der des Hohenpriesters am Verschnungstage.
Aber auch wenn das wire, so wiirden obige Berechnungen wohl auf
den Dezember fiihren, der 25. brauchte jedoch nicht der Tag des
Ereignisses gewesen zu sein.

Blicken wir auf die angefiihrten Thatsachen zuriick, so kann
es kein Zufall sein, dals das Weihnachtsfest im Orient gerade in der
angegebenen Zeit Eingang fand und gerade durch die genannten
Personlichkeiten seine Einfiihrung befordert wurde. Es ist die Zeit,
wo die Orthodoxen mit Erfolg den Arianismus zuriickzudriingen an-
fingen, und gerade diejenigen Minner beférderten die Verbreitung
des neuen Festes im Orient, welche den Arianismus am eifrigsten und
erfolgreichsten bekédmpften. Fiigen wir noch hinzu, dafls die weltliche
Gresetzgebung des christlichen Kaisers Valentinian IT. und die Redak-
toren des Codex Theodosianus 438, sowie des Breviarium Alaricianum
vom Jahre 506 dem 25. Dezember noch nicht den Charakter eines ge-
richtsfreien Tages zugesprochen haben, sondern dafs dies erst durch
Tribonian im Codex Iustinianeus') geschah, so ist damit ein weiterer
Beweis dafiir gegeben, dafls das Weihnachtsfest erst spiter in der
Kirche aufkam als Ostern und Pfingsten. Die weltliche Gesetzgebung
pflegt in solchen Dingen der kirchlichen nachzufolgen. Wire nun
das Weihnachtsfest von Anfang an in der Kirche gefeiert worden, so
liefse sich kein Grund absehen, warum es nicht mit Ostern und Pfingsten
gleichzeitig das genannte Privilegium erhalten haben sollte. Doch
wird schon im Jahre 400 in einem Gesetze der Kaiser Arcadius und
Honorius Weihnachten unter den Tagen genannt, an welchen wenig-
stens keine Zirkusspiele stattfinden sollten?).

Chrysostomus selbst spricht es in der angefiihrten Predigt un-
umwunden aus, dals dieses Fest in Rom bereits gefeiert wurde, als
man es im Orient erst einzufiihren sich bemiihte. Das Hauptinteresse
richtet sich also unwillkiirlich auf Rom, und man wird begierig sein
zu erfahren, wie lange es denn dort schon bestanden habe. Treten
wir also dieser Frage niiher!

Bischof Johannes von Nicda will wissen, die rémische Kirche
habe unter Papst Julius I. (337—352) angefangen, die Geburt des

1) Cod. Tust. ITT, 12, 6.
#) Cod. Theod. II, 8, 27; cfr. ibid. XV, 5, 5. Letzteres Gesetz ist vom Jahre 425,
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Herrn am 25. Dezember zu feiern!). Dieser Papst habe mit Hilfe
der Schriften des Josephus ermittelt, Christus sei am 25. Dezember
geborer. worden, und Johannes von Nicia rekurriert dann im wesent-
lichen auf dieselbe Berechnung, welche wir vorhin aus Chrysostomus
vorgefiihrt haben, darauf fufsend, dafls die Erscheinung des Engels
vor Zacharias im Tempel am 23. September stattgefunden habe und
die Verkiindigung an Maria am 25. Mirz ergangen sei. Damit ergiebt
sich natiirlich der 25. Dezember als Geburtstag Christi. Dieses sein
Wissen hat Johannes aus einem angeblichen Briefwechsel geschopft,
den Cyrill von Jerusalem mit Julius gefiihrt haben soll und wovon
er ein Bruchstiick mitteilt. Dieser Briefwechsel ist nun zwar eine Fél-
schung, wie sich aus einer unten mitzuteilenden Thatsache ergiebt?®);
aber daraus, dafs dieser eine Beweis vor der Kritik nicht Stand hilt,
folgt weder die Unechtheit des Dokuments selbst, noch die Unrichtig-
keit alles andern, was darin enthalten ist.

Gehen wir nun zu den authentischen Zeugnissen in betreff des
Verhaltens der romischen Kirche in diesem Punkte iiber, so zieht vor
allem unsere Aufmerksamkeit auf sich eine Quelle, die unter sehr ver-
schiedenen Namen zitiert wird, als Anonymus Cuspiniani, als Catalogus
Bucherianus, als Kalender des Furius Philocalus oder als der Chrono-
graph von 354, Diese verschiedenen Citationsweisen, welche geeignet
sind, die Vorstellungen zu verwirren, riihren davon her, dals ver-
schiedene Gelehrte zu verschiedenen Zeiten einzelne bald grofsere,
bald kleinere Teile eines merkwiirdigen Sammelwerkes herausgaben,
niemals aber das Ganze. Die einzelnen Bestandteile sind nidmlich
ziemlich heterogener Natur, und je nachdem man sich fiir dies oder
jenes interessierte, gab man es heraus und liefs das iibrige unbeachtet.
Um die Beweiskraft und den Wert der darin enthaltenen Notizen
richtig zu beurteilen, worauf es sehr ankommt, scheint es das beste,
hier eine genaue Beschreibung davon zu geben, wenn dieselbe auch
als:eine Abschweifung erscheinen sollte.

Wir haben es also, um die Sache kurz zu bezeichnen, hier mit
einem chronologischen Sammelwerk aus der konstantinischen Zeit zu
thun, in welchem ein Unbekannter aus offiziellen Quellen alle chrono-
logischen, historischen, kalendarischen Notizen zusammenstellte, deren
Kenntnis fiir Leute hoheren Standes, namentlich Beamte, in damaliger
Zeit von Wert sein konnte, sozusagen die Quintessenz dessen, was
damals in dieser Hinsicht praktischen Nutzen bringen konnte. Zuerst
war es Joh, Cuspinianus (1473—1529), der das Werk benutzte, weil
er die darin enthaltene IListe der rémischen Konsuln als die fehler-

1) Combefis, Hist. haer. monoth. p. 304: °E& xzelvov 82 Ehofey dpymy 7 1oV
Popoiwy Erxhnsic iy fuépay toy revedhiny t0d cutfpoc. Combefis hat die Materie
zuerst und sehr gut erdrtert, aber seine Erérterungen sind vergessen worden. Sie
sind aufgenommen von Migne, Patr. lat. 8, 964—968.

2) Id. ibid. p. 802. Schon Combefis 1. c. p. 314 Nota 4 hielt ihn fiir verdéchtig.
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freieste erkannte, die auf uns gekommen ist. In dem nach seinem
Tode 1552 zu Basel erschienenen Commentarius de consulibus Romanis
wurde ein Teil davon abgedruckt?).

Sodann gaben andere Gelehrte jedesmal diejenigen Partien heraus,
welche ihnen fiir jhre besonderen Zwecke Dienste leisteten, so Onu-
phrius Panvini, Agid. Boucher S. J.?), Lambeck, Henschen, Kard.
Noris und Eccard, dann besonders Roncalli; endlich gab Mommsen
mit Ausschluls der spiteren Stiicke so ziemlich das Ganze in den
Abhandlungen der sichsischen Akademie 1850 heraus. Auch die dem
Werke urspriinglich beigegebenen allegorischen und sonstigen Bildwerke
sind, soweit sie erhalten, jetzt gesammelt und herausgegeben?®). Damit
erst ist die ausgiebige Benutzung der merkwiirdigen Sammlung allen
interessierten Kreisen ermdglicht.

Um sich iiber den Wert ihrer Angaben zu orientieren, mufls man
sich mit den einzelnen Bestandteilen der Sammlung bekannt machen,
und zu diesem Zweck ist zunéchst iiber die handschriftliche Uber-
lieferung zu berichten.

Noch im 17. Jahrhundert existierte eine aus dem 7. oder 8. Jahr-
hundert stammende vollstindige Handschrift; sie ist aber seither
abhanden gekommen und nur durch die Beschreibung des Biicher-
liebhabers di Peiresc bekannt*). Danach enthielt sie:

1. Fasti consulares 354.

2. Eine Ostertafel 312—411.

3. Ein Verzeichnis der Stadtprifekten, von 258—354 reichend.

4. Ein Verzeichnis der romischen Bischofe von Petrus bis
Liberius 352.

5. Die Depositio episcoporum, d. h. ein chronologisches Ver-
zeichnis der Todestage romischer Bischife von 255—352.

6. Die Depositio martyrum, d. h. ein Verzeichnis der Todestage
in der Stadt Rom verehrter Mirtyrer, welches de Rossi und Mommsen
jetzt Feriale eccl. Romanae nennen wollen.

7. Dann folgte ein heidnischer Festkalender fiir das Jahr 354,
welchen Furius Dionysius Philocalus, der aus Katakombeninschriften
bekannte Kalligraph des Papstes Damasus, geschrieben und kiinstlerisch
ausgestattet hat (fitulavit). Er ist einem Valentinus gewidmet.

8. Dann folgen Bilder, zuerst von vier Hauptstiidten des romi-
schen Reiches: Rom, Alexandrien, Konstantinopel und Trier, darauf
eine Victoria mit der Beischrift: Salvis Augustis feliz Valentinus.

1) Roncalli, Chronica vetustiora, Vorrede p. XXIX. %) Latinisiert Bucherius.
%) Jos. Strzygowski, Die Kalenderbilder des Chronographen vom Jahre 354.
Mit 80 Tafeln. Berlin 1888. Als Ergiinzungsheft I der Jahrbiicher des archiol.
Instituts. Das iibrige findet sich auch in Mon. Germ. hist., Auctores antiquissimi t. IX,
vol. I, fasc. 1. Berol. 1891. Die Natales Caesarum und der Kalender sind wiederum
im Corp. inser. lat, abgedruckt. 9 Der betreffende Brief an Aleander ist

abgedruckt bei Mommsen a. a. O., Praef. p. 19 sqq.
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9. Ein Verzeichnis der Natales Caesarum, d.h. der wirklichen
Geburtstage der romischen Kaiser bis auf Constantius IT. einschliefs-
lich, wihrend der Kalender die Natales imperii angiebt.

10. Allegorische Bilder der Planeten.

11. Ein Hemerologium oder romischer Staats- und Festkalender.
Je ein Blatt, dem auf der zweiten Seite ein allegorisches Monatshild
beigegeben ist, enthilt, umrahmt von einer Randverzierung, die ein-
zelnen Tage des Monats, Halendae, Idus; Nonae, und bei den betreffen-
den Tagen ist notiert, ob ein heidnisches Fest Roms, als Spiele, Natales
Caesarum (Regierungsantritt), auf ihn fiel; angemerkt sind auch die
Ungliickstage, dies nefasti und Aegyptiaci, endlich die Tage, an
welchen regelméfsige Sitzungen des romischen Senats stattfinden sollten.
Auf der linken Seite sieht man vor jedem Tage zwei oder drei Buch-
staben, die Nundinae und die Sonntage bezeichnend. Die Sonntags-
buchstaben machen den Kalender aber nicht zu einem christlichen,
sondern sie tragen nur der im romischen Reiche vielfach gebrauchten
siebentiigigen Woche Rechnung, deren sich nicht blofs die Juden,
sondern auch andere Vilker bedienten. Eine romische Magistrats-
person in der betreffenden Provinz konnte bei ihren Verwaltungs-
geschiften nicht umhin, auch von der Wocheneinteilung Notiz zu
nehmen. Zum Kalender gehorten auch die Bilder des Tierkreises,
wovon aber nur die Hilfte noch erhalten ist.

12. Den Schluls des Ganzen!) bildeten die Bilder des Kaisers
Constantius II. und seines Unterkaisers Constantius Gallus, der
Ende 354 getotet wurde.

Kine Abschrift dieses Werkes von einer Hand des 16. oder
17. Jahrhunderts bietet der Briisseler Codex No. 7542—7555.

Linzelne Teile des Werkes sind ferner enthalten in dem Codex
No. 168 von Bern (saec. IX) und im St. Gallener No. 878 (saec. IX).
Das Ganze aber sowie einiges, was in dem Peirescianus nicht stand,
bietet endlich noch der Wiener Codex No. 3416 (saec. XV). Er ist
eine Abschrift aus dem Peirescianus mit Zuthaten, und die Reihen-
folge fer Stiicke ist nicht, wie sie Peiresc angiebt.

Voran steht nimlich der Kalender, dessen Widmung an Valentinus
nachtriglich aus Boucher erginzt ist; beigegeben sind zweierlei Annales
(Vinddbonenses), eine Weltchronik von Erschaffung der Welt bis
334 n Chr., eine Chronik der Stadt Rom und ein Verzeichnis der
Regiolen Roms?). :

Alle diese Verzeichnisse konnten nur aus amtlichem Material
weltlichen und kirchlichen Ursprungs geschépft worden sein. Daher
kann rna.n von einem Verfasser eigentlich nicht reden; aber es wiire

n

doch mteressant, den Kompilator zu kennen, der dieses Material zu-

!
Y) Peiresc bei Mommsen p. 27.
) Bei Preller, Die Regionen der Stadt Rom, Jena 1846, abgedruckt.
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sammengebracht hat und also unser Gewihrsmann ist. Aber nur

bei einem Stiicke, dem Kalender, ist ein solcher genannt, Furius

Dionysius Philocalus, und auch dessen Thitigkeit kann sich nur auf

die Hulsere Ausstattung und den Bilderschmuck erstreckt haben. Da

aber die meisten und wichtigsten Stiicke der Sammlung nicht weiter

fortgefiihrt sind als bis auf das Jahr 354, so miissen sie anfinglich

doch zusammengehért haben und ebenfalls durch die Hand des Philo-

calus hindurchgegangen sein. Daher ist Mommsen geneigt, folgende

Bestandteile dem opus Philocalianum zuzuweisen 1)

Die Dedikation, also das Titelblatt.

. Die vier Stidtehilder.

. Die Natales Caesarum.

Die Bilder der sieben Planeten.

Die Zeichen des Tierkreises.

Die Monatsbilder und den Kalender.

Die zwei Kaiserbildnisse.

Die Fasti consulares bis 354.

. Den Ostercyklus von 312—358, von spiterer Hand fort-
gesetzt bis 410.

10. Das Verzeichnis der Prifekten von Rom bis 354,

11. Die Depositio episcoporum.

12. Die Depositio martyrum?).

13. Das Verzeichnis der romischen Bischofe von Petrus bis

Liberius.

In betreff der noch iibrigen Bestandteile, welche in den Codices
des Sammelwerkes hinzutreten, bemerkt er, dafls sie zwar mit dem
opus sine dubio Philocalianum gemeinschaftlich iiberliefert, aber doch
verschiedenen Ursprungs seien?). Es sind:

1. Das Verzeichnis der Regionen Roms, nach Mommsen 334

ediert.

2. Die von Anfang der Welt bis 334 reichende Weltchrcnik.

© 0N o o

1) Praef. p. 36 sq.

*) Die Dep. episcoporum schliefst mit dem Todestage Julius' I. (prid. Id.
Apr. 852), sie ist also unter Liberius redigiert, ob am Anfang oder an Ende
seines langen Pontifikats, bleibt dahingestellt. Mit ihr durch dieselbs Hand
' gegangen ist die Dep. martyrum. Wenn diese auch keine Mirtyrer suffiihrt,
welche nach 804 in Rom den Tod litten, so ist das kein Beweis friiheren Ur-
sprungs; denn nach Diokletian horte die Verfolgung auf. Wenn die enzelnen
Teile auch mit 354 abschliefsen, so ist das Ganze, wenn es auch im Altertun schon
so bestanden haben sollte wie jetzt, doch durch verschiedene Hinde gezangen.
Das sieht man an der Ostertafel: sie reichte urspriinglich bis 858, war iso auf
einige Jahre weiter voraus berechnet. Die Ostertage von 855—361 stelen un-
richtig (Mommsen S. 373). — Da diese beiden Verzeichnisse zusammengehéren und
das zweite offenbar erst unter Liberius angefertigt ist, so kann der Jahresanfang
(25. Dezember) damals erst hineingebracht sein, und es ist also zweifelhaft ob er
mit Duchesne als Beweis fritherer Entstehung des Osterfestes benutzt werdex kann.

) L. c. p. 87. Eine Descr. Urbis von Publius Victor bei Migne 18, 438.
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3. Die bis 324 reichende Chronik der Stadt Rom.

4. Die Annales, welche bis 573 n. Chr. reichen.

Ganz unfraglich gesichert ist der Anteil des Philocalus und das
Eigentum des Valentinus allerdings nur bei dem Kalender und den
dazu gehorigen Bildern und Beilagen. Allein die iibrigen Stiicke
verraten ihre Zusammengehorigkeit mit jenen dadurch, dafs sie bis
zum Jahre 354 reichen, wobei zu bemerken ist, dafs der Ostercyklus
natiirlich im voraus festgestellt wurde, dals er also auch bei unserer
Annahme weiter reichen konnte als 354. Die Konsulate wurden spéter
nachgetragen, und es war Raum dafiir gelassen.

Nehmen wir also die aufgeziihlten Stiicke als Ganzes, so stellen
sie sich dar als eine Sammlung von kalendarischen, geschichtlichen,
genealogischen und lokalen Notizen, wie sie ein hoherer Beamter der
Stadt Rom notig hatte, z. B. um die Datierung von Urkunden zu
verifizieren, die Festtage zu wissen etc. etc., und es liegt der Gedanke
nahe, dafs der erste Besitzer Valentinus ein solcher Beamter war.
Man hat denn auch geglaubt, in ihm eine Personlichkeit dieses Namens
wiedererkennen zu diirfen, welche nach dem Jahre 359 dux in Illyri-
cum?) und im Jahre 365 consularis Picenus?) gewesen ist, aber ohne der
Sache ganz sicher zu sein. Wenn dieser Mann im Jahre 354 eine
Stellung in der Stadt Rom inne hatte, so hitte er ein Buch wie
dieses sehr gut gebrauchen konnen.

Eine solche Sammlung war aber auch fiir die unmittelbar danach
folgende Generation noch brauchbar und ist endlich fiir die Welt-
und Kirchengeschichte von hochstem Wert. Daher erklirt es sich,
dafs sie auch nachher noch abgeschrieben und benutzt wurde. Die
weitere Nutzbarmachung eines solchen Werkes fiihrt naturgeméfs zu
Ergiinzungen und Nachtrigen, die dann fiir den Geschichtsforscher
ein schlimmes Kreuz sind. Sie fehlen auch in dem vorliegenden
‘Werke nicht.

' Zunichst finden sich Nachtrige, wenn auch ganz unschidliche,
in der Ostertafel. Diese selbst folgt dem 84jihrigen Cyklus und er-
streckt sich auf 100 Jahre. Ohne Zweifel entstammte sie dem pépst-
lichen Archiv, wenn wir uns fiir die damalige Zeit dieses Ausdruckes
bedienen diirfen. ,Die urspriingliche Aufzeichnung nebst der unmittel-
baren Fortfilhrung“, sagt Mommsen?®), ,reicht nur bis 358; hiernach
scheint die Urhandschrift eine Zeitlang vernachldssigt zu sein, Der
Fortsetzer, der sie alsdann wieder aufnahm, liefs neun Jahre aus und
zihlte ein anderes doppelt, so dafs er um acht Jahre zu kurz kam. . . .*
Die wiederhergestellte Paschaltafel schliefst sich in ihren ersten Teilen
den voraufgehenden Konsularfasti durchaus an und reichte also an-
fangs hinsichtlich der Jahresbezeichnung durch Konsulate bis 354.

1) Amm. Marcell. XVIII, 3, 5.
5 Ood ¥ Theod kX, 2 9, tit. 30; IV, 1b, 1, 17.
%) Abhandlungen der sichs. Akad. 1850, S. 573 f.
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Betrachten wir die in der Sammlung vereinigten Stiicke niiher,
so sind sie teils kirchlichen Ursprungs, also christlich, teils weltlichen
Ursprungs und heidnisch. Rein kirchlichen Ursprungs sind auflser
der Ostertafel die Depositio episcoporum, die Depositio martyrum und
das Papstverzeichnis. Zwischen den iibrigen Stiicken besteht ein Unter-
schied: sie sind entweder rein heidnisch geblieben oder haben kirch-
liche, christliche Notizen aufgenommen. Letzteres gilt vornehmlich
von der Konsularliste. Sie enthiilt bis 753 u.c. nur die Namen der
Konsuln und Notizen iiber die Diktatoren, nach 753 aber bis 55 p.Chr.
sind vier kirchengeschichtliche Notizen eingereiht und von da an keine
mehr. Diese vier Notizen betreffen Christi Geburts- und Todesjahr,
die Ankunft der Apostel Petrus und Paulus in Rom sowie ihren Tod
daselbst. Diese Notizen standen in der Konsularliste von Haus aus
natiirlich nicht. Aber wer hat sie beigefiigt? Philocalus selbst oder
ein anderer?

Da die Konsularliste kirchliche Zusitze erhalten hat, so ist es
um so auffallender, dafs der Kalender keine aufweist. Wo wiren
sie mehr am Platze und leichter anzubringen gewesen als hier!
Warum hat Philocalus beim 25. Dezember, Natalis invicti, nicht be-
merkt, dafls Christus an diesem Tage geboren sei, wenn er es fiir
angezeigt hielt, in der Konsularliste, wohin solche Notizen doch viel
weniger gehorten, sie anzubringen?

Aber, wird man uns einwenden, in der Depositio martyrum steht
das Geburtsdatum Christi ebenfalls. — Betrachten wir sie also niher.
Sie enthiilt, dem Titel entsprechend, nur Todestage resp. Begribnis-
tage romischer und solcher Mirtyrer, die zu Rom schon im friihesten
Altertum eine Verehrung genossen, nimlich Cyprian, Perpetua, Felicitas.
Zwei Ausnahmen davon kommen vor: VIII Kal. Ian. (der Geburtstag
Christi zu Bethlehem) und VIII Kal. Mart. (Petri Stuhlfeier). Sie
gehoren beide absolut nicht in die Depositio martyrum. Darum
wollte auch de Rossi den Titel des Schriftstiickes éndern in Feriale
ecclesiae Romanae. Aber mit Unrecht. Das Dokument fiihrt in den
Handschriften nur den Titel Depositio martyrum, und ihn zu indern
wire Willkiir. Eher miifsten die genannten beiden Tage, der 25. De-
zember und 22. Februar, hinaus als spiitere, nicht hierher gehdrende
Zusitze. Dals solche sich im Kalender nicht finden, erklirt sich
meines Erachtens daraus, dals alsbald unter den folgenden Kaisern
die Spiele verboten und das heidnische Wesen entschieden zuriick-
gedringt wurde. Der Kalender hatte, nachdem das geschehen war,
keinen praktischen Wert mehr; es war also auch nicht der Miihe
wert, ihn zu #ndern, die iibrigen chronologischen Stiicke aber blieben
fiir alle Folgezeit von Wert, und es lag den spiiteren Benutzern die
Versuchung nahe, sie den verinderten Verhiltnissen gemiifs fortzubilden.

Priifen wir nun die Christi Geburt betreffende Notiz des Chrono-
graphen genauer, so lautet sie, wie folgt: 7 p. Chr. Caesare et Paulo
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sat. XIII. Hoc cons. Dns. ihs. XPC natus est VIII Kal. lan. d. ven.
tuna XV%). Das heifst: Christus ist geboren unter dem Konsulat des
C. Ciisar Augustus und L. Amilius Paullus [754 u. c.] am 25. De-
zember, welcher ein Freitag war, am 15. Tage des Neumondes.
Dabei ist mehreres zu erinnern. Zuniichst stimmt die Epakte
des Jahres nicht, indem unsere jetzigen Tabellen 11 angeben?). Allein
wir wollen uns dabei nicht aufhalten, da die betreffenden Zahlen der
Konsularfasten des Chronographen fiir jene Zeit iiberhaupt zwei oder
drei Einheiten zuriickbleiben. Wichtiger ist der Irrtum in betreff des
Wochentages. Um den Irrtum zu erkennen, braucht man nur die
Sonntagsbuchstaben der betreffenden Jahre zu ermitteln.

Tm J. 751 u. c.war Lit, Dom. F und fiel der 25. Dez. also auf Mittwoch.

T Voly 5y GRS e Donnerstag.
P UL R 5 D e s Samstag.
o S S s e e Sonntag.

Mag nun der Chronograph die Geburt Christi in das Jahr 754
oder 753 u. c. gesetzt haben, nach dem Wortlaut kann man ja auch
an 754 denken, obwohl er sicher nur den 25. Dezember 753 als Ge-
burtstag Christi bezeichnen will, so ist in jedem Fall der Wochentag
falsch angegeben. Der 25. Dezember 752 fiel allerdings auf Donnerstag,
aber da 753 ein Schaltjahr ist, so riickte der Sonntagsbuchstabe um
zwei Stellen vor, und der Freitag wurde iiberschlagen. Sonst wird
von der Tradition ziemlich konstant angegeben, der Geburtstag Christi,
d. h. der 25. Dezember des betreffenden Jahres, sei ein Mittwoch
gewesen. Jedenfalls beruht die Notiz des Chronographen, der 25. De-
zember des betreffenden Jahres sei ein Freitag gewesen, auf einem
Rechenfehler, und diese Notiz erweist sich nicht als Bestandteil emner
Tradition, sondern als ein Produkt rechnerischer Kiinste, welche leider
aber in die Irre gegangen sind. Also nach dieser Seite hin erweckt der
ganze Zusatz kein Vertrauen., Wir konnen nun zu einem zweiten
Punkt iibergehen.

Wihrend bei allen Schriftstellern vor 354 die Tradition iiber das
Geburtsjahr Christi nicht anders als in der Form eines Kaiserjahres
auftritt, hat sie sich beim Chronographen zum erstenmal in die Hiille
eines Konsularjahres gekleidet. Das ist eine weitere Abweichung von
der bisher iiblichen Form. Das 41. oder 42. Jahr des Augustus
héitte, in ein Konsularjahr richtig umgesetzt, Augusto XI1II et Silvano
conss. 752 u. c. oder Lentulo et Messalino 751 u. c. ergeben miissen,
je nachdem man das Kaiserjahr effektiv fafst oder nicht, resp. die
Geburt Christi in die erste oder die zweite Hilfte des Jahres setzt.

1) Mommsen a.a. 0. S.618. XIII bezeichnet die Epakte, Sat. bedeutet Saturni
und vertritt den Sonntagsbuchstaben. Es besagt, dass der 1. Januar auf Samstag
fiel, also war B Sonntagsbuchstabe.

%) L'art de vérifier les dates dep. J.-Chr. I, 111.
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Wenn dagegen der Chronograph das Konsulat Caesare et Paulo
[754 u. c.] als Geburtsjahr Christi hinstellt, so antizipiert er damit
schon die dionysianische Ara etwa 200 Jahre vor Dionysius, und
wenn er weiter, einer viel ilteren Tradition folgend, als Todesjahr
Christi duobus Geminis conss. — 29 p. Chr. ausgiebt, so bleibt nur
eine Lebensdauer von 28!/s Jahren fiir den Herrn moglich, wiithrend
Lukas 3, 23 von einem fast vollendeten 30. Lebensjahre redet. Wer
es nun auch sein mag, der in den Konsularfasten des Chronographen
bei Caesare et Paulo die obige Notiz eingeschoben hat, sie ist sicher
falsch. Vorldufig aber bleibt das Jahr 754 u. c. als Geburtsjahr
Christi in der Tradition ganz isoliert stehen; denn die néichstfolgenden
Zeugen und Annalisten Sulpicius Severus, Orosius, Prosper, Hydatius
und selbst noch Cassiodorius geben andere Data.

Die Angabe des anonymen Chronographen in betreff des Geburts-
Jahres Christi weicht also nach Inbalt und Form von den iilteren
Angaben ab. Wihrend die Kirchenschriftsteller Irendius, Clemens
Alex., Tertullian, Pseudocyprian u.s. w. ein Kaiserjahr dafiir bieten,
nidmlich das 41. oder 42. des Augustus?), so tritt es uns hier in der
Form eines Konsularjahrs entgegen, und wihrend jene Angaben auf
751/52 u. c. fiihren, fillt das hier angegebene Konsularjahr mit 754
zusammen. Mithin unterliegt dieser Teil der Angabe des Chrono-
graphen den schwersten Bedenken. Wir kommen nun zum zweiten
Teil derselben, dem Monatsdatum 25. Dezember, welches fiir unsere
Zwecke eigentlich allein wichtig ist, aber von jenem nicht gut getrennt
werden konnte.

Man hat neuerdings gerade fiir diesen Punkt eine Zeitlang ge-
glaubt, einen sehr alten Gewihrsmann gefunden zu haben in Hippolyt,
in dessen Kommentar zu Daniel sich eine einschligige Stelle findet;
aber die Hoffnung erwies sich bald als triigerisch. In dem von
B. Georgiades auf Chalki entdeckten Codex des vierten Buches des
Hippolyteischen Kommentars zu Daniel heilst es allerdings: ,Die erste
Erscheinung des Herrn im Fleische, bei welcher er zu Bethlehem
geboren wurde, geschah am 25. Dezember, an einem Mittwoch, im
42. Jahre des Augustus, von Adam an gerechnet im Jahre 5500,
Er litt aber am 25. Mirz, an einem Freitag, im 18. Jahre des
Tiberius unter dem Konsulat des Rufus und Rubellius.*?)

Abgesehen davon, dafs der wahre Hippolyt nach einem von Syncellus
erhaltenen Fragment das Todesjahr Christi dem sechzehnten Regie-
rungsjahre des Tiberius und Olymp. 202 IT gleichsetzte®), oder, wenn
Hieronymus recht berichtet, gar dem fiinfzehnten*), so kennzeichnet sich

) Wie die Differenz zu erkliren ist, habe ich in einem Artikel der Inns-
brucker Zeitschr. fiir kath. Theologie XV (1891), 519 ff. darzulegen versucht.

*) So nach der Textausgabe von E. Bratke (Bonn 1891) S. 19.

3) Syncellus, ed. Bonn p. 614. Dazu Gelzer, Jul. Afrik, S. 48,

*) Hieron., Op. ed. Mart. V, 685; Migne 25, 543.
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eine solche Zusammenstellung von verschiedenen Aren, wie sie in
obiger Stelle erscheint, sofort als ein Produkt rechnerischer For-
schungen, wie sie im 9. und 10. Jahrhundert gemacht zu werden
pflegten, und verriit die Interpolation durch spitere Hand.

Auch die handschriftliche Ube1heferung und die sonstigen Nach-
richten zeigen, dals die obige Fassung eine Erweiterung des urspriing-
lichen Textes ist. Jene Stelle befindet sich erstens unter den Frag-
menten des Hippolyteischen Kommentars, die in einer alten Hand-
schrift der Bibliothek Chigi auf uns gekommen sind, und hat dort
folgenden Wortlaut: ,Die erste Erscheinung des Herrn im Fleische
geschah im Jahre 5500 [von Adam an gerechnet], er litt aber im
33. Jahre.“ Diese Handschrift ist aus dem 11. Jahrhundert oder
noch dlter. Ihr tritt ein syrischer Zeuge zur Seite, nédmlich ein Citat
des armenischen Bischofs Georg aus dem Jahre 714, wo es heilst:
»Der heilige Bischof und Mértyrer Hippolyt hat im vierten Buche iiber
den Propheten Daniel gesagt: Die erste Ankunft unseres Herrn“ u.s. w.,
das iibrige genau wie oben'). Demnach ist es evident, dals der neu
entdeckte Text der sehr jungen Papierhandschrift von Chalki an dieser
Stelle eine erweiterte Fassung bietet, die auch sonst in dieser Weise
nicht in den Zusammenhang pafst, weil Hippolyt hier das Jahr der Welt
5500 als Geburtsjahr Christi zu erweisen sucht nicht auf chronologi-
schem Wege, sondern durch allegorische Deutungen von Schriftstellen;
der Monats- und Wochentag aber haben in diesem Nachweis keine Stelle.

Mithin ist die betreffende Stelle im Kommentar des Hippolyt
durch eine spitere und zwar sehr junge Hand interpoliert, obwohl
der Text des Kommentars sonst im ganzen vollstindig und echt sein
mag, und daran éndert der Umstand nichts, dals ein Codex der Pariser
Nationalbibliothek ebenfalls schon die erweiterte Fassung aufweist.
Der Interpolator hat die abendliindische Tradition mit den Eusebiani-
schen Datierungen in ganz naiver Weise nebeneinander gestellt, als
wenn sie beide auf dasselbe hinauskimen. Somit bleibt also der
Chronograph von 354 der erste in der Reihe der Zeugen, die den
2b. Dezember fiir den wirklichen Geburtstag Christi halten.

Das Ergebnis der Untersuchung iiber die beschriebene Kompila-
tion geschichtlicher, chronologischer und sonstiger Materialien wire
also dieses: Als der Kompilator von 354 sein Material zusammentrug
und die Konsularfasten, die er natiirlich nicht gemacht hat, mit der
Notiz bereicherte: ,Unter diesen Konsuln ist Jesus Christus am
25. Dezember geboren“, da war diese Datierung bereits allgemein als
sicher und zuverlissiz angenommen. Sie konnte aber als sicher in

) P. de Lagarde, Analecta Syriaca (1889) p. 115. Vgl. V. Ryssel in Theol.
Studien u. Kritiken 1883, S. 820, wo der Brief des Georg, Bischof der Araber,
der die Stelle Hippolyts citiert, in deutscher Ubersetzung gegeben ist. 0. Barden-
hewer, Lit. Rundschau 1891, No. 8, Sp. 233. E. Bratke, Hilgenfelds Zeitschr. 1892,
Heft 3, S. 129—176, welcher S. 131 auch das Chigische Fragment mitteilt.
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weiteren Kreisen erst dann gelten, wenn das Fest der Geburt Christi
damals am 25. Dezember begangen wurde und zwar nicht erst seit
kurzem, sondern seit lingerer Zeit. Auch dals es von einer be-
stimmten Person, dem r6mischen Bischof, soeben eingefiihrt worden
sel, ist ganz unwahrscheinlich, denn erstens waren gerade die ersten
Jahre der Regierung des Liberius sehr unruhig und zur Einfiihrung
einer so wichtigen Neuerung moglichst ungeeignet, zweitens lehrt die
Geschichte, dals solche Einrichtungen nicht mit einem Schlage und
durch den Willen eines einzelnen, und sei er auch der romische
Bischof, ins Dasein gerufen werden, sondern von lange her vorbereitet
sein miissen.

Der Chronograph ist also ein sicherer und zuverldssiger Zeuge
dafiir, dafs das Weihnachtsfest im Jahre 354 in Rom bereits existierte,
aber nicht dafiir, dafs es kurz vorher eingefiihrt worden sei, und
ebensowenig dafiir, dafs Christus wirklich am 25. Dezember geboren
ist. Diese Annahme wird auch durch kein ilteres Zeugnis vor 354
gestiitzt; denn die Stelle bei Hippolyt ist interpoliert, die Depositio
martyrum und episcoporum ist aber auch durch die Hand eben
desselben Chronographen hindurch gegangen und kann von ihm dem-
entsprechend zugestutzt worden sein, unbeschadet natiirlich ihres son-
stigen Inhaltes.

Allerdings versuchte man das Datum des 25. Dezember ander-
weitig zu stiitzen. Einen solchen Versuch machte, wie wir gehért,
schon Chrysostomus; aber auch in neuerer Zeit hat es Leute gegeben,
die den Versuch aufs neue unternahmen und dabei allerdings den
Fehler vermieden, Zacharias fiir einen Hohenpriester zu halten. Sie
kalkulierten dann so: Als dem Zacharias durch den Engel die Geburt
eines Sohnes verkiindet wurde, hatte das Priestergeschlecht Abia,
welchem Zacharias angehorte, den Dienst im Tempel zu versehen?). Es
war némlich schon bei der Tempelweihe unter Salomo die Anordnung
getroffen worden, dafs die 1 Paral. 24, 7—13 namhaft gemachten
24 Priesterfamilien jahraus jahrein in regelmilsiger Abfolge sich ab-
l6sen und den Tempeldienst je eine Woche hindurch versehen sollten.
Das erste Priestergeschlecht in der Reihe hiefs Jojarib, Abia war
das achte. Bei der Riickkehr aus dem Exil wurden diese 24 Priester-
geschlechter wieder hergestellt und versahen nach der Einweihung des
zweiten Tempels den Dienst genau so wie friiher?). Nach der Ver-
sicherung des Josephus®) bestand dieselbe Einrichtung noch zu seiner
Zeit, also auch zur Zeit Christi.

Da nun die Tempelweihe beide Male im Herbst stattfand, glaubte
man auf Grund angestellter Berechnung behaupten zu diirfen, die
Ordnung Abia habe im Geburtsjahre des Herrn am grofsen Ver-
sohnungstage, also im Herbst, den Dienst gehabt.

1) Luk. 1, 5. 8. %) 1 Esdr. 6, 18. % Antt. VII, 14, 7.



Man stellte diese Berechnung auf zwei Arten an, vorwérts und
riickwiirts, d. h. von der Zerstérung Jerusalems. Im ersten Fall, also
wenn man von der Wiederherstellung des Tempels ausgeht, ist storend
der Umstand, dafs wiihrend des Bestehens des zweiten Tempels der
regelmiifsige Dienst zweimal unterbrochen wurde?!). Zur Zeit der
Makkabiier, unter Antiochus Epiphanes, dauerte die Unterbrechung
sogar drei Jahre. Nun fragt es sich, wie man verfuhr. Man konnte
am Ende der Unterbrechungen die Priesterordnung fortfahren lassen,
welche gerade an der Reihe gewesen wire, als die Stérung eintrat,
oder man konnte beim Wiederbeginn des Kultus die Priesterklasse
eintreten lassen, fiir welche nach der Ordnung des Kirchenjahres die
Zeit bestimmt war, oder man konnte endlich mit der Klasse Jojarib
von vorn anfangen. In allen diesen Fillen konnte gesagt werden,
die alte Ordnung sei festgehalten worden. Welche von diesen drei
Moglichkeiten gewihlt wurde, hat uns niemand berichtet.

Aber auch selbst dann, wenn wir es wiilsten, wiirde die Berech-
nung doch noch ohne Fundament sein. Denn jede der 24 Priester-
klassen kam in jedem Jahr zweimal an die Reihe, und dann blieben
noch 18 Tage, im Schaltjahr aber noch 29 iibrig. Wie es in betreff
dieser Zeit gehalten wurde, bleibt ein Rétsel. Und wenn man ver-
mutet, in der Osterwoche hitten simtliche Priesterklassen gleichzeitig
Tempeldienst gehabt, so hilft uns das keineswegs iiber die Schwierig-
keiten hinweg. Wenn es also auch richtig sein mag, dals die Priester-
klasse Abia einmal im Friihjahr und einmal im Herbst den Dienst
gehabt hat, so sagt Lukas uns leider nicht, ob die Verkiindigung
des Engels bei Gelegenheit des Friihjahrs- oder des Herbstdienstes
oder gar in der Osterwoche stattfand, wo Abia ja auch im Tempel
beschéftigt gewesen sein konnte.

Ebensowenig nutzt es, wenn man bei der Berechnung vom Zeit-
punkt der Zerstérung Jerusalems ausgeht, wo Jojarib den Dienst
gehabt haben soll ?), weil wir eben nicht wissen, in welcher Jahreszeit
die Verkiindigung des Engels stattfand. Nimmt man als ausgemacht
den Herbsttermin an, so ist damit ja das zu Erweisende schon als
richtig vorausgesetzt. Wenn bei diesem Verfahren die Schwierigkeiten
auch geringer sind ‘wegen der Kiirze des Zeitraums, so bleibt doch
fraglich, wann der Tempeldienst im Jahre 70 aufhorte, ob am
8. Gorpiaeos, dem Tag der Einnahme der Oberstadt Jerusalem, oder
am 10. Lous — dem Tage der Zerstérung des Tempels selbst?®). Man

Yilos., Antt. XT, 7, 1; XTI, 6, 457, 6.1 Malle, 1, 57+ 4,18,

*) 8o B. Lamy, Apparatus chronol. et geogr. p. 61 mit Berufung auf die
Traktate Erachin und Taanit.

9) Ios., Bell. iud. VI, 8, 5; 4, 5. Nach Ideler I, 400. 433 bedient sich
Tosephus zwar der syromacedonischen Monatsnamen, aber nicht im Sinne des
dem julianischen angepalsten Kalenders, sondern nur als den Griechen mund-
gerechte Benennung der jiidischen Monate.

Kellner, Heortologie. 5 7



kann also auf diesem Wege den Beweis nicht erbringen, dals der
25. Dezember der wahre Geburtstag des Herrn seil).

Irgend welche Gewihr dafiir, dals der 25. Dezember der wahre
Geburtstag des Heilandes sei, ist nach dem Gresagten nicht vorhanden.
Wir kénnen noch hinzufiigen, dals auch dann, als diese Ansicht schon
von vielen angenommen war, was im Laufe der Zeit, nachdem sich
das Weihnachtsfest eingebiirgert hatte, nicht ausbleiben konnte, dafs
auch in spiterer Zeit hie und da noch Zweifel daran laut wurden.
So heilst es in einer alten Predigt auf Weihnachten, die sich unter
den unechten Schriften des Hieronymus befindet: ,Mag nun der Herr
Jesus Christus am heutigen Tage getauft oder am heutigen Tage ge-
boren sein, es giebt verschiedene Meinungen dariiber in der Welt,
und je nach den verschiedenen Uberlieferungen weichen die Ansichten
voneinander ab.“2) Wenn auch diese Predigt dem Hieronymus mit
Unrecht beigelegt wird, so gehort sie doch ungefihr seiner Zeit an,
da darin noch von den awrata capitolia Roms die Rede ist.

Aber wie stand es denn im Altertum in betreff der Kenntnis
des wahren Geburtstages Christi? Ein Versuch, die Frage zu be-
antworten, mochte hier wohl am Platze sein. Es sind nur wenige
Stellen zu finden, wo die #ltesten Kirchenschriftsteller davon reden;
aber aus diesen wenigen Stellen ist ersichtlich, dafs man bereits im
Altertum dariiber im unklaren war. So kam es, dafs man in Kreisen,
welche sich fiir dieses Datum interessierten, dariiber stritt. Das war
z. B. in Alexandrien im 2. Jahrhundert der Fall. Dort gab es eine
Partei, welche den 25. des #gyptischen Monats Pachon, der dem
90, Mai entspricht, fiir den Geburtstag des Herrn ansah. Die
dortigen Basilidianer aber sahen den 15. Tybi (10. Jan.) dafiir an
und brachten die vorhergehende Nacht mit frommen Lesungen zu.
Die iibrigen, und diese bildeten die Mehrzahl, feierten die Geburt
Christi am 11. Tybi, d. i. 6. Januar?®).

In einer Schrift des 3. Jahrhunderts, welche friiher dem hl. Cyprian
zugeschrieben wurde und die sich mit einschligigen Sachen beschiftigt,
begegnet man einer sehr weit davon abweichenden Ansicht. Der un-
bekannte Verfasser dieser Schrift De pascha compultus, welche im Jahre
943 verfalst ist, bekennt sich zu der Ansicht, der 28. Mirz sei der
wahre Greburtstag Christi*), und Hippolyt hat um dieselbe Zeit, wenn

mit Hilfe der Dienstwoche der

1) Das Verfahren, die Geburtszeit Christi
uriickgewiesen

Abia zu finden, wurde hervorgesucht von Scaliger, als unbrauchbar z
von Petavius, wiederaufgenommen von B. Lamy. — In neuerer
wiederum darauf Seyffarth, Chronol. sacra (Leipzig 1846) p. 97 sqq. Weigl, Theol.
und chronol. Abhandlungen iiber das wahre Geburts- und Sterbejahr Christi. Sulz-
bach 1848, und Stavars, Tiib. theol. Quartalschr. 1866, S. 201 f.

%) Hieron., Op., ed. Migne 11, 220. Dals Hieronymus' Ansicht iiber diesen
Punkt eine andere ist als die des Predigers, geht aus seinem Kommentar zu
Ezechiel hervor. %) Clemens Alex., Strom. I, ed. Sylburg 340.

%) Qypriawi Op., ed. Hartel II, 266.

Zeit verfielen
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diese Deutung der Inschrift auf der Basis seiner Bildséiule richtig ist,
den 25. Mirz dafiir gehalten. Im 4. und 5. Jahrhundert dagegen
war die Meinung, Christus sei am 25. Dezember geboren, allgemein
verbreitet, und schon der hl. Augustinus driickt sich so aus, als wenn
er es glaubte?).

Die vier Evangelien geben fiir keines dieser Data irgend welchen
Anhaltspunkt. Thre Verfasser legten, da sie zu Zwecken des Unter-
richts schrieben, auf diesen Punkt kein Gewicht, und wir miissen,
auch wenn ihnen das Datum bekannt war, wiederum auf die Schwie-
rigkeit der Umrechnung eines jidischen Monats fiir einen zuriick-
liegenden Zeitraum aufmerksam machen. Ubrigens ist es moglich,
dafs die Geburt des Herrn in den Anfang des Winters fiel, denn
da der gleichzeitig stattfindende Census es notwendig machte, dafs
die Einwohner Judias sich in die Stammsitze ihrer Familien begaben,
so wird die rémische Obrigkeit diesen Census jedenfalls in eine Zeit
gelegt haben, in der alle Feldarbeiten ruhten, also in den Spitherbst
oder Anfang des Winters.

Das also sind die Schwierigkeiten, welche sich gegen den als
Geburtsdatum angenommenen 25. Dezember in formeller und in sach-
licher Hinsicht erheben, und man muls sich iiber deren Tragweite
Ilar sein, wenn man iiber die Sache selbst sich ein Urteil bilden und
mitreden will. Die weiteren Fragen lassen sich leichter erledigen.

Mag nun das angenommene Datum richtig sein oder nicht, wir
finden es also zuerst mit Bestimmtheit angesetzt beim Chronographen
des Jahres 354. Dieser sagt uns direkt zwar nur, Christus sei am
95. Dezember geboren (natus est octavo Kalendas Ianuarias), in-
direkt aber folgt aus seinen Worten, dals man diesen Tag auch als
Geburtstag des Herrn feierte. Dieser Schlufsfolgerung wird nicht
auszuweichen sein. Da das Kalenderwerk aber mit dem Jahre 354
abschliefst, so war die Feier des heutigen Weihnachtsfestes damals
Thatsache. Wir stehen mit 354 in dem Pontifikat des Liberius, und
gerade fiir sein Pontifikat ist diese Feier auch anderweitig beglaubigt.

Liberius kleidete némlich die Marcellina, eine #ltere Schwester
des hl. Ambrosius, wihrend seines Pontifikates als Nonne ein und
zwar am Geburtstage des Herrn (natalis salvatoris) und hielt dabei
eine Ansprache, welche Ambrosius in sein Werk De virginitate auf-
genommen hat. Er ruft seiner Schwester den Wortlaut in diesem
Werke ins Gedichtnis zuriick: ,Als du das Geliibde der Jungfrau-
schaft in St. Peter auch durch den Wechsel in der Kleidung be-

siegeltest am Geburtstage des Erlosers — an welchem Tage hitte
das passender geschehen konnen, als an dem, an welchem die Jung-
frau (Maria) Nachkommenschaft erhielt? — und im Beisein mehrerer

Dienerinnen Gottes, die sich um deine Gesellschaft stritten, da sagte

Yy Augustin., Sermo 190, 1; 192, 8; 196, 1.
7*
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er (nimlich Liberius): ,Bine treffliche Vermiihlung, meine Tochter,
hast du begehrt. Du siehst, welche Masse Volkes zum Geburtstage
deines Briutigams zusammengestromt ist, wie niemand ungeniihrt von
dannen geht. Dieser ist es ja, welcher, zur Hochzeit geladen, Wasser
in Wein verwandelte!). Er wird auch dir das echte Geheimnis der
Jungfrauschaft gewihren, die du bisher den niedrigen Elementen der
Natur unterworfen warst. Dieser ist es, welcher mit fiinf Broten
und zwei Fischen in der Wiiste 4000 Menschen sittigte?). Er hitte
noch mehrere siittigen konnen, wenn noch mehrere dagewesen wiren.
Er hat endlich zu deiner Vermiihlung noch mehrere geladen, aber es
wird ihnen nicht Gerstenbrot, sondern ein ILeib vom Himmel ge-
reieht.c¥:3)

Liberius stellt hier mit der gewéhnlichen bildlichen Ausdrucksweise
die Ablegung des Geliibdes unter dem Bilde einer Vermiihlung,
Hochzeit dar. Bei jeder Hochzeit findet ein Hochzeitmahl statt.
Der Briutigam, den Marcellina erwihlt hat, vermag ein solches zu
reichen; er hat Wasser in Wein verwandelt und Tausende mit wenigen
Broten gespeist; er speist jetzt noch mehrere mit seinem mystischen
Leibe. Das ist der Gedankengang und Zusammenhang der Stelle.

Uber das Jahr, wann die Einkleidung stattfand, bei welcher Liberius
diese Worte sprach, giebt der Berichterstatter Ambrosius keine An-
deutung. Liberius wurde in schwieriger Zeit, unter dem eifrig ariani-
schen Kaiser Konstantius, zum rémischen Bischof gewihlt (17. Mai
352). Als er nicht mit den Eusebianern in Kirchengemeinschaft treten
wollte und den Athanasius in Schutz nahm, wurde er Ende 355 nach
Ber6a verbannt, wo er bis 357 bleiben mulste. An seiner Statt liefs
sich der Archidiakon Felix, vom Kaiser beschiitzt, zum Bischof weihen,
fand aber in Rom keinen Anhang. Deshalb willigte Konstantius in
die Zuriickberufung des rechtmifsigen Bischofs, und Liberius lebte
nun bis zum Ende seines Pontifikats wieder in Rom und starb am
24. September 366 daselbst.

Die grofsere Wahrscheinlichkeit ist nun dafiir, dals die Ein-
kleidung der Marcellina in den zweiten Teil des Pontifikats des
Liberius fiel. Denn nach der gewdhnlichen Annahme ist Ambrosius
um 340 geboren?), wire also 353 erst 13 Jahre alt gewesen, und
wenn seine Schwester auch #lter war als er, so wird sie doch 353
noch nicht das erforderliche Alter von 25 Jahren®) fiir die Hin-
kleidung als Nonne gehabt haben. Unméglich wiire es natiirlich
nicht, dafs die Einkleidung und die Rede des Liberius in die Zeit
von 352 —354 gefallen wiire, aber jedenfalls fand sie am 25. Dezember

Hidohi 2.9, %) Luk. 9, 13ff.,, wo freilich von 5000 die Rede ist.

% Ambros., De virg. III, 1; Migne 16, 219. -

Y) Paulinus, Vita Ambr. c. 4 und die Vita in der Maurinerausgabe seiner
Werke ¢. 7. Die Chronologie der Jugendzeit des Ambrosius ist leider unsicher.

%) Cone. Carthag. III, can. 4; Bruns I, 123,
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statt, nicht am Epiphaniefeste (6. Januar), wie jiingst behauptet
worden ist?), Dafiir, dafs in #lterer Zeit jenes Fest wie im Orient so
auch in Rom als Geburtsfest Christi gegolten habe, liegt kein Beweis
vor, und in der soeben angefiihrten Rede des Liberius wird nicht ge-
sagt, dafs das Andenken an die Brotvermehrung und das Wunder
zu Kana just an dem Tage der Einkleidung resp. dem Nafalis sal-
vatoris gefeiert werde, sondern diese Dinge werden nur infolge einer
sehr nahe liegenden Ideenverbindung erwéhnt.

Wann das Weihnachtsfest zum erstenmal in Rom am 25. De-
zember gefeiert worden sei, dariiber lifst sich aus der Rede des
Liberius nichts entnehmen. Jedenfalls ist es nicht mit einem Male
ins Leben gerufen worden, sondern im Laufe der Zeit entstanden,
und hat, wie bei Festen gewdhnlich, lingere Zeit gebraucht, sich
einzubiirgern und zur Anerkennung zu gelangen. Ks fehlt dariiber
vollstéindig an alten Zeugnissen; nur eine Stimme aus dem Altertum,
leider keine ganz zuverlissige, nennt eine andere Personlichkeit, nicht
Liberius, als Urheber des Weihnachtsfestes, néimlich den Papst
Julius I. (s. oben S. 87).

Nach dem Gesagten mufs man unseres Erachtens zu dem Schlusse
gelangen, dafs sich in Rom neben dem anderwirts als Geburtstag
Christi gefeierten 6. Januar eine abweichende Grewohnheit eingebiirgert
habe, nimlich den 25. Dezember als solchen zu begehen. ‘Wie man
dazu kam, dariiber lassen sich nur Vermutungen aufstellen. Man hat

- daran gedacht, dafs in heidnischer Zeit allerlei Feste an verschiedenen

Orten in den Monat Dezember fielen. So wurden speziell am 25. De-
zember in Alexandrien die Kikellia gefeiert?), in Bostra und Pella
ein Lokalfest®), in Rom waren es die Saturnalien, welche mit dem
17. Dezember begannen und sich bis zum 23. hinzogen*). Es ist
richtig, die winterliche Sonnenwende forderte zu Festfeiern auf und
blieb im Festkalender nicht unbemerkt. Denn gerade im rémischen

1) Usener ist in der mehrfach citierten Schrift S. 272 ff. von der vorgefalsten
Meinung ausgegangen, Liberius habe seine Rede am 6. Januar 353 gehalten,
und ist dadurch zu der Aufsechen machenden Ansicht gelangt, das Weihnachtsfest
sei in Rom zum erstenmal am 25. Dezember 353 begangen worden. Dagegen hat
Duchesne, Bull. crit. 1890, nr. 3, p. 41 ss., in dem Umstande, dafs die Depositio
episcoporum mit dem 27. Dezember und die Depositio martyrum mit dem
95. Dezember als Jahresanfang beginnen, einen Beweis daftir finden wollen,
Culs letzterer Tag schon lange vor 354, etwa seit 243 einen kirchlichen Zeit-
abschnitt gebildet habe und mithin der 25. Dezember als Natalis Domini schon
im 8. Jahrhundert gefeiert worden sei. Wir lassen es dahingestellt, ob diese
Schlufsfolgerung zu ziehen sei; das Weihnachtsfest war in Rom gewils dlter als 353.

2) Mommsen, Rom. Gesch. V, 481.

3) Marquardt-Mommsen, Rom. Altert. VI (2. Aufl.), 588.

%) Dals die Absicht, die Saturnalien zu verdringen, fiir die Wahl des
95, Dezember malsgebend gewesen, war u. a. die Meinung Hospinians fol. IIT.
Allein die Feier dieses Festes dehnte sich nicht bis zum 25. aus, wenn auch Maxi-
mus von Turin diese Meinung zu unterstiitzen scheint.
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Kalender, und zwar noch in spiiter Zeit, ist der 25. Dezember als
Natalis Solis invicli ausgezeichnet?).

Nachdem die Sonne am 21. Dezember ihren tiefsten Stand er-
reicht hat, beginnt sie wieder griofsere Kreise am Himmel zu be-
schreiben, und der einfache Naturmensch bezeichnete den Tag, wo
dieses Hohersteigen sich bemerklich macht, als eine Neugeburt, als
den Geburtstag der Sonne, des unbesiegbaren Sonnengottes. Was lag
nun den Christen in jener Zeit niher, als bei diesem von niemand zu
ibersehenden Naturereignisse an die Geburt dessen zu denken, der
das wahre Licht der Welt ist! Auch wenn nicht schon in der Heiligen
Schrift der Anstofs zum Gebrauch dieses Bildes wire gegeben ge-
wesen, so hétte der christliche Sinn von selbst darauf kommen miissen.
So ist denn der Vergleich Christi mit der Sonne und seines Wirkens
mit dem Sieg des Lichtes iiber die Finsternis den Kirchenviitern ganz
geldufig. Schon Cyprian bezeichnete Christus als den sol verus?).
Ambrosius sagt geradezu: Hic sol novus noster®. Ahnliche Wen-
dungen finden sich bei Gregor von Nazianz, Zeno von Verona, Leo
d. Gr., Gresor d. Gr. u. a. m. Y.

Dals Simeon den neugeborenen Messias Lumen ad revelalionem
gentium anredete, weils jedes Schulkind, und da der Messias auch
schon von den Propheten als das Licht in der Finsternis®) und die
Sonne der Gerechtigkeit gepriesen worden ist, so war es selbst-
verstindlich, dafls &hnliche Wendungen auch in die Liturgie dieses
Festes iibergingen®). Was lag also fiir den geborenen Romer niher,
als den Geburtstag dieser neuen und wahren Sonne auf den Tag
zu verlegen, wo in seinem Kalender schon von alten Zeiten her
ein Natalis solis verzeichnet war und wo auch die heidnische Ein-
wohnerschaft Roms ein Fest feierte!”) Um auf diesen Gedanken
zu verfallen, brauchte man nicht his zur konstantinischen Zeit zu
warten.

Auf das Verhalten der Kirche von Jerusalem und die dortige
Feier miissen wir aus besonderen Griinden nochmals zuriickkommen.
Der 6. Januar fiihrte zwar auch dort den Namen Epiphania, trotzdem
aber bildete die Geburt Christi einen besonders hervorstechenden
Gegenstand der Feier.

) S. den Kalender des Philocalus. ) Cyprian., De orat. dom. 35.

%) Ambros., Sermo VII, 1. 8. Migne 17, 614.

Y Zeno Ver., Tract. IT, 9, 2 heilst Christus Sol noster, sol verus. Gregor. L,
Hom. 29 in evang.c.10: Quis solis nomine nisi Christus designatur? Prud., Cathem.XT,
1sq.: Quid est, quod arctum circulum sol iam recurrens deserit? Gregor. Naz., Orat.
in s. lumina wird Christus die Sonne genannt. o)t 15268 10

®) In der Vigil: Sidus refulget iam novum; in den Laudes: Orietur sicut
sol salvator mundi; sogar noch in der Oktav des Festes: Tu lumen et splendor
Patris; im Hymnus: In sole posuit tabernaculum suum; in der Antiphon: Hodie
descendit lux magna in terris. In sole posuit tabernaculum suum etc.

) Maximus Tawr., Hom. 103; Migne 57, 491.
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Eine umstindliche Beschreibung des Festgottesdienstes findet
sich in dem Bericht der aquitanischen Pilgerin vom Jahre 385.
Leider hat derselbe anfangs eine Liicke!). In dem erhaltenen Text
ist die Rede von der Riickkehr der grolsen Prozession, welche sich
alljibrlich am Abend vor dem genannten Feste von Jerusalem nach
Bethlehem begab. Dieselbe traf beim ersten Morgengrauen wieder in
Jerusalem ein und zog nach der Anastasiskirche, welche aufs kost-
barste geschmiickt war. In Bethlehem blieben die Monche die ganze
Nacht hindurch in der dortigen Kirche, und dieselbe behielt ihren
Schmuck die ganze Oktav hindurch bei?). Eine Prozession nach
Bethlehem am Epiphanietage wiirde keinen Sinn gehabt haben, wenn
es sich dabei blofs um eine Feier der Taufe Christi gehandelt hiitte,
da diese ja im Jordan stattgefunden hatte. Es wurde mithin damals
in Jerusalem, wie auch in betreff der iibrigen orientalischen Kirchen
feststeht, ein eigenes Weihnachtsfest noch nicht gefeiert, und noch im
Anfang des 5. Jahrhunderts gab es in Paldstina Leute, welche den
Tag Epiphania fiir den Tag der Geburt Christi im Fleische ansahen,
obwohl Gottes Sohn im Fleische nicht sich offenbarte, sondern ver-
barg, wie Hieronymus sagt?®). Ja, wenn wir dem Indienfahrer Cosmas,
der in der Mitte des 6. Jahrhunderts lebte, glauben diirfen, so hitte
man in Jerusalem, und zwar nur dort allein noch, die Geburt
Christi, wie er sich ausdriickt, ,aus leichtgléubiger Vermutung® (svo-
yospod) am Epiphanietage gefeiert?).

Auf der andern Seite dagegen wird bezeugt, dafs der Bischof
Juvenal (425—458), welcher fiir die Kirche von Jerusalem die Patri-
archalwiirde erwarb, das Geburtsfest eingefiihrt habe °).

Vielleicht hatte es in Jerusalem seine besondern Schwierigkeiten,
das Fest des 25. Dezember heimisch zu machen, weil man dort an
diesem Tage schon ein anderes Fest beging, nimlich das Andenken
Davids und des Apostels Jakobus®). Ihr Gedichtnis ist von der
griechischen Kirche und der von Jerusalem auf den Sonntag vor
Weihnachten verlegt gemeinschaftlich mit dem Gedéchtnis des
hl. Joseph?). 3

In welcher Weise die hier aus kargen, aber doch zuverlissigen
Mitteilungen von uns geschilderten Vorgéinge in weit spiterer Zeit
besprochen und dargestellt wurden, dafiir bietet ein bereits S. 87
erwihntes Schriftstick vom Ende des 9. oder Anfang des 10. Jahrh.
einen interessanten Beleg. Der um 900 lebende Bischof Johannes von
Niciia bemiihte sich, die Armenier zur Annahme des 25. Dezember als

') Peregr. Silv. 82 [59 cod.], ed. Geyer c.25. %) Ibid. 84 [60], ed. Geyer p.77.

9) Hieron. in Bzech. I, 3; Migne 25, 18. Die Stelle ist um 411 geschrieben.

) Cosmas Indicopleustes ed. Gall. bibl. XI, 461. Migne 88, 198.

% So Usener, welcher eine Stelle aus einer Predigt des Basilius von Seleu-
cia citiert. Migne 85, 469. %) Cosmas 1. c. p. 462.

) Evangeliarium Hierosol. 482. 494. Siehe Usener S. 823. 327.
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Geburtsfestes Christi zu bewegen, und legte in einem ausfiihrlichen
Schreiben die Griinde vor, welche, wie er glaubte, bestimmend sein
miilsten. Das Schreiben ist inshesondere auch deswegen von Inter-
esse, weil darin die Einfithrung des Weihnachtsfestes einer bestimmten
Person zugeschrieben wird, und zwar dem Papste Julius I. (337—3852).
Mit ihm soll der Bischof Cyrill von Jerusalem (348—386) einen Brief-
wechsel iiber diese Angelegenheit gefiihrt haben. Wenn das auch
chronologisch nicht unmdglich wire, so ist doch dieser Brief Cyrills
seines Inhaltes wegen verddchtig!). Denn danach wiire die Initiative
zur Einfiihrung des Festes oder zu seiner Verlegung auf einen andern
Tag eigentlich von Cyrill ausgegangen, wihrend doch historisch sicher
ist, dafs man es 385 in Jerusalem noch nicht feierte.

Der Wunsch nach Trennung der beiden Feste und Verlegung
des Geburtsfestes auf einen andern Tag wird ndmlich von Cyrill in
jenem angeblichen Briefe damit motiviert, dals es den Bewohnern
Jerusalems unmoglich sei, beide Feste an demselben Tage mit ge-
biihrender Feierlichkeit zu begehen. Denn Bethlehem liege drei
Miglien westlich, der Jordan aber 15 Miglien 6stlich von Jerusalem.
Hs ist also hier vorausgesetzt, dals an demselben Tage eine Pro-
zession nach beiden Orten gehe, und da wire es dem Klerus aller-
dings unmoglich gewesen, beide zu begleiten. Dafs die Prozession nach
Bethlehem wirklich stattfand, bezeugt der vorerwihnte Bericht der
Pilgerin?®), von der Prozession nach dem Jordan aber schweigt sie.
Diese ist erst fiirs 6. Jahrhundert aus Gregor von Tours nachweisbar?).
Sie wurde auch erst moglich, als das Geburtsfest auf einen andern
Tag verlegt war. Der Schreiber des Briefes hat also eine spiitere
Einrichtung zuriickdatiert und kann keinesfalls der Bischof Cyrill von
Jerusalem gewesen sein.

Interessant ist dann noch die Art, wie dort die Wahl des
25. Dezember als Geburtstages motiviert wird. Titus, sagt der an-
gebliche Cyrill in seinem Schreiben an Papst Julius, habe alle Biicher
der Juden bei der Zerstorung Jerusalems nach Rom geschleppt.
Dort seien sie noch, und Julius mége nachsehen lassen, ob nicht der
wahre Geburtstag Christi darin zu finden sei). Julius habe nun
wirklich in den Schriften des Josephus gefunden, dals Zacharias die
Erscheinung des Engels im Tempel im 7. Monat, am Versihnungstage
gehabt habe, der damals auf den 23. September gefallen sei. Das
sei der Tag der Empfingnis seines Sohnes, Johannes des Tiufers;
dieser sei also am 24. Juni des folgenden Jahres geboren, Christus
aber nach Luk. 1, 36 sechs Monate spiiter, mithin am 25. Dezember.

Was die liturgische Feier angeht, so riihren die ersten Predigten
auf Nativitas Domini, welche aus dem Altertum auf uns gekommen

1) Combefis, Hist. haer. monoth. p. 314, nota 4. %) Peregr. Silv. L c.
3) Gregor. Tur., Micr. 1, 88; Migne 71, 783. ) Combefis 1. c. p. 302 E.
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sind, von Zeno Veronensis (1 380) her?). Sie sind aber siimtlich rein
theoretischen Inhaltes und nehmen auf das Datum keine Riicksicht. Auf
das Epiphaniefest findet sich bei ihm keine Predigt. Man mdochte
daraus schliefsen, dafs er es gar nicht gefeiert habe, oder dals es
mit dem Geburtsfest des Herrn identisch gewesen sei.

Die jetzige liturgische Feier des Weihnachtsfestes besteht darin,
dafls vor dem Feste auf einem Seitenaltar oder an einer andern passen-
den Stelle in der Kirche eine figiirliche Darstellung der Krippe an-
gebracht wird, welche bis Epiphanie oder gar bis zum 2. Februar
stehen bleibt. Diese Weihnachtskrippen gehen auf den hl. Franz von
Assisi zuriick, der zuerst mit Erlaubnis des Papstes eine Krippe mit
dem Jesuskinde in seiner Kirche aufgestellt hat.

Sodann ist es iiblich, drei Messen oder Hochéimter zu halten,
wovon die erste nach altem Gebrauch um Mitternacht begann. Sie
. feiert ihrem Inhalte nach die ewige Geburt des Sohnes aus Gott dem
Vater, die zweite Messe die zeitliche Geburt in der Menschwerdung,
die dritte die Wiedergeburt Christi im Herzen des Siinders. Schon
das Gelasianum kennt die {rina celebratio.

Der Gebrauch, drei Messen zu halten, reicht also weit in das
Altertum hinauf. Gregor d. Gr. erwihnt ihn Hom. 8 in evang.

Auch das Sacr. Leonin. hat neun verschiedene Formulare fiir
‘Weihnachten, aber die andern abendlindischen Riten, einschlielslich
des mozarabischen, haben nur eine Messe am ersten Weihnachtstage.

Das Menologium des Basilius Porphyrogenitus notiert am 26. De-
zember die Flucht Mariens nach Agypten und Stephanus erst am
folgenden Tage.

Da der 25. Dezember also nur ein in Riicksicht auf zufillige
dulsere Umstiinde gewihlter Tag ist, so stehen die unmittelbar darauf
folgenden Festtage der Weihnachtszeit, Stephanus, Johannes Ap. und
Innocentium, in keinem innern Zusammenhange damit, obwohl sie eben-
falls sehr alt sind.

Die Einfiihrung des Weihnachtsfestes und dessen Verlegung auf
den 25. Dezember hatte das Entstehen von drei weiteren Festen zur
. Folge: 1. des Festes Circumcisionis Domini, acht Tage nach dem
Geburtsfeste, wegen der Stelle Luk. 2, 21: postquam consummati
sunt dies oclo, ut circumcideretur puer, vocatum est nomen eius lesus.
9. Das Fest Annuntiatio am 25. Mirz, der Tag der Verkiindigung,
d. h. der Botschaft des Engels, welcher zugleich der Tag der Em-
pfingnis Christi ist. Er liegt neun Monate vor dem 25. Dezember,
der natiirlichen Dauer der Schwangerschaft entsprechend. Begreif-
licherweise ist fiir diesen Tag eine historische Gewihr ebensowenig
vorhanden wie fiir den 25. Dezember als Geburtstag. 3. Geburt

1Y) Opp. Zenowis Ver., ed. Migne XI, lib. II, tract. VII—IX. Ibid. lib. I,
tract. 13 diirfte unecht sein.



— 106 —

Johannes des Taufers, 24. Juni. Eine weitere Folge war, dals das Fest
occursus Domini, dmamdyry, das Fest der Begegnung, nimlich des
Zusammentreffens des Herrn mit Simeon im Tempel, welches schon
vor Einfiihrung des Weihnachtsfestes existierte, auf einen andern Tag
verlegt wurde. Nach der Vorschrift des Pentateuchs?) dauerte die
levitische Unreinheit nach der Geburt 40 Tage, und dieser Termin
wurde nach Luk. 2, 22 von Maria eingehalten: E¢ postquam impleti
sunt dies purgationis eius secundum legem Moysi, tulerunt illum in
lerusalem, ut sisterent ewm Domino. Wurde nun die Geburt des
Herrn am 6. Januar gefeiert, was geschah, solange Epiphanie das
Geburtsfest vertrat, so war der 15. Februar der 40. Tag nach der
Geburt, und so wurde wirklich das Fest occursus Domini noch im
Jahre 385 in Jerusalem an diesem Tage gehalten?). Feierte man die
Geburt am 25. Dezember, so mulste occursus Domini um 13 Tage
hinaufriicken, also auf den 2. Februar, wie es jetzt noch ist.

§ 16. Die Entstehung des Weihnachtsfestkreises. Der Advent.
Die Sonntage bis Septuagesima.

Das Weihnachtsfest hat #hnlich wie Ostern aulser einer Vigil und
Oktav auch noch eine lingere Vorbereitungszeit erhalten. Tetztere
konnte naturgemifs nicht frither vorhanden sein als das Fest, ja es
bedurfte vielmehr einer geraumen Zeit, bevor sie organisiert wurde, und
da das Fest selbst erst Mitte des 4. Jahrhunderts Eingang fand, so
ist nicht zu verwundern, dafs die erste sichere Erwiihnung des Ad-
vents von offizieller Seite uns erst Ende des 6. Jahrhunderts be-
gegnet ?).

Die Homiliensammlung Gregors d. Gr. beginnt niimlich mit
einer Predigt auf den zweiten Adventssonntag?*), und das Gelasianum
bietet fiinf Messen fiir den Advent, welche am Ende des zweiten
Buches stehen. Sie sind hier ebensowenig wie die sechzehn Messen
fiir die Sonntage nach Pfingsten an der ihnen eigentlich zukommenden
Stelle eingereiht. Nach dem &lteren Ritus umfalste die Advents-
zeit némlich fiinf Wochen, welche erst Gregor VII. auf vier
reduzierte.

Eine Art Vorfeier oder Vorbereitungszeit auf Weihnachten war
aber schon friiher vorhanden. Sie bestand analog der Vorbereitung
auf Ostern in Fasten, welches am Martinstag (11. November) begann
und bis Weihnachten dauerte; an allen Montagen, Mittwochen und
Samstagen wurde gefastet wie in der Quadragese. In dieser Weise
bereitete man sich in Gallien seit Bischof Perpetuus von Tours (491)

) 8 Mos. 12, 6. %) Peregr. Silv. p. 84 [60].
%) Siehe den Art. Advent von Krill in Kraus’ Real-Encykl.
%) Gregor. M., Hom. in evang. I, hom. 1. 6. 7. 20; Migne 76, 1078sqq.



— A0T —

im 5. Jahrhundert auf die Ankunft des Erlosers vor, wie aus den
gleichzeitigen historischen Nachrichten zu ersehen ist?). In Rom iibte
man dieses Fasten nicht, bildete aber den Advent als liturgischen
Bestandteil des Kirchenjahres aus und gliederte ihn demselben ein.
Seine Liturgie wurde im Mittelalter jener der Quadragese moglichst
gleichfsrmig gestaltet und das Gloria wihrend desselben nicht ge-
sungen.

Wenn die griechische Kirche auch eine liturgische Vorfeier auf
das Weihnachtsfest nicht angenommen hat, so beobachtet sie doch
seit dem 8. Jahrhundert das Fasten, welches vom Philippustag
(14. November) bis 25. Dezember, also sechs Wochen dauert?). Ebenso
lange dauerte die Adventszeit nach mozarabischem und Maildnder
Ritus.

Nachdem die Adventsfeier zuerst in Rom dem Kirchenjahr ein-
gefiigt war, verbreitete sie sich im ganzen Abendland. Im alt-
spanischen Ritus finden wir sie, und zwar mit fiinf Adventssonntagen,
um 650 im Lektionar von Silos vertreten. Linger dauerte es, bevor
sie im friinkischen Reich angenommen wurde, obwohl hier schon
der Grund durch Perpetuus gelegt war. Denn die Ritusbiicher des
7. Jahrhunderts, das Lektionar von Luxeuil und das sogen. Missale
Gothico-Gallicanum, welche Mabillon ediert hat, fangen mit Vigilia
natalis Domini an ohne Advent. In Rom selbst mufs die Ein-
richtung im 6. Jahrhundert aufgekommen sein, da die Predigt-
sammlungen von Augustinus und Leo I. noch keine Spur davon zeigen.

Die landliufige Anschauung, dafs die vier Wochen des Advents
die 4000 Jahre von Adam bis Christus symbolisieren, findet iibrigens
in der Liturgie keine Stiitze, wenn man sie sich auch sonst kann ge-
fallen lassen. Im Gegenteil, das Buch Genesis wird im Brevier erst
mit Septuagesima gelesen, wihrend die Adventszeit hindurch der
Prophet Isains gelesen wird.

Alter als die Adventszeit ist also das Adventsfasten. Lange
bevor die Liturgik der Adventszeit ihr Gepriige gab und sie aufnahm,
hatte man schon angefangen, sich durch Fasten auf die Ankunft des
Heilandes vorzubereiten, und diese Fasten begannen mit dem Feste des
hl. Martinus (11. November). Sie erstreckten sich also iiber 42 Tage,
und es kann sein, dafs man bei deren Einfiilhrung die Dauer der
Quadragese vor Ostern vor Augen hatte. Dieses Fasten wurde in
Gallien nach Vorschrift der ersten Synode von Macon (581) in der
Weise gehalten, dafs man Mittwochs, Freitags und Samstags vom
Martinstage an bis Weihnachten fastete, und der Ritus der Messe
sollte dem der Quadragese gleich sein (sacrificia quadragesimali ordine

1) Gregor. Tur., Hist. Fr. X, 31. Conc. Matiscon. can. 9.
?2) Auch die Kopten beobachten ein Adventsfasten, das am 19. Athyr
(15. Nov.) beginnt. Wiistenfeld, Synaxarium des Michael von Atriba sub 15. Nov.
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celebrari)’). In der Kirchenprovinz Tours galt das Fastengebot
nur fiir die Monche. Diese sollten aber den Monat Dezember bis
Weihnachten alle Tage fasten?).

Was die Dauer des Advents angeht, so erhoben sich noch im
10. Jahrhundert Stimmen zu Gunsten von fiinf Wochen. Man machte
dafiir besonders geltend, dafs bei der andern Praxis, wenn Weih-
nachten auf einen Montag falle, der Advent genau genommen nur
drei Wochen dauere. Zeugen fiir das Vorhandensein einer zwiespiltigen
Praxis in spiterer Zeit sind Amalarius und Abbo von Fleury?). Doch
war die vierwéchige Dauer auch schon im 8. Jahrhundert in
Frankreich angenommen, soweit der rémische Einfluls reichte?). In
spéterer Zeit trat fiir dieselbe besonders Berno von Reichenau, der
Verfasser des Micrologus, ein?),

Abweichend davon haben der Mailinder und der mozarabische
Ritus die Dauer des Advents auf sechs Wochen ausgedehnt, ihn
also auch in Bezug auf die Zeitdauer der Quadragese gleichgesetzt®).

Bine weitere Aufgabe war es nun, Weihnachten mit den Festen
des folgenden Jahres in Verbindung zu setzen. Dazu eignete sich
das Ereignis der Beschneidung und Namengebung des Herrn, wozu
sich der achte Tag, die octava Domini, von selbst darbot, sowie die
Feste Epiphanie und Lichtmefs. So bildete sich ganz ungezwungen
ein Festkreis um das Weihnachtsfest.

Von der andern Seite war zu beriicksichtigen der Sonntag, der
in die Weihnachtsoktav fillt, dessen Evangelium die Begegnung Jesu
und seiner Eltern mit Slmeon und Anna behandelt. Der Sonntag nach
Neujahr hat das Evangelium, das die Flucht nach Agypten erzihlt.
Es bleiben dann als Brucke zw1schen dem Weihnachts- und Osterfest-
kreis die Sonntage nach Epiphanie, deren, je nachdem Ostern friih
oder spit fillt, mindestens zwei, hochstens sechs sind. Von diesen
Sonntagen haben nur die beiden ersten einen bestimmten Charakter,
indem der erste ein KEreignis der Jugendzeit des Erlosers behandelt,
némlich sein Auftreten als zwolfjihriger Knabe im Tempel, der andere
das erste Wunder des Herrn zu Kana feiert”). Die iibrigen Sonn-
tage nach Epiphanie sowie die beiden folgenden, Septuagesima und
Sexagesima, haben keine geschichtlichen, sondern allgemeine ILehren
als Gegenstand der Perikope, und erst Quinquagesima und Quadra-
gesima zeigen auf das kommende Leiden hin. Bei den Sonntagen
3—6 nach Epiphanie ist das Fehlen eines bestimmten Gepriiges schon
um deswillen motiviert, weil sie unter Umstéinden von ihrer Stelle
geriickt und ans Ende des Kirchenjahres gesetzt werden.

) Matiscon. I, can. 9. %) Turon. II, can. 27, anno 567.

%) Amalarius, De eccl. off. I1I, 40; IV, 80. Abbo, Apolog.; Migne 139, 472.
Y Z. B. im Calendarium Frontonis. %) Migne 142, 1079. 1088.

%) Binterim V, 167; DMigne 85, 139. ) Seit 1893 gilt das auch vom

dritten Sonntage, indem auf ihn das Fest der heiligen Familie gelegt ist.
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Der Sonntag in der Weihnachtsoktav oder, wie er nach der
dlteren Ausdrucksweise heifst, der Sonntag nach Weihnachten hat
als Perikope den Abschnitt aus Luk. 2, 33—40, worin auf die wich-
tige Stellung hingewiesen wird, welche der Neugeborne Mariens fiir
das Volk Israel habe, und worin der Mutter geweissagt wird, dals
ein Schwert ihre Seele durchbohren werde. Wollte man sich blofs
an die Aufeinanderfolge der Thatsachen halten und den Malsstab
genauer Chronologie anlegen, so wiirde diese evangelische Perikope
den Ereignissen vorgreifen, indem sie im Text bei Lukas erst auf die
Perikope von Lichtmefs?) folgt und deren Fortsetzung bildet. Im
letzten Vers (2, 40) wird auch schon die Riickreise von Jerusalem
resp. Bethlehem nach Nazareth gemeldet; die Ereignisse aber, die
im Laufe des Kirchenjahres nun folgen, niimlich die Beschneidung
und die Ankunft der Magier, liegen natiirlich zeitlich vor der Riick-
reise nach Galilda.

§ 17. Oktav von Weihnachten, Beschneidung des Herrn, Neujahr.

Da Ostern nach Vorgang der Synagoge von Anfang an mit
Oktav gefeiert wurde und auch Epiphanie schon im 4. Jahrhundert
eine Oktay besafs, so konnte es nicht ausbleiben, dafs auch das Weih-
nachtsfest eine solche erhielt. So fiihrt denn schon im Gelasianum?)
und spiter im Gregorianum der achte Tag nach Weihnachten die
Bezeichnung octava Domini (in octavas Domini), woraus zugleich
hervorgeht, dafs er noch nicht als Festtag galt.

Auf der andern Seite war er halb und halb ein biirgerlicher
Festtag, wenigstens wurde er an vielen Orten in ausgelassener Freude
begangen als biirgerlicher Neujahrstag?), als der Tag, an welchem das
rémische Kalenderjahr seinen Anfang nahm. In Ravenna wurde er
mit Ténzen und Maskeraden gefeiert, gegen welche Petrus Chrysologus
in seinem 155. Sermo ernstlich eiferte. Da er den Christen sogar
das Zuschauen bei diesen Lustbarkeiten verbot, so miissen sie un-
sittlicher Art gewesen sein. In #hnlicher Weise ging es in Gallien
noch im 6. Jahrhundert zu und vermutlich auch anderwirts. Die
Synoden von Tours und Auxerre verboten diese Lustbarkeiten, und
um die heidnischen Gewohnheiten zu unterdriicken, hatten dortige
Bischéfe schon friiher die Abhaltung von privaten Bulfs- und Bitt-
gingen (lifaniae) angeordnet?).

Als kirchliches Fest erscheint der 1. Januar mit Bestimmtheit
in Rom erst Anfang des 9. Jahrhunderts, wo er dann auch gleich-
zeitig die Bezeichnung Circumcisio Domini zu fiihren anfingt. Die
Griechen, Syrer und Kopten haben ebenfalls diese Bezeichnung,

1) Luk. 2, 22—382. 2) So wenigstens in der textkritischen neuen Aus-
gabe von K. A. Wilson (Oxford 1894) S. 9. ) Augustin., Sermo 198, c. 1.
%) Turon. can, 17. 22. Antissiod. can. 1.
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Die Idee und der Termin zu diesem Feste waren ja durch die bei
Luk. 2, 21 angegebene Zeitbestimmung vermittelt, indem acht Tage
nach der Geburt des Herrn die Beschneidung und Namengebung er-
folgte. Beides geschah nach jiidischer Sitte an demselben Tage. Doch
fand fiir die Namengebung spiter noch ein besonderes Fest Eingang,
das auf den zweiten Sonntag nach Epiphanie verlegt wurde. Es
wurde von Clemens VII. 1530 dem Franziskanerorden zu feiern er-
laubt, nachdem schon der hl. Bernhard den Kult des Namens Jesu
durch dessen eifrige Verehrung angebahnt hatte. Innocenz XIII.
schrieb die Abhaltung dieses Festes unterm 20. Dezember 1721 fiir
die gesamte Kirche vor.

Dafls der 1. Januar noch im Gregorianum schlechtweg nur die
Bezeichnung octava Domini fiihrt, ist bereits bemerkt worden. Das-
selbe ist auch in dem von Fronteau edierten Kalendarium von
St. Genovefa der Fall, welches zwischen 714 und 731 geschrieben ist?);
und sogar noch im Homiliarium Karls d. Gr., welches von Paulus
Diaconus zwischen 786 und 797 zusammengestellt wurde, heiflst der Tag
in octavas Domini i. e. Calendas Ilanuarias®*). Bald darauf muls
aber die Anderung erfolgt sein. Wenn bereits unter den Pre-
digten des Zeno von Verona eine von der Beschneidung des Herrn
handelt®), so ist das nur ein Beleg dafiir, dafs der Gegenstand
homiletisch behandelt wurde, aber nicht fiir die Existenz des Festes.
In dem von Piper edierten Kalender Karls d. Gr., dessen Entstehung
man zwischen 731 und 781 setzt, steht allerdings Circumcisio, des-
gleichen im Festkatalog des Sonnatius.

Das unter dem Erzbischof Otgar um 840 fiir das Kloster St.Alban
geschriebene gregorianische Sakramentar hat ebenfalls nur octava
Domini.

Auf den biirgerlichen Neujahrstag nimmt die Liturgie keine Riick-
sicht, wenn auch im Lectionarium von Silos diesem Tage die Bezeich-
nung Caput anni gegeben ist.

§ 18. Das Fest der Erscheinung des Herrn.

Schon der Name Epiphanie weist darauf hin, dals die Entstehung
dieses Festes und seine erste Feier im Orient zu suchen sei. Das
Fest hiels bei den Syrern denko, was soviel bedeutet als Aufgang
und im Sinne des oriens ez alto Luk.1, 78 zu nehmen ist, bei den
Griechen aber ta émpdvia oder 7 &mpdwoc sc. 7pépa und Jeopdveta;
bei den Lateinern wird meistens die griechische Bezeichnung ge-
braucht oder sie wird verdolmetscht, von Leo d. Gr. mit festivitas
declarationis, von Fulgentius mit manifestatio, von andern mit

) Dort fiihrt er auch die Bezeichnung Natale s. Mariae.
) Wiegand S. 27. 5) Tractat. I, 13.
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apparitio’). Das Stammwort der griechischen Bezeichnung émpoiye
wird urspriinglich mit Vorliebe gebraucht vom Erscheinen des Tages-
lichtes und das Adjectivum 2mupdync hilfreich erscheinenden Gotter-
wesen beigelegt?).

Diese Bezeichnungen lassen die Bedeutung des Festes geniigend
erkennen, die man ihm urspriinglich beilegte: es war dem Andenken
an das Erscheinen des Gottessohnes auf Erden im allgemeinen ge-
widmet, wobei man dann speziell an gewisse einzelne Vorginge in
seinem Lieben dachte, bei denen seine Gottessohnschaft in besonderem
Glanze hervortrat. Dahin gehort vor allem seine menschliche Greburt,
die Huldigung der drei Weisen aus dem Morgenlande, welche durch
ihre Geschenke den Glauben an seine Gottheit bekannten, die Taufe
im Jordan mit ihrer Theophanie, sowie endlich die Wunder, wodurch
er seine gottliche Macht erwies, namentlich das erste bei der Hoch-
zeit zu Kana. Daher erklirt es sich, dafs man auch in der Mehr-
heit von den Gotteserscheinungen sprach. Der Ausdruck dies epi-
phaniarum sive manifestationum war sogar den Heiden bekannt?).

Der Monatstag des Festes war stets der 6. Januar. Die erste
Nachricht davon, dafs dieser Tag bei den Christen ausgezeichnet war,
giebt uns schon Olemens von Alexandrien, indem er sagt, dals ein
Teil der orthodoxen Christen seiner Zeit diesen Tag als Geburts-
tag Christi angesehen habe, wiihrend die Basilidianer den 10. Januar
dafiir hielten?). Aus dieser Mitteilung des Clemens geht nun freilich
nicht hervor, dafls der 6. Januar in Alexandrien dazumal bereits den
Rang eines Feiertags gehabt habe. Denn noch Origenes iibergeht ihn
bei seiner Aufzihlung der christlichen Feiertage, die er c. Cels.
VIII, 72 giebt. Indes es findet sich schon bald darauf unter den
Schriften Hippolyts eine Predigt cic ta &y deopdvera®). Hin freilich
sehr spiter und nicht sehr glaubwiirdiger Schriftsteller, der mehrfach
genannte Bischof Johannes von Nicéa, im 9. J ahrhundert will die Ent-
stehung des Festes auf die Johannesjiinger zuriickfiihren.

Epiphanie ist also ein Kollektivfest, indem es mehrere Ereignisse
aus dem Leben Jesu zusammenfaflst, bei welchen seine Gottheit in
die Brscheinung trat. Voran steht unter diesen Ereignissen die Taufe
des Herrn im Jordan durch Johannes®). Denn bei der Taufe wurde
dem biblischen Bericht zufolge die Stimme vom Himmel gehort, wo-
durch Jesus als der Sohn Gottes proklamiert wurde und wobei der

Y Leo I, Serm. 2 de epiph. Fulgentius, Serm.; Migne 65, 732.

%) Passow, Griech. Worterb. s. v. tmgouive und Enupdvre.

3) Ammianus Marcell. XXI, 2.

%) Clemens Alex., Strom. I, 21, § 45; ed. Potter p. 407; Sylburg p. 340.

5 In der Ausgabe von Achelis (Leipzig 1897) ist es die Predigt unter
No. 22. Sie wird von einigen fiir unecht gehalten; wie es scheint, ohne hin-
reichende Griinde.

%) Const. ap. VIII, 83; cfr.V, 13.
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Heilige Geist in Gestalt einer Taube (cwporg eldet) sichtbar erschien?).
Die Taufe im Jordan macht sich als eigentlicher Gegenstand der
Festfeier namentlich bei den Orientalen geltend; z. B. im iltesten
koptischen Kalender heilst Epiphanie Dies baptismi sanctificati und
in dem spiteren Zmmersio Domini®) und in der &ltesten uns erhal-
tenen Predigt auf diesen Tag, der Homilie des Hippolyt, wird aus-
schliefslich die Taufe Jesu gefeiert?).

Das zweite Ereignis, dessen Andenken der 6. Januar ge-
widmet war, ist die Ankunft der drei Weisen, welche durch ihre
Opfergaben Christum als Gott, Menschen und Erléser anerkannten
und in ihm den erwarteten Konig der Juden verehrten. Ubi est,
qui natus est, Rex Iudaeorum? Die Weisen trafen das gottliche
Kind noch in Bethlehem, aber nicht mehr im Stalle, wie die Kiinstler
den Vorgang meistens irrig darstellen, sondern in einem Hause des
Fleckens*), wo sich die Eltern inzwischen einlogiert hatten. Wie
lange nach der Geburt das geschehen sei, dafiir geben die Evangelien
keine Andeutung; jedenfalls trafen die Weisen innerhalb der 40 Tage
nach der Geburt ein. Denn alsdann finden wir die heilige Familie
in Jerusalem, von wo sie nach Nazareth wandert.

Fulgentius behandelt in seinem vierten Sermo nur die Ankunft
der Weisen und den Kindermord als Objekt der Feier®).

Die Ankunft der Magier erscheint in den sechs Predigten Augustins
als der einzige Gegenstand der Festfeier ©).

Das Formular der Messe, welches das Gelasianische Sakramentar
giebt, gedenkt in den Gebeten und der Prifation nur dieses Geheim-
nisses, nicht der beiden andern, und das Evangelium der Messe”)
erzihlt die Ankunft der Magier.

Das dritte Ereignis, welches gefeiert wird, ist das erste
Wunder des Herrn, als er auf der Hochzeit zu Kana seine Macht,
‘Wunder zu wirken, ausiibte.

Dies dreifache Objekt der Festfeier ist auch in der jetzigen
romischen Liturgie anerkannt und ausgedriickt in der Antiphon zum
Benedictus: Hodie coelesti sponso iuncta est ecclesia, quoniam: 1. in
Tordane lavit Christus eius crimina; 2. currunf cum muneribus
Magi ad regales nuptias; 3. ex aqua faclo vino laetantur convivae.
Das dreifache Objekt findet sich ebenso in der Predigt des Maximus
von Turin®) angegeben (allerdings mit Ferunt enim hodie eingeleitet):
quid potissimum praesenti hoc factum sit die, noverit ipse, qui fecit.
So schon Polemius Silvius in seinem Kalender zum heutigen Tage:
Epiphania quo die interpositis temporibus stella Magis Dominum

%) Matth. 3, 16. Mark. 1, 9—11. Luk. 3, 21f.

2) Seldenius, De synedriis 11T, 15, p. 204. 220.

3) Siehe Gregor. Naz., Orat. in s. lumina, Brevier dies VIIL

4) Matth. 2, 10f. %) Migne 65, 732. %) Sermo 199—204.
7) Matth. 2, 1—12. ) Hom. 7 in Epiph.; Migne 57, 271.
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natum nuntiabat et aque vinum facta vel in amne lordanis salvator
baptizatus est?).

In spiiteren Zeiten bis ins Mittelalter hinein dehnte man den im
Worte Epiphanie liegenden Begriff noch weiter aus und machte den
6. Januar zum Gedichtnistag noch anderer Manifestationen der gott-
lichen Macht Christi, so der wunderbaren Brotvermehrung, ferner im
Mittelalter vereinzelt der Auferweckung des Lazarus?).

Dafs Epiphanie im Abendlande den Charakter als Fest der Ge-
burt Jesu gehabt habe, davon findet sich keine Spur, und auch im
Orient kam diese Bedeutung des Tages bald in Vergessenheit nach
dem Aufkommen des Weihnachtsfestes. Man kann es vielleicht als
Polemik gegen Reste der im Orient damals noch nicht ganz ver-
schwundenen fritheren Auffassung des Festes ansehen, wenn Hiero-
nymus sich dagegen erklirt, dafs Epiphanie als Fest der Geburt
Christi angesehen werde 3).

Seines bisherigen Charakters als Geburtsfest Christi mufste Epi-
phanie dort, wo es denselben besessen, durch die Annahme des
25. Dezember natiirlich entkleidet werden. So ist es denn nicht zu
verwundern, wenn gerade Chrysostomus als Fiirsprecher des ersteren es
angezeigt fand, seinen Zuhorern den Unterschied beider Feste niher
zu erkliren. Er sagt, bei seiner Geburt erschien Christus nicht
offentlich und vor allen, sondern nur wenigen Personen, und noch
weniger wurde seine Gottheit dabei offenbar, so dals Johannes noch
bei der Taufe im Jordan ausrufen konnte: Er steht mitten unter
euch, und ihr kennet ihn nicht. Vom Zeitpunkt der Taufe an da-
gegen wurde seine Gottheit allen offenkundig, und darum trigt auch
das Fest, welches zu Ehren der Taufe Jesu gefeiert wird, den Namen
Epiphanie. Aufserdem gebe es allerdings noch eine weitere Hr-
scheinung des Herrn, die, welche am Ende der Zeiten stattfinden
wird%). Dies fiihrt Chrysostomus zur Begriindung der Notwendigkeit
an, ein besonderes Geburtsfest Christi neben Epiphanie zu feiern.

Eine Oktav bekam das Fest Epiphanie erst in den Kalendarien
des 8. Jahrhunderts, und im Gregorianum erscheint es noch ohne
dieselbe, aber wohl mit einer Vigil. Im Kalendar von Fronteau hat
es eine dreitidgige Feier bekommen.

) Von der Taufe fiihrt das Fest bei den Griechen die Nebenbezeichnung
,Fest der Lichter“, £opty) t@v gwrwy.

?) Augustin., Sermo supposit. 136, c. 1 und im Hymnus Tlluminans altissimus
bei Kayser, Hymnen, 2. Aufl. S. 370. Im iibrigen vgl. den Art. Feste von Funk
und Krieg in Kraus Realencyklopédie.

%) Hieronymus, Comm. in Ezech. T, 1.

%) Chrysost., Hom. ad pop. Ant. de bapt. Chr. ¢. 2; Migne 49, 863 sqq. Da-
selbst wird auch erwihnt, dals die Gldubigen in Antiochien damals vom Tauf-
wasser um Mitternacht des Festes mit sich nach Hause zu nehmen pflegten, und
dals sie es jahrelang verwahrten, ohne dals es in Fiulnis geriet.

Kellner, Heortologie, 8
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Am 6. Januar wurde in Alexandrien alljihrlich die epistola festals,
der Hirtenbrief des Bischofs, verdffentlicht, worin der Termin des
Osterfestes fiir das betreffende Jahr verkiindet wurde. Dieselbe
Einrichtung ordnete im Abendlande die vierte Synode von Orleans
(can. 1) an im Jahre 541, ebenso die Synoden von Auxerre 578 und
585 (can. 2).

Der 6. Januar war bereits in Cod. Theod. II, 8, 20. 25; V, 2
im Jahre 400 als ein Tag anerkannt, an welchem Zirkusspiele nicht ge-
halten werden durften, gerichtsfreier Tag ward er erst unter Justinian?).

In den Kirchen des Orients ist der Tag noch besonders merk-
wiirdig durch die offentliche feierliche Weihe des Wassers, deren
schon Chrysostomus erwihnt. Sie soll an die Verwandlung des
‘Wassers in Wein erinnern und ist ein grolses Volksfest, das aber
seinen religivsen Charakter vielerorts ganz abgestreift hat. Sie wird
in der Weise vorgenommen, dals der Klerus in Prozession an das
Meer oder den Fluls zieht, Gebete spricht und ein Kruzifix ins
Wasser wirft, das dann von Schwimmern herausgeholt wird. Dies
geschieht am 18. Januar neuen Stils.

Besonders feierlich wurde das Fest begangen in Jerusalem, wo-
von die gallische Pilgerin uns eine Beschreibung hinterlassen hat.
Leider fehlt der Anfang mit der bestimmten Angabe des Festes.
Aber der Name desselben als des letztvorangehenden findet sich bei
Erwihnung des folgenden Festes (quadragesimae de epiphania p. 84,
cod. 60), weshalb iiber die Identitit des p. 82 und 83 beschriebenen
Festes mit Epiphanie kein Zweifel sein kann.

Danach fand am Vorabend eine Prozession von Jerusalem nach
Bethlehem statt, welche in der Morgendimmerung von dort zuriick-
kehrte. Nachdem man sich ausgeruht, begann um die 2. Tages-
stunde der Gottesdienst in der prichtig geschmiickten grélseren
Kirche, in Golgatha genannt. Nach Schluls des Gottesdienstes zog
man zur Anastasiskirche, und um die 6. Stunde, also 12 Uhr,
war die ganze Feier zu Ende. Abends war V esper (lucernare). Am
zweiten und dritten Tage wurde der Gottesdienst in derselben Kirche
gehalten, am vierten Tage dagegen auf dem Olberg in der Eleona
genannten Kirche, am fiinften Tage im Lazarium, dem Grab des
Lazarus, in Bethanien, 1!/> Miglien von Jerusalem, am sechsten Tage
in Sion, am siebenten in der Anastasiskirche, am achten aber in der
Kirche des heiligen Kreuzes. Ebenso wie in Jerusalem dauerte auch
in Bethlehem die Festfeier acht Tage lang. Wir haben also hier
gewissermafsen eine Festoktav vor uns.

Das Alter und die Verbreitung des Epiphaniefestes anlangend,
war dasselbe im lateinischen Nordafrika wihrend des 3. Jahrhunderts
unbekannt, da es Tertullian nicht erwihnt, und noch zur Zeit des

1) Cod. Iustin. III, 12, 6.
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hl. Augustin wurde es daselbst von den Donatisten als eine orientalische
Neuerung verworfen?!); auch in Alexandrien scheint es zur Zeit des
Origenes wenigstens nicht allgemein als Fest gegolten zu haben, da
er es mnicht als solches aufzéhlt. In betreff Roms fehlen fiir die
dlteste Zeit alle Nachrichten, aber da die Tochterkirche Roms, Nord-
afrika, das Fest anfangs nicht kannte, so wird man es auch dort
anfinglich nicht gefeiert, sondern erst im Laufe der Zeit angenommen
haben. Dagegen galt es in Spanien 380 als Feiertag, desgleichen in
Grallien 361, fiir Thracien ist es schon 304 nachweisbar?). Im Orient
ersetzte es iiberhaupt das Geburtsfest Christi, Weihnachten?), und ist
iiberdies jetzt wohl schon fiir die erste Hilfte des 3. Jahrhunderts
als verbiirgt anzusehen durch das neu erschienene Zestamentum lesu
Christi, wo es zweimal neben Ostern und Pfingsten als hoher Festtag
genannt wird %),

) Augustin., Sermo 202, c. 2, %) Caesaraug. von 380, can. 3. Ammianus
DMare. 1. c. Passio s. Philippi Heracleensis bei Ruinart, Acta p. 440, c. 2.
%) Zeugen dafiir sind besonders Epiphanius (Haer. 51, c. 16 u. 24), Ephrdm,
Cassian u. a.; siche oben S. 83.
) Testam. D. n. Iesu Chr., ed. Rahmani (Mog. 1899) I, 28; IV, 67. 101.
Die Benutzung dieser Schrift ist erschwert durch die Eigentiimlichkeit, welche sie
mit den meisten fiir den praktischen Gebrauch bestimmten Werken gemein hat,
nimiich die, dals sie im Laufe der Zeit Verinderungen erlitt, namentlich Zusitze
erhielt. Wie viel Altertiimliches in den liturgischen und diszipliniren Anord-
nungen steckt und wie viel sich aus ihnen wird herausschilen lassen, steht, wie
Harnack sagt, noch zur Untersuchung. Ohne dieser Untersuchung vorgreifen
zu wollen, bemerke ich, dafls der Festcyklus des Testamentum zwischen dem
des 3. und 4. Jahrhunderts in der Mitte steht. Epiphanie, was Anfang des
3. Jahrhunderts bei Clemens Alex., Origenes und Tertullian noch nicht als
Fest erscheint, ist hier schon Fest, Weihnachten aber noch nicht, und die 40 Tage
vor Ostern sind als solche vor andern Zeiten des Kirchenjahres wohl ausgezeichnet,
. aber das Quadragesimalfasten wird noch nicht gefordert. Den Lehrern der Profan-
wissenschaften ward (VI, 2. 14) nur angeraten, beim Ubertritt zum Christentum
. diese Beschiftigung aufzugeben, wenn ihnen ein anderer Erwerbszweig zu Gebote
. steht, gerade wie in den Kanones des Hippolyt nr. 12. Der Autor steht also
. mit Hippolyt in der Mitte zwischen Tertullian und der Praxis des 4. Jahr-
- hunderts. In der konstantinischen Zeit gab es christliche Rhetoren und Gram-
. matiker in Menge, Lactanz, Apollinaris Vater und Sohn, Augustinus u. a. Denn
niemand sah mehr das Lehramt als unvertriglich mit dem christlichen Bekenntnis
. an, wie das Tertullian in seiner um 200 verfalsten Schrift De idololatria ¢, 10
gethan hat (siche meinen Art. ,Pddagogik“ im Kirchenlex. IX, 2. Aufl). Das
Testamentum scheint mir also in diesem Punkte wie auch in andern auf der
‘Wende des 3. zum 4. Jahrhundert zu stehen, wihrend die Apostolischen Kon-
stitutionen betreffenden Orts (VIII, 32), wo sie die Taufhindernisse aufzihlen, das
- Lehramt gar nicht mehr erwihnen. Die Einwendungen, die aus den Vorschriften
iiber Einrichtung der Kirchengebiude gegen die oben angenommene Abfassungs-
zeit erhoben werden, scheinen mir nicht zwingend, da schon beim Ausbruch der
diokletianischen Verfolgung an manchen Orten, z. B. in Nikomedien, stattliche
. Kirchengebidude vorhanden waren.
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§ 19. Das Fest der Darstellung Jesu im Tempel
(Purificatio. Lichtmefs).

Nach mosaischem Gesetz wurde jede Mutter, welche einen
Knaben geboren hatte, zuniichst sieben Tage unrein und war dann
noch weitere 33 Tage von aller Teilnahme an heiligen, gottesdienst-
lichen Handlungen ausgeschlossen, nach der Geburt eines Midchens
aber doppelt so lange. Die gesamte Reinigungszeit betrug also 40
bezw. 80 Tage. Nach Ablauf derselben mulste die Mutter ein ein-
jihriges Lamm als Brandopfer und eine Taube als Siindopfer, im
Falle des Unvermdgens aber ein Paar junge Tauben oder Turteltauben
als Brand- und Siindopfer darbringen lassen?). Nach biblischem Be-
richt verfuhr Maria nach der Geburt Jesu diesem Gesetze entsprechend
und brachte das vorgeschriebene Opfer am 40. Tage im Tempel zu
Jerusalem dar?), wobei die Begegnung mit Simeon und Anna
stattfand.

Es waren also bei diesem Vorgange in erster Linie Maria und
ihr gottlicher Sohn, in zweiter Linie Simeon und Anna beteiligt, und
es wire zu verwundern, wenn dieses Ereignis nicht schon in friiher
Zeit eine kirchliche Gedichtnisfeier gefunden hiitte. Die erste Er-
wihnung einer solchen konnen wir jetzt fiir die letzten Dezennien
des 4. Jahrhunderts und zwar fiir Jerusalem nachweisen aus dem
Pilgerbericht der Silvia. Der Tag wurde hochfeierlich begangen, niim-
lich mit Prozession, Predigt iiber Luk. 2, 22ff. und Messe, hatte aber
einen eigenen Namen noch nicht, sondern wird nur als der vierzigste
nach Epiphanie bezeichnet?). Der letztere Umstand dient zugleich
wiederum als Beweis dafiir, dafs zu jener Zeit Epiphanie in Jerusalem
als Geburtsfest des Herrn galt, und indirekt folgt aus dem Wortlaut
der Stelle (kic), dals man in der Heimat der Pilgerin das Fest noch
nicht kannte.

Allem Anschein nach ist das Fest zuerst in Jerusalem auf-
gekommen und hat sich von dort aus nach und nach iiber die ganze
Kirche verbreitet. Fiir Konstantinopel bezw. das byzantinische Reich
werden uns sogar Person und Zeit der ersten Einfilhrung genannt.
Als nimlich eine Pest daselbst unter Justinian eine ungeheure Sterb-
lichkeit hervorrief, wurde es, nachdem diese ihr Ende gefunden, im
Jahre 542 auf Anordnung des Kaisers zum erstenmal gefeiert®).
Die abweichende Angabe, die sich bei Georgius Hamartolus und
Nicephorus findet, Kaiser Justin, Justinians Vorginger, habe es ein-
gefiihrt und die Feier desselben auf dem ganzen Erdkreis befohlen,

1) 3 Mos. 12, 2—8. 9 Luk. 2, 22ff.

%) Peregr. Silviae 60, ed. Gamwrrini c. 84; Geyer c. 26: Quadragesimae de
epiphania valde cum summo honore hic celebrantur ete.

%) Theophanes, Chronogr.; ed. Bonn p. 345 ad ann. 534.
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scheint auf einer blofsen Verwechslung der beiden Kaiser zu beruhen?).
Jedenfalls aber datiert von dieser Zeit an die weitere Verbreitung
des Festes.

Der Name, unter welchem es nun bei seiner Einfiihrung in
weiteren Kreisen auftrat, war ,Begegnung, oOmamdyry, occursus Do-
mini, womit die Begegnung des Knaben Jesus und seiner Eltern mit
Simeon und Anna gemeint ist.

Es kann wohl sein, dafs das Fest infolge des Vorgehens Justi-
nians damals auch in Rom angenommen wurde; eine bestimmte Nach-
richt dariiber ist aber nicht vorhanden. '\Vas Rom betrifft, so er-
scheint es im Gelasianum mit dem abweichenden Namen purificatio,
also als Muttergottesfest, ohne Erwihnung einer Prozession®). Doch
hat Sergius I. (687—701) an diesem Tage wie an den drei andern
grofsen Marienfesten eine Bittprozession angeordnet. In der be-
treffenden Stelle des Papsthuches, wo das gemeldet wird, erhilt das
Fest eine uns sehr auffallende Benennung, ndmlich dies s. Symeonis,
Fpapanti Graeci vocant, welche danach aussieht, als ob das Fest in
Rom noch nicht so recht eingebiirgert gewesen sei. Ubrigens galt der
9. Februar den Griechen auch wirklich als Todestag des hl. Simeon
wegen des in seinem Gesange vorkommenden Ausdruckes: Nune
dimittis servum tuum in pace®). Dals es im ganzen im Abendlande
an manchen Orten erst spit Eingang fand, beweist auch der Umstand,
dals es sich im #ltesten Lektionar der spanischen Kirche, dem von
Silos, um 650 noch nicht findet, ja noch nicht einmal in dem von
Fronteau herausgegebenen Kalendar von St. Genovefa in Paris aus
den Jahren 731—741 u. a.

Friiher wurde vielfach behauptet, Papst Gelasius I. habe das Fest
in Rom, also zwischen 492 und 496, eingefiihrt, um dadurch die néicht-
lichen Umaziige mit Fackellicht, welche die Heiden am Feste der
Lupercalia vevanstalteten und wobei sie viel Unfug veriibten, zu ver-
bannen und durch eine christliche Volkssitte zu verdrdngen. Diese
Meinung4) wird durch die oben angefiihrten Thatsachen widerlegt.
Zwar waren die Lupercalia am 15. Februar, was allerdings zufillig
der Tag ist, an welchem man in Jerusalem in dlterer Zeit das Fest
feierte, aber dafls bei der Prozession Lichter getragen worden seien,
saght die gallische Pllgerm nicht einmal. Ubrigens waren Prozessionen
mit und ohne Lichter im christlichen Altertum wie auch bei den

Y) Nicephorus, Hist. eccl. XVII, 28: wui iy t0b cwijpog bmamdyiy &pt
mpdrwe Groviuyod Tis 1hs fopraleadar Tdret.

%) Sacr. Gelasianum II, 8 unter den Natalicia sanctorum; IMigne 74, 1158.
Auch im Gregorianum ist die Prozession noch nicht beriicksichtigt.

%) Morcelli I, 86. 288.

%) Sie wurde von Barowius (ad ann.534) aufgestellt, von Pagi widerlegt, in
neuerer Zeit von Usener (a.a.O. S. 332) wieder aufgenommen, von Grisar (Gesch.
Roms I, 455) aber bestritten.
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Heiden so hiufig, dafs ein Zusammenhang der Prozession am Licht-
melstage mit den Lupercalia daraus nicht herzuleiten ist.

Dafs das Fest anfinglich mehr als Fest des Herrn und nicht

als Fest der Mutter Gottes aufgefalst wurde, daran erinnert noch das
Invitatorium Gaude et laetare, Ierusalem, occurrens Deo tuo und die
Priifation, welche die von Weihnachten ist. Awuch die Oration des
Tages spricht nur von der Darstellung des Herrn im Tempel, und
die Antiphonen beziehen sich meistens darauf, wiihrend die Psalmen
allerdings diejenigen der Muttergottesfeste sind.

§ 20. Die Sonntage des Kirchenjahres als Verbindungsglieder
der einzelnen Hauptfeste.

Im Zeitalter der Verfolgungen war es den Christen kaum méglich,
aufser der Sonntagsfeier noch weitere Feste zu begehen, und es kann
nicht befremden, wenn die beiden Schriftsteller, welche auf das Be-
stehen von christlichen Festen zu sprechen kommen, aulser Ostern
und Pfingsten, die ohnehin auf den Sonntag fallen, keine zu
nennen wissen. Dazu kam im 4. Jahrhundert noch das Weihnachts-
fest und etwas frither schon Epiphanie. In diesen Hauptfesten,
denen sich bald noch mehrere kleinere anreihten, waren die Elemente
zu einem organischen Ganzen gegeben, indem dieselben Mittelpunkte
fiir die kleineren Feste wurden, welche sich um sie scharten.

Der letzte wichtige Schritt auf dem Wege der Ausgestaltung
des Kirchenjahres war der, die Hauptfeste oder Festkreise unter
sich zu einem Ganzen zu verbinden, und als Mittel dazu boten
sich die Sonntage des Jahres dar, indem man sie an dem Fest-
charakter der ihnen zunéchst liegenden Hauptfeste teilnehmen liels
und sie ihnen angliederte. Auf diese Bahn wurde der Bildungsprozels
geleitet durch die Vorfeier von Ostern und die Verbindung, in welcher
Ostern und Pfingsten stehen. Die Sonntage der Quadragese besalsen
ihr Geprige als Vorbereitung auf Ostern, und die Sonntage des
fiinfzigtiigigen Zeitraums zwischen Ostern und Pfingsten, der Quinqua-
gesima, nahmen an dem hochfestlichen Charakter teil, welchen fiir
die Christen des Altertums dieser ganze Zeitraum hatte. Es brauchte
nun also nur noch die Verbindung zwischen Weihnachten, Ostern und
Pfingsten hergestellt und eine Vorbereitungsfeier auf ersteres Fest
eingefiihrt zu werden. Dies vollzog sich im Laufe des 6. bis 8. Jahr-
hunderts.

In den ersten sechs Jahrhunderten hatten die gewohnlichen Sonn-
tage des Jahres noch keine liturgische Stellung, ja sie wurden nicht ein-
mal numeriert. Es bestand fiir sie eine Art Commune dominicarum,
d. h. es war eine Anzahl von Messen vorhanden, von welchen be-
liebig fiir jeden Sonntag eine ausgewihlt werden konnte. Zu diesen
Sonntagen, welche man schlechthin dominicae quotidianae (Alltags-
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sonntage) nannte, gehorten die Sonntage nach Epiphanie und nach
Pfingsten.

Dieser Sonntage sind zusammen im ganzen 29 oder 30, je nach-
dem das Kalenderjahr (365 : 7 = 52 4 1) einen Sonntag mehr oder
weniger hat. Der kleinere Teil dieser Sonntage, hichstens sechs,
wenigstens zwei, entfillt auf die Zeit zwischen Epiphanie und Sep-
tuagesima, der grolsere aber, niimlich 24—28, auf die Zeit zwischen
Pfingsten und Advent; die Schwankungen in betreff der Zeit sind
durch den Ostertermin bestimmt. Fiir diese Sonntage ist historischer
Stoff als Gegenstand spezieller Feier nicht mehr vorhanden. Denn
mit Pfingsten sind die Heilsthatsachen abgeschlossen, und Ereignisse
aus der Kirchengeschichte hat man im Abendland in den Festkreis
nicht aufgenommen, wihrend der Orient das Geddchtnis einzelner,
wie z. B. der allgemeinen Konzilien, begeht.

Was den romischen Ritus speziell betrifft, so war die Entwick-
lung die, dafs im Sacramentarium Gelasianum nur die Fastensonn-
tage und die zwischen Ostern und Pfingsten fallenden einen anerkannt
festen liturgischen Charakter und ihre Stellung im Kalender hatten.
Fiir alle iibrigen Sonntage des Jahres waren im ganzen nur 16 Messen
zum beliebigen Gebrauch vorhanden, welche nicht einmal im ersten
Buche beim anni circulus vorkommen, sondern im dritten Buche zu
Anfang. Sie bilden mit den Messen der Wochentage und denen fiir
besondere Vorkommnisse das dritte Buch. Die fiinf Adventsmessen
stehen aber auffallenderweise im zweiten Buch ebenfalls aulser der
Zeitfolge.

Im Gregorianum, also Ende des 8. Jahrhunderts, hatte das
Kirchenjahr bereits die vollendete Form wie heutzutage, mit dem
einzigen Unterschiede, dafs noch fiinf Adventssonntage gerechnet
werden statt vier und dafs dieselben am Ende dieses liturgischen
Werkes stehen, nicht am Anfang des Missale wie jetzt, was daher
kommt, dafs man Weihnachten als Jahresanfang anzusehen gewohnt
war. Weil die Zahl der Adventssonntage um eine Einheit grofser war
als jetzt, so ist die Zahl der Sonntage nach Pfingsten um eins kleiner.

Die gallische und die spanisché Kirche folgten in der Ausbildung
des Kirchenjahres der romischen. Das mozarabische Brevier hat noch
finf Adventssonntage, aber sie stehen zu Anfang. Dieselbe Stelle
haben sie in dem Ziber responsalis und- antiphonarius, die in einem
Codex des 9. Jahrhunderts von Compieégne erhalten sind und falsch-
lich den Namen Gregors d. Gr. tragen?).

In den frinkischen Lektionarien wurden Versuche gemacht, die
Sonntage nach Pfingsten unter sich zu gruppieren, welche aber spiter
wieder aufgegeben wurden: Sonntage nach Peter und Paul, Sonntage
nach Laurentius u. s. w.

) Migne, Patr. lat. t. 78. Abdruck der Ausgabe von Menard.
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Die Unterteilung der Sonntage nach Pfingsten scheint im 8. Jahr-
hundert im Frankenreiche allgemein gewesen zu sein. Das Homilia-
rium Karls d. Gr. zihlt:

vier  Sonntage nach Epiphanie,

drei = » Pfingsten,
sieben 5 » Peter und Paul (post natale apostolorum),
99 fiinf - » nach Laurentius,
die Quatemperwoche des September (feria IV, VI et sabb. et
] Dominica),
sechs Sonntage nach Michaelis, 29. September (post s. angeli).

Das Kalendarium Frontonis dagegen ziihlt:

zwel Sonntage nach Pfingsten,
1 9J sgchs > , Peter upd Paul (post natale apostolorum),
l vier 5 » Laurentius,
sieben 5 » COyprianus (post s. Cypriani).

Also nur 19 Sonntage nach Pfingsten; datiir hat das Kalendarium
Frontonis zehn Sonntage nach Theophanie bis Septuagesima. Offenbar
mulsten diese aushelfen, wenn es am Schlufs des Kirchenjahres fehlte.

Der Comes Albini bei Ranke (App. p. IV) zéhlt #hnlich:

fiinf Sonntage nach Theophanie,

[ vier - post pentecosten,
fiinf = » natale ss. apostolorum,
fiinf i » natale s. Laurentii,

eine Dominica mensis septimi,

sechs Sonntage post s. angeli scil. dedicationem basilicae s. arch-

angeli (Michaélis),

vier Adventssonntage.

Das Mainzer gregorianische Sakramentar, das unter Erzbischof
Otgar um 840 geschrieben ist, hat sechs Sonntage nach Theophanie,
vier Sonntage post pentecosten, die folgenden sechs sind post natale
apostolorum genannt, dann sechs Sonntage post natale s. Laurentii
und acht Sonntage post s. Archangeli, also 24 im ganzen.

Eine vereinzelt stehende Erscheinung ist es, wenn in dem
frinkischen Lektionar von Luxeuil des VIL. saec. blofs zwei Sonn-
tage post theophaniam, drei Sonntage post cathedram s. Petri vor-
kommen, die Fastensonntage aber nebst Septuagesima u. s. w. nicht be-
sonders aufgefiihrt sind.

Ersteres ist weniger auffallend, da noch im Gelasianum die
Sonntage nach Epiphanie nicht eigens benannt sind. Alle diese
Versuche, die Sonntage in kleinere Gruppen zu zerlegen, wurden
spiiter aufgegeben, und man zog die einfache Numerierung vor, wie
sie im romischen Ritus angenommen war.

Vom abendliindischen Gebrauch, diese Sonntage in das Kirchen-
jahr einzugliedern, sehr verschieden ist die Art und Weise, wie die
Orientalen sie behandeln und benennen:
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In der Zeit von Ostern bis Pfingsten werden die sonntéglichen
und sonstigen Perikopen aus dem Evangelium Johannis genommen,
vom Sonntag nach Pfingsten bis zum Feste Kreuz-Erhchung (14. Sep-
tember) aus dem Evangelium nach Matthédus, von diesem Tage an
die folgenden 15 Wochen hindurch aus Lukas. Jene Sonntage
hiefsen darum Sonntage nach Matthéus, diese die Sonntage nach
Lukas. Die letzteren erstrecken sich iiber Neujahr und Epiphanie
hinaus, auf den Advent nehmen die Lektionen keine Riicksicht.
Dann folgt noch ein Sonntag ,nach Matthius“ aufser der Reihe,
der 17., der zeitlich etwa unserem vierten Sonntag nach Epiphanie
entspricht, Das Evangelium nach Markus liefert die Lektionen fiir
die Mehrzahl der Samstage und Sonntage der Fastenzeit sowie fiir
eine Anzahl von Ferialtagen im Laufe des Jahres. Aber die be-
treffenden Sonntage heifsen doch nicht Sonntage nach Markus, so-
wenig wie die zwischen Ostern und Pfingsten Sonntage nach Johannes,
sondern die ihnen beigelegten Namen sind teils von ihrer Stellung in
der Fastenzeit, teils vom Inhalt der Perikopen hergenommen. Die
Kirchenordnungen der Orientalen bringen also die Sonntage des
Jahres mit den Festen nicht in eine organische Verbindung, sondern
nur in eine rein dufserliche.

Das Kirchenjahr der Griechen beginnt nicht mit Advent, sondern
mit Ostern bezw. mit der Vorbereitungszeit auf dieses Fest oder nach
unserer Ausdrucksweise mit dem Sonntage Septuagesimal).

Koptowi; ©od tehdvop %ol gapsaion (Sonntag des Zollners und des
Pharisders, so genannt wegen seines Evangeliums Luk. 18, 9—14).

Koprord) b domton oder mpocpwvioyos (der Sonntag des verlorenen
Sohnes, wegen des Evangeliums Luk. 15, 11—32).

Kopromd) oméupewc?) (der Fleischsonntag, weil mit ihm die Enthaltung
von Fleischspeisen ihren Anfang nimmt. Die nun folgende
Woche heiflst bei den Russen die Butterwoche, weil der Ge-
nuls der Lakticinien noch erlaubt ist).

Koprond) t7jc tpopdyor (Sonntag des Kiiseessens, weil von da an
auch der Genuls der Liakticinien verboten ist).

Koprondy mpden 6y vioreiay fror opdodobiag (der erste Fastensonntag,
auch Sonntag der Orthodoxie genannt, zur Erinnerung an die
Beendigung des Bilderstreites).

Koplo; Sevtépa, rpiry, tetdpry xol wépmrn tdv yoredy (zweiter bis
fiinfter Fastensonntag).

Koprowdy t@v Bofey (Palmsonntag, von fois, Palmzweig).

‘H orior wad peyddy mépmen (Griindonnerstag).

H oryior nal peyadn moposrevy) (Karfreitag).

) Leo Allatius, De dominicis et hebdomadibus recent. Graecorum (Colon.
1648) pag. 1400, citiert bei Damniel, Cod. lit. IV, 212sqq.
*) Die Form dieses Adjektivs ist gebildet nach Analogie von éxspws.
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To &yoy 7ol uéya odffatoy (Karsamstag).

H dyfor ol peydhy moponi) tob mdoye (Ostersonntag), 7 EBdopac
Srokowiouos, d. 1. Woche der Erneuerung (die Osterwoche).

Koptaxi tod avemdoyo xowy] (Weilser Sonntag, auch véa xoptod) tod
ayion dmostohon Owid genannt, wegen des Evangeliums vom un-
gliubigen Thomas Joh. 20, 19ff. Am Schluls der Messe werden
geweihte Brote zerschnitten und an die Gldubigen verteilt).

Koplond) way ayioy popogdpoy qovamdy ot losi)p tod duaion (Sonntag
der Weihrauch bringenden Weiber und Josephs des Gerechten;
siehe Mark. 16, 1—7, Luk. 24, 1—10,

Koptaxdy tod wopokbron (der Sonntag des Gichtbriichigen; siehe
Apeii0 82 1)

Kopud) tic Zapopsindos oder Meoymevtynootiic (Sonntag der Sa-
mariterin, wegen des Evangeliums Joh. 4, 1—42).

Koptoxd; od tphod (Sonntag des Blindgeborenen).

T meparcy tic Avadijfewc mit der darauffolgenden Woche EBdopac
avolidLoc.

Koprowd) v ayloy 318 Seopbpwy matépwy tav &y Nuxaig cvyehdévioy
(dem Andenken an die erste allgemeine Synode gewidmet).

Koptoxd) tijc aylas mevryuootijc (Pfingsten).

Kopton; tdy dfeov mdyvewy  (unser Trinitatissonntag ist bei den
Griechen das Allerheiligenfest, mit welchem ein Fasten ver-
bunden ist. Von nun an werden die sonntéglichen Evangelien
bis Kreuz-Erhohung, 14. September, aus Matthdus genommen;
daher der Name der folgenden 16 Sonntage Matthdussonntage).

Kopuaxs, dsvtépa bis dexdry Extn tod Mardaiov.

Koproxs mpd tijc dhdozws (Sonntag vor Kreuz-Erhchung).

Kopuowd peta wipy 0doay.

Koptaxd) mpdry t0d Aovxd bis wopani) Swdewdry tod Aocvxd, auch
Sonntag der heiligen Patriarchen (z@v mpomatépwy) genannt.

Kopraxd) mpo e Xpiotod feyvijosws (Sonntag vor Weihnachten, auch
Sonntag aller heiligen Viter genannt).

‘H zod Xpotod téwroic (Weihnachten).

Koptaxd) pera wiy Xprotod 1éwrow (Sonntag nach Weihnachten).

‘H tad wopiov meprrops] (Beschneidung des Herrn).

Kopuod] mpd @y pétey (Sonntag der Lichter. Vgl oben S. 113
Anm. 1. Erster Sonntag vor Epiphanie).

Koptoxi) petee o pate (Sonntag nach Epiphanie).

Koptaxd, Sendry mépmen tod Aovwal) mepl t0b Zomyaio.

Koptoot; 8endrn EBS6py tod Mardaion.

Koptary tod tehdvoy. |

1) Dieser Sonntag heifst der 15. des Lukas, weil das Evangelium der ©
beiden Sonntage nach Weihnachten auch aus Lukas genommen ist. Die Auf- =
zéhlung bei Daniel, die nicht fehlerfrei scheint, stimmt mit der bei Nilles II, |
p. xvi—xxI am Schluls nicht iberein. |
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Was die unbeweglichen Feste angeht, so teilen die Griechen
simtliche Feste, bewegliche und unbewegliche, in vier Rangklassen
ein. Die erste, hochste umfalst: Weihnachten, Epiphanie (6. Januar),
Lichtmels (2. Februar, omamdyey tod woplov 7fuey), Marid Verkiindi-
gung (6 edoyyehopcs), Palmsonntag, Himmelfahrt, Pfingsten, Ver-
klirung des Herrn, Assumptio b. M. V. (i wolumcis, 15. August),
Maria Geburt (8. September), Kreuz-Erhéhung (14. September) und
Praesentatio 6. M. V. (21, November).

Etwas tiefer stehen im Range Circumecisio, Nativitas s. loannis
Bapt. (24. Juni), Peter und Paul (29. Juni) und Decollatio s. loannis
Bapt. (29. August). Die iibrigen Feste aufzuzéihlen ist hier nicht
notig.

§ 21. Das Quatemperfasten.

Das Quatemperfasten?) ist nur der abendlédndischen bezw. der
romischen Kirche eigen und war hier von alters her iiblich, so dals
Leo d. Gr. ihm einen apostolischen Ursprung zuzuschreiben geneigt
war. Der genannte Papst bringt es mit dem Wechsel der Jahres-
zeiten in Verbindung?) und bestimmt dessen Bedeutung dahin, dafls
dadurch Gott fiir die Gaben, welche er uns zur Erhaltung des leib-
lichen Liebens gewihrt, Ehre und Lob dargebracht werden, die ihm
dafiir gebiihren. Es soll uns ferner aneifern, von den Gaben, die uns
etwa zu teil geworden, guten Gebrauch zu machen, uns bei Uberflufs
in der Enthaltsamkeit zu iiben und den Bediirftigen reichlich mit-
zuteilen. Man solle weder iiber Spirlichkeit der Gaben murren,
noch bei etwaigem Ubermals einer Fruchtart unzufrieden sein; denn
auch das letztere komme vor. Was Gott gefillt, m6ge auch uns ge-
fallen®). Das Quatemperfasten iiberhaupt und namentlich das des
Dezember wird von Leo mit dem Ackerbau und der Ernte in direkte
Beziehung gesetzt (uf omnium fructuum collectione conclusa etc.
Sermo 16, c. 2); auch die ilteren Liturgien enthalten (ebete, die
darauf Bezuc nehmen*), und diese Spuren fiihren zur rlchtlgen Her-
leitung des Ursprungs dieser Fasttage. Sie sind nédmlich eine Uber-
kleidung urspriinglich heidnischer Ubungen mit christlichem Charakter.
Die Romer waren in der Urzeit ja ein auf den Feldbau angewiesenes
Vilkchen, ihre heimischen Gotter waren vorwiegend Gottheiten des

) Siehe den Art. Fastenzeiten von Heuser im Kirchenlex. IV (2. Aufl.).
Derselbe ist zu vervollstindigen durch die Untersuchung von G. Morin, Revue
bénédictine 1897, p. 336—347: L’origine des quatre-temps.

*) Leo M., Sermo 19, al. 18, ¢. 2: Per totius anni circulum distributa sunt
[ieiunia], ut lex abstinentiae omnibus sit adscripta temporibus. Siquidem ieiunium
vernum in quadragesima, aestivum in pentecoste, autumnale in mense septimo,
hiemale in hoc qui est decimus celebretur.

%) Leo M., Sermo 16, al. 15, c. 1. 2; Sermo 12, al. 11, c. 8.

) Morin 1. c. p. 345 citiert Stellen aus dem Leoninum und Gelasianum dafiir;
cf. Migne 55, 153 sqq.
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Ackerbaus, wie schon Tertullian hervorhebt (Sterculus, Epona, Mutu-
nus u.s.w.), und ihr Kultus nahm vielfiltige Beziehung auf Vorkomm-
nisse des Ackerbaus. Man begleitete die wichtigsten Akte mit religigsen
Ceremonien und Ubungen. So wurde fiir das Gredelhen der Aussaat der
Segen von oben erfleht durch die feriae sementivae, welche zwischen
Ende November und der Wintersonnenwende, also im Dezember gehalten
wurden. In der Zeit der Kérnerernte feierte man die feriae messis,
und die Weinernte war durch die feriae vindemiales bezeichnet?).

Mit dieser Thatsache, dafls der romische Gétterkult drei Arten
solcher feriae aufweist (von einer vierten fehlen nimlich die Nach-
weise), scheint trefflich eine Angabe zu harmonieren, welche man bis-
lang als die ilteste Beweisstelle fiir die Quatemper angesehen hat,
aber ohne sie zur vélligen Zufriedenheit deuten zu konnen. Es ist
die Stelle im Papstbuche, wo es heilst, Callistus (217—222) habe an
drei Sabbaten des Jahres ein Fasten angeordnet?). Die Dreizahl
wiirde némlich sehr gut den obengenannten drei Ferialtagen ent-
sprechen. Da nun im 5. Jahrhundert bei Lieo von vier Fasten dieser
Art im Jahr die Rede ist, so mulste das vierte Fasten der im Leben
so gewéhnlichen Einteilung des Jahres in Quartale entsprechend im
Lauf des 4. Jahrhunderts hinzugekommen sein. Miglicherweise konnte
auch die Stelle Zach. 8, 19 die Veranlassung dazu gegeben haben,
wo von einer jiidischen Sitte, die vier Jahreszeiten jede einzeln durch
ein Fasten zu heiligen, die Rede ist.

Die Quatemper kommen alle vier schon im Leoninischen Sakra-
mentar vor, und als die Tage, an welchen gefastet wurde, werden
Mittwoch, Freitag und Samstag bezeichnet?®), ebenso im Gelasianum.
Gelasius gestattete, an allen Quatemper- und Mittfasten Ordinationen
von Priestern und Diakonen vorzunehmen?®).

Das Quatemperfasten fiihrt in den ilteren liturgischen Biichern
den Namen Zeiunium primi, quarti, septimi et decimi mensis und
fiel in die Monate Mirz, Juni, September und Dezember. Die Woche
der genannten Monate aber, in welcher das Quatemperfasten gehalten
werden mulfste, scheint in ilterer Zeit nicht fest bestimmt gewesen
zu sein. Das konnte, wenn die Ansicht Morins richtig ist, damit in
Zusammenhang gebracht werden, dafs auch die Zeit der erwihnten
Ackerbaufeste nicht genau festgelegt war, sondern im konkreten Fall
von den Pontifices bestimmt wurde. So herrschte noch lange Un-
gewilsheit namentlich dariiber, ob der erste Quatemper vor oder inner-
halb der Quadragese zu halten sei und in welche Adventswoche der

1) Uber die feriae conceptivae und sementivae der Romer vgl. Marquardt-
DMommsen, Staatsverwaltung III, 198ff.

%) Liber pont. Callistus: Hic constituit ieiunium die sabbati ter in anno fieri,
frumenti, vini et olei secundum prophetiam. Ed. Duchesne I, 141.

3) Sacr. Leon., ed. Bianchini p.25. 101, or. XXVII, orat. 1.

%) Gelas., Ep. ad episc. Luc. c. 11; Migne 59, 47.

L S S T
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letzte falle. Die jetzigen Termine wurden nach einer Mitteilung des
Mikrologus?) erst von Gregor VII. endgiiltig festgesetzt, némlich fiir
das erste Quatemperfasten die erste Fastenwoche, fiir das zweite die
Pfingstwoche, fiir das dritte die dritte Woche des September und fiir
das vierte die dritte Adventswoche.

Nach dem Gesagten wire also das Quatemperfasten urspriinglich
eine speziell romische und zwar stadtromische Einrichtung gewesen,
und die romischen Bischiofe haben dasselbe durch fortgesetzte Em-
pfehlungen bei ihren italienischen Kollegen zunéchst in Italien heimisch
gemacht. Nach Gallien und den christlichen Teilen Deutschlands
kam es durch die Begiinstigung, welche die romanisierenden Be-
strebungen im Kultus durch die Karolinger erfuhren; in Spanien war
das Quatemperfasten unbekannt bis zur Zeit der Einfiihrung des
romischen Ritus im 11. Jahrhundert, und in Mailand wurde es noch
viel spiiter, nimlich erst durch den hl. Karl Borromius, eingefiihrt?).
Man kann also vom geschichtlichen Standpunkt aus nicht sagen,
Zweck des Quatemperfastens sei urspriinglich gewesen, dadurch
wiirdige Priester von Gott zu erflehen. Denn davon konnte erst die
Rede sein, nachdem die Piipste die Quatempertage zu Ordinations-
terminen gemacht hatten. Entstanden sind sie aus den lindlichen
Festen des alten Rom, was namentlich bei dem Dezemberfasten von
Leo d. Gr. deutlich hervorgehoben wird?).

In spiterer Zeit trat letzteres freilich ganz zuriick, und die
Quatemper nahmen rein den Charakter von Buls- und Bettagen an.
In den Gehbeten des jetzigen romischen Missale ist keine Spur des
urspriinglichen Charakters mehr zu finden. Die Quatempermessen
des Advent nehmen Bezug auf die bevorstehende Ankunft Christi,
die der Quadragese auf das Leiden und die Sithnung der Siinden,
die der Pfingstwoche auf die Sendung des Heiligen Geistes, und wo
nicht gerade auf diese Dinge Bezug genommen wird, sind die Orationen
allgemeineren Inhaltes oder handeln vom Fasten im allgemeinen und
dessen Nutzen. Nur die Messen des September lassen sich noch in

etwa mit dem als historisch nachgewiesenen Ursprung in Einklang
~ bringen, insofern sich darin vorwiegend eine freudige Stimmung kund-

giebt (Ezsultate etc.), was auf die gliicklich eingebrachte Ernte be-
zogen werden kann, Allein in zwingender Weise ist auch hier eine
solche Beziehung nicht nachzuweisen.

Gehen wir die Gebete der iltesten Sakramentarien durch, so
ist es da bereits ebenso. Das Gelasianum enthélt zundchst zwei

- Formeln, welche dazu dienten, den Gléubigen das bevorstehende

') Migne 151, 978, c¢. 24—27. Der Mikrologus ist nach Bdwmer von Berno

_ von Reichenau ({ 1405) verfalst. %) Morin 1. c. p. 338 sq.

%) Leo M., Sermo 2 de iei. X. mensis: Decimi mensis celebrandum esse
ielunium, quo pro consummata perceptione omnium frugum dignissime largitori

~ earum Deo continentiae libamen offertur.

}
4
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Fasten anzusagen, was geschah in der Messe nach dem Paz Domini
sit semper vobiscum'). Dann finden sich im ersten Teil je eine Messe
fiir die drei Quatempertage des vierten Monats, d. h. des Juni, und
im zweiten desgleichen fiir den September und Dezember?), wihrend
die Quatemper des Miirz im ersten Teil No. XIX und XX nur an-
gedeutet sind. Kigene Messen fiir die drei Tage waren ohnehin schon
vorhanden. Im Gregorianum ist es dhnlich, es finden sich dort deut-
lich die Messen fiir Mérz, Juni und September, nicht aber fiir den
Dezember?®). Von den Orationen dieser beiden Sakramentarien sind
nur Aulserst wenige in das jetzige Missale iibergegangen; in betreff der
Lektionen ist zu bemerken, dals deren an den Samstagen zwdolf waren.
Das jetzige romische Missale schreibt fiir die Mittwoche drei Lek-
tionen vor, fir die Freitage nur zwei wie gewdohnlich, fir die Sams-
tage aber steigert sich die Zahl auf sechs und im Adventsquatemper
sogar auf sieben einschliefslich des Evangeliums.

Wenn in den #lteren Quellenschriften meist nur drei der Qua-
temper deutlich erwihnt werden, nimlich das Zeiunium quarti, septimi
el decimi mensis, so kann das nicht sehr auffallen, da das Fasten
des Miirz regelmiifsic in die Fastenzeit traf und leicht unbemerkt
bleiben konnte.

‘Was die Verbreitung des Quatemperfastens in der abendlédndischen
Kirche betrifft, so erfolgte sie nicht gerade schnell. Zuerst scheinen
es die Angelsachsen angenommen zu haben, die ja bei ihrer Bekehrung
das ganze romische Ritual heriibernahmen. So wird es denn 747 von
der Synode zu Cloveshove (can. 18) zu halten befohlen. Chrodegang
und Theodulf erwihnen es in ihren einschligigen Schriften noch nicht.
Dagegen scheint es durch den hl. Bonifatius in Deutschland und da-
mit auch im Frankenreiche eingefiihrt worden zu sein. Und wenn
auch die Statuta s. Bonifatii nicht in allen Teilen gleichzeitig sind,
so wird sicher durch das Capitulare Karls d. Gr. vom Jahre 769 das
Quatemperfasten anbefohlen?). Auch der Umstand, dafs die Beobach-
tung desselben noch von den Synoden des 9. Jahrhunderts, z. B. der
von Aachen 813 u. a., mehrfach in Erinnerung gebracht werden mulste,
beweist, dafs es in den nordlichen Liindern noch nicht recht einge-
biirgert war®).

Uberdies herrschte noch dariiber Unklarheit, in welche Woche
der betreffenden Monate das Quatemperfasten zu verlegen sei. In
Rom nahm man dafiir die erste Woche des Monats. Anderwirts

1) H. Menard, Notae et observ. in Sacr. Greg. bei Migne 78, 393.

?) Sacr. Gelas.; Migne 74, 1069. 1133. 1178sqq.

3) Sacr. Gregor.; Migne 78, 59—61. 113—115. 140—142.

4) Migne 97, 124: Ut ieiunium quatuor temporum et ipsi sacerdotes obser-
vent et plebi denuntient observandum. Das war also bis dahin im Frankenreiche

noch nicht iiblich. o
%) Vgl. Binterim, Gesch. d. d. Prov.- u. Dioz.-Konzilien II, 2734 ; FE 51711,

e R R
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entstanden Zweifel dariiber, was zu thun sei, wenn es im Juni mit
der Pfingstwoche zusammentreffe, und ob man das Fasten schon
halten diirfe, wenn der 1. Mirz auf den Donnerstag oder Freitag
fallt, der Mittwoch aber auf den letzten Februar'). Gregor VIL
machte dem schwankenden Zustande ein Ende, indem er das jetzige
Verfahren einfiihrte?).

Aus den Quatemperfasten, die im Mittelalter mit grofser Strenge
beobachtet wurden, gingen die Buls- und Bettage der Protestanten
hervor. Das verriet sich frither deutlich z. B. bei der in Hannover
herrschenden Binrichtung. Dort hatte man bis vor kurzem folgende
drei Bufs- und Bettage: 1. den Karfreitag, 2. den Quatempermittwoch
vor Michaelis, 3. den Mittwoch in der vollen Woche vor Weihnachten.
In Preufsen wurden schon durch Verordnung vom 28. Juni 1773 die
bis dahin beobachteten Buls- und Bettage auf einen reduziert, nim-
lich den Mittwoch nach Jubilate®), und dieser im Jahre 1893 in den
November verlegt. Hier verriit sich nur noch in der Beibehaltung
des Wochentages der eigentliche Ursprung der Institution. Denn
an und fiir sich wiire zum Biifsen ein Wochentag so geeignet wie der
andere*),

§ 22. Die Litanien oder Rogationen.

Litaniae mnannte man feierliche Umziige des Klerus und
Volkes, wobei Gebete hergesagt und auch religiose Bilder und Ab-
zeichen umhergetragen wurden, Sie entsprachen also dem, was man
jetzt Bittprozessionen mnennt. Solche abzuhalten war in der Zeit
vor Konstantin nicht moglich; als aber das Christentum eine offent-
lich anerkannte Religion geworden war, kamen sie bald in Aufnahme,
um so mehr als auch die Heiden solche vielfach und zu bestimmten
Zeiten veranstalteten.

Solche Litanien waren namentlich hiiufig und regelmiifsig in Rom.
Dort pflegte in der Fastenzeit der Papst von seiner Wohnung aus
sich unter feierlichem Geleit nach den verschiedenen Kirchen der
Stadt zu begeben und daselbst den Gottesdienst zu feiern, und zwar
jeden Tag nach einer andern Kirche, wo Halt -gemacht wurde.
Daher stammt der moch jetzt in den Missalien beibehaltene Ausdruck
statip.  Dieser Gebrauch ist aber im Liaufe der Zeit abgekommen.

Dagegen sind einige dieser litaniae feste Bestandteile des Kul-
tus geworden und haben ihre bestimmte Stelle im Kirchenjahr,

- ') Der Streit entstand dadurch, dals die alten Missalien, Sacramentorum
libvi, nur den Monat festsetzten, aber iiber die Woche, wann das Quatemperfasten
Zu balten sei, nichts sagten. Vgl. Berno von Reichenau (Migne 142, 1097), dessen
kleine Schrift, zwischen 1020 und 1031 verfalst, die Zeitfrage behandelt.
*) Micrologus c. 24. 3 Ir. Strauss, Das evang. Kirchenjahr S. 252.
) In der Schweiz jedoch hiilt man auch den Sonntag fiir geeignet, indem
der dritte Sonntag im September zum eidgendssischen Bulstag ausersehen ist.
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ndmlich die Bittprozession am 25. April, dem Markustage, sogen.
litania maior, und die, welche an den drei Tagen vor Himmelfahrt
gehalten werden, litania minor genannt. Die Benennung kann auf-
fallend erscheinen, da die minor drei Tage dauert und die maior
nur einen; sie erklirt sich aber aus der geschichtlichen Ent-
stehung.

Die christlichen Bittprozessionen kniipfen nimlich an die be-
stehenden heidnischen an und traten an deren Stelle. Dies ist be-
sonders klar bei der litania maior, weil bei dieser auch der Tag
festgehalten wurde, der 25. April. Denn mit dem Markusfeste,
welches in der romischen Kirche erst viel spiiter eingefiihrt wurde,
hat die Zifania nichts zu schaffen.

Die alten Romer hatten niimlich Bittgiinge, welche innerhalb der
Stadt, und solche, welche aulserhalb derselben abgehalten wurden.
Letztere entsprachen also unsern Flurprozessionen. Die ersteren
hielsen amburbalia von urbs, die letzteren ambarvalia von arval).
Sie dienten entweder dazu, das Gedeihen der Feldfriichte von den
Gottern zu erflehen, und kehrten jihrlich an bestimmten Tagen
wieder, oder Kalamititen abzuwenden, und wurden dann je nach Be-
diirfnis angeordnet?).

Das am meisten bekannte ambarvale des alten Rom fand am
VII. Kal. Maias (25. April) statt. Die Prozession nahm ihren Weg
auf der Via Flaminia, dem jetzigen Corso, und ging bis zum fiinften
Meilenstein, d. h. bis zur Milvischen Briicke. Dort wurden dem
Gotte Robigus die Eingeweide eines Hundes und eines Schafes ge-
opfert®). Da die Prozession vor allem Abwendung des Getreide-
brandes (robigo) erflehen sollte, hiels der Tag im Kalender Robigalia.
Als Rom mehr und mehr Grofsstadt wurde, traten dort der Acker-
bau und seine Feste in den Hintergrund, und in dem Kalender des
4. Jahrhunderts sowie in dem des Polemius Silvius kommt die
Bezeichnung Robigalia an diesem Tage nicht mehr vor. Der Papst
Liberius nun soll es gewesen sein, der den heidnischen Bittgang
Roms in einen christlichen umwandelte. Bs ist zwar ein mittelalter- -
licher Schriftsteller, Beleth, der im Rationale c. 123 diese Nachricht
aufbewahrt hat, aber bei seiner Belesenheit diirfte anzunehmen sein,
dafs er sie aus alten zuverlissigen Quellen geschdpit hat. ‘Wenn sich
auch im Gelasianischen Sakramentar noch keine Spur davon findet,
so kann die Ubung doch in praxi bestanden haben. Von Gregor
d. Gr. dagegen wurde die Prozession formlich organisiert und immer
sehr feierlich abgehalten. ‘

3 Servius, Comm. zu Virgil. Bucol. eccl. 1BBERE
%) Beispiele bei Usener, Religionsgesch. Untersuchungen S. 306—315. 305

Anm. 22.
%) Ovid., Fasti IV, 905 sqq. und Fasti Praenest. Corp. inscr. lat. I, 392, =

{ber die Robigalia siehe Marquardt-Mommsen, Staatsverwaltung III, 574. -
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Gregor d. Gr. bereitete nimlich das Volk schon am Tage vor-
her durch eine Predigt auf den Bittgang vor. Dieser selbst vollzog
sich in sieben Abteilungen, daher litania septiformis genannt. Jede
Abteilung ging von einer andern Kirche aus, und alle trafen in
Maria maggiore zusammen!). Da Gregor an einer andern Stelle
sagt: ,Die Riickkehr dieser jahrlichen Feier ermahnt uns, sie mit
frommem Herzen zu begehen“, so war sie schon #lteren Datums
und nicht erst durch ihn eingefiihrt?). Die Prozession des 25. April
war also die eigentlich stadtromische, und da die der Bittwoche erst
spiter in Rom Eingang fand, so erklirt sich daraus schon die Be-
nennung /litania maior. Als die dltere wurde sie auch mit grifserer
Feierlichkeit begangen ?).

Die /itania minor wurde um 470 vom hl. Mamertus, Bischof von
Vienne, eingefiihrt*). Erdbeben und andere Kalamitiiten hatten ihn
veranlalst, im genannten Jahre an den drei Tagen vor Himmelfahrt
offentliche Bittginge abzuhalten, die beibehalten und anderwirts nach-
geahmt wurden. So zuerst von Sidonius Apollinaris, Bischof von
Clermont®). Die Synode von Orleans 511 (can. 27) schrieb sie fiir das
ganze damalige frinkische Reich vor. Es sollte an den drei Tagen,
die hier schon den Namen rogationes fihren, gefastet werden wie
in der Quadragese, und die Sklaven sollten nicht arbeiten. Schon
zur Zeit des Avitus ( 518) waren die Rogationen allgemein (toto orbe)
verbreitet und sehr beliebt. In Rom wurden die Zfaniae der Bitt-
- woche erst unter Leo III. (795—816) angenommen, wohl infolge des
damals in Rom miichtigen Einflusses der Franken®). Denn eigentlich
verstolst die Abhaltung von Bulfstagen in dieser Zeit gegen das uralte
Prinzip, dafls die Quinquagesima eine Zeit kirchlicher Freude sei.

Solcher lindlichen Feierlichkeiten wie die erwihnten gab es im
Reiche auch sonst und an andern Tagen als in Rom; so wurde in
Siidtirol z. B. am 29. Mai von den Heiden noch 397 ein lindliches
Fest gefeiert”). Daher waren anderwirts auch andere Tage fiir
 Litanien bestimmt, ob neben der zuletzt genannten oder statt der-
selben ist nicht immer klar. So erliefs die zweite Synode von Lyon
567 (can. 6) die Vorschrift, in der ersten Novemberwoche Litanien
‘ganz wie die vor Himmelfahrt iiblichen abzuhalten. Die Mailinder
Kirche hielt die Rogationen in der Woche nach Himmelfahrt. Die
Synode von Gerunda vom Jahre 517 (can. 2) setzte sie in die Woche
nach Pfingsten und eine zweite Litania auf den 1. November, wenn

) Gregor., Epist. 1T, 2.

*) Krieg in Kraus’ Real-Encykl. 1T, 805f. Martine, De antt. eccl. rit, I, 5145qq.

%) Notker Balbulus gesteht (Martyrol. 25. April), die Urheber der litania
- maior nicht zu kennen, der Urheber der minor war ihm bekannt.

‘) Awitus, Hom. de rogat.; Migne 59, 289. Gregor. Tur., Hist. Frane. II, 34,

%) Sidon. Ap., Epist. V, 14; VII, 1.

®) Lib. pont., ed. Bianchini II, 386. ") Migne 18, 550.

Kellner, Heortologie, 9
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dieser nicht ein Sonntag war (ibid. can. 3), die sechste Synode von
Toledo 638 (can. 2) auf die Iden des Dezember. Deshalb ist zu
vermuten, dafs die Litanien in Spanien ihre eigenartige Entwicklung
gehabt haben?!). Dort wie in Gallien wurde an den Rogationstagen
gefastet.

Zweiter Abschnitt. Die Heiligenfeste.
§ 23. Die offiziellen Quellen der Heiligengeschichte.

Das Kirchenjahr ruft den Glidubigen die Veranstaltungen, welche
Gott zum Heile der Menschen getroffen, insbesondere die Heilsthat-
sachen des Neuen Bundes, also das Leben und Leiden des Herrn, ins
Gediichtnis zuriick und lifst diese Ereignisse zeitlich verkiirzt im
Laufe eines Jahres vor ihren Augen sich gleichsam nochmals ab-
spielen. Dazu sind die Sonn- und Feiertage des Jahres, besonders
diejenigen von Advent bis Pfingsten, verwendet. Sie bilden ein or-
ganisches Ganzes, welches nach einer bestimmten Idee geordnet ist,
und dieses Ganze setzt sich aus den drei Festen resp. Festkreisen
Weihnachten, Ostern und Pfingsten zusammen. Die Grundlagen und
der Kern der Festordnung waren durch hihere Hand gegeben, und
nur die Weiterbildung, also der geringere Teil des Ganzen, ist auf
menschliches Denken und menschliche Thitigkeit zuriickzufiihren.

Nun gilt es, den zweiten Bestandteil der christlichen Fest-
ordnung, die Feste der Heiligen, zu untersuchen. Diese unter-
scheiden sich von den Festen des Herrn sowohl nach ihrer Ent-
stehung als auch nach ihrer Behandlung und zeitlichen Verteilung,
Fortbildung und Verbreitung?).

Als heilig und verehrungswiirdig galten seit dem Bestehen der
Kirche, ohne dafs dariiber verhandelt und debattiert worden wire,
diejenigen, welche ihr Leben fiir den christlichen Glauben hingaben,
und schon die neutestamentlichen Urkunden haben es nicht unter-
lassen, das Andenken derer auf die Nachwelt zu bringen, deren Tod
in die apostolische Zeit fiel, der unschuldigen Kinder von Bethlehem,
Jakobus des Alteren und vor allem des ersten Mirtyrers Stepha-
nus. Die Blutzeugen Jesu?) sah der apokalyptische Seher unter dem
Altare Gottes, der ihrer nicht vergilst®).

1) In Spanien waren litaniae am 10. September, 7. November und 15. De-
zember nach Lect. von Silos.

%) Litteratur: Lebrun, De martyrum natalitiis diss.; Migne, Patr. lat. 61,
519sq. Sollerius, Praef. zum Mart. Usuardi; DMigne 123, 459sqq. Ruinart, Praef.
zu den Acta mart. sincera et genuina. Le Blant, Les actes des martyrs, in Mé- 2
moires de l'institut 1888, p. 57—336. Dazu einige kritische Bemerkungen von ;
Fr. Girres in Hilgenfelds Zeitschr. 1891, Heft L. ‘j

3) Offenb. 17, 6. 1) Offenb. 6, 9—11. i
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Ebensowenig vergifst ihrer die Kirche. Seit deren Griindung
machte es sich jedwede Gemeinde zur Aufgabe, das Andenken der
Blutzeugen, die ihr angehort hatten, zu bewahren. In den grofseren
Gemeinden, wo die Zahl dieser Blutzeugen sich bald mehrte, wurden
bald die notigen Veranstaltungen getroffen, ihr Andenken zu erhalten.
In grofsen Kirchengemeinden war das auch unerléifslich, wenn das
Andenken der Glaubenshelden nicht untergehen sollte. Genauer sind
wir in dieser Hinsicht freilich nur in betreff der romischen Kirche
unterrichtet, aber es ist nicht zu zweifeln, dafs auch kleinere Ge-
meinden in dhnlicher Weise verfuhren. In einzelnen Fillen bewirkte
das schon die bleibende Verehrung, welche den Grabstétten solcher
Personen gewidmet wurde. Dieselben erhielten nfimlich, wenn sie
auch als vermeintliche Ubertreter der Staatsgesetze einen schimpf-
lichen Tod erlitten hatten, doch ein ehrliches Begréibnis. Denn mit
dem Tode des Schuldigen war die irdische Gerechtigkeit nach romi-
scher Rechtsanschauung befriedigt, und seine Leiche wurde den An-
gehirigen oder Freunden zum anstéindigen Begridbnis ausgeliefert?),
aufser in Fillen, wo es tumultuarisch zuging, was im romischen Reiche
vor Diokletian kaum vorkam, oder wo es sich um Majestétsverbrecher
handelte.

Dafiir, dafls das Andenken der Mirtyrer fortlebe, sorgten, wie
gesagt, nicht blofs die Angehorigen und Freunde, sondern auch die
Gemeinden, denen sie angehort hatten. Wenn jene ihnen Grab-
kapellen errichteten und die Nachrichten iiber sie bewahrten, so trug
die Gemeinde ihrerseits die Namen und den Tag ihres Todes in Ver-
zeichnisse ein. In grofsen Gemeinden aber wurde durch die Bischofe
eine amtliche Berichterstattung iiber die vorkommenden Martyrien
organisiert. Nach einer Meldung im Pontifikalbuch soll schon Cle-
mens I. Rom in sieben Regionen eingeteilt und fiir jede einen christ-
lichren Notar bestellt haben, der die betreffenden Vorkommnisse seiner
Region sorgfiltig erforschen sollte?). Bei der Grifse der Stadt Rom
war: das notwendig. Sie war von Augustus zum Behuf der poli-

 zeilichen und ‘sonstigen Verwaltung in 14 Regionen eingeteilt, und

Clemens diirfte je zwei Regionen zum bezeichneten Zweck zusammen-
gelegt haben. Diese Malsregel taucht im Pontifikalbuch noch einmal

- auf in der Vita des Fabianus, und zwar in der Form, dals gesagt wird,

dieser Phpst habe sieben Subdiakonen beauftragt, darauf zu sehen,
dafs die sieben Notare die Akten der Mirtyrer genau sammelten.

~ Er verdoppelte also das Personal und ordnete die Subdiakonen den

*) Digg. 48, tit. 24, nr. 3: Corpora animadversorum quibuslibet petentibus ad
sepulturam danda sunt.

#) Lib. pont., ed. Duchesne p. 52. 128: Clemens fecit septem regiomes et
dividit notariis fidelibus ecclesiae, qui gesta martyrum sollicite et curiose unus-
quisque per regionem suam diligenter perquireret.

9*
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Notaren iiber’). Awuch sein Vorginger Anterus (235—236) sammelte
die gesta martyrum und verwahrte die Akten sorgfiltig, wie eine
freilich etwas undeutliche Notiz desselben Papstbuches meldet 2).

Ebenso verfuhr Cyprian, als die dezianische und valerianische
Verfolgung in Karthago zahlreiche Opfer forderte. Er befahl nim-
lich den Priestern und Diakonen von Karthago, sich nicht nur
in jeder Weise der um des Glaubens willen Eingekerkerten an-
zunehmen, sondern auch fiir die Leichen der im Gefingnis Ver-
storbenen zu sorgen, selbst wenn sie, ohne die Folter erlitten zu
haben, sterben sollten, dann aber auch den Namen und Todestag
eines jeden aufzuschreiben, damit man sein Andenken beim Gedicht-
nis der Mirtyrer feiern kénne®). Die Forderung, das Datum zu notie-
ren, war leicht zu erfiillen, da in allen Stéidten auf Marmortafeln ein-
gemeifselte Kalender zur offentlichen Benutzung aufgestellt waren?).

‘Wir haben iibrigens ein authentisches Dokument dieser Art in
dem ausfiihrlichen Bericht der Gemeinde von Lyon-Vienne iiber die
Martyrien, welche sich dort unter Antoninus Pius zutrugen. Da der-
selbe nach Kleinasien gesandt wurde, war es dem Eusebius miglich,
ihn fiir seine Kirchengeschichte zu erlangen und der Hauptsache nach
ihr einzuverleiben.

In dieser Weise wurde mehr oder weniger iiberall verfahren.
Es wurden die Namen der Mértyrer, die der Gemeinde angehorten,
in deren Kirchenkalender eingetragen und das Andenken derselben
bei der Wiederkehr des Jahrestages kirchlich gefeiert. Das waren
die sogen. martyres recogniti, die von der Gemeinde anerkannten
Miértyrer. Jede grofsere Gemeinde, vorab die Patriarchalkirchen,
erhielten so ihren Heiligenkalender, der sich im Laufe der Zeit mehr
und mehr mit Namen fiillte. Authentische Bruchstiicke von solchen
sind uns erhalten in der romischen Depositio martyrum, welche mit
der Depositio episcoporum spitestens unter Liberius (352—354) zu-
sammengestellt ist, vermutlich aber schon viel friiher.

Reichhaltiger, weil aus spiterer Zeit, ist das Kalendarium von
Karthago vom Ende des 5. oder Anfang des 6. Jahrhunderts, welches
Mabillon in seinen Analecta vetera herausgegeben hat und woriiber
er ebendaselbst I1I, 398 handelt °).

Mit ebenso grolsem Eifer wie Cyprian war Gregor der Wunder-
thiter, Bischof von Neociisarea in Pontus, im 3. Jahrhundert fiir

1) Ibid. p. 65. 148: Hic (Fabianus) regiones dividit diaconibus et fecit VII
subdiaconos, qui septem notariis imminerent, ut gesta martyrum fideliter colli-
gerent. Die Siebenzahl der Diakonen und Subdiakonen im 3. Jahrhundert ist fiir
die Stadt Rom auch durch FEus., Hist. eccl. VI, 45, § 11, bezeugt. ’

%) Hic gestas martyrum diligenter a notariis exquisivit et in ecclesia re-
condit. Ibid. p. xcv. 147. H Ep. XII, 2.

%) Bullettino d. comm. arch. comunale di Roma 1894, p. 240sgg.

5 Rwinart, Acta mart. p. 630; dazu seine admonitio.
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Erhaltung der die Mértyrer betreffenden Nachrichten thitig; er
durchwanderte die ganze Gegend und bestirkte die Bevolkerung
iiberall in dem Eifer, die Geddchtnistage derjenigen, die fiir den
Glauben gelitten und gestritten hatten, zu feiern!). So entstanden in
jeder Gegend und in jeder gréfseren Stadt lokale Mirtyrerverzeich-
nisse, was beispielsweise Sozomenus in betreff zweier nahe bei einander
gelegenen Stiddte besonders bezeugt, nimlich Gaza und Constantia.
Jede dieser beiden Stddte, sagt er, hat ihren eigenen Bischof und
ithren eigenen Klerus sowie auch ihre Mirtyrerfeste und Verzeichnisse
der Priester, die ihre Vorsteher gewesen sind?).

In weit spéterer Zeit noch legt Maximus von Turin in einer
Predigt von diesem Streben der Gemeinden ein interessantes Zeugnis
ab, indem er sagt: ,Wie wir den (gemeinsamen) Gedéchtnistag aller
heiligen Mértyrer feiern miissen, so, meine Briider, sollen wir noch
ganz besonders die Feste derer in Ehren zu halten bemiiht sein,
welche ihr Blut an unserem Wohnort vergossen haben. Denn wenn
auch alle Heiligen, wo immer sie sein mdgen, uns allen niitzen, so
interzedieren die, welche fiir uns gelitten haben, speziell fiir uns.
Denn der Mértyrer duldet seine Lieiden nicht fiir sich allein, sondern
auch zum Nutzen seiner Mithiirger. KFolge seines Leidens ist fiir
ihn selbst die Belohnung im Himmel, fiir seine Mithiirger das gute
Beispiel, fiir ihn die Ruhe, fiir sie das Heil.“ ?)

Die offizielle Heiligenverehrung beschrinkte sich anfangs denn
auch auf die Mértyrer. Das erste Beispiel der offentlichen Verehrung
von Heiligen, die nicht Mértyrer waren, bieten Papst Silvester und
Martin von Tours, indem ihnen zu Ehren unter Papst Symmachus
um 500 in Rom eine Kirche erbaut und auf ihre Namen geweiht
wurde, die basilica Silvestri et Martini*).

Der Berichte iiber Mértyrerprozesse giebt es drei Arten:

"1. Acta, d. h. Abschriften des Protokolles, welches der Notar
(notarius, commentariensis und ezceptor) des Prokonsuls oder Pro-
kurators iiber den gefithrten Prozels aufnahm, und worin An-

- klage, Verhor, Zeugenaussagen, Folterung und Urteil enthalten waren.
Abschriften dieser Akten wurden beteiligten oder interessierten Per-
sonen fiir Geld mitgeteilt. Einzelne solcher Protokolle sind im Ori-

- ginal bis auf unsere Zeit gekommen, und sie gehoren zum wertvollsten
Bestand der altchristlichen Geschichtsquellen. Die bekanntesten sind
die Acte proconsularia s. Cypriani, dann die des Pionius, Maximilian
und Marcellus ete.

2. Passiones, d. i. Aufzeichnungen der einzelnen Vorginge bei
Gefangenschaft, Proze(s und Hinrichtung der Mirtyrer, welche von

") Gregor. Nyss., Vita Greg. Thaum.; Migne 46, 954.
%) Sozom., Hist. eccl. V, 3. %) Maximus Tawr., Hom. 81; Migne 57, 427.
#) Lib. pont., Symmachus c. 9.
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christlichen Augenzeugen gleichzeitig oder unmittelbar nachher ge-
macht worden sind. Die dltesten und bekanntesten Schriftstiicke dieser
Art sind das Schreiben der Kirche von Lyon-Vienne an die Kleinasiaten,
die Passio s. Perpetuae et Felicitatis, das Martyrium Polycarpi ete.

3. Legenden, d. h. Bearbeitungen von Mirtyrerberichten der
ersten und zweiten Art durch spiitere Schriftsteller zu Zwecken der
Erbauung oder Geschichtschreibung. Diese Klasse von Schriften ist
sehr zahlreich, das Martyrium des hl. Ignatius an der Spitze, aber
sie sind an Wert unendlich verschieden, je nachdem sie von mehr
oder minder Kundigen, Berufenen oder Unberufenen herriihren. Je
frither nach dem Kreignis sie entstanden sind, desto glaubwiirdiger
sind sie. Denn es gab ja Martyrien genug, wovon weder Acta noch
Passiones vorhanden waren, die aber im Gedidchtnis der Menschen
sich erhielten, als Tradition der Gemeinde fortlebten und dann
endlich im Laufe der Zeit aufgeschrieben wurden. Je spiiter dies
geschah, desto schlimmer. Denn um so leichter konnten sich Ana-
chronismen, Verwechslungen von Personen und sonstige historische
Irrtiimer einschleichen und haben sich eingeschlichen. Bei den
Franken und Byzantinern fehlte leider auch der historische Sinn und
jeder Mafsstab fiir eine gesunde Kritik.

Zur Leichtgliubigkeit gesellte sich oft falscher Lokalpatriotis-
mus und nationaler Hochmut, so dafs hie und da selbst Erdich-
tungen Kingang in diesen Litteraturzweig fanden. Nach Erfindung
der Buchdruckerkunst, wodurch alle Litteraturerzeugnisse leicht zu-
ginglich und vergleichende Kritik méglich wurde, bemerkte man sehr
bald auch auf katholischer Seite, dafls hier Wahres mit Falschem
vermischt und eine Scheidung notwendig und in vielen Fillen auch
moglich sei. Als Arbeiter und besonnene Forscher auf diesem Ge-
biete haben sich am meisten ausgezeichnet Henschen und die Bollan-
disten, Ruinart und in neuester Zeit Le Blant, die am besten den
richtigen Mittelweg zu finden wulsten.

Was aus solchen Schriften in die liturgischen Biicher iiberging,
hat fiir die historische Forschung gerade so viel oder so wenig Wert
als die Quelle, woraus es entnommen ist. Denn ,es war¥, wie
8. Biumer richtig bemerkt, ,nie Absicht der Kirche oder der Heraus
geber und Verfasser liturgischer Biicher, mit ihren Angaben eine
historische Autoritit zu bilden oder sich dafiir in Anspruch nehmen
zu lassen. Und so haben denn auch die Piipste gerade in den Le:
genden des Breviers manche Verbesserungen anbringen lassen, wenn
auch immer noch manches zu thun bleibt“!). Die Legenden erhalten
also dadurch, dafs sie Aufnahme ins Brevier fanden, keinen hiheren
Grad von Glaubwiirdigkeit als denjenigen, den die Person des

") Suith. Bawmer, Gesch. des Breviers S. 456. Vgl. was ebenda S. 429, 447
gesagt ist. g
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Aufnehmenden ihnen von rein natiirlichem Gesichtspunkte aus zu
verleihen im stande ist. Da nun seit den Zeiten des Bischofs Au-
relian von Arles im Abendlande die Liesung der passiones martyrum
bei der Psalmodie immer mehr Eingang fand?) und ein wesentlicher
Bestandteil des Breviers wurde, so verdient dies hervorgehoben und
festgehalten zu werden?).

Das Verdienst, das Gebiet der Hagiographie zuerst im ganzen,
nicht blofs bei einzelnen Gelegenheiten kultiviert zu haben, gebiihrt,
soviel wir wissen, dem Kirchenhistoriker Eusebius. Er hat, schon
bevor er seine Kirchengeschichte ausarbeitete, eine Sammlung von
Miirtyrerakten, also Acta und Passiones, angelegt, soloyi] t@v WapTHpiWY
betitelt, welche er in seiner Kirchengeschichte V, 1. 6 citiert. Leider
ist dieselbe verloren gegangen, wurde aber vielleicht noch von Gre-
gor von Tours?) benutzt.

Ferner berichtet er in einer eigenen Schrift iiber die Martyrien,
welche sich in Palistina wiithrend der diokletianischen Verfolgung von
303—310 zu seinen Lebzeiten zugetragen hatten. Er scheint diese
Schrift, die elf Kapitel umfafst, nach Beendigung seiner Kirchen-
geschichte abgefalst zu haben®). Besilsen wir ihnliche Schriften aus
jener Zeit auch fiir andere Kirchenprovinzen, so wiirde es mit der
Kenntnis jener aufserordentlichen Begebenheiten besser bestellt sein.

Bei der Art, wie in dieser Angelegenheit verfahren wurde, konnte
jede Liokalgemeinde nur fiir sich einstehen und arbeiten und kiimmerte
sich nicht um das, was sich anderwiirts zutrug. Die Verehrung der
Miirtyrer war also anfangs nur eine partikulire. Man war begreif-
licherweise nicht ohne Interesse fiir das, was in dieser Hinsicht in
andern Gegenden vorkam, wie ja schon die erwihnte Ubersendung
des Berichtes von Lyon-Vienne nach Kleinasien beweist, aber man
erwies liturgische und kirchliche Verehrung nur den einheimischen
Mirtyrern. Also der romische Kirchenkalender nahm nur Mirtyrer
auf, welche der romischen Gemeinde angehorten, ebenso der alexan-
drinische nur #gyptische, der antiochenische nur syrische u. s. W.
Das blieb so bis zum 9. Jahrhundert. Ein schlagender Beweis da-
fir ist der Umstand, dafs Ignatius von Antiochien, obwohl er in Rom
den Tod erlitt, weder im Sacramentarium Gelasianum noch im Gre-
gorianum eine Stelle gefunden hat, withrend er in Antiochien von
Anfang an als Heiliger verehrt wurde. Eine scheinbare Ausnahme
bildet es, wenn in Rom Perpetua und Felicitas sowie Cyprian Ver-
ehrung genossen, Hier hat offenbar das Verhiiltnis von Mutter- und
Tochterkirche eingewirkt; denn das Christentum war von Rom aus
nach Karthago gelangt. Aus den geschilderten Verhiiltnissen folgt,

Y) Aureliani Ar. Regula ad monachos, ed. Migne 68, 396.

%) Man vgl. den beachtenswerten Art. von N. Paulus: ,Martyrologium und
Brevier als historische Quellen* im Mainzer Katholik 1900, Aprilheft S. 3551f.

%) De gloria martyrum c. 48. 4) Cf. Hist. eccl. VIII, 18.
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dafs Nachrichten iiber Todesart und Todestag, die aus einheimischen
Quellen stammen, von der hiochsten Zuverlissigkeit sind, aber nach
auswirts nur in seltenen Féllen gelangten.

Da man die Todestage festhielt und in den Kalender setzte,
so ist zu beachten, dals man den Todestag eines Mirtyrers einerseits
seinen (Geburtstag, natalis, natalitium, anderseits auch dies
depositionis nannte; denn es ist zu bemerken, dafs Todestag und
Begriibnistag bei den Alten zusammenfielen; darum konnte statt dies
obitus auch dies depositionis gesetzt werden.

Das Begriibnis geschah bei den Romern nidmlich unmittelbar,
nachdem der Tod konstatiert war. Fast jedermann gehorte einer
Begriibnisbruderschaft an, und durch diese war fiir die Zuriistungen
zum Begribnis im voraus gesorgt. KEs waren also nur die héuslichen
Zubereitungen, welche einige Zeit in Anspruch nahmen, das Waschen
und Aunkleiden der Leiche. Darauf konnte sofort das Begriibnis
erfolgen. So liels z. B. Nero seinen Stiefbruder Britannicus noch in
derselben Nacht, wo er ermordet war, hestatten?).

Die Christen der ersten Jahrhunderte behielten, was das Begriib-
nis angeht, alle Gewohnheiten ihrer Zeit und ihres Landes bei und
schlossen nur das spezifisch Heidnische und Gotzendienerische aus.
Sie bestatteten also ihre Toten auch ebenso friih, wie die Heiden
dies thaten. Dies erhellt z. B. aus einem Vorfalle, dessen Tertullian
erwihnt. Das Begriibnis einer Frau, die gestorben zu sein schien,
verzogerte sich aus irgend einem Grunde etwas, und wihrend sie
noch zurechtgelegt wurde und der Priester unterdessen Gebete ver-
richtete, erhob sie beide Hiinde und legte sie nach Beendigung des
Friedensgebetes wieder in ihre frithere Lage zuriick?). Erst im
4. Jahrhundert fing man an, die Leichen am dritten oder vierten
Tage nach dem Tode zu begraben?®), aber die friihere Gewohnheit
erhielt sich noch daneben.

Geschah schon bei denjenigen, welche eines natiirlichen Todes
gestorben waren, die Beerdigung an demselben Tage, so war bei den
Miirtyrern kein Grund vorhanden, dieselbe aufzuschieben, und bei
ithnen fallen erst recht dies obitus und dies depositionis zusammen.
Daher sind die betreffenden ilteren Daten, auch wenn sie auf den
Begriibnistag lauten, immer vom Todestag zu verstehen, und wenn sie
aus der Tradition der Kirchengemeinschaft stammen, welcher der
Mirtyrer angehort hat, so sind sie unbedingt glaubwiirdig.

Bei den Mirtyrern ging man niemals von dieser Regel ab, wohl
ab'er geschah es bei Heiligen, die nicht Mirtyrer waren, aus be-
stimmten Griinden und in einzelnen Fillen, so z. B. bei Chryso-

G ‘%OAuch bei den Juden wurde am Tage des Hinscheidens begraben. Apg-

?) De anima 51. ) Augustin., Bp. 288. Gregor. Tur., De gloria conf. 104.



stomus, der am 14. September starb, weil dieser Tag schon im
4, Jahrhundert durch das Fest Kreuzauffindung okkupiert war, bei
Basilius, der am 1. Januar starb, bei Ambrosius, dessen Tod auf den
4, April, also in die Osterzeit, fiel; in der Quadragese aber sollten an
Wochentagen keine Mirtyrerfeste gehalten werden nach Liaod. can. 51%).

Um das Andenken an die Mirtyrer zu erhalten, dazu dienten
aulser den Depositionsverzeichnissen auch die Kultushiicher,
die Sakramentarien oder Missalien,

In den iltesten Kultusbiichern der romischen und auch einiger
andern Kirchen standen iibrigens die Messen zu Ehren der Mir-
tyrer nicht abgesondert fiir sich, sondern waren dem Ganzen ein-
verleibt und anfangs nicht vom Kirchenjahr getrennt, oder um mo-
derne Ausdriicke zu gebrauchen: propriwm de Sanctis und proprium
de tempore waren noch miteinander vermischt. Hrst im Gelasianum
Ende des 6. Jahrhunderts sind die natalitia Sanctorum vom Kirchen-
jahr getrennt und im zweiten Buche zusammengestellt. Noch spiter
erscheinen die Verzeichnisse der Heiligen als selbstindige Werke,
die sogen. Martyrologien. Im Orient kommen diese schon friiher
vor. Man kehrte damit also zu dem ilteren Verfahren zuriick, be-
riicksichtigte nun aber nicht die heimische Kirche allein, sondern
verfuhr universell.

Aber gerade diese Einfiigung der Heiligenfeste in die Zeitfolge des
Kirchenjahres ist ein Beweis dafiir, dafs die Namen und Tage der
Mirtyrer unter amtlicher Kontrolle standen, also die betreffenden
Angaben den Wert offizieller, 6ffentlicher Dokumente und zuver-
lissiger Greschichtsquellen besitzen und demgemiifs von der Geschicht-
schreibung verwendet werden diirfen. Bei einer sachgemiilsen An-
wendung sind aus ihnen sehr wertvolle Nachrichten zu gewinnen.

Diese partikularistische Behandlung der Heiligenfeste schwand
auch im Abendlande erst spit und langsam; noch spiiter und nur in
sehr geringem Malse schwand sie bei den Orientalen, die ihren Ka-
lender, anstatt auswirtige Mirtyrer und Heilige aufzunehmen, lieber
mit andern Dingen fiillten; z. B. Gedichtnistage abgehaltener Syn-
oden, alttestamentlicher Personen u. s. w., ja sogar die apokalyp-
tischen Tiere muflsten dazu dienen. Im Abendlande gab den Anstols
zu einer Weiterbildung der Martyrologien und Kalendarien im Sinne
des Universalismus oder der allgemeinen Katholizitit der Eintritt der
Franken und Angelsachsen in die rémische Kirche. Diese jugend-
lichen Volker, die eine christliche Vergangenheit nicht aufzuweisen
hatten, nahmen mit dem Ritus zuniichst auch das Heiligenverzeich-
s der romischen Kirche an, fiigten aber bald die Namen ihrer ein-

1) Es ist jedoch zu bemerken, dafs das Verbot kein ganz allgemeines war.
Denn es heifst darin ausdriicklich, dafs am Samstag und Sonntag das Andenken
der Mirtyrer gefeiert werden durfte.
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heimischen Heiligen hinzu und bahnten so die universelle Behandlung
an, wihrend die romische Kirche die Heiligen und Mirtyrer der
Franken, Angelsachsen u. s. w. vorldufig noch nicht in ihre Kalen-
darien aufnahm,

§ 24. Die Feste Johannes des Taufers und des Erzmirtyrers
Stephanus.

‘Wenn oben als Regel hingestellt wurde, dals die Verehrung der
Miértyrer im Altertum auf den Kreis ihrer Heimat beschrinkt ge-
blieben sei, so erleidet diese Regel sofort zwei Ausnahmen: Johannes
der THufer und der Erzmértyrer Stephanus wurden von Anfang an
in der ganzen christlichen Kirche verehrt, ihre Gedichtnistage ge-
feiert und auch ersterer als Mirtyrer im kirchlichen Sinne angesehen.

Der Taufer war ja schon durch den Mund seines Vaters in
einem Augenblick, wo diesem héhere Sehergabe zu teil wurde, fiir einen
Propheten und den Vorldufer des Herrn erklirt worden und hat spéter
aus dem Munde des Herrn selbst die Anerkennung hochster Heilig-
keit erhalten!). HEs kann daher nicht auffallen, wenn wir seine Ver-
ehrung und seine Feste schon sehr frithe hervortreten sehen. Letztere
erscheinen schon in den Predigten des hl. Augustinus als solemnitates
und auf einen bestimmten Tag gesetzt. Ja es bildete sich mit der
Zeit ein eigener kleiner Festcyklus Johannes des Tiaufers. Das
Datum seiner Geburt nidmlich war durch das Datum der Geburt des
Herrn gegeben, sechs Monate vor Weihnachten; neun Monate weiter
zuriick war das Datum seiner Empfingnis, und aulserdem feierte man
noch seinen Todestag am 29. August als Passio oder Decollatio.

Das Fest der Geburt des Johannes findet sich zwar noch nicht
notiert im Kalender des Philocalus, wohl aber in dem iltesten -

Kalendarium der afrikanischen Kirche und in der Festordnung des
Perpetuus von Tours. Auch unter den Predigten des Petrus Chryso-
logus und des Maximus von Turin finden sich mehrere dafiir.. Ks
wird von der Synode zu Agde 506 schon zu den héchsten Festtagen
geziihlt, an welchen alle Gliubigen dem Gottesdienst in ihren Pfarr-

kirchen beizuwohnen hatten, nicht in Privatoratorien®). Im Mittelalter -

wurde es mit Sabbatsruhe begangen ®). und blieb ein allgemeines hohes

Fest bis in unser Jahrhundert; jetzt ist es dies nur noch in einigen -

Lindern, wie oben S. 22ff. zu finden.
Das Fest der Empfingnis Johannes des Téufers wurde vor-

wiegend im Orient gefeiert und findet sich im Kalender des Calca- “
sendi und der Syrer, aber auch im Kalender von Neapel und von .

Silos sowie im mozarabischen, und bei den Griechen in beiden
Menologien, dem von Konstantinopel und dem Basilianum.

1) Non surrexit inter natos mulierum maior. Matth. 11, 11.
2) Agath. can. 31. 63. %) Ivo, Decretum IV, 14; Migne 161, 266.

:
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Als Gedichtnistag seines Todes (Passio oder Decollatio) wurde
der 29. August festgehalten, und er kommt in Afrika und im
Orient schon friihzeitig vor. Die Predigtsammlung des hl. Augusti-
nus bietet dafiir zwei Sermonen (307 und 308), auch ist er in die
Festordnung des Perpetuus aufgenommen. Desgleichen findet sich
das Datum in dem koptischen Kalendarium bei Selden, bei dem Syrer
und im neapolitanischen und mozarabischen. Was Rom betrifft, so
steht es noch nicht im Leoninischen Sakramentar, wohl aber im
Gelasianum.

Aufserdem findet sich in den beiden griechischen Menologien
noch eine Synazis s. loannis Baptistae verzeichnet. Dies beruht
auf einer eigentiimlichen Gewohnheit der Griechen, wonach sie bei
besonders hohen Festen des Herrn oder auch der Mutter Gottes, bei
welchen mnoch andere Personen konkurrieren, am darauf folgenden
Tage denselben zu Ehren eine Synaxis halten, so bei dem Feste des
2. Februar die des hl. Simeon, nach dem Feste Marid Geburt die des
Joachim und der Anna und hier nach Epiphanie, dem Tauftage
Christi, die des hl. Johannes des Téufers am 7. Januar®).

Die Verehrung Johannes des Thufers erlangte durch die Auf-
findung seiner Reliquien im 4. und 5. Jahrhundert eine noch grofsere
Verbreitung in der ganzen Kirche. In betreff der Auffindung sowie
der Translationen enthalten die kirchlichen Monumente mancherlei
Nachrichten. Jedoch verursachen diese einige Schwierigkeiten.

Zundchst mufs man sich daran erinnern, dafs die Johannes-
jiinger auf die Nachricht von der Hinrichtung ihres Meisters, welche
in der Bergfestung Machirus stattfand?), kamen, um seinen Korper
abzuholen und ihn zu begraben?®). Das Haupt blieb ohne Zweifel zu-
niichst im Besitz der Herodias, welche es als Geschenk erhalten
hatte. Nach einer gut beglaubigten Uberlieferung war der Ort des
Begriibnisses Samaria, welches nicht zur Tetrarchie des Herodes ge-
hirte, sondern unter den romischen Landpflegern stand. Die Ge-
beine verblieben daselbst bis zur Zeit der julianischen Verfolgung 362,
wo der heidnische Psbel das Grab erbrach und die Gebeine ver-
brannte. Ein Teil derselben wurde aber durch Mdnche beiseite ge-
bracht und nach Alexandrien gerettet, wo Athanasius sie vorldufig in
einer Kirche niederlegte. Spiiter wurden sie in der Kirche beigesetzt,
welche der Patriarch Theophilus dem Téufer zu Ehren auf den Ruinen
des zerstorten Serapistempels errichtete. Die Einweihung dieser
Kirche erfolgte am 27. Mai 385 oder 386*). Tillemont mochte den
29. August als Tag der Translation ansehen, welcher allerdings hier

) Morcelli, Menol. Const. II, 183sq. Nach Morcelli sollen Johannes dem
Tiofer im alten Konstantinopel nicht weniger als 15 Kirchen und Kapellen ge-
weiht gewesen sein.

%) Ios., Antt. XVIII, 5, 2. %) Matth. 14, 12. Mark. 6, 29.

%) Tillemont, Mém. I, 44; VII, 163.
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wie in andern Fillen zum kirchlichen Gedichtnistage des Trans-
ferierten werden konnte. Dem steht aber der Umstand entgegen,
dafs die dlteren koptischen Kalendarien den 29. August als Feiertag
des Tiufers nicht kennen?).

Sein Haupt soll von Machéirus nach Jerusalem gebracht und
dort begraben worden sein. Zur Zeit Konstantins sei es dann nach
Emesa iibertragen und in einer Hohle verborgen worden. Wodurch
letzteres in dieser Zeit notig wurde, erfihrt man nicht. Hier ent-
deckte es der Priester Marcellus, der Vorsteher eines Klosters da-
selbst war und der einen umstéindlichen langen Bericht iiber die Auf-
findung verfalste, worin auch die Angaben iiber die friiheren Schick-
sale dieser Reliquie enthalten sind?). Die Auffindung geschah infolge
mehrerer Traumgesichte, und ein feuriger Stern soll Marcellus an den
Ort geleitet haben, wo der Schatz in einer Urne tief verborgen ruhte.
Marcellus machte nun dem Bischof Uranius von Emesa Mitteilung
von seinem Funde, und dieser erhob die Reliquie feierlich am
24. Februar 453. Sie wurde zuerst in der Kathedrale niedergelegt
und sofort eine eigene Kapelle dafiir erbaut, in welcher sie am
26. September desselben Jahres beigesetzt wurde. Hier verblieb sie
auch unter mohammedanischer Herrschaft, und mnoch im Jahre
760 wurde anstatt der Kapelle eine grofse Kirche erbaut. Man
spricht daher von einer dreimaligen Translation des Hauptes Johannes
des T#ufers. Einen Teil des letzteren behauptet man jetzt in Amiens
zu besitzen, der im 13. Jahrhundert von Konstantinopel dorthin
gebracht wurde. Von den drei Tagen dieser Translationen sind zwei
in die Menologien der Griechen eingestellt, der 24. Februar und der
26. September?®). Die Wahl des Datums des 29. August fiir die
Enthauptung findet in diesen Translationsgeschichten also ihre Er-
klarung leider nicht.

In liturgischer Hinsicht war das Geburtsfest des Tdufers von der
romischen Kirche in fritherer Zeit in hohem Grade ausgezeichnet.
Zunichst hatte es schon im Leoninischen Sakramentar eine Vigil®).
Eine solche findet sich zwar auch bei andern Heiligenfesten, aber
die des Johannes war noch mit einem Vigilfasten versehen, und aufser
zwei Formularen fiir die Messe des Tages selbst finden sich deren noch
zwei weitere, die speziell fiir die Taufkirche des hl. Johannes be-
stimmt waren. Es scheinen folglich schon im 5. Jahrhundert in

) I. Selden, De synedriis III, 220—247.

%) Dionysius Ex. iibersetzte diesen Bericht ins Lateinische; Migne 67, 418.
Die iibrige Litteratur und das Nihere siehe Zillemont, Mém. 1. c. Morcelli, Menol.
Const. I, 167; II, 65. 222. Gegen die Glaubwiirdigkeit des Marcellus schrieb
Du Cange, Traité du chef de s. J. B. Paris 1665.

%) Nuilles, Kalend. utr. eccl. I (2. Aufl), 111.

4) Sacr. Leon., ed. Migne 55, 44: VIIL Kal. Iul. Exhibentes solemne ieiunium,
quo b. Ioh. B. natalitia praevenimus.

R s
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Rom am Johannestage dhnlich wie an Weihnachten drei Messen ge-
halten worden zu sein, eine an der Vigil nach der Vorvesper, eine
in der Nacht und die dritte am Morgen des 24. Juni, und zwar die
letztere in der Taufkirche. Im Gelasianum finden sich nur zwei Messen,
eine fiir die Vigil und eine fiir den Tag selbst, und im Gregorianum
wiederum drei mit deutlicher Zeitbestimmung wie im ILeoninum?).
Dazu macht Menard die Bemerkung, dafs auch Alkuin?) von drei
Messen rede, welche am Johannistage gehalten worden seien, weil der
Téufer drei ausgezeichnete Triumphe — dies sind seine Worte — gefeiert
habe, indem er erstens dem Herrn den Weg bahnte, zweitens ihn taufte,
drittens im Mutterschofse ein Nazarder geworden sei. Der Ordo des
Kanonikus Benedikt von St. Peter vom Jahre 1143 redet nicht mehr
von drei Messen, wohl aber von zwei Officien®). Wenn die Synode
von Seligenstadt vom Jahre 1022 (cap. 1) von allen Christen vor dem
Johannesfeste eine vierzehntéigige Abstinenz verlangt, so steht sie da-
mit zwar allein, das Verlangen lifst aber auf die Absicht schliefsen,
die Feier des Geburtsfestes des Vorldufers der Feier von Weihnachten
moglichst gleich zu machen,

Ahnlich wie in der romischen Kirche mufs auch im lateinischen
Nordafrika der Geburtstag des Taufers besonders hoch gehalten
worden sein, da wir von Augustinus, der ihn als auf der Tradition
der Vorfahren beruhendes Fest bezeichnet, nicht weniger als sieben
Predigten dafiir besitzen®). -

Der Protomartyr Stephanus. Die Verehrung dieses Heiligen
erhielt kriftige Férderung durch die Auffindung seiner Reliquien zu
Kaphar-Gamala®). Diese geschah infolge einer Offenbarung, welche
dem Priester Lucianus zu Jerusalem zu teil wurde, am Freitag den
5. Dezember 415, im Beisein des Bischofs Johannes von Jerusalem
und eines spanischen Priesters aus Braga, Namens Avitus, der sich
damals in Jerusalem aufhielt. Lucianus verfalste einen Bericht iiber
den Vorgang in Form eines Briefes an alle Kirchen®), den der ge-
nannte Avitus ins Lateinische iibersetzte”). Dadurch verbreitete sich

1) Migne 78, 120. 394. %) Pseudo-Alcuin., De div. off. c. 30.

%) Ordo Rom. XI, c. 66; Migne 78, 1050. Wenn Bintersm V, 379 aus
obigen Thatsachen und daraus, dafs eine Prozession zum Baptisterium stattfand,
- schliefsen will, der 24. Juni sei fiir die romische Kirche ein feierlicher Tauftag
gewesen, so scheint diese Annahme nicht geniigend motiviert.

*) Sermo 287—293. In Sermo 292, c¢. 1 heilst es: Hoc maiorum traditione
suscepimus etc.

°) Eine Stadt Gamala lag am Ostufer des Sees Genesareth auf einem Berg-
riicken. Flav. Ios., De bello iud. IV, 1, 1—7; Antiqu. XVIIT, 1, 1 ete. Uber das
Dorf Gamala bei Jerusalem ist nichts bekannt.

: ®) Am genauesten berichtet die Einzelheiten Hydatius, Chron. bei Roncalli
II, 99: Honorio X et Theodosio VI conss. Im Datum stimmt mit ihm iiberein
Marcellinus ibid. II, 279, aber nicht das Chron. breve ibid. II, 259 und Theophanes,
Chronogr., ed. Bonn I, 133.
) Gennadius, De script. eccl. 46. 47; Migne 41, 805.
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die Verehrung des Erzmértyrers sozusagen iiberallhin; man pilgerte,
Hilfe in Leiden suchend, zu seinen Kirchen und Kapellen, zahlreiche
Gebetserhérungen und Wunderheilungen waren die Folge, wovon
die Predigten des hl. Augustinus?) und seine Schrift Uber die Stadt
Gottes?) Zeugnis ablegen. :

Die Verehrung des hl, Stephanus datierte aber nicht erst von
jener Zeit an, sondern sie war viel dlter, man kann wohl sagen so
alt wie die Kirche selbst, indem ihn bereits der hl. Paulus ,Mirtyrer
Christi“ betitelt?®). In Konstantinopel waren ihm mehrere Kirchen
oder Kapellen geweiht, und die ilteste davon war von oder unter Kon-
stantin daselbst erbaut worden, wenn Codinus recht unterrichtet ist*).

Abgesehen davon erscheint sein Name schon in liturgischen
Quellen, die ilter sind, z. B. im arianischen Martyrologium, dessen Ent-
stehung etwa 360 anzusetzen ist, und findet sich in allen Verzeich-
nissen, sowohl in den #lteren als auch den jiingeren, ausgenommen die
koptischen bei Selden und Calcasendi. In dem koptischen bei Mai
steht Inventio ossium s. Stephani, was einfach als ein Irrtum zu
bezeichnen ist; der 26. Dezember war nicht der Tag der Erhebung
oder Translation der Gebeine, sondern sein Gediichtnistag. Ob der
26. Dezember das wahre Datum seines Todes reprisentiert, ist nicht
auszumachen, aber die Moglichkeit nicht ausgeschlossen. Das Datum
selbst anlangend, so ‘st ein unbedeutendes Schwanken bemerkbar,
indem die ilteren und die lateinischen Kalendarien durchschnittlich
den 26. Dezember ansetzen, die orientalischen aber teilweise den 27.,
z. B. die Menol. Constant. und Basilianum sowie auch das syrische
Lektionar.

Bei der Auffindung der Gebeine wurden Teile derselben an andere
Orte abgegeben, z. B. eine Hand an die Stadt Konstantinopel resp.
Kaiser Theodosius II.7), geringere Reliquien an andere Orte. Im
Jahre 439 aber iibertrug die Kaiserin Eudokia die Reliquien nach
Konstantinopel und liefs sie in der Basilika des hl. Laurentius bei-
setzen®). Uber der Grabstiitte war eine Kapelle erbaut worden, welche
den Pilgern des 6. Jahrhunderts als Grab des hl. Stephanus noch
wohl bekannt war?). Von Kirchen zu Ehren des hl. Stephanus an
vielen Orten berichtet Augustinus an den eben citierten Stellen.

§ 25. Die Muttergottesfeste im allgemeinen.

Bei der einzigartigen Stellung, welche die heilige Jungfrau Maria
im Erlésungswerke einnimmt, war es eine besonders wichtige Aufgabe -
fiir die Kirche, ihr auch im kirchlichen Festleben eine Beriicksichti-

1) Sermo 320—324. % XXII, ¢ 8. %) Apg. 22, 20.
4 Codinus 11. 5) Theoph., Chronogr. ad ann. 420.

8) Muwralt, Chron. Byz. I, 48.

7) Z. B. Antoninus, cf. Geyer, Itinera Hierosol. p. 176.
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gung zu teil werden zu lassen, wie sie ihrem Anteil am Erlosungs-
werke entspricht. Gegenwirtig ist dieser Aufgabe der Kirche reichlich
Greniige gethan, indem nicht blofs die in der Heiligen Schrift erwihnten
Vorkommnisse aus dem Leben der heiligen Jungfrau mit Festen
bedacht sind, sondern auch solche, die dort nicht erwihnt werden.
Aber es dauerte auffallend lange, bis man an die Losung dieser Auf-
gabe ging. Zur Erklirung dieser Erscheinung hat man sich darauf
berufen, dals die Kirche zur Zeit, als das Heidentum noch in Kraft
stand, wegen der Gottermythen und Genealogien es vermieden habe,
den Eltern des Herrn dem Fleische nach eine offentliche Verehrung
zu erweisen. Mehr Gewicht diirfte wohl dem Umstande beizumessen
sein, dafls erst die Thatsachen des Lebens und des Erlésungswerkes
Jesu durch Feste fixiert sein mulsten, bevor man an eine Aushildung
des Festkalenders nach andern Richtungen denken konnte, dafs im
Altertum an zweiter Stelle sodann sich die Aufgabe, die Ged#chtnis-
tage der zahlreichen Mirtyrer gebiihrend zu ehren, gebieterisch gel-
tend machte und es erst spiter Sitte wurde, auch solche heilige
Personen durch Gedichtnistage zu ehren, die keine Mirtyrer waren.

Was die Entstehung der wichtigeren und &lteren Muttergottes-
feste angeht, so fehlen uns leider die genaueren historischen Nach-
richten. Nur soviel scheint festzustehen, dals die Initiative hierin
von der anatolischen Kirche ausging. Was anfangs versdumt schien,
wurde mit Hifer nachgeholt; und die grofseren Marienfeste kamen nun
auf einmal zum Vorschein, die kleineren folgten in ansehnlicher
Zahl nach.

Die kirchliche Verehrung der Mutter Gottes an sich tritt viel
frither hervor als ihre Feste, da schon Konstantin ihr zu Ehren in
der neuen Reichshauptstadt drei Kirchen erbaut haben soll. In Rom
soll nach neueren Untersuchungen schon vor Erbauung der liberiani-
schen Basilika, die gewdhnlich fiir die ilteste angesehen wird, eine
Muttergotteskirche bestanden haben, Maria antiqual). Gewils ist,
dals im Jahre 431 Ephesus eine ansehnliche Marienkirche besals, die-

 jenige, in welcher die dritte allgemeine Synode abgehalten wurde.

Was die Feste angeht, so haben alle alten Patriarchalkirchen
heutzutage eine Mehrzahl derselben aufzuweisen, namentlich die

~ griechisch-orientalische und die romisch-katholische, welch letztere
~ deren ohne Zweifel die grofste Anzahl besitzt. Aber auch die alt-

dgyptische Kirche zeichnete sich durch Eifer in der Marienverehrung
aus, und in den koptischen Kalendarien findet sich in jedem Monat
auf den 21. eine commemoratio Dominae virginis Mariae angesetzt?).

) Grisar, Gesch, Roms und der Pipste I, 194ff.
) Der 21. des dgyptischen Monats entspricht dem 15. des julianischen.
Vgl. die Kalendarien bei Selden 1. c. wie auch das Synaxar bei Maz, Bibl. vet.

. patr. IV.
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Sonst war ihr im allgemeinen von jeher der Samstag gewidmet?).
Das erste sichere Beispiel von der Beobachtung eines Festtages zu
Ehren der Mutter Gottes, das bis jetzt nachgewiesen ist, findet sich
in der Lobrede des Theodorus auf den hl. Theodosius?2), etwa um das
Jahr 500. Dort wird erzdhlt, dafs in den palistinensischen Kldstern
alljahrlich ein Gedichtnistag der heiligen Gottesgebirerin (Heotéxon
wynwy) hochfestlich begangen wurde, an welchem alle Klosterbriider
zusammenkamen. Leider wird weder das Datum dieses Festes be-
treffenden Orts angedeutet noch der Name desselben genannt; doch
diirfte die Vermutung begriindet sein, dafs es das Fest des 15. August
war, der von jeher als Todestag der Mutter Gottes gegolten hat.
Auch in Spanien wurde zur Zeit des Bischofs Ildefons von Toledo
(T 667) ein Muttergottesfest hochfeierlich begangen, Der genannte
Bischof hielt an den drei vorhergehenden Tagen Bittprozessionen
(litaniae) und verfalste eine eigene Messe dafiir. Leider ist auch dieses
Fest nicht ndher gekennzeichnet. Es kann wohl nur das des 15. August
gewesen sein?).

Die gegenwiirtig in der katholischen Kirche beobachteten Marien- -

feste sind, wie gesagt, zahlreich, und es giebt darunter solche, welche

offentlich gefeiert werden, und blofs innerkirchliche. Man kann sie

also einteilen in gréfsere und kleinere, sowie der Zeit ihrer Ent-
stehung nach in #ltere und jingere. Zu den grofseren rechnen wir
Marid Empfingnis, Geburt, Verkiindigung und Aufnahme in den
Himmel, bezw. Lichtmefs, von den andern sind die bedeutendsten
Marid Opferung, Verlobnis, Heimsuchung und jetzt das Rosen-
kranzfest.

Von einem Kirchenjahr Mariens zu sprechen, wie manche Litur-
giker pflegen, geht aber trotzdem nicht an. Denn die Data der
Feste greifen, wenn man sie in ihrer Zeitfolge ins Auge falst, aus
einem Jahre ins andere iiber, da sie nach den fiir die Heiligenfeste
geltenden Prinzipien behandelt, bestimmten Kalendertagen zugewiesen
und unbeweglich sind, also sich dem Kirchenjahr nicht einkdrpern.
Wohl aber bilden die Muttergottesfeste unter sich einen Cyklus, was,
wiewohl in kleinerem Malsstabe, auch bei Johannes dem Téufer der
Fall ist. Zwei derselben sind jedoch dem Kirchenjahr wenigstens
dulserlich angeschlossen, nimlich Marii Verkiindigung, dessen Datum
nach dem des Weihnachtsfestes bestimmt ist, und Marié Heimsuchung,
dessen Datum von dem der Geburt Christi und dem der Geburt Jo-
hannes des Tiufers abhiingt. Das erstgenannte Fest durchbricht also den
Lauf des Kirchenjahres und fillt in einen Festkreis, zu welchem es
innerlich nicht gehort. Marii Empfingnis, das jiingste unter den

1) Die Griinde giebt der Art. Marienfeste von J. B. Kraus (Schrod) im Kirchen-
lex. VIII (2. Aufl.), 804 an.

%) Usener, Der hl. Theodosius (Leipz. 1890) S. 38. 144.

8) Julian von Toledo in der Vita s. Ildephonsi Tol. c. 6; Migne 96, 46.

i
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grofsen Marienfesten, hiingt zeitlich natiirlich vom Datum Marid Ge-
burt ab. Im iibrigen lifst sich iiber die Griinde, welche zur Wahl
der genannten Monatstage fiihrten, nichts sagen, da es uns an ge-
schichtlichen Nachrichten iiber die erste Entstehung dieser Feste génzlich
fehlt. Sie sind eben durch das Herkommen festgesetzt und sanktioniert.

‘Wir beschiftigen uns zuerst mit den grofsen, &ffentlich zu
feiernden Marienfesten, wovon aber Lichtmefs, urspriinglich mehr als
ein Fest des Herrn angesehen, hier auszuscheiden ist. Drei andere:
Marid Geburt, Verkiindigung und Aufnahme in den Himmel dagegen
konnen, was ihre Entstehung angeht, insofern gemeinsam behandelt
werden, als sie gleichzeitig in der Geschichte hervortreten, und zwar
im 7. Jahrhundert. Was man iiber ihre Einfiilhrung in Rom Zu-
verldssiges weils, beschrinkt sich auf folgendes.

In den spiiteren Handschriften des Gregorianum befindet sich
eine Notiz, wodurch die Arbeit Gregors d. Gr. auf den ersten Teil
des Sakramentars beschriinkt wird, das wichtige Kapitel: Hucusque?).
Darin wird gesagt, dafs alles Vorangehende von Gregor I. herriihre
mit Ausnahme dessen, was Nativitas und Assumptio b. Mariae und
einiges andere betreffe. Daraus ist zu schliefsen, dafls das Sakra-
mentar, das zur Zeit Gregors I. ({ 604) in Gebrauch war, diese
beiden Muttergottesfeste .noch nicht enthielt.

Am Ende des 7. Jahrhunderts aber waren sie bereits eingefiihrt.
Das erhellt erstens daraus, dafls sie im Gelasianum sich finden, und
zweitens aus einer Nachricht, die im Leben des Papstes Sergius I.
(687—701)vorkommt?). Dort wird gesagt, dieser Papst habe angeordnet,
dafs an den Tagen Annuntiationis Domini (also als Fest des Herrn be-
handelt), Dormitionis et Nativitatis sanctae Dei genitricis semper-
que virginis Mariae und an dem Feste, welches die Griechen Hypa-
pante nennen, eine Bittprozession (/itania) von St. Hadrian aus nach
Maria Maggiore gehen solle. Die betreffenden Feste waren also
damals bereits in Rom in Ubung, als Papst Sergius diese Prozession
anordnete, und letztere war nur eine Zuthat zu der bisherigen Fest-
feier. Das sind die einzigen zuverlidssigen Quellennachrichten, welche
wir in betreff dieser Marienfeste besitzen.

In dem oben S. 14 mitgeteilten Festkatalog von Reims, der
ein oder zwei Decennien nach Gregor d. Gr. entstanden ist, finden
sich die drei in Rede stehenden Marienfeste bereits vor.

§ 26. Die ilteren Marienfeste.

1. Marii Geburt. Die Verbreitung dieses Festes scheint
langsam vor sich gegangen zu sein; denn wir finden in manchen

) Es ist u. a. auch abgedruckt Migne 121, 198. Ranke, Das kirchl. Peri-
. kopensystem S. 70. ?) Liber pont. Sergius nr. 86.
Kellner, Heortologie. 10
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Kalendarien, worin Assumptio schon steht, dasselbe noch mnicht, so
im gotisch-gallikanischen, in dem von Luxeuil, von Toledo aus dem
10. Jahrhundert und im mozarabischen. Dals es sich in den noch &lteren
Festordnungen nicht findet, ist mithin selbstverstéindlich. Dagegen
findet es sich im Gelasianum und den spiteren, romischen Einfliissen
unterstehenden frinkischen Kalendarien gleichzeitig mit Assumptio
angenommen'), am frithesten in der eben erwihnten Festordnung von
Reims und bei Beda. Man kann also nicht sagen, dafls es im 8. und
9. Jahrhundert allgemein gefeiert worden sei, wenn es sich auch an
manchen Orten schon viel frither findet. Kinige haben sogar be-
hauptet, Fulbert von Chartres (| 1028) sei der erste gewesen, der es
iiberhaupt eingefiihrt habe?). Das ist aber entschieden unrichtig; viel-
leicht hat er fiir dessen grifsere Verbreitung im nordlichen Frankreich
gewirkt, da man von ihm zwei Predigten auf dieses Fest, wie es scheint
die #ltesten echten in lateinischer Sprache, besitzt. In der griechi-
schen Homiletik ist es schon durch zwei Predigten des Andreas von
Kreta (1 720) vertreten?®).

Was zur Wahl des 8. September als Geburtstag Marii Veran-
lassung gegeben hat, ist nicht zu ermitteln*).

9. Marii Verkiindigung. Die offizielle Bezeichnung dieses
Festes ist jetzt Annuntiatio b. Mariae Virginis. In fritheren Zeiten
brauchte man auch andere Bezeichnungen, wie Annuntiatio angeli ad
b. M. V., aber auch Annuntiatio Domini®), Annuntiatio Christi oder
gar Conceplio Christi und ihnliche, welche die Meinung erwecken,
dafs man es mehr als ein Fest Christi denn als ein Muttergottesfest
angesehen habe. Dals es sein Dasein lediglich der W eihnachtsfeier
und dem fiir die Geburt Christi angesetzten Datum (25. Dezember)
verdankt, bedarf ohnehin .keines Nachweises. Aber die Bezugnahme
auf Maria ist doch vorherrschend, so dafs man es im Wesen als ein
Muttergottesfest ansehen mufs. :

Bekanntlich war es altkirchlicher Brauch, in der vierzigtigigen
Fastenzeit Mirtyrerfeste und sonstige Heiligenfeste nicht zu feiern,
und die spanische Kirche hielt sich auch in betreff dieses Festes an
die alte Regel. Allein in Konstantinopel machte man bei diesem
Feste eine Ausnahme, welche von der Trullonsynode (692, can. 52)
ausdriicklich gebilligt wurde. In dem altgallischen Missale und dem
Lektionar von Luxeuil wird das Fest noch vermifst. In Rom aber,

1) Vgl. die von Fronteaw und Piper edierten Kalendarien.

2) So Thomassin p. 409; of. Migne 135, 406. Die Predigten Fulberts sind
abgedruckt Migne 141, 320sqq. Er charakterisiert das Fest allerdings als ein
jlingeres (Sermo 4). %) Migne, Patr. gr. 97, 806sqq.

4 Alt S. 61 meint, ,die Néhe des 14. September als Anfangstages des orien-
talischen Kirchenjahres sei bestimmend gewesen und die Wahl des Tages eine so
gliickliche, dafs die rémische Kirche nicht umhin konnte, sie anzunehmen®. |

So im Kalend, Fronteau; bei Beda steht Annuntiatio dominica. Der

griechische Titel des Festes ist: Eboyyehiopés g dylag deotéxov.

R e S s
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wo das Gelasianum und Gregorianum das Fest aufweisen, hatte man
dasselbe Datum wie im Orient angenommen.

Wenn nun das Lektionar von Silos um 650 ein Muttergottes-
fest (s. Mariae) ohne nihere Angabe des Festobjektes im Advent
verzeichnet, so kann es kein anderes als Marid Verkiindigung
sein. Aber bald darauf war die zehnte Synode von Toledo (656)
veranlafst, sich iiber die Differenz im Datum der Feier auszu-
sprechen. Einfliisse von aulsen ({raducti homines) waren die Ursache.
Die Synode entschied sich fiir das in Spanien hergebrachte Datum
und bestimmte in ihrem can. 1, dals es in ganz Spanien acht
Tage vor Weihnachten, nimlich am 18. Dezember, gefeiert werden
solle.

Im Orient war aber das andere Datum schon so fest eingebiirgert,
dafs man es sogar als Zeitbestimmung gebrauchte, z. B. wenn es in
der alexandrinischen Osterchronik beim Jahr 624 heilst, Heraklius
sei am Tage Marii Verkiindigung mit seiner Streitmacht nach dem
Orient ausgeriickt!). Dies und andere Anzeichen deuten darauf hin,
dafs im Osten das Fest frither aufgekommen und weiter verbreitet
war, namentlich ist der Umstand von Gewicht, dafs die schismatischen
Armenier, deren Kirchenjahr ein sehr primitives ist, das Fest eben-
falls haben. Allerdings feiern sie es am 7. April. Das kommt aber
daher, weil sie das Weihnachtsfest nicht angenommen haben und die

. Geburt Christi noch nach der iltesten Weise am 6. Januar begehen;

- von da neun Monate zuriickgehend, kommt man auf den 7. April. Die

~ Armenier haben dieses Fest also sicher schon vor ihrer Trennung
von der iibrigen Kirche gehabt. Das Fest war aber im Orient schon
im 5. Jahrhundert bekannt und beliebt, wie die Predigten des Pro-

~ klus, Patriarchen von Konstantinopel (i 446), und des Petrus Chryso-
logus von Ravenna ({ 450) beweisen?).

So bestanden also die beiden Arten, das Fest zu datieren, lange

. Zeit in der Kirche nebeneinander fort. Fiir den 25. Mérz war die
. Mehrheit, aber auch die andere Praxis gewann noch Anhénger,
~ namentlich in Oberitalien, da auch der Mailinder Ritus Annuntiatio
in den Advent verlegt, und zwar auf den vierten Sonntag. In Siid-
~ frankreich kam es in betreff der abweichenden Daten zu kleinen
. Differenzen und Erorterungen, welche aber mit [dem Siege der
romischen Praxis endeten. Nimlich spanische Monche, welche unter
Abt Odilo nach Clugny kamen, verlangten das Fest nach ihrer
‘Weise zu feiern, was ihnen anfangs auch zugestanden.wurde, und im
11. Jahrhundert beschiftigten sich einige Synoden mit jener Frage, ent-

1) Chron. pasch. Olymp. 351, ed. Bonn I, 713.

%) Petrus Chrys., Sermo 140. 142; ed. Migne t. 52. Auch unter den unechten
Sermones Leos d. Gr. findet sich einer auf Annuntiatio, der fiir die Ubersetzung
einer Rede des Proklus gehalten wird: Sermo XV. Vgl. dazu die Anmerkung des

. Ballerint bei Migne, Patr. lat. 54, 508. Proclus, Orat. I; Migne, Patr. gr. 65, 679.

10
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schieden sich aber, offenbar aus Riicksicht auf Rom, fiir den
25. Mirz?).

Im ferneren Verlauf der Sache zeigte man hinsichtlich der Frage
die weitgehendste Konnivenz von beiden Seiten. Die Spanier nahmen
in ihr Missale miztum das Fest zweimal auf, am 18. Dezember und
am 25. Mérz, mit derselben Messe?), und in Rom setzte man im
18. Jahrhundert®) auf den 18. Dezember das Fest Ezspectatio partus
b. M. V., dessen Melsformular dem von Marii Verkiindigung entspricht,
indem das Evangelium iibereinstimmt.

Die oben citierten Predigten des Proklus geben iibrigens noch
Anlafs zu einer wichtigen Bemerkung. Derselbe Prediger giebt nim-
lich an einer andern Stelle seiner Werke eine Aufzihlung der zu
seiner Zeit und in seinem Kirchensprengel gefeierten Festtage. Darunter
findet sich auffallenderweise Mariéi Verkiindigung nicht*). - Wenn nun
dennoch nicht nur zwei Predigten von ihm auf dieses Ereignis vor-
handen sind, sondern der Tag desselben sogar als Festtag deutlich
bezeichnet wird, so kann man diesen Widerspruch wohl nicht anders
erkliren als dadurch, dafs Marii Verkiindigung im 5. Jahrhundert
als innerkirchliches Fest vielfach gefeiert wurde, als ffentliches aber
noch nicht anerkannt war,

3. Maria Tod und Aufnahme in den Himmel. Dieses
Fest ist unter den eigentlichen Marienfesten aller Wahrscheinlichkeit
nach das ilteste. War man doch von Anfang an und iiberall in der
Kirche darauf bedacht, die Todestage der Mirtyrer zu bewahren und
zu feiern, und da man dasselbe Verfahren spiiter auch bei den iibrigen
Klassen von Heiligen, Bekennern, Jungfrauen u. s. w., beobachtete, so
wird das christliche Gemiit sich auch bald der Frage nach dem Todes-
tage der heiligen Jungfrau und Gottesmutter zugewendet haben, Es
ist daher, wenn auch nicht gewifs, doch hdchst wahrscheinlich, dals
das § 25 erwihnte Muttergottesfest, welches die Monche in Palistina
feierten, das in Rede stehende gewesen ist. Man feierte aber als
Todestag Marias im Orient wie auch in Rom den 15. August, wih-
rend uns in Gallien ein anderes Datum begegnet..

Was die Erwihnung des Lebensendes der heiligen Jungfrau in der
patristischen Litteratur betrifft, so gedenkt desselben Epiphanius, aber

) Radulfus Glaber, Hist. 111, 8. %) Migne, Patr. lat. 85, 170. 734.

¥) Holweck p. 292. Da der 25. Miirz nicht selten in die Karwoche oder
Osterwoche fillt, so wird eine Translation notwendig, woriiber Binterim V, 3566
einige historische Notizen beibringt.

9 Bracius, Oratio I, ‘0.2, Wenn 'sich 4 grolsen Predigtwerken (z B
Combefis Bibl. conc.) bei den Marienfesten angebliche Predigten von ganz
frithen Autoren, z. B. Origenes, Ambrosius, Athanasius u. a., citiert oder abgedruckt
ﬁpden, 50 darf man sich dadurch nicht verleiten lassen, die betreffenden Feste in
die Zeit jener Autoren hinaufzuriicken. Denn diese angeblichen Predigten sind

nur Homilien iiber Schrifttexte, die auf das betreffende Fest passen, und deshalb
dort eingereiht,
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in ganz eigentiimlicher Weise, die verriit, dals er nichts Sicheres und
Bestimmtes dariiber wulste!). Sodann bezieht sich darauf ein Brief
des sogen. Areopagiten Dionysius, worin im wesentlichen schon die
spiter von Johannes dem Damascener vertretene Uberlieferung iiber
Tod und Begriibnis der heiligen Jungfrau enthalten ist. Die Datierung
des Briefes wird sich nach der Ansicht richten, welche man iiber
Person und Lebenszeit des Verfassers der pseudo-dionysianischen
Schriften hegt. Als Ort des Begribnisses wird dort der Garten
Gethsemani bei Jerusalem genannt?). Dieselbe Tradition findet sich
in der apokryphen Apokalypse iiber den Hingang Marias, wo als
Jahr desselben das dritte nach der Auferstehung des Herrn be-
zeichnet wird?), wihrend andere das zwoélfte dafiir angesehen wissen
wollen.

Hauptquelle aber fiir das in Rede stehende Ereignis ist Jo-
hannes von Damaskus. Er giebt mit Berufung auf das Geschichts-
werk eines nicht niher bekannten Euthymius ausfiihrliche Nachrichten
dariiber. Diesem seinem Gewihrsmanne zufolge hatte Pulcheria, die
Gemahlin Kaiser Marcianus’ (450—457), zu Konstantinopel zu Ehren
der heiligen Jungfrau in der Vorstadt Blacherni eine Kirche erbaut,
in welche sie deren irdische Uberreste zu iibertragen wiinschte. Sie
wandte sich in dieser Absicht an den beim Konzil zu Chalcedon an-
wesenden Bischof Juvenal von Jerusalem; dieser aber belehrte den
Kaiser und die Kaiserin, dals der Leichnam der Gottesmutter in
Jerusalem sich nicht mehr befinde. Sie sei zwar dort im Garten
Gethsemani in Gegenwart séimtlicher Apostel beigesetzt worden, nur
Thomas habe gefehlt und sei erst am dritten Tage nach dem Be-
griibnis angekommen. Als man, damit auch er den Leib der Gottes-
mutter verehren konne, Grab und Sarg Gffnete, habe man nur noch die
Wohlgeruch ausstrémenden Leintiicher darin gefunden, woraus die
Apostel schlossen, dafs der Herr den ILeib, der ihn getragen, bereits
in den Himmel aufgenommen habe., Dafs schon im 7. Jahrhundert in
Jerusalem fiir das Hinscheiden der heiligen Jungfrau (roipyoic) ein be-
stimmter Festtag existierte, bezeugt der Patriarch Modestus von Je-
tusalem (1 634) in seiner Lobrede auf sie. Aufserdem hat man
Predigten auf dieses Breignis von Andreas Cretensis (+ um 720) und
Germanus, Patriarchen von Konstantinopel (1 733)%). Die leibliche

Y) Epiph., Haer. 79, c. 11: Ich sage nicht, dals sie unsterblich gewesen ist,
aber ich Din auch dessen nicht gewils, dals sie gestorben ist.
~?) Vetter in der Tiib. Theol. Quartalschrift 1887, S. 133ff. Der Brief ist auch
Witgeteilt in der schonen Schrift von Nirschl, Das Grab der heiligen Jungfrau
laria (Mainz 1896) S. 80 ff.

%) Transitus Mariae bei Tischendorf, Apocal. apocr. (Lips. 1866) p. 114.
") Man hat von Johannes drei Predigten auf Assumptio (Migne, Patr. gr. t. 96),
¢ine von Modestus, Patriarch von Jerusalem, + 634 (Migne t. 96, pars II), drei von
A11(11‘ea,s1, Mnchin Palistina, spiter Bischof von Kreta (Migne t. 97, oratio XII—XTV),
"ud drei von Germanus (Migne 98, 839—372).
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Aufnahme Marias in den Himmel war bereits im 6. Jahrhundert im
Abendland bekannt und wird von Gregor von Tours vertreten?).

Kaiser Mauricius (588—602) aber soll derjenige gewesen sein,
der die Feier des Todes Marias (noipyoic tijs mavorrion zai deopnrépoc)
anordnete und auf den 15. August setzte. Wenn diese Nachricht
sich auch erst bei einem viel spiter lebenden Historiker findet?), so
diirfte sie nicht ginzlich zu verwerfen, wohl aber dahin zu deuten
sein, dafs Mauricius dem Feste die staatliche Anerkennung erteilte,
was zugleich fir das Datum (15. August) entscheidend war. Uber
die Einfiihrung dieses Festes in Rom haben wir keine Nachrichten,
sondern wir erfahren nur, dafs es mit Marii Geburt und Verkiindi-
gung unter Sergius I. Ende des 7. Jahrhunderts dort gefeiert wurde.
Leo IV. verordnete dann um 847, dals es in der vor der Stadt bei
St. Lorenzo gelegenen Basilika mit Vigil und Oktav gefeiert werde?).
Im Missale Goothico-Gallicanum des 7. oder 8. Jahrhunderts, welches
Mabillon ediert hat*), ist das Fest wie auch im Luxoviense des 7. Jahr-
hunderts auf den 18. Januar gesetzt®), nicht auf den 15. August.
Dieser Umstand lkifst darauf schliefsen, dals es unabhiéingig von byzan-
tinischen Einfliissen auch in andern Provinzen der Kirche schon friither
iiblich war und sozusagen spontan entstanden sei. :

Zu bemerken ist noch, dafs das Fest schon mit der Bezeichnung
assumptio in den Kanones des Bischofs Sonnatius von Reims vor-
kommt, die der Zeit von etwa 630 zugeschrieben werden®). In den
sogen. Kanones des Bonifatius macht sich ein Schwanken bemerkbar.
Durch can. 36 der Mainzer Synode von 813 aber ist es als all-
gemeines Fest im Frankenreiche verbiirgt, wihrend die Synode von
809 iiber die Annahme noch nicht schliissig war.

Bei den Lateinern fiihrte das Fest anfangs, ganz der griechischen
Bezeichnung entsprechend, den Namen dormitio oder pausatio, nicht
assumptio b. M. V., welcher Name iiber den eigentlichen Gegenstand
der Feier im unklaren lifst, ob es das blofse Hinscheiden oder die
leibliche Aufnahme Mariens in den Himmel sei. Daher kam es viel-
leicht auch, dals gegen letztere Ansicht im 9. Jabrhundert hie und
da Zweifel gedulsert wurden?).

Abweichend von der abendliindischen sowohl als der orientalischen
Kirche haben die Kopten den 16. Januar (21. Tybi) als Todestag
der Mutter Gottes und ihrer leiblichen Auferstehung angesetet. So
in dem Synaxarium des 9. Jahrhunderts bei Mai und in dem des

) Gregor. Twr., De gloria conf. T, 4. %) Nicephorus, Hist. eccl. X'VII, 28.

3) Liber pont., ed. Bianchini II, 508.

%) DMigne, Patr. lat. 72, 225; vgl. ebenda Mabillons Anmerkung col. 475.

5 Im Martyr. Luccense des Fliorentini abweichend am 22. Januar: depositio
b. Mariae matris D. n. I. Chr.

®) Migne 80, 446. Bei Hardwin III, 2946 ist es ebenfalls genannt.

N Vgl. dariiber H. Jirgens, Die kirchl. Uberlieferung von der leibl. Auf-
nahme Mariens in den Himmel. Innsbr. Zeitschr. 1880, S. 595—650.
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Michael von Atriba, wihrend der iltere Heiligenkalender aus dem
7. Jahrhundert bei Selden einen planctus dominae Mariae an diesem
Tage notiert, was aber wohl dasselbe besagen wirdY).

In manchen Gegenden findet am 15. August eine Weihe der Feld-
kriiuter statt, die auch in das romische Ritual aufgenommen ist. Es scheint
ihr eine Volkssitte zu Grunde zu liegen, die mit der Ernte zusammen-
héngt.

§ 27. Die jiingeren Muttergottesfeste.

1. Das Fest der unbefleckten Empfiingnis. Von den in
spiterer Zeit entstandenen Muttergottesfesten haben einige den Rang
sffentlicher Feiertage erlangt, denselben aber im Laufe der Zeit wieder
eingebiifst, z. B. Marii Heimsuchung. Dagegen ist Maris Empfingnis,
welches Fest sehr lange Zeit gebrauchte, um allgemein anerkannt zu
werden, zuletzt noch zu einem Feste ersten Ranges geworden. Die
Geschichte dieses Festes weist besondere Bigentiimlichkeiten auf und be-
ansprucht daher ein hervorragendes Interesse. Sie hingt natiirlich mit
der Entwicklung des Dogmas von der unbefleckten Empfingnis Marias
zusammen, und die Behandlung des Dogmas hat auf die Verbreitung und
Anerkennung des Festes bald férdernd, bald hemmend zuriickgewirkt.

Obwohl der Orient sich gegen das Fest der unbefleckten Em-
pfingnis ablehnend verhalten hat, miissen wir bei Darstellung der
Geschichte auch dieses Marienfestes vom Orient ausgehen. Dort
wurde Marii Empfingnis schon Ende des 10. oder spitestens An-
fang des 11. Jahrhunderts in den Kirchenkalender von Konstan-
tinopel aufgenommen, der von Basilius Porphyrogenitus seinen Namen
hat, und zwar als kirchlicher Gedéchtnistag auf den 9. Dezember ge-
setzt mit der Bezeichnung cbMqlic i dryios Awne tiic prpos 0D
9eoténoy. Im folgenden Jahrhundert erhielt derselbe Tag in der
Konstitution des Manuel Comnenus vom Jahre 1166 die Anerkennung
als biirgerlicher Festtag mit voller Sonntagsruhe und der Bezeichnung
cbATdLs Tijs Dmepayiog pTpds Tod Yeod M@y ?).

Was sonst noch fir ein frilheres Vorkommen des Festes im
Orient als Beweis vorgebracht wird, hilt vor der Kritik nicht stand;
insbesondere ist die Berufung auf das sogen. Typicum des hl. Sabas
ganz hinfillig?) und der Versuch, das Fest fiir Spanien schon in der
Zeit des Bischofs Ildefons von Toledo nachzuweisen, verfehlt).

1) Wiistenfeld, Synaxarium des Michael, Bischofs von Atriba und Malidsch
S.9251f. Mai, Script. vet. nova collectio IV, 1. 5. Selden, De synedriis III, 15,
p. 320sqq. %) Morcelli I, 287. 289: téheov dmpontos uépu.

%) Dazu griffen Passaglia, Scheeben u. a. In dem Typicum s. Sabae (wortiber
unten mehr), Ausgabe Venedig 1543, fol. ¢ steht unter dem 8. Dezember nichts weiter
als: ToNknlic e dylug Awwrg pnrpds wijg deotbuon xol M aydpynols T@Y EyRevinv.
Dann folgen die Anweisungen fiir die Psalmodie.

% Dies versuchte z. B. J. B. Kraus, Kirchenlex. VI (1. Aufl), 866 und ihm
nachschreibend andere. Julian, der Biograph des Bischofs Ildefons, nennt an
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Das Fest muls iibrigens im Osten schon im vorhergehenden
Jahrhundert allgemein gewesen sein, da es bereits in dem Kalen-
darium von Neapel eine Stelle gefunden hat, und zwar infolge orien-
talischer Einfliisse. Denn sowohl der Tag (9. Dezember) als auch die
Bezeichnung (Conceptio s. Annae Mariae virginis [sic!]) stimmt iiberein,
Die Abhingigkeit des genannten Festkalenders aber, der dem 9. Jahr-
hundert angehort, vom Orient ist unverkennbar (s. unten). Es ist
wohl ndtig, hervorzuheben, dafs man im Orient auch die Empfingnis
Johannes des Tiufers kirchlich feierte!) und dafs nur von der Conm-
ceptio die Rede ist, von weiter nichts. Damit ist die Geschichte
dieses Festes fiir den Orient abgeschlossen.

Anders im Abendland. Hier mulfs sich zwar um dieselbe Zeit die
Aufmerksamkeit auf diesen Gegenstand gerichtet haben. Spitere
Schriftsteller wollen sogar von bestimmten Personlichkeiten wissen,
welche als Vermittler gedient haben sollen?), was wir auf sich beruhen
lassen. Die Angelegenheit bekam hier aber von Anfang ein anderes
Gesicht, indem die dogmatische Seite hervorgekehrt wurde.

Nach allen bisherigen Untersuchungen scheint niimlich das eine
sicher zu sein, dafs im Abendlande der beriihmte Anselm von Canter-
bury, geboren 1033 zu Aosta in Piemont, Ménch und Abt im Kloster
Bec in der Normandie und endlich 1093—1109 Erzbischof von
Canterbury, derjenige war, welcher den ersten Schritt zur Einfiihrung
des Festes that und es durchsetzte, dals es in seinem Sprengel in den
Kirchenkalender eingereiht und anerkannt wurde, und zwar mit dem
Titel Conceptio b. M. V., nicht Conceptio immaculata oder immacu-
latae®). Wenn diese nihere Bestimmung auch fehlt, so war doch
der tiefste Grund, warum Anselm auf Annahme dieses Festes drang,
der, weil er personlich an die Freiheit der Gottesmutter von der Erb-
stinde glaubte. Er hat ja diese Ansicht bereits in seiner Schrift iiber
die Menschwerdung verteidigt®). 7

Wie und von wem die Erorterung iiber das Dogma weiter-
gefiihrt wurde, auseinanderzusetzen, das gehort nicht streng zu unserer
Aufgabe, nur sei bemerkt, dals die Erorterung der Frage damals
erst, nicht frither begann. Wenn schon im Altertum Maria von den
Vitern als siindenlos, ganz rein, untadelhaft (dpopoc) oder gar als

der betreffenden Stelle das Fest nicht und giebt auch dessen Datum nicht an. Es
kann also nur Assumptio gemeint sein. Vgl. Binterim V, 518 f.

) Am 23. September. Morcelli I, 22.

?) Uber diese Geriichte teilt Thomassin p. 211s. einiges mit.

3) Biwmer im Katholik 1890, II, 527 meint, dals die Benediktiner in
Canterbury es zuerst zwischen 1023 und 1050 angenommen hitten, dann die in Win-
chester und darauf die Kathedrale zu Exeter.

%) Anselm., Cur Deus homo? II, 16; Migne 158, 419: Virgo illa, de qua
ille homo assumptus est, fuit de illis, qui ante nativitatem eius per eum mundati
sunt a peccatis etc. De conceptu virg. c. 18: Virgo eadem per fidem ante ipsam
conceptionem mundata est. Col. 451.
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unbefleckt gepriesen und mit den hochsten Lobpreisungen bedacht
wird, so sind das alles keine Beweise fiir das Vorhandensein eines
bewulsten Glaubens an die unbefleckte Empfingnis und Freiheit Mariens
von der Erbsiinde. Erst nachdem man angefangen hatte, die Empfing-
nis Mariii zu feiern, legte man sich die Frage vor: Wie verhilt es sich
bei ihr mit der Tilgung der Erbstinde? wann und wie geschah sie,
nach oder mit der Empfingnis? Und erst nachdem die Frage
priizis gestellt war, was durch Anselm®) geschah, konnte eine priizise
Antwort erfolgen, und die friiheren allgemeinen Lobpreisungen der
vollkommenen Reinheit bekamen den bestimmten Sinn beziiglich der
Erbsiinde. Vorher aber konnten, so weitgehend einzelne Ausdriicke
auch sein mogen, die Vorstellungen nur unbestimmte sein, etwa in
der Art, wie man sich die Heiligung des Johannes im Mutterscholse
dachte und dessen Empfiingnis feierte, weil sie vom Engel verkiindet
worden war.

Was nun das Fest selber angeht, so verbreitete es sich allmih-
lich im Laufe des 12., 13. und 14. Jahrhunderts immer weiter und
wurde in einer grofsen Anzahl von Didzesen und den meisten Ordens-
gesellschaften angenommen, aber immer nur mit der Bezeichnung
Conceptio; ob immaculata oder nicht, diese Frage blieb dabei offen.
Im 15. Jahrhundert war es in allen Ditzesen Deutschlands und
Skandinaviens mit dieser Bezeichnung angenommen?).

In der Geschichte der Verbreitung dieses Festes darf eine Episode
~ hier nicht iibergangen werden, nimlich der Widerspruch des hl. Bern-
hard. Ump das Jahr 1140 nahm u. a. auch die Didzese Lyon,
voran die Kathedrale, das Fest der Empfingnis Marii an. Der
hl. Bernhard richtete aus diesem Anlafs ein Schreiben an die dortigen
Kanoniker, worin er sich dagegen ausspricht. Er giebt zwar zu, dals
Maria bereits im Mutterleibe geheiligt worden sei, das sei aber auch bei
Johannes dem Tiufer der Fall gewesen?), und darum feiere die Kirche
seinen Geburtstag, wihrend sonst nur die Todestage der Heiligen ge-
feiert wiirden. Auch habe Maria durch ein besonderes Privileg der
Gnade ein ganz siindenloses Leben gefiihrt. Aber man wolle nun die
Empfingnis als solche feiern. Das gehe jedoch nicht an, weil Maria auf
dem gewdhnlichen Wege der Zeugung ins Dasein getreten sei. Es
hiitte darum die Entscheidung des Romischen Stuhls eingeholt werden
miissen, dessen Urteil er iibrigens die ganze Sache anheimstelle*).

1) Boso stellt bei Anselm 1. c. die These auf: Virgo cum originali peccato
nata est, quoniam et ipsa in Ada peccavit, welche Anselm dann widerlegt.
Scheeben, Kirchenlex. IV (2. Aufl), 467, citiert zwar fiir die Theorie von der un-
befleckten Empfingnis schon Fulbert von Chartres, Sermo 6 (Migne 141, 326),
aber ich finde dort keine Andeutung davon.

%) Man vergleiche die Kalendarien bei Grotefend, Handbuch der hist.
Chronologie des Mittelalters II, und das Kalend. Coloniense des 14. Jahrhunderts
bei Binterim u. Mooren I, 538. :

3 Ypk. 1; 15, 41, %) Bernardus, Ep. 174; Migne 182, 332.
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Es konnte dem hl. Bernhard nicht unbekannt sein, dafs seiner
Zeit die Bischéfe in ihren Diszesen Feste einzufiihren das Recht
hatten, und deshalb erhebt er auch vom Standpunkt des Rechts
keine Einrede gegen das neue Fest. Anderseits aber erkennt er,
dafs es sich hier nicht um ein Fest im gewdhnlichen Sinne handelte,
also Feier einer Begebenheit aus der Geschichte der Offenbarung,
sondern um die Feier eines Festes, dessen dogmatische Grundlage
noch nicht gesichert war und deren Sicherung auch so bald noch nicht
erfolgen sollte. Allein sein Widerspruch hielt die weitere Verbreitung
des Festes nicht auf, dasselbe wurde im Gegenteil in aller Form
z. B. durch die Synode von London 1328 angenommen und dekretiert,
dals es in der ganzen Kirchenprovinz festive et solemniter, mithin
als voller Festtag begangen werde. Kine &hnliche Erkldrung erliels
die Sorbonne 1380. Die Pipste aber verhielten sich in den Kédmpfen
iiber das Dogma wihrend des 14. Jahrhunderts neutral.

Einen entschiedenen Schritt vorwirts that das Baseler Konzil
in der Sache, indem es in seiner 36. Sitzung am 17. September 1439
erklarte, die Lehre von der unbefleckten Empfingnis miisse von
allen Katholiken als ein frommes und dem kirchlichen Kult, dem
katholischen Glauben, der gesunden Vernunft und der Heiligen Schrift
entsprechendes angenommen und festgehalten werden?). Dieses Dekret
hatte, da die Synode inzwischen schismatisch geworden war, keinen
grofsen Hinflufs, aber der Romische Stuhl sah sich doch nun ver-
anlafst, aus seiner bisherigen Zuriickhaltung herauszutreten, und
Sixtus IV. verbot 1483 die Lehre von der unbeflekten Empfiingnis
zu censurieren?), anderseits freilich auch die Leugnung derselben als
Hiiresie zu bezeichnen. Im iibrigen aber — und das ist fiir die Ge-
schichte des Festes wichtig — liefs er fiir den romischen Klerus
durch den Priester Clemens Nogaroli aus Verona ein Officilum aus-
arbeiten, welches dem von Marii Geburt nachgebildet war, und ver-
lieh denen, welche es beten wiirden, denselben Ablafs, denseine Vor-
ginger fiir Fronleichnam bewilligt hatten®). Durch diese Konstitution
vom 27. Februar 1477 wurde also fir Rom ein neues Fest eingesetzt
mit dem Titel: Conceptio immaculatae virginis Mariae. Die dog-
matische Streitfrage blieb mithin im wesentlichen noch ungeldst, wenn
sie auch insofern der Losung niher gebracht war, als die Empfiing-
nis selbst, nicht die etwa nachfolgende Heiligung derselben, zum Gegen-
stand einer Festfeier gemacht wurde. So blieben die Sachen bis auf
die neueste Zeit; denn auch das Tridentinum gab nur eine in-
direkte Entscheidung in Form einer negativen Erklirung, und als

Yy Simar, Lehrbuch der Dogmatik, 2. Aufl., § 104, 1. Hefele, Conc.-Gesch. VII.

%) In der Constit. Grave nimis vom 4. September 1483, Extrayv. comm. ELL,
12, 2. Der Zeitpunkt, wann das Fest in der Didzese Rom zuerst Eingang fand,
ist ungewils, jedenfalls erst lange nach Innocenz III. Vgl. Thomassin p. 213.

9) Extravv. comm. ITI, 12, 1.
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Konig Philipp von Spanien eine unumwundene Erkldrung verlangte,
erwiderte Papst Gregor XV., es sei noch nicht an der Zeit.

Das von Sixtus V. eingefithrte Officium wurde unter Pius V.
wieder abgeschafft und durch ein anderes ersetzt. Clemens VIII.
erhob das Fest zu einem duplex maius, und Clemens IX. fiigte eine
Oktav hinzu, Clemens XI. aber dehnte dessen Feier auf die ganze
katholische Kirche aus. Vollstindige Klidrung der Angelegenheit
brachte endlich die dogmatische Definition der Conceptio immaculata
durch Pius IX. vom 8. Dezember 1854, der ein neues Officium nebst
Melsformular ausarbeiten liels. Papst Leo XIII. endlich verlieh dem
Feste den Rang erster Klasse.

#2.Die Darstellung Mariéd im Tempel?) (Praesentatio b. Mariae
Virg., 21. November). Die Nachricht, Maria sei im Alter von drei
Jahren von ihren Eltern infolge ihres Geliibdes in den Tempel ge-
bracht worden, um dort erzogen zu werden, findet sich nur in den
Apokryphen?), entsprach aber den Anschauungen der Ordensleute
dlterer und neuerer Zeit im Morgen- und Abendlande so sehr, dafs
ihre Verwertung fiir den Festcyklus nicht lange ausblieb. Offiziell er-
scheint der Gedéchtnistag in der um 1166 verdffentlichten Kon-
stitution des Manuel Comnenus unter den vollstindig gerichtsfreien
Festtagen an dem noch jetzt beobachteten Datum?®). Nach dem
Abendlande wurde das Fest verpflanzt durch einen franzdsischen Edel-
mann Philipp de Maiziéres, der 1371 als Gesandter des Konigs
Lusignan von Cypern am Hofe Gregors XI. zu Avignon verweilte.
Er schilderte dem Papste den hochfestlichen Charakter, den der Tag
im Orient habe, in einer Weise, dals derselbe sich veranlalst sah,
dessen Feier auch fiir die pépstliche Kurie anzuordnen. HEs fand
bald auch anderwirts Anklang, so im Konigreich Navarra 1374, in
Trier 1381, in Metz 1420, in K6ln und andern Orten. In Rom wurde
es durch Sixtus IV. eingefiihrt und ein Officium dafiir ins rémische

1) Die kleinen Muttergottesfeste konnen hier nur insofern berticksichtigt
werden, als sie ein allgemeineres Interesse erregen, indem sie entweder noch jetzt
in foro gefeiert werden oder frither eine verhéltnismilsige Bedeutung besalsen.
Uberdies ist die Litteratur dariiber reich und leicht zuginglich, so dals hier ohne
Schaden dayon Umgang ¥enommen werden kann. Uber die Marienfeste enthielt
schon die erste Auﬂage des Kirchenlexikons einen recht guten Artikel von
J. B. Kraus, der fir die zweite Auflage von Schrod neu bearbeitet wurde. An
besonderen Schriften hat man aus &lterer Zeit Benedikts XIV. Commentarius de
festis b. M. V. und aus der neuesten Zeit Holweck, Fasti Mariani, welche viel
Material enthalten.

%) Im sogen. Protevangelium c. 7 und im Evang. de nativitate Mariae c. 6.
Vgl. Tappehorn, Aulserbibl. Nachrichten oder die Apokryphen S. 25.

%) Morcelli I, 287. Die Bezeichnung lautet: t& sic tov vady eloodin t7c Heo-
wntépos. J. B. Kraus, Kirchenlex. VI (1. Aufl.), 884, giebt an, es sei 730 in
Konstantinopel entstanden, und beruft sich dafiir auf Simeon Metaphrastes, aber
ohne die Stelle zu citieren. Alt S. 62 und andere haben es ihm nachgeschrieben,
ebenfalls ohne die Belegstelle angeben zu konnen.
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Brevier aufgenommen, aber nicht vorgeschrieben (infer festa ad libi-
tum und pro quibusdam locis). Erst Sixtus V. schrieb es 1585 fiir
die ganze Kirche vor, nachdem es durch Pius V. voriibergehend be-
seitigt worden war. Das bislang gebrauchte Officium wurde unter
Clemens VIII. umgearbeitet. Nachdem das Fest frilher im ganzen
wenig bemerklich gewesen, trat es in Preufsen 1893 in unerwarteter
‘Weise in die Zahl der Feste in foro ein, und zwar mit dem Termin
des dritten Mittwoch im November, als Mittelding zwischen beweg-
lichen und unbeweglichen Festtagen.

3. Marii Heimsuchung (Visitatio b. M. V.) war frither unter
den kleineren Muttergottesfesten wohl das angesehenste und populérste.
Es ist heute noch duplez II. ¢l., hie und da sogar mit Oktav, und
war frither voller Feiertag. Es hat nicht blofs eine feste Stiitze in
der Heiligen Schrift, sondern das Objekt der Feier nimmt unter den
Begebenheiten der neutestamentlichen Geschichte sogar eine ziemlich
wichtige Stelle ein, erstens wegen der Heiligung Johannes des Tiufers
im Mutterleibe und zweitens, weil es der Anlals zur Entstehung des
in der Liturgie so viel gebrauchten Lobgesanges der hl. Jungfrau
wurde. Trotzdem haben die Griechen dieses Fest nicht, sie begehen
aber am 2. Juli die Niederlegung des Gewandes der heiligen Jungfrau in
der Kirche der Vorstadt Blachernii von Konstantinopel, welche unter
Kaiser Leo I. im Jahre 469 geschah?).

Die ersten Spuren des Festes finden sich im 13. Jahrhundert
gleichzeitig an verschiedenen Orten, was sich vielleicht daraus erkliren
lifst, dafs der neu entstandene Franziskanerorden das Fest an-
genommen hatte und dessen” Feier begiinstigte. Es findet sich
bei den Franziskanern schon 1263 und erhielt offizielle Anerkennung
zur Zeit des grofsen Schisma durch Urban VI. und Bonifatius IX.
im Jahre 1389. Nach Beilegung des Schisma sah sich daher die
Baseler Synode 1441 veranlafst, weil das Fest in den Obedienzen
der Gegenpiipste keine Annahme gefunden, ein Dekret zu Gunsten
desselben zu erlassen?).

Warum der 2. Juli als Tag dafiir gewiihlt wurde, dariiber finden
sich keinerlei Angaben, und man ist auf Vermutungen angewiesen.
Diese gehen dahin, dafs der Tag abhiingig sei vom Termine von
Marii Verkiindigung und zugleich von dem der Geburt Johanues des
Téufers, auf dessen Oktav er unmittelbar folgt. Man' wire dann
folglich von der Voraussetzung ausgegangen, dals Maria die Zeit der
Niederkunft Elisabeths fiir ihren Besuch gewiiblt und nach derselben

1) Depositio, xacddeats ete. ist der jetzige Name des Festes in den Menéen
der Griechen; in den &lteren Menologien hiels es 7 copog t@dv Bluyépvwy, arca
oder loculus, der hélzerne Sarg, in welchem Maria urspriinglich in Jerusalem bei-
gesetzt gewesen sein soll und der unter Marcianus nach Konstantinopel gebracht
worden war. Morcelli II, 151. Muralt, Chronogr. Byz. I, 83.

?) In ihrer 43. Sitzung.
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noch einige Zeit bei ihr geblieben sei?). Vielleicht war auch der
Umstand als nebensiichlicher Grund bestimmend, dafs die griechische
Kirche schon lange am 2. Juli das soeben genannte Muttergottesfest
beging.

4. Das Rosenkranzfest (solemnitas ss. Rosarii b. M. V.). Gegen
Ende des 12. Jahrhunderts finden wir, dals es iiblich geworden war,
den Gruls des Engels?) nebst den Worten der Elisabeth?) als Gebet
zu gebrauchen. Dieses Gebet wurde von mehreren Synoden gebilligt
und empfohlen, nachweislich zuerst von einer Pariser unter Erzbischof
Odo von Sully*), der 1196—1208 im Amte war, und im Laufe der
nichsten Zeit von Synoden zu Orléans, Durham (1217), Trier (1237)
und andern®). Das neue Gebet wurde mit dem Vaterunser in der
Weise verbunden, dals man fiinfzehnmal nach dem Vaterunser je
zehn ,Gegriilst seist du, Maria“ betete und die einzelnen Gebete
an einer Perlenschnur abzéhlte. Urheber dieser Gebetsweise, die man
Rosenkranz nannte, war der hl. Dominikus, und sie wurde von den
Mitgliedern seines Ordens schnell in der ganzen christlichen Welt ver-
breitet. Bald wurde es iiblich, das Credo am Ende oder am Anfang
beizufiigen. Fine bedeutende Verbesserung aber erfuhr das Rosen-
kranzgebet im 15. Jahrhundert dadurch, dafs man nach dem Namen
Jesus in jedem Ave Maria eine Begebenheit aus dem Leben Jesu
und Marias, also eine Heilsthatsache, hinzufiigte, angefangen von
« der Botschaft des Engels an Maria bis zur Sendung des Heiligen
Geistes und Aufnahme Mariens in den Himmel, worunter die fiinf
Momente aus dem Leiden Christi, der sogen. schmerzhafte Rosen-
kranz, eine Hauptrolle spielten, so dafs der ganze Rosenkranz nun-
mehr von selbst in drei Teile zerfiel, die in sich abgerundet sind®).

Die neue Gebetsweise erhielt dadurch einen bestimmteren Ge-
dankeninhalt. Dies blofs recitierende Gebet niherte sich dem Wesen
des betrachtenden Gebetes, und in dem einzelnen Geheimnisse lag
iiberdies meistens ein Hinweis auf irgend ein Fest des Herrn oder der
Mutter Gottes enthalten, so dals der Rosenkranz den verschiedenen
liturgischen Zeiten angeschlossen werden kann. Xr trat dadurch in
eine gewisse Verbindung mit dem Festeyklus, als dessen summarische
Zusammenfassung er gelten kann.

In dieser vervollkommneten Form wurde der Rosenkranz das
Lieblingsgebet aller Anddchtigen, Geistlichen und Laien hoheren und
niederen Standes, und es bildeten sich zur Pflege und Forderung des-

) Binterim V, 407. 2) Tl 1,28 Tk, 1, 49,

*) Constit. synodica Odonis Ep. Par. Mansi, Conc. XXII, 681, nr. 10.

%) Mansi ibid. 1108, I, 4. Binterim, Conc. IV, 480. Th. Esser O. S. D.,
Gesch. des engl. Grufses, im Hist. Jahrbuch der Gorres-Ges. 1884, S. 92.

%) Die Urheber dieser Gebetsweise waren Doinmikus aus Preufsen und Adolf
aus Hssen, zwei im 15. Jahrhundert in der Karthause bei Trier lebende Ménche.
Th. Esser, Beitrag zur Gesch. des Rosenkranzes, Mainzer Katholik 1897, II, 409ff.
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selben eigene Bruderschaften, welche von den Pépsten gern gesehen
und mit Abldssen bedacht wurden?). Nicht blofs einzelnen Gldubigen
wurde der Rosenkranz eine Quelle unzihliger Gnaden, sondern auch
die Christenheit im ganzen nahm dazu ihre Zuflucht in allgemeinen
Noten und Anliegen, besonders aber in der Tiirkengefahr. Auffallende
Gebetserhorungen, denen man namentlich den Sieg bei den Echinaden
iiber die Tirken (7. Oktober 1571) zuschrieb, veranlafsten zuniéchst
Pius V., ein Dankfest anzuordnen. Gregor XIII. gab diesem Feste
Bestand, indem er 1573 gestattete, dals in allen Kirchen, in welchen
sich ein Rosenkranzaltar oder eine Kapelle sub invocatione 6. Vir-
ginis Rosarii befinde, dieses Fest als ,Rosenkranzfest* am ersten
Sonntag im Oktober gefeiert werde. Clemens X. konzedierte dieses
Fest fiir ganz Spanien ohne die obige Bedingung. Clemens XTI. dehnte
die Feier infolge des 1716 am 5. August bei Peterwardein von Prinz
Eugen erfochtenen glinzenden Sieges auf die ganze Christenheit aus?).

§ 28. Das Fest des hl. Joseph?®). Die Verehrung
von Joachim und Anna.

In den ersten Jahrhunderten des Bestehens der Kirche genossen,
wie erwihnt, nur die Mirtyrer eine kirchliche Verehrung, und dieser
Gewohnheit mag es mit zuzuschreiben sein, dals selbst Personen, die
zum Herrn wihrend seines irdischen Lebens in nichster Beziehung
gestanden haben, ein Kultus erst sehr spdt zu teil wurde. Dies trifft
sogar beim hl Joseph, dem N#hrvater des Herrn, zu; trotzdem, dals
derselbe schon in der Heiligen Schrift als ein , Gerechter“ bezeichnet
wird4), erlangte er erst sehr spit eine allgemeine 6ffentliche Verehrung.
Dafs ihm in der patristischen Litteratur hie und da entsprechende
Lobspriiche gespendet werden, kann nicht auffallen.

1) Geschichtlich nachweisbar sind die Bruderschaften vom heiligen Rosen-
kranz in der zweiten Hilfte des 15. Jahrhunderts. Beriihmt war die in Kéln
1474 vom Prior Jak. Sprenger O. S.D. gegriindete. 7h. Esser, U. L. Fr. Rosen-
kranz (Paderborn 1889) S. 289. Sie wurde von Sixtus IV. 1478 bestitigt.
Kirchenlex. X (2. Aufl.), 1281.

%) Kirchenlex. VIII (2. Aufl), 818. Brev. Rom. Dom. I. Oct. Lectio 7—9.
Am 5. August ist bekanntlich Maria Schnee, Maria ad nives, ein Lokalfest der
Basilika Maria Maggiore in Rom. Da das Officium dem allgemeinen Brevier
einverleibt ist, so diirfte eine kurze Bemerkung an dieser Stelle gerechtfertigt
sein. Papst Liberius (352—366) erbaute auf dem Esquilin, wo das Schlachthaus
der Livia stand, eine Basilika, die nach ihm ILiberiana genannt wurde. Im fol-
genden Jahrhundert inderte Sixtus IIL. bei einem Umbau den Titel und weihte
sie der Mutter Gottes (Lib. pont. Liberius nr. 52, Xystus ITL. nr. 63). Sie hiels von da
an Basilica s. Mariae, jetzt Maria Maggiore. Fiir das Schneewunder spricht keine
alte Quelle, sondern nur mittelalterliche Schriften, und der 5. August diirfte der
Tag der Kirchweihe gewesen sein. So Grisar, Gesch. Roms etc. I, 153 Anm. 1.

3) Pfilf, Die Verehrung des hl. Joseph in der Gesch. Stimmen aus Maria-
Laach XXX VIII (1890), 117ff. Revue bénédictine XTIV, Maredsous 1897, S. 106fF.
145ff, 203ff.: Le développement hist. du culte de St. Joseph. 4) Matth. 1, 19.

IR it
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Die friihesten Spuren einer direkten Verehrung zeigen sich in
einem der koptischen Kalendarien, welche Selden verdffentlicht hat;
~ dort ist unter dem 20. Juli der ,Zimmermann Joseph“ eingereiht?),
und ebenso in dem etwas jingeren Synaxarium bei Mai®), welches
spitestens dem 9. Jahrhundert angehéren diirfte. Das Datum des
20. Juli blieb iibrigens ohne Einflufs auf andere Kirchen. Das Meno-
logium von Konstantinopel hat den Namen des hl. Joseph gar nicht,
und auch das Basilianum erwihnt ihn nur nebenbei am 25. Dezember
in Form einer Kommemoration, indem nach der Geburt des Herrn
zuerst die Magier genannt werden und dann Joseph, 6 pvijstop xod
wbhaf tijc mapdévon; einen eigenen Tag hat er auch hier nicht.

Was das Abendland angeht, so kommt im sogen. Martyrologium
Hieronymianum ein antiochenischer Mirtyrer Namens Joseph, der
iibrigens ganz unbekannt ist, unter dem 20. Mirz vor®). An den
Nihrvater Jesu kann man dabei nicht denken wegen der Ortsangabe
Antiochien und mangels jeder niheren Bezeichnung des Standes der
Person, wenn auch einzelne Martyrologien diese Verwechslung be-
gangen haben. Mit deutlicher Bezeichnung seiner Person als Nihr-
vater des Herrn (nutritor Domini) kommt der hl. Joseph zuerst vor
in Martyrologien des 10. Jahrhunderts, wie in einem von Fulda*)
und einigen andern. Da dieselben aber privaten Ursprungs und nur
lokaler Bedeutung sind, so kann man nicht sagen, dafs damit der
Kultus des hl. Joseph begonnen habe. Dieser blieb vielmehr das
ganze Mittelalter hindurch noch ein privater, wenn sich auch zahl-
reiche Spuren von Hochachtung und sogar offentlicher®) Verehrung
seitens einzelner Personen anfiihren lassen.

Die private Verehrung seitens mehrerer in der Kirche hoch-
angesehener oder sogar heiliger Personen war es, die endlich den
offentlichen Kult herbeifiihrte. Als solche Personen sind zu nennen
der hl. Bernhard, die hl. Gertrud, Brigitta von Schweden und Vincenz
Ferrer. Am eifrigsten und erfolgreichsten war zur Verbreitung des
Kultus des hl. Joseph thiitig der Kanzler Johannes Gerson, unter-
. stiitzt von seinem Lehrer Petrus d’Ailly, und spéter der Abt Trithe-
mius. Gerson verfafste 1400 ein Officium zu Ehren der Verlobung
~ des hl. Joseph mit Maria und bemiihte sich auch auf der Synode
von Konstanz fiir Verbreitung der Andacht. Vorgearbeitet war
- diesen Bemiihungen namentlich dadurch, dafs die Franziskaner, vorab
Bernardin von Siena und Bernardin von Bustis, der Verehrung des
hl. Joseph zugethan waren®).

1) Selden, De syn. ITI, 15, p. 220sqq.

2) Script. vet. nova coll. IV, 15 sqq.

3 In Antioc. natalis Tosephi. Codex Epternac.
4) Abgedruckt in Analecta Bolland. I, 19.

% Revue bénédictine XIV (1897), 111ss.

%) Tis cuips d46 85,
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Als Frucht dieser Bemithungen kann es wohl angesehen werden,
dafs Sixtus IV. die Verehrung des hl. Joseph guthiefs!) und den
Josephstag in das romische Brevier als festum simplex aufnahm; er
wurde spiter durch Clemens XI. festum IX lectionuwm. Infolge da-
von erscheint der 19. Mdrz am Ende des 15. und Anfang des
16. Jahrhunderts als der Verehrung des hl. Joseph gewidmet in den
Missalien und Brevieren einer grofsen Anzahl von geistlichen Orden,
némlich bei den Karmelitern, Augustiner-Eremiten, Primonstratensern,
Dominikanern und Johannitern, denen die Benediktiner und Jesuiten
folgten, wihrend sein Fest in den liturgischen Biichern der Karthéuser,
Kamaldulenser, Cistercienser und Cluniacenser aus jener Zeit noch
fehlt?).

Da in spiterer Zeit einige hohe fiirstliche Personen und ge-
kronte Hiupter, namentlich Kaiser Ferdinand III. und Leopold I.
aus dem Hause Habsburg und Konig Karl II. von Spanien, der Ver-
ehrung des hl. Joseph besonders ergeben waren und sich dafiir ver-
wendeten, so machte Gregor XYV. seinen Gedichtnistag im Jahre
1621 zum gebotenen Feiertage, Benedikt XTII. ordnete die Kin-
reihung des hl. Joseph in die Allerheiligenlitanei an, und Pius IX.
legte ihm am 8. Dezember 1870 die Eigenschaft eines Patrons der
Gesamtkirche bei. —

Verhiltnismélfsig friih erfreuten sich die Eltern der heiligen Jung-
frau Maria der kirchlichen Verehrung, obwohl ihre Namen und Lebens-
umstinde nur aus dem apokryphen sogen. Protevangelium des Jakobus
zu entnehmen sind. Joachim und Anna haben némlich schon im
Menologium von Konstantinopel einen eigenen Gedichtnistag, den
9. September, und bereits Justinian I. soll der hl. Anna zu Ehren
in Konstantinopel eine Kirche erbaut haben?). Ihre Namen kommen
auch bei Epiphanius vor%). Im Abendlande aber verhielt man sich
dieser Legende gegeniiber sehr reserviert, und wenn auch Papst
Leo III. die Bilder der Genannten in der Kirche Maria ad praesepe
anbringen liefs?), so findet sich doch in den Kalendarien vor dem
Mittelalter keine Spur ihrer Verehrung. Erst Papst Urban VL. ge-
stattete 1378 den Englindern auf ihren Antrag die Verehrung der
hl. Anna, Papst Sixtus IV. genehmigte®) ihren Kultus iiberhaupt, und
Gregor XIII. bestitigte 1584 ihr Fest fiir den 26. Jull. Sie wurde
schon im 15. Jahrhundert namentlich auch in Deutschland eifrig
verehrt, die Stadt Annaberg sogar nach ihr benannt.

Was Joachim betrifft, so soll Julius IT. seine Verehrung fiir
den 22. Mirz genehmigt und ein eigenes Officium dafiir bestimmt
haben. Gregor XII. fiihrte ein neues, verbessertes Officium ein und

1) Panvinius, Vita Sixti IV. in der Fortsetzung des Platina.

%) Grotefend, Handbuch der Chronol. II passim.

3) Procopius, De aedif. I, 3. 4) Epiph., De haer. 79.

5) Liber pont. Leo IIL, ed. Bianchini 8790 %) Panvinius 1. c.
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verlegte den Gedichtnistag auf den Sonntag in der Oktav von
Assumptio; Leo XIII. verlieh ihm den Rang eines Festes zweiter
Klasse?).

Joachim und Anna standen bereits im alten Kalendarium von
Neapel (9. September), offenbar infolge des hier malsgebenden grie-
chischen Einflusses. Bei den Syrern war der 25. Juli ihr Gedéichtnistag.

§ 29. Die Apostelfeste im allgemeinen.

Mit der Verehrung der Apostel verhilt es sich im wesentlichen
wie mit der Heiligenverehrung iiberhaupt. Sie war von Haus aus und
von Anfang an nur eine lokale, keine allgemeine. Obwohl man bei
den Aposteln begreiflicherweise leichter geneigt war, ihre Feste zu
verallgemeinern, als bei den gew6hnlichen Heiligen, so kam diese Ver-
allgemeinerung im ganzen doch nicht friiher zum Vollzug als bei
den iibrigen Heiligenfesten, ndmlich mit der Anlage universaler Mar-
tyrologien, einzelne Ausnahmen abgerechnet.

Daher haben die dltesten Verzeichnisse und Kalendarien einzelner
Kirchen durchschnittlich nur wenige Apostelfeste aufzuweisen, gewhn-
lich nur eines oder zwei. Erst im Laufe der Zeit tritt das Streben
nach Vollstindigkeit hervor, welches dann im 10. Jahrhundert von den
Griechen so weit getrieben wurde, dafs sie nicht blofs alle im Neuen
Testament riihmlich erwédhnten Personen in den Kalender einsetzten,
sondern auch die 70 Junger obwohl deren Namen im ganzen wenig
Gewdhr bieten.

Einzelne Apostel haben von Anfang an ihre festen Tage im
Kalender, die sie auch ohne Wanken behalten; andere dagegen er-
scheinen in den verschiedenen Kirchenprovinzen an verschiedenen Tagen,
ein Beweis, dafs ihre Todestage nicht von den betreffenden Kirchen,

wo sie starben, verbiirgt, sondern ihre Gedéichtnistage erst spiter ein-
- gefiihrt und nach Gutdiinken gewihlt sind. Bei denjenigen, welche
von Anfang an und iiberall sich gleichbleibende Tage aufzuweisen
haben, wird man in der Regel auch die Wahrnehmung machen, dafls

sie als Mirtyrer in den betreffenden Kirchen gestorben sind.
‘ Wenn nun auch die Ansicht die einzig richtige ist, dafs die Gedécht-
nistage der Apostel nach Art der Mirtyrertage behandelt und ihre
Namen auf ihre Todestage (dies natales) in den Kirchenkalender ein-
gestellt worden seien, so trifft das allerdings doch nur bei wenigen zu.
Denn die Mehrzahl der Apostel fand ihren Tod in Barbarenlindern,
wo die erforderlichen Aufzeichnungen unterblieben, weil niemand zur
Stelle war, der sie hitte machen kinnen, und erst viel spiter Lebende
die im Volksmunde iiber ihr Leben und Sterben etwa noch erhaltenen

| ’) Siehe die Art. ,Anna“ von Schegg und ,Joachim“ von Jocham im Kirchen-
lex., 2. Aufl,, BdoE n. VI

Kellner, Heortologie. 11
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Nachrichten sammelten. Ein anderes Hindernis konnte dann in den
verschiedenen herrschenden Kalendersystemen liegen, und wenn die
Todesdata auch anfiinglich aufgezeichnet gewesen waren, so blieben
sie moglicherweise den Griechen und Romern unverstiindlich und
gingen verloren. Awus diesen oder andern Griinden geschah es, dafs
man spiter, als die Gedédchtnistage solcher Apostel in den Kirchen-
kalender eingesetzt wurden, das Datum der Erhebung oder Translation
malsgebend sein liels oder endlich die Tage auch ganz nach Gut-
diinken wihlte. Fir unbedingt zuverlissig mochte ich daher nur die
Todesdata von Petrus, Paulus und Andreas, allenfalls noch die von
Markus und Lukas ansehen, als welche in Kulturlindern ihre Tage
beschlossen, zu Zeiten, da die hierarchische Ordnung bereits an
den betreffenden Orten befestigt war. Bei Johannes ist die Sache
fraglich, erstens weil er nicht des Miirtyrertodes starb und zweitens
weil er nicht einer bestimmten Gemeinde als Bischof vorstand; andern-
falls wiirde die Bischofsliste der betreffenden Stadt die Kunde auf
uns gebracht haben.

Wenn nun die Verehrung der einzelnen Apostel von Haus aus
nur eine lokale war, so begegnen wir doch schon friihzeitig Ansiitzen
zu allgemeinerer Verehrung. So scheint schon im 5. Jahrhundert ein
Tag in der Oktave der Apostelfiirsten der Verehrung siimtlicher
Apostel gewidmet gewesen zu sein. Denn wir begegnen im sogen.
Sacramentarium Leos I. der Oration: Ommnipotens sempiterne Deus,
qui nos omnivmn  apostolorum merita sub una Uribuisti celebritute
venerari ete., welche Oration dann auch in das Gelasianum iiber-
gegangen ist, wo sie lib. II, nr. 33 steht'). Papst Bonifaz VIIL
erhob 1298 alle Apostelfeste zu duplicia.

Ein Liturgiker des Mittelalters, Beleth, sprach die Ansicht aus,
die einzelnen Apostel hitten in der Urkirche keine besonderen Fest-
tage gehabt, sondern es sei am 1, Mai ein Gedichtnistag aller
Apostel gemeinsam gefeiert worden?) und schliefslich nur Philippus
und Jakobus an diesem Tage allein stehen gebliehen. Indessen die
Thatsachen, die wir sogleich kennen lernen werden, sind der Meinung
dieses Liturgikers, die er aus gréfseren Kalendarien geschopft haben
will, nicht giinstig, sondern es erfolgte die Aufnahme der einzelnen
Apostelfeste vom 9. Jahrhundert an nach und nach, bis sie alle ver-
treten waren. |

In Konstantinopel erbaute Konstantin noch vor dem niciinischen _
Konzil zu Ehren simtlicher Apostel eine Kirche®), worin er nach
seinem Tode seine Grabstiitte fand*). Diese Kirche wurde von BEin

") Opp. s. Leonis I.; Migne 55, 57; 74, 1168 unter nr. 33.
*) Beleth, Rationale div. off, c. 124; Migne 202, 131.

%) Socr., Hist. eccl. I, 16: pyijun oy amostohoy.

‘) Euseb., Vita Const. 1BV
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fluls auf die Verehrung der Apostel iiberhaupt, indem man sie unter
Konstantins Nachfolger Konstantius mit Reliquien von Aposteln aus-
zustatten sich bemiihte, offenbar in der Absicht, es Rom in dieser
Hinsicht womdglich gleichzuthun.

So wurden zunfichst am 1. Juli 856 die Reliquien des hl. Timo-
theus von Ephesus aus dorthin iibertragen, was jedenfalls eine grifsere
Verehrung dieses Heiligen zur Folge hatte. Derselbe hatte unter
Nerva in Ephesus am 22. Januar 97 bei einem Volksaufstande sein
Leben eingebiifst, woriiber sein Nachfolger Polykrates einen Bericht
aufsetzte'). Timotheus erscheint von nun an in den Martyrologien
an dem ihm zukommenden Tage, 22. Januar.

§ 30. Die Feste der Apostel und Evangelisten im einzelnen.
1. Petrus und Paulus.

Der 29. Juni, der Gedichtnistag des Martyriums der beiden
Apostelfiirsten, ist das einzige Apostelfest, welches noch jetzt in foro
gefelert wird. Hs ist mithin in beiden Beziehungen zu betrachten,
als allgemeines und als Lokalfest. Als Lokalfest ist es ins Auge zu
fassen, weil nach der auf das beste verbiirgten geschichtlichen Uber-
lieferung Petrus und Paulus an demselben Monatstage in Rom unter
Nero den Tod erlitten haben, es sich also erwarten lifst, dafs dieser
Tag als dies natalis ss. apostolorum in Rom in der bekannten Weise
von Anfang an in Ehren gehalten wurde und nicht in Vergessenheit
geriet. Aber auch anderwiirts, ohne rémischen Einflufs und ohne Zu-
sammenhang mit der rémischen Tradition, zeigte sich schon im Alter-
tum das Bestreben, gerade diesen Aposteln einen Gedichtnistag zu
widmen. Beweis dafiir ist, dafs derselbe bereits in dem im Osten ent-
standenen arianischen Martyrologium eine Stelle erhalten hat, und zwar
am 28, Dezember, nach Stephanus und den Aposteln Jakobus und
Johannes. Dieser Ansatz steht keineswegs isoliert, sondern in dem
altarmenischen Kalendarium ist ihnen eine entsprechende Stellung an-
gewiesen, nimlich der 27, Dezember, wiihrend sie sich im nestoriani-
Schen am zweiten Freitag nach Epiphanie finden?). Auch im oberen
Rhonethal empfand man das Bediirfnis, den Todestag der Apostel-
fiirsten zu begehen, da der fiir diese Gegend bestimmte Kalender des
Polemius Silvius am 22. Februar die Bemerkung bringt: depositio
$8. Petri et Pauli, also an dem Tage, wo im iibrigen Gallien das Fest
Cathedra Petri gefeiert wurde. Dals dieser Kalender am 29, Juni
kein Fest, weder der Apostel noch ein anderes, verzeichnet, ist
Charakteristisch und beweist, dafs Polemius in diesem Stiicke ganz
Unabhiingig von der rémischen Tradition verfuhr.

k_—_

!) Griech. ediert von Usener im Bonner Lektionskatalog von 1877.
*) Duchesne, Origines p. 255,

il
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In andern Teilen Italiens aber kannte man den wahren Todes-
tag sehr wohl und feierte ihn auch, so z. B. in Mailand zur Zeit des
Ambrosius'); unter den Predigten des Maximus von Turin, der frei-
lich dem 5. Jahrhundert angehort, befinden sich nicht weniger als |
zehn?) fiir dieses Fest. Dafls der Tag in Nordafrika als ein wirk-
licher Festtag galt, beweisen die Predigten des hl. Augustinus, |
worunter allein fiinf fiir diesen Tag bestimmt sind. Er wird in diesen
Predigten ausdriicklich als dies festus und solemnitas bezeichnet?®).
Aufserdem gehort Augustinus auch zu denjenigen Kirchenvitern, die
es ausdriicklich hervorheben, dals wohl das Monatsdatum des Todes
der beiden Apostel zusammenfalle, aber das Jahr nicht dasselbe seit),
eine Mitteilung, die von der heutigen geschichtlichen und biblischen
Wissenschaft beharrlich ignoriert wird, was natiirlich gegen die Zu-
verliissigkeit ihrer chronologischen Konstruktionen ernste Bedenken
hervorrufen muls.

Unter den zahlreichen Predigten des Petrus Chrysologus findet
sich keine, welche fiir diesen Tag berechnet wiire. Was Chrysosto-
mus anlangt, so haben wir von ihm sieben Predigten zu Ehren des
Apostels Paulus, aber nur eine in Petrum apostolum et in Heliam
prophetam, worin Petrus indes nur im Eingang kurz erwihnt und
ganz nebensichlich behandelt wird; auch findet sich keine An-
deutung dafiir, dafs sie am 29. Juni gehalten worden sei®). Wenn
die beiden Genannten an diesem Tage nicht predigten, so iiberlassen
wir es dem Leser, fiir die Praxis zu Ravenna und Antiochien die
Konsequenzen zu ziehen,

Was endlich Rom selbst betrifft, so ist die lokale Tradition,
welche den 29. Juni als Todestag beider Apostel bezeichnet, schrift-
lich fixiert durch den Chronographen von 354 und alle folgenden
Chronisten. Aus der Depositio martyrum ergiebt sich ferner, dals
man zur Translation, welche im Jahre 258 vorgenommen wurde, gerade
den Todestag gewiihlt hat. Die Festfeier speziell, welche in Rom
stattfand, beschreibt Prudentius, der um 405 Rom besuchte, aus
eigener Anschauung, Danach war an diesem Tage die ganze Stads
in Bewegung, man besuchte die Griiber der Apostel, und in beiden
Kirchen wurde am niimlichen Tage Pontifikalgottesdienst gehalten®).
Dies entsprach ganz genau dem Herkommen, wonach man Ort und
Zeit festhielt und iiber den Griibern der Mirtyrer das Opfer dar

: ) Ambros., De virg. c. 19, nr, 124: Dies factus est Petrus, dies Paulus
ideoque hodie natali eorum Spiritus sanctus increpuit dicens ete.; Migne 16, 299,

*) Hom. 68—73 und Sermo 66—69; Migne 57.

%) August., Serm. 295, ¢. 8; 296, c. 1.

‘) Siehe meinen Art. Petrus und Paulus im Katholik 1887, I, 11—39.

%) Chrysost., Opp., ed. Montfaucon t. II, pars 1.

: %) Prudentius, Perist. XII, 2: Romam per omnem cursitant orantque; v. 52:

aspice per .biﬁda.s plebs Romula funditur plateas, und namentlich v. 63: Trans
tiberina prius solvit sacra pervigil sacerdos, Mox huc recurrit duplicatque vota:
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brachte. Da es bei der grofsen Entfernung der Apostelkirchen von-
einander hochst anstrengend war, an demselben Tage die Gottesdienste
an Ort und Stelle zu halten, so teilte man spiter die Feier, und der
(fottesdienst zu Ehren des hl. Paulus fand erst am 30. Juni statt.
Betrachten wir daraufhin die iltesten romischen Missalien, so haben
wir im Leoninum eine Anzahl Messen fiir diesen Tag, welche alle auf
beide Apostel gemeinschaftlich lauten, im Gelasianum dagegen nur
eine Messe fiir beide Apostel: ITI. Kal. Tul. in natali ss. apostolo-
rum Pelri et Pauli, und daneben je eine besondere fiir jeden der
beiden Apostel. KEs kann also sein, dals die Trennung der Feste
damals schon iiblich war, der 29. Juni aber behielt stets den Namen
Natalis ss. apostolorum Petri et Pauli. Schon im 5, Jahrhundert
hatte das Fest in Rom eine Vigil und eine Oktav?).

Bald darauf fing der 29. Juni, welcher bis dahin vorwiegend im
Abendlande, d. h. in Rom und Umgebung, gefeiert worden war, an,
ein allgemeines Fest der ganzen Kirche zu werden, indem er zunichst
in Konstantinopel Eingang fand. Der romische Senator Festus, der
in Civilgeschiiften an den 491 zur Regierung gekommenen Kaiser
Anastasius abgesandt wurde, so berichtet Theodorus Lector, habe
diesen Kaiser bewogen, ihn in Konstantinopel feierlich zu begehen.
Obwohl das Fest auch vorher schon dort bekannt gewesen sei, so
sel es von nun an mit grofserem Prunk gehalten worden?). Bekannt
vird der Tag in Konstantinopel allerdings schon gewesen, aber schwer-
lich in foro gefeiert worden sein.

In der Folgezeit erscheint der 29. Juni nun in allen Kalendarien
und Martyrologien als Gediichtnistag der Apostelfiirsten. Im Abend-
lande finden wir ihn zuerst im Festkalender des Perpetuus von
Tours; das Carthaginiense hat hier leider eine Liicke, aber dals es
den Tag hatte, ist wegen der Predigten Augustins nicht zu be-
zweifeln. Ebenso findet er sich dann in den spéteren orientalischen
Kalendarien, nur einige igyptische machen davon eine Ausnahme?).

Wiihrend das Fest also von Haus aus wie alle Mirtyrerfeste ein
lokales war und nur in Rom und in den von Rom abhingigen
Tochterkirchen gefeiert wurde, bewirkte das Ansehen der rémischen
Kirche und der Apostel, dals es friihzeitig den Charakter eines all-
gemeinen erhielt.

1 1) Sermo 84, al. 81 Leos d. Gr. fiihrt die Uberschrift: In octavis ss. aposto-
orum,

*) Theodorus Lector, Hist. eccl. IT, 16, ed. Vales. p.518. Theophanes, Chron.
ad an, 492,

") Unter den von Selden, De syn. III, 15, publizierten Kalendarien hat ihn
®ins, ein anderes am 27. Jum planctus Pauli (cf p- 212) und das dritte p. 241
‘v‘men andern Mirtyrer: Basamon. Die Behauptung von Binterim V, 883, das
&t fehle in keinem einzigen alten Kalendar, ist also unrichtig.
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2. Andreas und der Evangelist Lukas.

Im Jahre 357 am 3. Mirz wurden die Reliquien des Apostels
Andreas und des Evangelisten Lukas gleichzeitig in die Apostel-
kirche zu Konstantinopel feierlich iibertragen ). Des ersteren Grabstiitte
war bis dahin Patras, wo er den Tod erlitten hatte; die bisherige Grab-
stiitte des hl. Liukas wird bei dieser Gelegenheit nicht niher bezeich-
net, kann also auch Patras oder wenigstens ein anderer in Achaia ge-
legener Ort gewesen sein. Der Erwerb der Reliquien des Apostels
Andreas war fiir Konstantinopel von besonders hohem Werte, weil man
in ihm den apostolischen Stifter der Gemeinde dieser Stadt erkennen
zu sollen meinte und die Bischofsreihe, die historisch erst mit Metro-
phanes (315—325) beginnt, bis zu thm hinauffiihrte, indem man behaup-
tete, Andreas habe Stachys als ersten Bischof ordiniert. Die Priester
und Diakonen von Achaia verfalsten damals eine Passio s. Andreae,
welche aus der miindlichen Tradition niedergeschrieben und mit langen
Unterredungen ausgeschmiickt ist, sonst aber im wesentlichen glaub-
wiirdig erscheint. Historisch zuverldssig ist jedenfalls das Monats-
datum des Todes, der 30. November, das von nun an unverbriichlich
in allen Kalendarien des Abend- und Morgenlandes mit seltener Uber-
einstimmung festgehalten wird. Dals der Richter Ageas, der den
Apostel kreuzigen liefs, den Titel Konsul (bratog) bekommt, ist freilich
anstofsig. Allein schon Morcelli scheint diese Schwierigkeit in pas-
sender Weise dadurch gehoben zu haben, dals er darauf hinweist,
Nero habe der Provinz Achaia im Jahre 67 die Autonomie verliehen,
welche ihr Vespasian im Jahre 73 wieder entzog?). Unter dem Titel
Konsul verberge sich mithin ein Duumvir?).

In betreff des KEvangelisten Lukas scheint man damals der-
gleichen zuverlissige Nachrichten nicht mehr haben auftreiben zu
konnen. Nur das Monatsdatum scheint von Wert zu sein. Denn
auch sein Tag, der 18. Oktober, wird ohne Schwanken beibehalten,
und beide Data, 18. Oktober und 30. November, erscheinen bereits
in dem iltesten Kalendarium von Karthago angenommen, welches
keine anderen Aposteltage weiter kennt, namentlich sogar noch
Markus (25. April) sowie alle iibrigen mit Ausnahme Jakobus’ des
Jiingeren (27. Dezember) vermissen lilst. |

Das Hieronymianum hat aufser dem 30. November noch einen
zweiten Gedichtnistag des Andreas, nimlich den 2. Februar, als
ordinatio episcopatus s. Andreae in Patras.

) Chron. pasch. ad h. a. Fasti Idat. Theod. Lector, Hist. eccl. II, 61.

Hieron., De vir. ill..c. 7. :
%) Sueton., Nero 24; Vespas. 8. Butrop. VII, 19. Fus., Chron. ed. Schoene

II, 159.
%) Morcelli, Menol. Bas. I, 242,

-




— T

8. Jakobus der Altere.

Jakobus, der Sohn des Zebeddus und Bruder Johannes des
Evangelisten, war aus Galilia gebiirtig. Seine Thétigkeit nach dem
Tode des Herrn war nicht von langer Dauer, da er schon im Jahre
42 oder 43 auf Veranlassung des Konigs Herodes Agrippa I. ent-
hauptet wurde. Letzterer besals zwar schon seit dem Jahre 37 die
Wiirde eines Konigs von Jud#a, erlangte aber erst in den letzten
Jahren seiner Regierung die Gewalt iiber Jerusalem. Er kam, wie
iiblich, zum Osterfeste nach der heiligen Stadt und liefs hier, um sich
die Gunst der Juden zu erwerben, kurz vor Ostern den Jakobus auf-
greifen und hinrichten, und da er sah, dafls dies den Juden gefiel,
lie[s er auch den Petrus verhaften, um ihn nach dem Feste ebenfalls
hinrichten zu lassen?!). Es geschah dies nicht lange vor dem Tode
des Herodes selbst, den die Apostelgeschichte noch in demselben
Kapitel erzihlt?).

Der Todestag des Jakobus war also kurz vor Ostern, oder wie
wir jetzt sagen wiirden, in der Karwoche, und in richtiger Erwigung
dieses Umstandes haben die Kopten seinen Geddchtnistag auf den
12, April®), das syrische Lektionar von Antiochien aber auf den
30. desselben Monats gesetzt. Wenn diese Ansétze auch nicht gerade
das wirkliche Datum des Todes darstellen, so kommen sie ihm ohne
Zweifel nahe. Ubrigens war der Festhaltung des wahren Todesdatums
der Umstand hinderlich, dafls Jakobus’ Tod kurz vor Ostern, also in eine
Zeit fiel, wo das Andenken an das Leiden des Herrn ein Mirtyrerfest
nicht duldete. Von den Menologien nennt ihn erst das Basilianum
unter dem 9. Oktober.

Jakobus’ irdische Uberreste ruhten, wie auch die seines Namens-
vetters, noch im 6. Jahrhundert in Jerusalem®*), im 9. Jahrhundert
dagegen befinden sie sich in Spanien, und zwar in Compostela, wo sie
damals bereits sehr verehrt wurden, wie Notker Balbulus berichtet®).
Sie miissen also in der Zeit zwischen dem 7. und 9. Jahrhundert
dorthin gekommen sein. Ein Translationsbericht aber, wie wir solche
iiber andere derartige Vorginge besitzen, ist nicht vorhanden, und
auch bei keinem Schriftsteller eine Notiz dariiber zu finden, durch
wen und wann die Lbertragung geschehen sei. Die Ubertragung
selbst mufs historisch sein, wenn auch die Meinung, Jakobus habe
in Spanien das Evangelium gepredigt, nur eine Fabel ist®). Man

) Apg. 12, 1—4. %) Apg. 12, 23.

9) Das Kalendarium bei Selden, De syn. Hebr., und das bei Mai.

) Venantius Fort, Carmina VIII, 6. Vgl. Kirchenlex. (2. Aufl), Art.
Compostela von Hefele. %) Migne, Patr. lat. 78, 127.

°) Papst Innocenz I. stellt es direkt in Abrede, dafs iiberhaupt irgend ein
- Apostel in Spanien eine Kirche gegriindet habe. Ep. ad Decentium XXV, c. 2:
- Aut legant, si in his provinciis alius apostolorum invenitur ete.; Migne 20, 552.
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wird versucht, zu denken, die Gebeine seien aus Furcht vor den
iiber Jerusalem gebietenden Arabern heimlich von den Christen weg-
gebracht worden, um endlich in Spanien eine zweite Ruhestitte zu
finden.

Das Romische Brevier und Martyrologium hat sein Fest am
25. Juli, welcher Tag als Translationstag bezeichnet wird, leider ohne
Angabe niiherer Umstéinde. In den ilteren liturgischen Monumenten
der altspanischen Kirchen fehlt der Name des Jakobus vollstindig,
was unerklirlich sein wiirde, wenn er der Apostel Spaniens gewesen
wire. Seine Verehrung tritt dort erst vom 9. Jahrhundert an hervor.
Von den sonstigen Kalendarien des Abendlandes hat ihn sicher das
sogen. Kalendar Karls d. Gr. von 781, das Piper herausgegeben hat,
und die jiingeren Handschriften des Gregorianum, withrend ihn das
Mainzer Sakramentar von 840 noch nicht auffihrt. Merkwiirdig ist
wieder das Verhalten der verschiedenen Rezensionen des Hieronymi-
anum: die Weilsenburger hat am 25. Juli blofs einen Mirtyrer
Jakobus ohne jeden Zusatz aufser der Ortsangabe Portus Romanus,
wilhrend ihn die Echternacher als apostolus und frater loannis evanyg.
kennzeichnet?) und Hierosolym. beisetzt, die Berner aber kurz Passio
S. lacobi sagt. Man sieht nicht, auf welche Griinde hin die beiden
letzten Rezensionen den nicht niher gekennzeichneten Mirtyrer Jakobus
von Portus Romanus zum Apostel und Bruder des Herrn gemacht
haben. , Das Neapolitanum hat am 25. Juli keinen Apostel Jakobus,
wohl aber am 15. November, und Iacobus maior mit Philippus am
1. Mai. Wihrend er sich bei Beda schon findet, fehlt er noch im
Kalendar von St. Genovefa vom Jahre 731—741.

Weil man in Gallien den 25. Mérz als Todestag Christi ansah,
so lilst es sich erkliren, dals das Hieronymianum Jakobus auf den-
selben Tag setate: Hierosolyma (sic) passio lacobi Iusti.

4. Philippus und Jakobus der Jiingere.

Es ist bekannt, dafls in der alten Zeit von Anfang an auch iiber
die Namen der Bischiofe wie iiber Anfang und Dauer ihrer Regierung,
wenigstens in den Hauptkirchen, Listen gefiihrt wurden, und da einige
Apostel in dieser oder jener Stadt das Bischofsamt dauernd iiber-
nahmen, wihrend andere, wie z. B. Paulus, sich nicht an einen festen
Sitz banden, so kommt damit den Gedichtnistagen der ersteren aulser
dem Umstande des Martyriums noch ein weiterer Grund der Zu-
verlidssigkeit zu. So ist es bei Petrus, Jakobus und bei Markus.

Tacobus minor wurde sogleich nach dem Tode Christi die
Bischofswiirde von Jerusalem von den iibrigen Aposteln iibertragen,
und er hatte sie 30 Jahre lang inne?). Sein Tod wurde veranlalst -

) Ausgabe von Duchesne in Acta SS. Nov. t. IT, pars 1, 96.
2) Hieron., De vir. ill. c. 2.
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durch den Hohenpriester Ananias II., der sich den Umstand zu
nutze machte, dafs nach dem Tode des Porcius Festus bis zur An-
kunft des neuen Prokurators Albinus lingere Zeit keine hohere
Obrigkeit im Lande war. Auf Albinus folgte Gessius Florus 64
n. Chr. Des Jakobus Tod nun fiel nach der genauen Angabe bei Hie-
ronymus in das siebente Jabr des Nero. Nach Hieronymus’ Zihl-
weise, die iibrigens mit der offiziellen iibereinstimmt, regierte Nero
14!/> Jahre, und sein siebentes Jahr trifft mit dem Jahr 60 n. Chr.
zusammen ).

Des Jakobus Gedichtnis wurde im Orient gefeiert am 27. De-
zember. Diesen Tag hat bereits das arianische Martyrologium, und es
folgt ihm darin das ebenfalls sehr alte von Karthago. Dafs letzteres
bei Jakobus den Zusatz macht: quem Herotles occidit, verschligt
nichts, gemeint ist jedenfalls [akobus minor. Denn auch die iibrigen
orientalischen Quellen setzen nur den Geddchtnistag dieses Apostels,
nicht den des Iacobus maior, in die Weihnachtszeit. Sie stimmen
dann allerdings in betreff des Tages unter sich nicht ganz iiberein,
sondern bieten bald den 26. Dezember, bald den 28., das neapoli-
tanische und mozarabische sogar den 29. Dezember, und das syrische
Lectionarium nennt seinen Namen aufser am 28. Dezember noch ein-
mal am 23. Oktober.

Wir wiirden bei dieser Menge von alten Zeugnissen also gern
geneigt sein, den 27. Dezember fiir seinen wirklichen Todestag zu
halten. Allein dem stehen mehrere Griinde entgegen, zunichst der,
dafs er in den angefilhrten Quellen meistens mit dem Evangelisten
Johannes zusammen denselben Gedichtnistag teilt und nicht anzu-
nehmen ist, dafs der Todestag beider auf dasselbe Datum gefallen
sei. Zweitens werden gerade in der iltesten Quelle, dem arianischen
Martyrologium, gleich hinter Jakobus und Johannes am 28. Dezember
Petrus und Paulus genannt, deren Todestag ein ganz anderer war.
Der Redactor hat also die wichtigsten Personen aus der Umgebung
des Herrn in die Weihnachtstage gesetzt. Ein dritter Grund ist
noch der, dals die von Helena auf dem Olberge erbaute Kirche, in
welcher auch Jakobus und Johannes verehrt wurden, am 27. Dezember
eingeweiht worden ist?). Hier wie in andern Fillen kann der Tag
der Kirchweihe das Datum fiir das Fest der betreffenden Heiligen
hergegeben haben. Man konnte freilich auch annehmen, dafls der
Tag der Kirchweihe auf den Todestag der Heiligen absichtlich gelegt
worden sei, aber das lifst sich in diesem Falle wenigstens nicht be-
weisen. Somit miissen wir also auf den 27. Dezember als wirklichen
Todestag des Jakobus verzichten; vielleicht war er der Ordinationstag.

1) Den Nachweis giebt mein Artikel im Katholik 1887, I, 23.
2) Morcelli, Kal. eccl. Const. I, 168. Er fiihrt allerdings als Zeugen nur die
Kalendarien von Reichenau und Rheinau auf, aber das diirfte gentigen.
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Dalfs die Sache sich so verhilt, wie angenommen, findet auch noch
dadurch eine Bestitigung, dals die Pllgerbucher bezeugen, Jakobus sei in
der Kirche auf dem Olberge beigesetzt worden und habe in Jerusalem
ein Haus und eine eigene Grabstiitte besessen, in welch letzterer er
Zacharias und Simeon den Propheten habe beisetzen lassen?!). Zwar
geben spitere Quellen, auch lateinische, ausdriicklich den 27. Dezember
als dies natalis d. h. wirklichen Todestag aus?), allein ihr Zeugnis ist
doch nicht von geniigendem Gewicht.

Die konstantinopolitanischen Quellen gehen wie die romischen
bei Jakobus dem Jiingeren ihre besonderen Wege. Von den ersteren
hat ihn die &ltere nidmlich noch gar nicht, das Basilianum aber nennt
ihn am 23. Oktober und am 30. April, beidemal mit &$\noc. Wir
haben dergleichen Willkiir und Absonderlichkeiten in diesem Werke
auch anderweitig zu konstatieren.

Was die romischen und die von ihnen abhiingigen liturgischen
Dokumente angeht, so setzen sie, das Gelasianum zuerst, unsern Jakobus
mit Philippus zusammen einhellig auf den 1. Mai. Das erkliirt sich
daraus, dals im 6. Jahrhundert diesen beiden Aposteln in der Stadt
Rom eine Basilika erbaut wurde, welche jetzt den Titel degli apostoli
iiberhaupt fiihrt. Papst Pelagius I. (556—561) begann den Bau, und
sein Nachfolger Johannes III. vollendete ihn?®). Die Einweihung er-
folgte am 1. Mai. Auf diese Weise ist der 1. Mai der Gedichtnistag
dieser beiden Apostel im rémischen Ritus geworden. Spiitere machten
mifsverstindlich den 1. Mai zu ihrem dies natalis.

Als charakteristisch mag noch erwihnt sein, dals das Hieronymi-
anum in seiner #ltesten Rezension (Wiss.) die Notiz hat: /n Africa
natalis s. Philippi apostoli, lacobi, Quintiani u. s. w. Die HEchter-
nacher und die Metzer Rezension aber geben sie in dieser Form:
Natalis ss. apostolorum Philippi et lacobi, und der falsche Zusatz
in Africa hat eine andere Stelle bekommen.

Der Gedéchtnistag des Philippus ist im Menologium des Basilius
und Neapolitanum der 14. November. In Konstantinopel existierte
511 schon ein Kloster S. Philippi.

5. Johannes.

Was den Apostel und Evangelisten Johannes betrifft, so hatte
er, wie gezeigt, anféinglich einen gemeinschaftlichen Gedichtnistag mit
Jakobus dem Jiingeren, der aber nicht ihr Todestag war, néimlich den
27. Dezember. Die Entwicklung gestaltete sich nun so, dals im

) Theodosius (ca. 530), De situ Terrae sanctae (ed. Vindob. 1898) p. 142;
cf. p. 174. Venantius Fort., Carmina VIII, 6.

) Anonymus Cusp., jetzt Consul. Ravenn. benannt, bei Frick, Chron. min. I,
380 und Roncally, Vetera chron. II, 109.

3) Liber pont. ed. Duchesne I, 303. 306, Note 2,
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Abendlande Johannes nach und nach den Jakobus verdridngte und
diesen Tag fiir sich allein bekommen hat. Wihrend im Missale
Gothico-Gallicanum, das von Mabillon ins 8. Jahrhundert gesetzt wird,
noch zu lesen ist: Natalis Iacobi et Ioannis, wird schon im Gela-
sianum und ebenso in den spiteren romischen und frinkischen Martyro-
logien sowie auch bei Beda nur noch Johannes allein genannt, wie
heutzutage.

Johannes ist in Ephesus gestorben und begraben worden. Bel
einer Eréffnung seines Grabes, wahrscheinlich unter Konstantin, der
ihm zu Ehren eine Kirche in Konstantinopel in dem Hebdomon ge-
nannten Stadtteile erbaute, fand man keine Uberreste des Leichnams
mehr vor, sondern konnte nur Staub daraus entnehmen, den man
Manna nannte. Wahrscheinlich bestand die Absicht, jene Kirche in
Konstantinopel mit Reliquien ihres Titularheiligen zu versorgen. Ks
kann nicht wundernehmen, dafs sich bei den Griechen die Vor-
stellung bildete und festen Fuls falste, Johannes sei wie Maria leib-
lich in den Himmel aufgenommen worden. Jene Eriffnung des Grabes
mufs am 8. Mai stattgefunden haben; denn das Menologium von
Konstantinopel verzeichnet an diesem Tage den Apostel Johannes mit
dem Zusatz: eic t Aeydpevoy pdyvoe'). Als seinen Todestag scheint
man den 26. September angesehen zu haben; denn die eben genannte
Quelle verzeichnet die perdorasts t0b dyiov lodyvov tod zohdyon?) und
das Kalendarium von Neapel dem entsprechend Adswmptio loannis
evangelistae unter genanntem Datum. Auch jakobitische antiochenische
Quellen geben am 26. September decessus loannis evang. ex mundo 2

Das sogen. Hieronymianum ist eines der wenigen lateinischen
Martyrologien, welche am 27. Dezember noch beide Apostel nennen.
Aufserdem macht es aber dariiber folgende eigenartige Meldung:
Adsumptio s. Ioannis evangelistae apud Ephesum et ordinatio epi-
scopatus s. lacobi fratris domini, qui ab apostolis primus ex Iudaeis
Hierosolymis episcopus est ordinatus et medio paschae martyrio
coronatus. Von der falschen Zeitangabe, die in den letzten Worten
liegt, abgesehen, fafste es also den 27. Dezember als Ordinationstag,
nicht als Todestag Jakobus’ des Jiingeren, und diese Notiz vertriigt
sich sehr gut mit der des Martyrologium Arianum*).

Der 6. Mai als Festtag des Evangelisten Johannes erscheint schon
im Missale Gothico-Gallicanum, aber nicht niiher charakterisiert, sondern
einfach mit der Rubrik: Missa s. loannis apostoli et evangelistae. Das
rémische Fest dieses Tages, loannis ante Portam latinam, ist auf
Grund der Nachricht bei Tertullian®) eingefiihrt worden. Die #lteren

) Morcelli 1. c. II, 97 das Nihere.

%) Morcelli 1. ¢. I, 167. %) Bawmstark, Rom. Quartalschr. 1899 S. 314.

%) Wenn daneben am 24. Juni VIII Kal. Tul. Natalis dormitionis s. Toannis
apost. et evang. in Epheso vorkommt, so ist das freilich schwer zu erkliren.

5 De praescr. c. 36.
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Rezensionen des Martyrologium Hieronymianum haben es noch nicht,
auch nicht die Metzer des 9. Jahrhunderts.

6. Simon und Judas Thadd&ius.

Die Apostel Simon und Judas haben in den abendlindischen
Festordnungen konstant einen gemeinschaftlichen Gediichtnistag, ebenso
wie Phlhppus und Jakobus, doch mit dem Unterschiede, dafls sich bei
ihnen ein innerer Grund angeben lifst. Nach einer Uberhefelunv
welche namentlich bei Pseudo-Abdias ihren Ausdruck gefunden hat
haben die beiden Apostel 13 Jahre lang zusammen in Persien fiir Aus-
breitung des Christentums gewirkt und dort gleichzeitig in der Stadt
Suanir den Mirtyrertod erlitten?). Auch der Tag ihres Todes ist
dort genau angegeben, néimlich der 1. Juli, und dieses Datum findet
sich in einigen abendlindischen Martyrologien, nimlich im neapoli-
tanischen und dem alten toletanischen, womit die Quelle hinlinglich
klar angedeutet ist.

In den romischen Kalendarien und denen, welche von diesen ab-
hingig sind, werden die beiden Apostel zwar ebenfalls stets zusammen
verehrt, aber am 28. Oktober. Ein Grund dieser Ansetzung findet
sich nirgends angegeben. Von Einfluls scheint hierfiir wieder das
Hieronymianum oder Beda gewesen zu sein; im ersteren liest man
niimlich: /n Suanis civitate Persarum natales Simonis et Iudae apt.
(Cod. Epternac.) Was die rémischen Sakramentarien angeht, so findet
man Simon und Judas iibrigens erst in den jiingeren Rezensionen
des Gregorianum, der Mainzer Codex s. Albani hat sie nimlich
noch nicht.

Von den Menologien hat das konstantinopolitanische den Simon
noch gar nicht, den Thadddus aber am 20. August, das Basilianum
am 29. April einen Apostel Simon, der Judas genannt wird, und
am 10. Mai den Apostel Simon Zelotes, ferner einen Apostel Judas
am 22. Mai und am 19. Juni. Hier herrscht also Unklarheit und
‘Willkiir. Darin, dals diese Apostel nicht verbunden sind, sondern
ihre besonderen Tage haben, stimmen {ibrigens die orientalischen
Kultusbiicher iiberein: der Lektionar der Syrer aus dem XI. Jahr-
hundert hat Simon am 10. Mai, Judas am 16. Mai, das koptische
Kalendarium bei Selden hat Judas Thaddius am 20. Mai.

1) Abdias, De historia certaminis apostolorum libri X. Uber den Verfasser
der darin (VI, c. 7—23) aufgenommenen Acta Simonis et Tudae urteilt Guischmid,
ein fleifsiger Durchforscher dieser Art Litteratur (Kleine Schriften IT, 364—372),
er sei mit den Sitten der Perser wohlbekannt und habe in der nachmanichéischen
Zeit gelebt. Gutschmid nimmt an, die beiden Apostel hitten 39—47 in Armenien
gepredigt, welches damals unter persischer Herrschaft stand, und will Anspie-
lungen anf die Thronstreitigkeiten der beiden Perserkdnige Vardanes und Gotarzes
in dem Berichte finden, Vardanes habe Vorliebe fiir griechisches Wesen gehabt,
ihn habe auch Apollonius von Tyana besucht.
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Anuffallend und ein Beweis des iiber die Personen dieser Apostel
schwebenden Dunkels ist, dafs in einigen Kalendarien, welche beide
Apostel an demselben Tage verehren, noch andere Heilige desselben
Namens daneben vorkommen, so im Neapolitanum ein Judas am
26. Mai und eine Pass. s. Simonis ap. am 10. September neben
dem Geddchtnistage beider, dem 1. Juli. In dem Pariser Lektionar von
St. Genovefa aus dem 8. Jahrhundert endlich, sowie in dem von
Piper edierten Kalendar Karls d. Gr. und im Gelasianum findet sich
von Simon und Judas noch keine Erw#hnung.

7. Der Evangelist Markus.

Ahnlich wie bei Iacobus minor, aber nicht ganz so giinstig,
liegen die Verhiltnisse beim Evangelisten Markus. Dieser war nach
allgemeiner und konstanter Uberlieferung der erste Bischof der Kirche
von Alexandrien, und sein Name steht in allen Bischofslisten dieser
Kirche an der Spitze der Bischofsreihe, ebenso wie Jakobus in denen
von Jerusalem. Aber was die Kalendarien und Martyrologien angeht,
so fehlt in den abendlindischen bis zum 9. Jahrhundert einschliefs-
lich sein Name ganz, desgleichen im Constantinopolitanum derselben
Zeit. Das ilteste koptische Kalendar bei Mai hat im April leider
eine Liicke, und erst in dem Synaxarium des 9. Jahrhunderts bei
Mai sowie in allen spiteren findet er sich, desgleichen im Neapolita-
num, das ihn iibrigens beim 17. Mai nochmals nennt, sowie im
Basilianum. Die Beglaubigung des 25. April als Todestages des
hl. Markus ist also keine sehr starke, wenn er auch als richtiges
Todesdatum bis auf weiteres anzusehen sein diirfte?).

Dals am Markustage die Bittprozession stattfindet, ist ein rein
zufilliges Zusammentreffen, wie schon der Umstand beweist, dafs in
den ilteren lateinischen Kalendarien, wie z. B. in dem von Fronteau
und dem Mainzer Gregorianum, am 25. April die litania maior
allein verzeichnet steht, wihrend der Name des Markus noch fehlt.

Das Todesjahr anlangend, giebt Hieronymus in der Chronik das
achte des Nero.

8. Die Feste Petri Stuhlfeier.
(18. Januar und 22. Februar.)

Diese beiden Feste haben in ihrer Entstehung ganz besondere
Eigentiimlichkeiten aufzuweisen. Die zweite Hilfte des Februar war
bei den heidnischen Rémern durch volkstiimliche Gedéchtnisfeiern
halb religigsen halb weltlichen Charakters ausgezeichnet. Am 13. Fe-
bruar begann nimlich die grofse Totenfeier, Parentalia genannt,
welche acht Tage dauerte und deren letzter Tag unter dem Namen
Feralia speziell bekannt war. Wihrend derselben fanden keine

: ) Das Hieronymianum bietet als Todestag des Markus den 23. September
(FX. Kal. Oct.)
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Hochzeiten statt, die Tempel blieben geschlossen und die Magistrats-
personen trugen bei Offentlichem Erscheinen nicht den Schmuck ihrer
Amtsinsignien. Auf diesen Gedichtnistag der verstorbenen Anver-
wandten und sonstigen teuren Toten folgte sofort am 22. Februar
das Fest der lebenden Verwandtschaft, der Chari, daher Charistia
oder cara cognatio genannt. Es nimmt zwar unter den Kulthandlungen
der romischen Staatsreligion keine Stelle ein, und offentliche Feier-
lichkeiten, bei welchen die Priesterkollegien fungiert hiitten, waren
dafiir nicht vorgesehen ). Dennoch war es ein sehr angesehenes und be-
liebtes Fest, das tiefer ins Volksleben hineingriff als irgend eines der
offiziellen Feste. KEs wurde mit lebhafter Beteiligung in allen Volks-
kreisen gefeiert. Denn an demselben wurden in den Hiusern die
Ahnenbilder bekriinzt, den Hausgottern ward ein Opfermahl vorgesetzt,
Weihrauch angeziindet und auch wohl ein Schweinchen als Opfer
geschlachtet. Waren Zwistigkeiten in der Sippe ausgebrochen, so
wurden sie beigelegt und sodann die heiligen Ceremonien in Eintracht
unter frohlichem Geldchter vollzogen. Die Thaten der bertihmten
Mitglieder der Familie wurden besprochen und der Tag mit einem
heiteren Gelage beschlossen. Man blieb bis zum spéten Abend bei-

sammen und liefs die Anwesenden und den Kaiser hochleben?).
Aufserdem waren die Charistia auch noch ein Schulfest, an welchem

die Schulsile mit Laubgewinden geschmiickt und den Lehrern Ge-
schenke dargebracht wurden?).

Ein solches Fest mulste im héchsten Grade populir sein und
tief im Volksleben wurzeln. Es scheint auch iiberall, wo die lateinische

Sprache gesprochen wurde, heimisch geworden zu sein, sowohl in
Afrika als auch in Gallien. In letzterem Liande erhielten sich die
an diesem Tage iiblichen Schmausereien am ldngsten.

Die damit verbundenen Gelage werden schon in zwei Predigten
getadelt, die sich unter den Sermonen des hl. Augustinus befinden
und wenn auch nicht von ihm, doch jedenfalls sehr alt sind, etwa
aus dem 6. Jahrhundert. Hs werden darin die beiden Festtage,
Feralia und Charistia, nicht mehr auseinander gehalten, sondern nur
von Mahlzeiten und Spenden geredet, welche den Verstorbenen dar-
gebracht wurden?). Auch diese bestanden noch in der christlichen
Zeit fort und fanden ebenso in Gallien am 22. Februar statt, obwohl
dies eigentlich nicht der richtige Tag fiir die Feralia war®). Es
scheint also, dafs man mancherorts beides, das Andenken der ver-
storbenen und der lebenden Verwandten, an einem und demselben

) Marquardt-Mommsen, Rom. Staatsverwaltung ITT (2. Aufl.), 311ff.
?) Man rief: Bene vos! Bene te patriae pater, optime Caesar! Ovid., Fasti

II, 616—638. Valerius Max. II, 1, 8. Martial. IX, 54. Vgl. Bonghi, Die romi-

schen Feste, iibers. von Ruhemann (Pesth u. Wien 1892) S. 41.

%) Tertullian., De idol. c. 10. %) Augustin.,, Sermo 190. 191, Opp. t. V.

5) So die zweite Synode von Tours vom Jahre 567, can. 22.
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Tage feierte, und dieser war immer der 22. Februar. Von den an
diesem Tage stattfindenden Schmausereien weils sogar noch Beleth,
ein um 1198 in Nordfrankreich lebender Engléinder, zu erzéhlen?).

Es kann daher kein Spiel des Zufalls sein, wenn wir schon sehr
frithe ein christliches Fest auf diesen Tag gelegt finden. Gregor d. Gr.
sprach es als leitenden Grundsatz aus, man miisse die heidnischen
Feste nach und nach in christliche umwandeln, indem man &hnliche
Feierlichkeiten an ihre Stelle setze, und einzelne Fille, wo man
diesen Grundsatz praktisch machte, liegen auch sonst vor, z. B. bei
den Neujahrsgebriuchen. Sehr deutlich aber tritt die Tendenz, ein
heidnisches Fest unschidlich zu machen, indem man ein christliches
an dessen Stelle setzte, eben hier bei den Charistia zu Tage.

Wir finden ni#mlich in einem Dokument aus dem 4. Jahrhundert,
welches dem oben (S. 87ff.) beschriebenen chronographischen Werke
einverleibt ist, in der sogen. Depositio martyrum, den Vermerk: VIII Kal.
Martias natale Petri de cathedra, ein Beweis, dals man in der Stadt
Rom sehr frithe den erwihnten Grundsatz befolgt hat.

Dafls das Bestreben gerade diesem Feste galt und man bemiiht
war, es um jeden Preis zu einem christlichen zu machen, geht daraus
hervor, dafs aufserhalb Roms in einer entlegenen Gegend ein anderes
Fest auf diesen Tag gelegt- wurde. Es stellte ndmlich Polemius Silvius,
Bischof von Sitten im oberen Rhonethal, einen Kalender fiir das Jahr
448 zusammen, den er dem Bischof Eucherius von Lyon widmete,
den ersten christlichen Kalender, den wir iiberhaupt besitzen?). In
demselben sind die heidnischen Feiertage weggelassen, iiberhaupt alles
Heidnische entfernt und nur geschichtliche und meteorologische No-
tizen aufgenommen, dagegen einige Heiligenfeste, freilich nur eine
geringe Zahl. Beim 22. Februar findet sich die Eintragung Depo-
sitio ss. Pelri et Pauli und aulserdem eine auf die Charistia be-
ziigliche Bemerkung. Hieraus folgt erstens, dafs man dies heidnische
Fest der cara cognatio verdringen wollte, und zweitens ist bemerkens-
wert, dafs man zu diesem Zwecke ein anderes Ereignis wihlte als in
Rom, ndmlich die Beisetzung der Apostelfiirsten. Es war also da-
mals im oberen Rhonethal, welches zu Guallien gehirte, und wahrschein-
lich in der ganzen Kirchenprovinz, der Sitten (Sedunum) zugeteilt
war, der 29. Juni noch kein Festtag der Apostel?).

Die Idee des Polemius Silvius, den 22. Februar zum Gedicht-
nistag der Apostelfiirsten zu machen, fand keine Nachahmung. Es
befestigte und verbreitete sich vielmehr die Gewohnheit, an diesem

') Beleth, Rationale div. off. c. 83; Migne 202, 87.

?) Er ist ediert von Henschen, Acta SS. Boll. Tunii t. VIII, abgedruckt bei
Digne, Patr. lat. t. XIIT und neuerdings ediert von Mommsen im Corpus inscr.
fat, t. L

%) Die Bischife von Sedunum besuchten die Synoden von Macon und gehdrten
'spiter zur Kirchenprovinz Tarantaise. Wiltsch, Kirchl. Geogr. u. Statistik I, 323. 855.
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Tage die cathedra Petri zu feiern, namentlich in der gallischen Li-
turgie, und der Sinn dieser Feier ist in den Worten der Oration des
Tages ausgedriickt: Deus qui hodierna die b. Petrum post te dedisti
capul ecclesiae; also nicht die Stiftung oder Organisierung einer spe-
ziellen Kirche, weder der von Rom noch von Antiochien, sondern die
Erhebung des Petrus zum Oberhaupt der ganzen Kirche war urspriing-
lich Gegenstand der Feier, mit andern Worten: die Ubertragung
des Primats an Petrus oder die Ordination zum Bischof, natale
episcopatus, wie andere wollen'). Dabei muls man sich erinnern,
dals schon im Altertum die Jahrestage der Bischofsweihe festlich be-
gangen wurden, dafs dafiir in den alten Sakramentarien eigene Messen
vorhanden sind und unter den Sermonen Leos d. Gr. eigene Predigten.

So finden wir also vom 4. bis 9. Jahrhundert dieses Fest des
22. Februar (cathedra Petri) ohne nidher bestimmenden Zusatz in
einer grolsen Anzahl von Kalendarien und Martyrologien, namentlich
in den gallischen. Wir nennen als die jiingsten, welche nur ein Fest
dieses Namens aufweisen, die beiden des Wandelbert und das Cor-
bejense von 826 bei d’Achery?) sowie das Kalendarium Gothicum. Da-
neben giebt es aber auch frinkische Kalendarien, welche kein Fest
dieses Namens kennen, z. B. das von St. Genovefa aus dem 8. Jahr-
hundert, welches Fronteau herausgegeben hat, desgleichen das von
Piper edierte Kalendar Karls d. Gr., sodann das Neapolitanum
marmoreum, sowie verschiedene Lektionarien derselben Zeit, z. B.
der Comes Albini, der Spirensis und endlich die romischen Sakra-
mentarien®). Weder das Gelasianum noch das Gregorianum haben
ein Fest cathedra Petri*).

Nun bereitete sich aber eine merkwiirdige Veriinderung vor,
welche ohne Zweifel in einer andern Auffassung der Bedeutung des
Festes ihren Grund hat. ‘Wenn man némlich den Ausdruck cathedra
Petri nicht mehr auf den Primat oder Ubertragung der obersten
Bischofs- und Lehrgewalt im allgemeinen bezog, sondern auf einen
bestimmten Bischofssitz, so konnte man fragen: Ist Antiochien ge-
meint oder Rom? Denn wenn auch nach den offiziellen Quellen,
ndmlich den in dieser Hinsicht allein mafsgebenden Bischofslisten,
nicht Petrus, sondern Evodius als erster Bischof von Antiochien ge-
ziihlt wird, so gab es doch schon frilhe im Altertum Schriftsteller, wie
7t Bi Orlgenes, welche sich den durch Gal. 2, 11 bekannten Aufent-
halt Petri in Antiochien als antiochenischen Episkopat vorstellten:
Dies fiihrte zu einer Teilung des Festes in eine cathedra Romant
und eine Antiochena. Fiir erstere wurde, man weils nicht aus welchen

") Mabillon, De liturgia Gall. IT, 23; Migne, Patr. lat. 72, col. 182, cf. ibid:
col. 472 und Duchesne, Origines du culte chrétien p. 266 s.

=) Splclleglum fi II 9) Bei Ranke S. vI. XxX.

‘) Auch in dem zwischen 834 und 847 geschriebenen Mamzer Codex fehlen
die Feste cathedra Petri.
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Griinden, der 18. Januar als Kalendertag eingesetzt, fiir die andere
der bisher iibliche 22. Februar beibehalten.

Fragen wir nun nach der Zeit, wann diese Teilung des anfing-
lichen einen Kestes cathedra Petri aufkam, so stofsen wir auf das
Martyrologium des Beda Venerabilis. Hier findet sich in der ur-
spriinglichen Rezension, welche die Bollandisten geben, das Fest des
18. Januar zwar noch nicht, aber das Fest des 22. Februar hat die
nihere Bestimmung apud Antiochiam. Moglich also, dafls Beda
sich das Fest als Gedichtnistag des Antritts eines bestimmten
Bischofssitzes dachte, und weil nach seiner Vorstellung der antio-
chenische Episkopat dem romischen voraufging und der erste des
Petrus gewesen sein miilste, den Zusatz apud Antiochiam machte,
wobei er noch hinzufiigte: wbi et primum discipuli cognominali sunt
Christiani?).

Die Scheidung, die auch bei Ado und Usuardus vollstindig
durchgefiihrt ist, kommt aber schon in den iltesten Rezensionen
des sogen. Martyrologium des Hieronymus vor, und bis auf weiteres
mufs der Kompilator desselben als Urheber der Teilung angesehen
werden?). s entstand dadurch also eine dreifache Praxis: ent-
weder nahm man keines der Feste cathedra Petri an oder das des
22. Februar oder beide. ILetzteres war namentlich in den franzési-
schen Didzesen der Fall. Das Kolner Kalendarium des 14. Jahr-
hunderts hat nur ein Fest, das iltere aus dem 9. Jahrhundert aber
beide ?).

Dieser Verschiedenheit, welche aus der bestehenden Selbstéindig-
keit der einzelnen Diézesen in Einfiihrung von Festen hervorging,
machte Papst Paul IV. auf Sirlets Rat ein Ende, indem er unterm
6. Januar 1558 verordnete, dafs beide Feste in der ganzen katholischen
Christenheit gefeiert werden sollten®). Bei den Beratungen iiber
die Reform des Breviers, welche 1742 stattfanden, glaubte man die
beiden Feste wieder vereinigen zu sollen, Es kam aber nicht dazu®).

) Beda, Martyrol.; Migne 94, 14, In dem Artikel, den ich 1889 iiber diesen
Gegenstand in der Inmsbr. Zeitschr. fir kath. Theol. ITI, 567ff. verdffentlichte,
konnte ich nicht anders als Beda fir den Urheber der Teilung anschen, da
eine in Hinsicht auf Kritik geniigende Ausgabe des Hieronymianum noch nicht
existierte.

?) Nach der Ausgabe von de Rossi u. Duchesne in den Acta SS. Boll.
liest man beim 20. Januar, XV Kal. Febr., im Cod. Wiss.: Dedicatio cathedra (sic)
8 Petri apostoli, qua primo Romae Petrus apostolus sedit. Cod. Eptern.: Depo-
Sitio 5. Mariae et cathedra Petri in Roma. Cod. Bern. hat eine Liicke. — Beim
22. Rebruar, VIIT Kal. Mart., hat Cod. Wiss.: Natale s. Petri apostoli cathedra,
Quam sedit apud Antiochia (sic). Cod. Eptern.: Cathedra Petri in Antioc. et
Romae. Cod. Bern.: Cathedra s. Petri apostoli quam sedit apud Antiochiam.

%) Binterim u. Mooren, Die alte Erzdiozese Koln I (2. Aufl.), 528.

) Bullarium ed. Lux. I, 832.

®) So berichtet S. Béumer, Gesch. des Breviers S. 510.

Kellner, Heortologie. 12
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Den Griechen und Orientalen des Altertums ist Petri Stuhlfeier
unbekannt, die Unierten der Neuzeit haben sie begreiflicherweise an-
genommen ).

9. Das Fest Pauli Bekehrung.
(25. Januar.)

Das Fest Pauli Bekehrung erscheint zwar schon im jetzigen
Texte des Gregorianum, allein wohl nur durch einen spéteren Zusatz,
da es in den gleichzeitigen und auch in den spiteren Handschriften
und Kalendarien vielfach noch fehlt?). Dagegen findet sich die
conversio Pauli bei Ado und Usuardus. Urspriinglich scheint der
25. Januar aber eine andere Bedeutung gehabt zu haben. Denn
in der neuen, den Anforderungen der Kritik geniigenden Ausgabe
des Hieronymianum, welche de Rossi und Duchesne uns endlich ge-
schenkt haben, bieten die iltesten Rezensionen fiir diesen Tag eine
Translation der Gebeine, die zu Rom geschehen sein soll: Romae
translatio b. Pauli apostoli; der jingste Codex aber unter den alten,
der Metzer, jetzt in Bern befindlich, der dem 10. Jahrhundert angehort,
hat eine franslatio et conversio s. Pauli in Damaso, wo freilich die
Worte conversio und éin Damaso von spiterer Hand hinzugefiigt sind ?).

§ 31. Das Fest Allerheiligen.

Das Fest Allerheiligen steht mit dem Kirchenjahr nicht in
innerem Zusammenhang, sondern ist ihm mehr dulserlich angefiigt
und nach Art der Heiligenfeste auf einen bestimmten Monatstag ge-
setzt. Die Kirche widmete in der ltesten Zeit nur den Mirtyrern
einen Gffentlichen Kultus, und dadurch erlangte auch Johannes der
Tdufer friihzeitig einen solchen. Erst im Laufe der Jahrhunderte
kamen Heilige hinzu, die nicht Mirtyrer waren. Die Verehrung von
blofsen Bekennern blieb aber anfangs noch sehr selten, und erst mit
Einfiihrung der Heiligsprechungen wurde sie allgemeiner. Darum hatte
man auch in #lterer Zeit kein Fest Allerheiligen, sondern nur einen
Gediichtnistag aller Mirtyrer, und darauf wurde man wohl durch die
Erwiigung gefiihrt, dafs kein Mirtyrer ohne Verehrung bleiben diirfe.
Da nun die Zahl derselben durch die diokletianische Verfolgung sich

1) Nilles, Kal. utr. eccl. IT, 533sqq. Daniel, Cod. lit. IV, 250sqq. Das Fest
Petri ad vincula, welches nach Beéwmer, Mainzer Katholik 1891, erst um 1103
eingefiihrt sein soll, findet sich schon in dem oben erwihnten Codex des Grego-
rianum von St. Alban in Mainz aus den Jahren 834—847.

%) Hs fehlt im Kalendar. Gothicum, Neapolit. und in dem Karls d. Gr. von
781, ed. Piper, sowie in den griechischen Menologien Const. und Basilianum.

%) Bei den iibrigen, hier nicht speziell beriicksichtigten Aposteln: Matthias,
Bartholoméus, Matthius und Thomas, trifft das S. 161 unten Gesagte zu, dals zu-
verlissige Nachrichten iiber Zeit und Umstinde ihres Todes fehlen. Eine Ge-
schichte ihrer Feste ist deshalb nicht zu schreiben oder bietet keine belehrenden

Momente.
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derart gemehrt hatte, dafs man nicht jedem einzelnen einen Gedéchtnis-
tag widmen konnte, manche Mirtyrer auch iibersehen sein mochten,
so war es natiirlich, einen Gediichtnistag aller Mértyrer zu feiern.

Finen solchen finden wir zuerst, soviel bis jetzt bekannt, in der
antiochenischen Gemeinde, welche am ersten Sonntage nach Pfingsten
das Gedichtnis aller heiligen Mirtyrer beging, und wir besitzen noch
eine eigene Homilie des Chrysostomus auf diesen Tag!). Im Laufe
der Zeit verallgemeinerte sich auch bei den Orientalen das Objekt der
Feier, und so weisen ihre Kalendarien einen Allerheiligensonntag auf?),
wihrend die Unierten den romischen Termin dafiir angenommen haben.

Im Abendlande hat die Ausbildung des Festes folgende Stadien
durchlaufen. Kaiser Phokas (1 am 4. Oktober 610), Herr von Rom
und Mittelitalien, iiberliefs dem Papste Bonifatius IV. auf seine Bitte
das sogen. Pantheon, welches im Jahre 27 v. Chr. von Agrippa zu
Ehren des Augustus erbaut worden war. Ob es urspriinglich zum
Tempel oder Bad (Laconicum, sudatio) bestimmt war, dariiber streiten
die Gelehrten. Es haben aber in den Nischen im Inneren ohne
Zweifel Gotterbilder gestanden, woher der Name Pantheon. Jeden-
falls diente es im 7. Jahrhundert nicht mehr seiner urspriinglichen
Bestimmung, und seine Erhaltung war fiir den Fiskus eine Last.
Der Papst liefs das Gebdude sidubern und verwandelte es in eine
Kirche, welche er der hl. Jungfrau und allen Mértyrern weihte®).
Der Tag dieser Kirchweihe war der 13. Mai (609 oder 610), und so
gestaltete sich derselbe fiir die Stadt Rom zu einem Gedéchtnistag
aller heiligen Mértyrer.

Die zweite Stufe der Vorbereitung dieses Festes gehort dem
folgenden Jahrhundert an. Papst Gregor IIL. (781—741) weihte in
der Petrusbasilika ein Oratorium ,dem Erléser, seiner heiligen Mutter,
allen Aposteln, Mirtyrern, Konfessoren und allen vollkommenen Ge-
rechten, die auf dem ganzen Erdkreis entschlafen sind“, und es sollten
in diesem Oratorium ihnen zu Ehren von den Monchen Vigilien ab-
gehdlten und Messen gelesen werden®). Damit war der Grund-
gedanke des Festes Allerheiligen ausgesprochen. Kine Basilika zu
Ehren der sidmtlichen Apostel hatte man iibrigens schon in Rom, und
der Tag der Kirchweihe, 1. Mai, konnte als Gedichtnistag aller
Apostel gelten. Die Kirche S. Maria ad martyres aber, das Pantheon,
wurde unter Gregor ITL. griindlich restauriert®).

Y CBrudpoy sl tobe dytovg mhveog Bv Bl td bopg peptopioavas. Migne,
Patr. gr. 50, 706—712.

%) Morcelli I, 14; II, 140. Daniel IV, 231. Nilles 1T, 424sqq. Kopronh) tdy
Glwy mavTWY,

) Liber pont. 67: fecit ecclesiam b. Mariae semper virginis et ommnium
martyrum. Cf. Beda, Hist. Angl. IT, 4. Paulus Diac., Hist. Long. IV, 87. Rohr-
bacher-Rump, Kirchengesch. X, 107{f.

%) Liber pont. 194. 204. Vita Gregorii IIL; Migne t. 128.

% Liber pont., ed. Duchesne I, 419. Bianchini p. 200.

12%
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Der dritte und entscheidende Schritt zur Einfiihrung des Festes
geschah unter Gregor IV. (827—844). Dariiber berichtet ein mittel-
alterlicher, aber in diesem Fall gewils wohlunterrichteter Schrift-
steller, es seien zu dem Feste aller Mirtyrer (13. Mai) alljihrlich
viele Pilger in Rom zusammengestrémt, und weil in der Friihjahrs-
zeit die Lebensmittel in der Stadt knapp seien und zur Ernihrung
der Einheimischen und Fremden nicht hinreichten, habe Gregor IV.
das Fest vom 13. Mai auf den 1. November verlegtl) Frinkische
gleichzeitige Schriftsteller teilen ferner mit, derselbe Papst habe
Ludwig dem Frommen die Anregung gegeben, das Fest im Franken-
reiche einzufiihren, und Ludwig habe, dieser Anregung folgend, das-
selbe im Jahre 835 mit Zustimmung aller gallischen und deutschen
Bischofe in seinem Reiche zu feiern befohlen?). Das ist der Grund,
warum manche Schriftsteller dieses Jahr als Entstehungsjahr des Festes
iiberhaupt bezeichnen und Ludwig den Frommen zu seinem Urheber
machen, was er nicht ist.

Papst Sixtus IV. (1471—1484) versah das Fest Allerheiligen mit
einer Oktav?).

§ 32. Der Gedﬁchtnistag Allerseelen.

Die Liebespflicht der Fiirbitte fiir die Verstorbenen*) findet ihren
Ausdruck im kirchlichen Lieben in privaten und &ffentlichen Gebeten,
welch letztere vorwiegend an bestimmte Tage geheftet sind, als da
sind: Todestag, der siebente, dreifsigste und der Jahrestag nach dem
Tode. Aulserdem ist seit einem Jahrtausend auch noch ein be-
sonderer Tag im Jahre dem Gedichtnis aller Abgestorbenen ohne
Unterschied geweiht: der auf Allerheiligen folgende 2., oder wenn
dieser ein Sonntag sein sollte, der 3. November. Die Amegung zur
Einfihrung desselben in den kirchlichen Ritus ging vom Kloster
Clugny aus, indem Abt Odilo 998 fiir alle Kloster seiner Kongre-
gation eine dahin zielende Anordnung erliels, das sogen. Statutum
s. Odilonis pro defunctis®). Es wird darin angeordnet, dafs in allen
Cluniacenserklgstern am 1. November nach der Vesper das Toten-

) Beleth, Rationale 127; Migne t. 202. Probst macht im Kirchenlex. T
(2. Aufl), Art. Allerheiligen, ungenaue Angaben iiber den Anteil der Pipste
Gregor IIL u. IV.

2) Ado, Martyrol. Kal. Nov.: In Galliis monente s. record. Gregorio ponti-
fice piissimus Ludovicus imperator omnibus regni et imperii sul episcopis con-
sentientibus statuit, ut solemniter festivitas omnium sanctorum in praedicta die
annuatim perpetuo ageretur. Migne 123, 387. Das Jahr der Einfilhrung giebt
Sigebert Gembl.: Monente Gregorio papa et ommnibus episcopis assentientibus
Ludovicus imp. statuit, ut in Gallia et Germania festivitas omnium sanctorum in
Kal. Nov. celebraretur, quam Romani ex institutione Bonifatii papae celebrant.
Chron. ad an. 835. Migne 160, 159.

3) Nat. Alexander, Hist. eccl. VIIT, p. 23; ed. Paris. 1699. 1) 2 Makk. 12, 46.

5) Abgedruckt bei Migne 142, 1038 aus der Bibl. Cluniac. p. 338.
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geliute stattfinde und das Totenofficium abgehalten werde und tags
darauf alle Ordenspriester pro requie omnium fidelium Messe lesen.

Dieses Vorgehen fand Nachahmung, ohne dals irgend ein Gesetz
dariiber erlassen wurde. Es fand zunichst Nachahmung in den Klgstern
anderer Orden, z. B. der Benediktiner, Karthéuser u. s. w., und zwar
sehr bald?). Liinger dauerte es, bis diese Einrichtung vom Welt-
klerus in den einzelnen Ditzesen angenommen wurde, und die Zeit
der Einfiihrung ist in den verschiedenen Lindern eine sehr verschie-
dene. Wir begniigen uns mit der Angabe einiger Data, iiber die wir
genauer unterrichtet sind und die uns ein besonderes Interesse bieten.

Die erste Dibzese, welche den Allerseelentag annahm, scheint Liit-
tich gewesen zu sein, wo Bischof Notger (1 1008) ihn einfiibrte®). Er
findet sich auch bereits in dem Martyrologium von Besangon, das
nach dem heiligen Bischof Protadius benannt und zwischen 1053—1066
redigiert ist. Unter den romischen Ordines weist erst der vierzehnte,
der aus dem 14. Jahrhundert stammt, den Tag auf. Was Koln an-
geht, so findet er sich noch nicht in dem aus demselben Jahrhundert
stammenden Kalendar, und natiirlich noch weniger in dem dlteren,
welches Binterim verdffentlicht hat®). Auch in einem 1382 auf-
gestellten Kalendarium.fehlt er noch?).

Genauer unterrichtet sind wir in betreff der Maildnder Kirche.
Hier fiihrte schon Bischof Otricus (1120—1125) die commemoratio
omnium fidelium ein, bestimmte aber dafiir den Tag nach der Ein-
weihung der Kathedrale (ecclesiae maioris), némlich den 15. Oktober.
Diese Einrichtung bestand bis auf Karl Borroméus, der im Jahre
1582 den rémischen oder den urspriinglichen Termin adoptierte®).

§ 33. Die Engelfeste.

Das Dasein hoherer, rein geistiger Wesen gehort zu den Glaubens-
lehren des Judentums, und an unzihligen Stellen des Alten Testa-
ments ist von ihnen die Rede®), aber eine direkte Verehrung wurde

1) Beweise: Consuet. Farf., ed. Albers p. 124 (wo ebenfalls die Applikations-
pflicht fiir alle Seelen erwihnt ist) und Consuet. der Karthduser, von Guigo
(t+ 1187) c. 11; Migne 153, 655.

%) Das Nihere bei Binterim V, 494.

3 Binterim u. Mooren, Die alte Erzdiozese Koln I (2. Aufl)), 536.

%) Das Pfarrarchiv von St. Peter in Aachen besitzt ein Martyrologium des
ehemaligen dortigen Kreuzherrenstifts von 1382, dem ein Kalendar vorangestellt
ist. Darin fehlen aufser dem genannten Tage auch cathedra Petri am 31. Januar,
Gereon cum sociis; die undecim milia virgines sind da, aber ohne Ursula.

%) Magistretti, Beroldus p. 229 sqq. Wenn Magistreiti ebenda die Meinung
ausspricht, die Mailinder Kirche sei die erste gewesen, die dem Beispiel des
hl. Odilo folgte, so ist er freilich im Irrtum.

% Die Bollandisten haben im achten Bande des September p. 8 sqq. eine um-
fangreiche Abhandlung iiber die Angelologie gegeben; auch Lueg in der Real-
encyklopédie s. v. Engel ist nachzusehen.
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ihnen seitens der Synagoge nicht erwiesen. Bei den Christen reicht
der Kultus der Engel sehr weit ins Altertum hinauf, namentlich der
des hl. Michael, und in neuerer Zeit sind den beiden andern in der
Heiligen Schrift mit Namen genannten Engeln sowie den Schutzengeln
besondere Tage der Verehrung gewidmet worden: Gabriel der 18. Mirz
und Raphael der 24. Oktober.

Dem Erzengel Michael erbaute schon der erste christliche Kaiser
beim Vorgebirge Hestid am Bosporus, an dem Orte, der Anaplus hiels,
zu Lande 70 und zu Wasser 35 Stadien von Konstantinopel entfernt,
eine Kirche, nach welcher der Ort spéiter Michaélion genannt wurde.
Am gegeniiberliegenden Vorgebirge auf der asiatischen Seite errichtete
Justinian ebenfalls eine Michaelskirche. Nicephorus macht Konstantin
zum Erbauer dieser beiden Kirchen, aber Theophanes spricht nur
von einer, die er erbaut habe?!). Nach Du Cange soll es im Mittel-
alter in Konstantinopel und Umgegend nicht weniger als 15 Michaels-
Kirchen und -Kapellen gegeben haben?). Auch andere Stidte erhielten

frithzeitig Kirchen, die dem hl. Michael geweiht waren, z. B. Ravenna
~ 545; besonders hoch verehrt wurde er aber um dieselbe Zeit zu Choné
in Phrygien?), das ein beriihmter Wallfahrtsort wurde.

Grofses Ansehen scheint auch die erste Kirche, welche in Rom
oder vielmehr bei Rom dem FKrzengel Michael erbaut war, genossen
zu haben. Denn das A&lteste romische Sacramentarium, das nach
Leo d. Gr. benannt ist, weist nicht weniger als fiinf Messen fiir den
Jahrestag ihrer Einweihung auf; in dreien davon wird Michael in den
Orationen oder Priifationen eigens genannt. Wenn das in den andern
nicht geschieht, sondern nur von den Engeln im allgemeinen die Rede
ist, so folgt daraus nicht, wie manche Liturgiker angenommen haben,
dafs es sich dabei um eine allgemeine Verehrung der Engel gehandelt
habe. Die Kirche lag an der Via Salaria, wie eine spitere Nachricht
angiebt, beim sechsten Meilenstein, also sechs Miglien von Rom ent-
fernt; weiter aber findet man keine Nachrichten mehr iiber sie vor.

Diese Messen auf das Natale basilicae s. Angeli in Salaria
stehen im Leoninum unter dem Datum des 30. September?*). Was die
folgenden romischen Sakramentarien betrifft, so stehen im Gelasianum
die Orationen einer Messe zu Ehren des hl. Michael am 29. Sep-
tember, und das Gregorianum weist unter demselben Datum eine
dedicatio basilicae s. Michaelis auf, aber ohne den Zusatz in via
Salaria. Bs ist also wahrscheinlich, dafs hier eine andere Michaelskirche
gemeint ist, deren Einweihung am 29., nicht am 30. September statt-
fand, und der Tag dieser Kirchweihe ist allezeit bis auf unsere Tage
der Festtag des Erzengels Michael geblieben.

) Sozomenus II, 3 (nicht I, 8). ZTheophanes 18, ed. Bonn 33. Procop., De
aedif. 1, 9. Nicephorus, Hist. eccl. VII, 50.

%) Morcellz I, 219 und Acta SS. L c. p. 57. %) Morcelli 1. c.

) Sacram. Leon.; Migne 55, 103.

kot i i
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s war nimlich auch in der Stadt selbst ihm zu Ehren eine
Kirche errichtet worden, man weils nicht wann und wo, aber unter
den Kirchenbauten des Papstes Symmachus (498—514) in der Stadt
Rom erwihnt das Papstbuch, dals er die Basilika des hl. Michael
vergrofsert und verschonert habe?). Auch wurde eine solche von
einem Papste des Namens Bonifatius, man weils nicht dem wievielten,
beim Circus Flaminius erbaut?), und im 9. Jahrhundert kam noch
die in Sassia genannte hinzu.

Die Kirchenprovinzen des Abendlandes nahmen durchweg das
rémische Datum, den 29.September, fiir das Michaelisfest an?), welches
im Mittelalter in foro gefeiert wurde, namentlich in England, wo es
Konig Bthelred 1014 sogar mit einer Vigil und einem Vorfasten von
drei Tagen versah*). In Konstantinopel war der 8. November der
Tag dafiir und ist im Menologium als sbvaic t0d pyaryréhon Meyordh
verzeichnet, wihrend im Basilianum derselbe Tag sbvofts t@v QPO TENDY
heifst; im jiingeren koptischen Kalendar von (alcasendi kehrt Michael
nicht weniger als sechsmal wieder (7. April, 6. Juni, 5. August,
9. September, 8. November und 8. Dezember), im syrischen Lektionar
steht er am 6. September?®).

Im Abendlande kam im Laufe des 6. Jahrhunderts noch ein
zweites Michaelsfest hinzu, infolge einer Erscheinung bei Sipont am
Monte Gargano, welche auf den 8. Mai fiillt; das Jahr ist leider un-
bekannt, die Bollandisten verlegen sie in die Zeit von 520—530. Da
der Monte Gargano wie das frither genannte Chond ein beriithmter
Wallfahrtsort wurde, so nahm man auch anderwirts im Abendland
Notiz von diesem Lokalfest. Die Kalendarien und Martyrologien
verwechseln es aber vielfach mit dem Feste des 29. September.
So steht schon in zwei der iltesten Rezensionen des Hierony-
mianum, der Metzer und Weilsenburger, unter dem 29. September:
Romae, via Salaria miliario VI. dedicatio basilicae angeli Michaélis
vel in monte, qui dicitur Garganum. Ahnliche Milfsverstdndnisse
finden sich in andern Kalendarien ).

Gabriel und Raphael haben weder im Hieronymianum noch in
den iibrigen lateinischen Martyrologien und Kalendarien der alten
Zeit besondere Gedichtnistage, ebensowenig in den griechischen Meno-

1) Lib. pont., ed. Duchesne I, 262: intra civitatem, und dessen Anmerkung dazu.

2) Acta SS. Boll. Sept. t. VIIL. Ado, Mart. 29. Sept. Sie befand sich nach
Ado in summitate circi. %) Vgl. Lektionar von Silos.

%) Spelman, Conc. I, 520. Marzohl u. Schneller IV, 701.

5) Ybyaiic bedeutet sonst eine Versammlung zum Gottesdienst, lat. collecta.
Hier ist es nach Nilles, Kal. I, 319, im Sinne von conspiratio, unio zu nehmen
und auf den gemeinsamen Widerstand der guten Engel gegen Lucifer zu beziehen.

%) Z.B. in dem von Stablo (1002—1004) und dem Kolner Kalender des

9. Jahrhunderts. Notker Balbulus weils von der Kirche in via Salaria nichts,
sondern bringt beim 29. September die Geschichte vom Mons Garganus. Migne
131, 1154.

1‘



— 184 —

logien. Wenn Gabriel im #ltesten koptischen Kalendar eine Stelle
hat, so bleibt es zweifelhaft, ob der dafiir angesetzte Tag, der
18. Dezember, nicht in erster Linie Gedéchtnistag der Verkiindigung
und erst in zweiter und nebenbei des Engels sein soll. In &hnlicher
Weise steht niimlich sein Name auch im syrischen Lektionar am
26. Mirz, dem Tage nach Marid Verkiindigung.

Ein besonderes Fest zu Ehren der Schutzengel wurde zuerst im
16. Jahrhundert in Spanien am 1. Miérz gefeiert') und dann in Frank-
reich am ersten freien Tage nach Michaeli. Papst Paul V. gestattete
fir die ganze Kirche die Feier des Festes der Schutzengel unterm
27. September 1608 und schrieb sie auf Bitten des spiiteren Kaisers
Ferdinand II. fiir die kaiserlichen Lande vor; Clemens IX. setzte das
Fest 1667 auf den ersten Sonntag im September und gab ihm eine
Oktay, und Clemens X. nahm es 1670 mit dem Range eines festum
duplex als allgemein verbindlich in das Kalendarium auf und verlegte
es auf den 2. Oktober. In Deutschland und einem Teile der Schweiz?)
wurde jedoch das iltere Datum beibehalten. Leo XIII. erhob es zu
einem dupler maius, die Oktav ist aber blofs indulgiert.

Gegen die Verehrung der Engel scheint die Mahnung des
Apostels gerichtet zu sein: ,Laflst euch nicht um den Kampfpreis
bringen durch [falsche] Demut und Veérehrung der Engel“?). Allein
man mufs sich daran erinnern, dafs die ltesten Irrlehrer und schon
Simon Magus Aonenreihen annahmen und neben diesen auch noch
den Engeln eine falsche Stellung anwiesen und sie in verkehrter
Weise verehrten. Sie liefsen insbesondere die Engel bei der Er-
schaffung der Welt thitig sein?). Dieser hiretische Engelkult erhielt
sich in Phrygien, wo Kolossi lag, sehr lange; noch die Synode von
Laodicea im 4. Jahrhundert erliefs ein Verbot dagegen, und selbst zu
Zeiten Theodorets hatten die Hiiretiker dort Kapellen und lehrten, Gott
sei zu erhaben, um ihm zu nahen, man miisse sich durch die Engel
ihn erst geneigt machen mit Hintansetzung der Mittlerschaft Christi®).

§ 34. Die beiden Feste zu Ehren des heiligen Kreuzes.
(3. Mai und 14. September.)

Die Auffindung des wahren Kreuzes Christi wird der Helena,
der Mutter Konstantins d. Gr., zugeschrieben. Helena war ge-

1) Nach Schrod, Art. Schutzengelfest im Kirchenlex. X (2. Aufl)), 2015. Die bei
DMigne, Patr. lat. t. 85 u. 86 abgedruckten spanischen Kalendarien haben noch kein
Schutzengelfest.

%) Marzohl u. Schneller IV, 707 Anm. %) Kol. 2, 18.

%) Pseudo-Tertullian., Adv. haer. omnes c. 1: Hic (Simon) ausus est, summam
se dicere virtutem . . . mundum autem ab angelis suis institutum. Ahnliches lehrte
Kerinth, ibid. c. 3. Cf. Hippolyt., Phil. VI, 19: ot dryehot of TOY %OSPOY TROUNOAVTES.

5) Syn. Laod. can. 35, und Theodoret., Ad Col. 2, 18. Epiphan. 21. Tho-
massin p. 440. Hefele, Conc.-Gesch. I, 743.
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boren um das Jahr 246 zu Drepanum in Bithynien und von niederer
Abkunft. Sie diente als Magd in einem Wirtshause (stabularia), wo
Konstantius Chlorus sie um 273 kennen lernte. Aus ihrer Verbindung
ging der nachmalige Kaiser Konstantin hervor, geboren 27. Februar
274 zu Naissus, jetzt Nisch in Serbien. Als Konstantius Chlorus am
1. Mirz 292 Unterkaiser wurde und den Titel Cisar erhielt, mulste
er sich wie auch sein Kollege von seiner Gemahlin scheiden, mag
das nun Helena oder eine andere gewesen sein, woriiber gestritten
wird, um mit Theodora, der Tochter des Maximianus Herculius, eine
mehr standesgemifse Ehe einzugehen, aus welcher drei Sthne ent-
sprofsten’).

Als aber Konstantin im Jahre 306 nach seines Vaters Tode
Mitkaiser und César wurde, brachte er auch seine Mutter zu Ehren
und zog sie an den Hof. Als er sich 311 zum Christentum bekannte,
nahm auch Helena, seinem Beispiele und Antriebe folgend, das Christen-
tum an im Alter von 64 oder 65 Jahren. Das ungliickliche Fa-
milienleben ihres Sohnes triibte ihre letzten Lebensjahre, und nament-
lich hat ihr der Tod ihres Enkels Crispus, den Konstantin im Jahre
326 auf Anstiften der Stiefmutter Fausta hinrichten liefs, grofsen
Kummer verursacht?). -Als fromme Christin fand sie ihren Trost in
der Verrichtung guter Werke, wozu ihr nunmehr reichliche Gelegen-
heit gegeben war. Sie starb 326, und ihr Leichnam wurde zu Rom
an der Via Lavicana beigesetzt, zwei Jahre spiter aber nach Kon-
stantinopel iibertragen®). Konstantin finderte den Namen ihres Ge-
burtsortes ihr zu Ehren in Helenopolis um und verlieh ihr den
Titel Augusta; auf den Miinzen wird sie Flavia Julia Helena genannt.

BEs wurden ihr nach ihrem Tode grofse Ehren erwiesen und ihr
Andenken besonders auch in Jerusalem von den dortigen Jungfrauen
in Ehren gehalten*). Ambrosius nennt sie eine Frau von gutem
und heiligem Andenken®), Paulinus von Nola preist ihre Verdienste
und nennt sie verehrungswiirdig®), und Theodoret, der freilich auch
schon unrichtige Nachrichten iiber ihr Lieben verbreitet, verherrlicht
sie itberschwenglich”). 'Was ihre Aufnahme in die Zahl der Heiligen
betrifft, so erfolgte dieselbe erst spit und sehr vereinzelt. Wir finden
ihren Namen zwar im 8. Jahrhundert im Menologium von Konstan-
tinopel, jedoch mit dem ihres Sohnes zusammen an dessen Sterbe-
tag (21. Mai) vermerkt, ein Beweis, dals der Autor ihren Todestag
nicht kannte und eine sofortige Verehrung nicht erfolgte. Doch ist

) Tillemont, Hist. des emp. IV, art. 1x, p. 251ss.

?) Ibid. p. 93, art. 62.

?) Niceph. Call., Hist. eccl. VIII, 81. Tillemont, Mém. VII, art. vm, p. 8.
*) Theophanes, Chronogr., ed. Bonn I, 37—40.

% Ambr., De obitu Theod. c. 40; Migne 16, 1399.

%) Paulinus Nol., Ep. ad Severum; Migne 61, 326.

") Theodoret., Hist. ecel. I, 18.
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ihnen beiden dort das Pridikat ,heilig“ beigelegt. Im Abendland
findet sich vor dem 9. Jahrhundert von ihrem Kultus noch keine
Spur, die #ltesten Handschriften des sogen. Hieronymianum weisen
ihren Namen nicht auf, ebensowenig Beda und Ado. Erst Usuardus
hat ithren Namen seinem Martyrologium einverleibt, und zwar unter
dem 18. August?’). Von da ist dieser Gedédchtnistag in das rémische
Martyrologium iibergegangen, aber in die sonstigen liturgischen
Biicher hat er keine Aufnahme gefunden. Wenn auf einem Graf-
fito oder in Itinerarien s. Helena steht?), so sind das keine mafls-
gebenden Stimmen.

Konstantin fafste schon friihzeitig, nachdem er Alleinherrscher
geworden, den Plan, iiber dem heiligen Grabe zu Jerusalem eine
Kirche zu erbauen. Die Heiden hatten aber nach dem Berichte des
Busebius?®) die Stelle verschiittet, den Boden erhoht und einen
Tempel der Venus dariiber errichtet. Letzterer wurde zuerst ab-
gebrochen, der aufgehiiufte Schutt weggerdumt und tief unter der
Oberfliche die Hohle des heiligen Grabes aufgefunden?). Dann wurde
die Erbauung eines priichtigen Tempels befohlen; der Brief des
Kaisers an den Bischof Makarius von Jerusalem, den Bau betreffend,
ist bei Eusebius a. a. O. buchstiiblich mitgeteilt. Es wurde alsbald
zum Bau geschritten, wovon der Letztgenannte eine weitliufige Be-
schreibung giebt®).

Nun kommt Eusebius auf Helena und erwihnt, dals sie sich
nach dem Orient begeben und die heiligen Stétten besucht habe. Bei
dieser Gelegenhe1t bedachte sie die K1rchen, welche ihr Sohn aulser-
dem noch in Bethlehem und auf dem Olberge hatte erbauen lassen,
mit reichen Schenkungen®). Dann erziihlt Eusebius den Tod der
Helena, aber die Auffindung des heiligen Kreuzes durch sie erwihnt
er mit keinem Worte. Dieses Schweigen ist um so auffallender, als
Jerusalem zur Kirchenprovinz Ciisarea gehérte und Eusebius jeden-
falls um die Sache gewulst hat.

Desto ausfiihrlicher und hiufiger sprechen aber die nachfolgenden
Kirchenhistoriker und andere Schriftsteller davon, zuerst Sokrates
und nach ihm Sozomenus?). Demnach wurden tief unter der Ober-
fliche der Erde das Kreuz Christi und die Kreuze der beiden
Schicher aufgefunden sowie auch die Tafel mit der Inschrift des Pi-
latus. Aber welches von den dreien das Kreuz Christi sei, war nicht
zu erkennen. Der Bischof Makarius schaffte Rat, indem er Gott

1) Migne 124, 874: Via Lavicana s. Helenae, matris Constantini imperatoris.
Der Ort der ersten Beisetzung war das jetzige Torre pignattara.

%) Gegen Marucchi, Nuovo bull. di arch. crist. IV, 163.

3) Vita Const. III, 25. 4 Ibid. c. 26—28. 5 Ibid. e. 33—40. ‘

%) Ibid. c. 42. 43. ) Socrates, Hist. eccl. I, 17. Sozomenus II, 1. &
Theodoret. I, 18. Theophanes, Chronogr. I. ad ann. m. 5817, Chr. 317. Chrysostom. |
in Toh. 84. Rufin., Hist. eccl. I, 8. Sulpicius Sev. T c. 34.
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um ein Wunderzeichen bat und es erlangte. Dasselbe bestand darin,
dafs man einer todkranken Frau die drei Kreuze nacheinander auf-
legte im Glauben, dafs dieselbe gesund werden miisse, wenn das
wahre Kreuz Christi sie beriihre. Und so geschah es: als das dritte
Kreuz ihren Korper beriihrte, -wurde sie gesund. Aus der Heilung
der Kranken ist bei den Spiiteren, z. B. schon bei Paulinus von Nola?),
eine Totenerweckung geworden, und hieran lifst sich wie in vielen Fillen
die Fortbildung der Legende beobachten. Man fand ferner auch
die Kreuzesnigel. Diese und die eine Hilfte des heiligen Kreuzes
schickte Helena ihrem Sohne nach Konstantinopel, die andere Hilfte
blieb in Jerusalem und wurde in einem silbernen Behiltnis in einer
eigenen Kapelle aufbewahrt.

Sokrates, dem diese Mitteilungen entnommen sind, erzdhlt die
betreffenden Vorgiinge, nachdem vom Konzil zu Nicda die Rede
war. Deshalb sind sie von vielen irrtiimlich in das Jahr nach diesem
Konzil verlegt worden, trotzdem dafs Helena in jenem Jahre starb.
Allein die alexandrinische Chronik, welche in ihren Angaben sehr zu-
verlissig ist, giebt Jahr und Tag des Ereignisses ganz bestimmt an,
nimlich den 14. September 32032).

Der Tag der Auffindung des heiligen Kreuzes wurde von nun
an alljihrlich in Jerusalem mit grofser Feierlichkeit begangen, um so
mehr, als der Tag der Kirchweihe derselbe war oder man die letztere
auf jenen Tag verlegt hatte. Denn die Hauptkirche von Jerusalem,
welche auf Golgatha erbaut worden war und die Bezeichnungen Mar-
tyrium und Anastasis fiihrte, wurde am 14. September eingeweiht.
Es fand sich zur Feier dieses Tages schon im 4. Jahrhundert eine
Masse von Pilgern, worunter auch Bischofe, zum Teil aus weiter
Ferne in Jerusalem ein, selbst aus Mesopotamien und Agypten.
Auch die mehrmals erwihnte Pilgerin aus Bordeaux wohnte der Feier
bei, wahrscheinlich in den Jahren 385—387, und hat uns eine inter-
essante Beschreibung davon hinterlassen. Elne spitere Besucherin, die
Buhlerin Maria aus Agypten, bekehrte sich aus Anlafs der Feier. Dals
das heilige Kreuz alljihrlich in Jerusalem am Karfreitag zur Ver-
ehrung seitens der Glidubigen ausgestellt wurde?), ist bereits erwéhnt.

Die Feier des 14. September war zunichst nur ein ILokalfest

fiir Jerusalem und etwa solche Stédte, welche grolse Kreuzpartikeln
besalsen, was bei Konstantinopel und Apamea der Fall war; es ver-
breitete sich aber auch sonst und wurde im Orient bald iberall gefeiert.

) Ep. ad Severum XXI, c. 5.

%) Cf. Excerpta lat. Barbari, ed. Frick S. 859. Theophanes I giebt ein noch
fritheres Jahr, néimlich 5817 seiner Weltdra. Derselbe Autor ldlst den Makarius
und die Helena im Jahre der Auffindung sterben. In den Excerpta Barbari steht
zwar w0 A rohoeyddy Aswspfpiwy, aber das ist ein Schreibfehler, denn gleich dar-
auf folgt & 2ot Od¥ f'. Der Thoth deckt sich aber mit dem September. Vgl.
Schoene, Bus. chron. I, 234, 3 S. oben S. 44,
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Es hiels dort Kreuz-Erhchung: Sdwotc tod zupion xai Lwomowod oronpod
oder auch t@v dylwy &lwy, und bei den Lateinern bekam es dem-
entsprechend den Namen exeltatio crucis. Nach dem Menologium von
Konstantinopel soll dem Feste eine Vorfeier von vier Tagen (10. bis
13. September) vorausgehen, und die koptischen Kalendarien geben
ihm regelmilsig eine Dauer von drei Tagen.

Im 7. Jahrhundert trug sich mit dieser Reliquie ein wichtiges
Ereignis zu. Der Perserkonig Chosru II. begann zur Zeit, als Hera-
klius eben den Thron bestiegen hatte, das ostromische Reich zu be-
kriegen, bemichtigte sich der Stidte Apamea und Edessa und brachte
den Griechen schwere Niederlagen bei. Im Juni 614 nahm sein Feld-
herr Salbaras auch Jerusalem ein, richtete dort ein entsetzliches Blut-
bad an, verwiistete die Kirchen und entfiihrte mit der iibrigen Beute
auch den Teil des heiligen Kreuzes, .der sich dort befand, nach Per-
sien. Der weitere Verlauf des Krieges blieb ungliicklich fiir die
Griechen, bis sich endlich Heraklius ermannte, mit den Bulgaren Frie-
den schlofs und sich mit seiner ganzen Macht 621 gegen die Perser
richtete. Das Kriegsgliick wandte sich, die Griechen eroberten die ver-
lorenen Gebiete wieder und es kamen ihnen die inneren Streitigkeiten
der Perser zu statten. Chosru wurde nimlich 628 vom Throne ge-
stolsen und ermordet. Sein Nachfolger Siroes aber beeilte sich, mit
den Griechen Frieden zu schliefsen, und lieferte ihnen das heilige
Kreuzesholz wieder aus. Ende des Jahres kehrte Heraklius als
Sieger in seine Hauptstadt zuriick, und zu Anfang des folgenden
Jahres unternahm er einen Zug nach Syrien, das heilige Kreuz mit
sich fithrend. Er brachte es selbst von Tiberias nach Jerusalem?),
wo er es, wenn das Datum richtig iiberliefert ist, am 3. Mai dem
Patriarchen Zacharias tibergab. Die Tradition fiigt hinzu, er habe
es selbst, mit den Insignien seiner Wiirde angethan, auf seinen eigenen
Schultern getragen, aber am Fulse des Kalvarienberges angelangt,
habe er nicht eher weitergehen konnen, als bis er, von Zacharias
darauf aufmerksam gemacht, seinen koniglichen Schmuck abgelegt
hatte. Ein Fest wurde zum Andenken an dieses Ereignis im Orient
nicht eingefiihrt?), wohl aber im Occident.

In Bezug auf die Verbreitung dieser beiden Feste innerhalb der
einzelnen Kirchenprovinzen zeigt sich eine auffallende Erscheinung.
Der Jahrestag der Auffindung des heiligen Kreuzes durch Helena (der
14. September) wurde in Jerusalem natiirlich von Anfang an begangen,
und das Fest verbreitete sich friihzeitig in der ganzen Gstlichen Hilfte
der alten Kirche. Im Abendlande hatte man von der Auffindung

) Muralt, Chronogr. Byz. I, 272. 286. Theophanes, ed. Bonn I, 504 ad
ann. 6120. Chron. pasch., ed. Bonn I, 704 ad ann. 6122, erzihlt nur die Entfiih-

rung des Kreuzes, dann bricht der Text ab.
%) Das Menol. Cstplt. hat am 31. Juli eine adoratio pretiosae crucis, deren

Bedeutung nicht niher angegeben wird. Morcelli I, 63.
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schon im 4. Jahrhundert Kunde, aber das betreffende Fest wurde dort
nicht angenommen, wenigstens vorldufig nicht.

Umgekehrt ging es in Bezug auf die Wiedererwerbung des Kreuzes
durch Heraklius. Dem Schmerz, den die Kunde von dem Verlust
hervorbrachte, entsprach auch die Grifse der Freude, welche bei der
Wiedergewinnung durch die ganze christliche Welt ging. Wihrend
man es im Orient bei dem bisherigen Feste bewenden liels, vermerkte
man im Abendlande den Gedichtnistag und setzte ihn friihzeitig in
den kirchlichen Kalender sowie in die Martyrologien ein. Wir finden
ihn unter der Bezeichnung dies sanctae crucis bereits im Lectionarium
von Silos, welches um 650 entstanden ist, und das diirfte die friiheste
Erwihnung des Tages sein. Auch die von Mabillon edierten sehr
alten gallikanischen Liturgien, das Lektionar sowohl als das Sakra-
mentar, haben das ins Friibjahr fallende Kreuzesfest aufgenommen,
aber mit der Bezeichnung inventio sanctae crucis'); das Fest des
14. September hingegen kaunnte keines dieser liturgischen Biicher. Das
Sacramentarium Gregorianum hat beide Feste und das Gelasianum
in der Ausgabe von Thomasi ebenfalls, aber das zweite nur infolge
einer spiteren Einschiebung?).

Bemerkenswert ist. die Art und Weise, wie sich das sogen.
Martyrologium Hieronymianum in Bezug auf diese Feste verhilt. Der
Codex von Weilsenburg, der, wie bekannt, um 750 geschrieben ist,
hat beide Tage; der von Echternach, der die ilteste Textform dar-
stellt, hat keinen von beiden, und der Berner Codex, die jiingste der
drei alten Rezensionen, nur einen, néimlich den 8. Mai, natiirlich wie
alle Lateiner mit der Bezeichnung inwventio crucis®). Der echte Text
des Beda hat nur den 3. Mai, ebenso das Sakramentar von Padua
aus der ersten Hilfte des 9. Jahrhunderts?).

Diese Notizen liefsen sich leicht vermehren, sie geniigen aber,
den Hergang klarzustellen, und der war, dafs man im Abendlande
auf die Kunde von der Wiedergewinnung des heiligen Kreuzes so-
gleich im 7. Jahrhundert das Fest des 3. Mai einfiihrte; das Fest des
14. September aber wurde erst im 8. Jahrhundert bekannt und nur
zogernd und vereinzelt angenommen. In manchen Kirchen geschah
das ziemlich spit, z. B. in Mailand erst 10535).

') Migne 72, 285.511. Zutreffender wire die Bezeichnung recuperatio gewesen.

?) Siehe Wilson, neue Ausgabe. s. h. d.

%) Siehe die kritische Textausgabe von de Rossi und Duchesne in Acta SS. p.[54].

*) Ebmer, Quellen und Forschungen z. Gesch. des Missale ete. (Freiburg
- 1896) S. 123. Aufser den beiden hier besprochenen Festen zu Ehren des
heiligen Kreuzes feiern die Agypter und Abessinier ein solches am 6. Mirz: mani-
festatio s. crucis per Heraclium imp., anstatt des 3. Mai. Siehe die Synaxarien
bei Selden und Mai. %) Magistretti p. 141.



Dritter Teil.

§ 35. Die Quellenlitteratur im allgemeinen.

Die Quellen, aus welchen die hier behandelte Geschichte des
Kirchenjahrs und der Heiligenfeste zu entnehmen ist, sind vorzugs-
weise offizielle, nimlich die liturgischen Biicher der Kirche, Be-
stimmungen der Konzilien, pépstliche Konstitutionen. und Bullen.
Daneben sind die Nachrichten, welche sich bei Kirchenschriftstellern
der verschiedensten Zeiten und Liénder finden, zu verwerten und mit
den offiziellen in Beziehung zu setzen.

Unter den liturgischen Biichern der Kirche nehmen den ersten
Rang ein die Missalien und Breviere. Dieselben waren im Alter-
tum anders eingerichtet als heutzutage und fiihrten auch andere
Namen. Die Gebete und Gesiinge insbesondere, die bei der Messe
vorkommen, waren nicht in einem Buche, wie im jetzigen Missale,
vereinigt, sondern wurden aus mehreren Biichern entnommen, die
wesentlichsten Weihegebete néimlich aus dem sogen, Sacramentarium,
welches also die Orationen und Prifationen, eventuell auch den Kanon
enthiilt, Die biblischen Lesungen, Epistel und Evangelium, waren in
den Lektionarien zusammengestellt, entweder beide Arten von
Lesungen zusammen oder jede fiir sich. Ein anderer Name fiir letztere
Art Biicher war Comes. Die Gesinge waren wieder in andern, be-
sonderen Biichern enthalten, den Antiphonarien, Gradualien,
Hymnarien etc. Erst im Mittelalter stellte man der grolseren
Bequemlichkeit halber alle einzelnen Bestandteile der Messe in einem
Buche zusammen, das man missale plenarium nannte. Daneben
blieben fiir gewisse Vorkommnisse die Einzelwerke auch noch in
Gebrauch.

Wir sind darum bei unsern Untersuchungen iiber die Feste vielfach
auf die sogen. Sakramentarien gestolsen, wovon die drei iltesten Re-
zensionen, die in der romischen Kirche entstanden und nacheinander
in Gebrauch waren, die wichtigsten sind, némlich:

1. Das Sacramentarium Leoninum; es ist eine Sammlung
dlterer, schon friiher vorhandener Mefsformulare unbekannter Verfasser,
worunter auch solche von Leo d. Gr, sein kénnen. Die Benennung, welche
den Glauben erwecken kann, Leo sei der Verfasser, ist auf Rechnung des_
ersten Herausgebers zu setzen. Der einzige erhaltene Codex befindet
sich in Verona und ist leider unvollstindig; es fehlt ihm der Anfang.
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Es befindet sich darin noch ein Gebet fir Papst Simplicius (1 483).
Somit ist Rom als Ort der Entstehung und des Geebrauchs anzusehen.

2. Das Gelasianum. Es ist so benannt nach Gelasius I. (492
bis 496). Dieser Papst hat wirklich liturgische Biicher verfafst; aber
das volumen sacramentorum, welches Gennadius ihm zuschreibt, ist
nicht das hier in Rede stehende, da es die vier Muttergottesfeste
enthilt, die erst nach Gregor d. Gr. in Rom Eingang fanden. Da-
gegen enthiilt es die Stationen der Donnerstage in der Quadragese,
welche durch Gregor II. (715—731) eingefiihrt wurden, noch nicht.
Mithin reprisentiert es die liturgischen Gebriiuche des 7. Jahrhunderts,
der Zeit nach Gregor d. Gr., und trigt seinen Namen ebenfalls mit
Unrecht. Es besteht aus drei Biichern: 1. de tempore, mit Weihnachten
beginnend, 2. de sanctis, mit dem 1., Januar beginnend, und 3. Messen
fiir die gewohnlichen Sonntage und besondere Anliegen sowie Toten-
messen. Die Zahl der darin vorkommenden Prifationen betriigt iiber
100. Den canon Gelasii papae giebt unabhiingig davon das Stowe-
Missale. Die sonstigen jetzt vorhandenen Codices geben nur eine fiir
das Frankenreich veranstaltete Bearbeitung des urspriinglich fiir Rom
bestimmten Buches, wie aus der Oration Respice propitius ad Roma-
num sive Francorum imperium erhellt.

3. Das Gregorianum. Es reprisentiert den romischen Mefs-
ritus aus der Zeit Papst Hadrians I. (772—795) und Karls d. Gr.
und ist von Haus aus ein Sammelwerk des 8. Jahrhunderts romischen
Ursprungs, das fiir die Pipste bestimmt war, dann aber allgemein
benutzt wurde. Der Kanon steht in demselben voran. KEs beginnt
mit Weihnachten, aber der Advent steht am Ende des proprium de
tempore. Das Agnus Dei, welches von Papst Sergius I. in den Text
der Messe aufgenommen wurde, steht hier schon an seiner Stelle,
wihrend es im Gelasianum noch fehlt!). Die friiheste Erwiihnung
dieses liturgischen Werkes findet sich in der Briefsammlung der
Pipste des 8. Jahrhunderts, dem sogen. Codex Carolinus, und zwar
in einem Briefe Hadrians I. an Karl d. Gr. Letzterer erhielt zwischen
784 und 791 eine Abschrift desselben von ersterem?), und von da an
wurde das Werk im Frankenreiche eingefiihrt, abgeschrieben und ver-
breitet, aber auch nach und nach mit Zusiitzen versehen. Hadrian
schreibt in seinem Briefe seinem Vorginger Gregor einen personlichen
Anteil an der Herstellung des Werkes zu, allerdings mit Berufung
auf die Tradition seiner Kirche?).

%) L. Duchesne, Origines du culte chrétien (Paris 1889) chap. V, p.118—137.

%) Ebner, Iter Italicum p. 881, fithrt gegen Probst aus, dals es sich dabei
‘nicht um ein antiquarisches Exemplar handelte, sondern um ein Werk, wie es in
‘Rom damals in Gebrauch war.

%) Sacramentarium a praedecessore nostro deifluo Gregorio papa dispositum ...
'secundum s. ecclesiae nostrae traditionem, Paulus grammaticus a nobis pro vobis
petiit. Ep. Hadr. 49. Cod. Carol. 72; Migne 98, 435.

|
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4. Das letztgenannte Werk verdringte allméhlich die bis dahin im
alten Gallien in Gebrauch gewesene Liturgie und liturgischen Biicher.
Von letzteren sind uns erhalten das Sacramentarium Gallicanum mit
dem dazu gehorigen Lektionar, das Missale Gothico-Gallicanum und
das Missale Francorum?). Sehr wichtig ist auch das mozarabische
Missale und Officium.

An zweiter Stelle kommen hier in Betracht die kirchlichen
Kalendarien und Martyrologien. Was erstere betrifft, so waren
die genannten Kultusbiicher im grofsen und ganzen nach der Reihen-
folge des landesiiblichen Kalenders geordnet und bewegliche und un-
bewegliche Feste, so gut es ging, darin eingefiigt. In dem Malse,
wie die Zahl der Feste zunahm, wurden die Kalender als selb-
stindige Festverzeichnisse behandelt und erscheinen sowohl fiir sich
allein als auch in Verbindung mit den liturgischen Biichern. In
letzterem Falle pflegen sie vorangestellt zu werden und den ersten
Teil zu bilden. E

Wihrend die Kalendarien nur die Namen der Heiligen oder des
Festes an dem betreffenden Tage angeben, bieten die Martyrologien
oder Synaxarien auch noch weitere Notizen und geben den Ort, Zeit
und Umstéinde des Todes, den Stand u. s. w. an, je nachdem dem
Verfasser mehr oder weniger Material zu Gebote stand. Manchmal
erweitern sich die Notizen zu ausfihrlichen geschichtlichen Mit-
teilungen. Die Martyrologien sind daher von Beschaffenheit sehr
ungleich.

Was die Benutzung angeht, so sind die Kalendarien von hherem
Werte und zuverlissiger, wenn sie auch wenig Inhalt haben. Die
Martyrologien wurden niimlich in der Regel von Privatpersonen zu-
sammengetragen, wenn auch teilweise fiir kirchlichen Gebrauch. Die
Kalendarien aber partizipieren an dem offiziellen Charakter der litur-
gischen Biicher, von welchen sie urspriinglich einen Teil bildeten, in-
dem Anderungen in denselben nicht ohne Wissen und Gutheilsung
des Kirchenvorstehers oder der Korporation gemacht werden konnten?).

Bine weitere Klasse von Quellenschriften bilden endlich die
Gottesdienstordnungen einzelner Linder, Diozesen oder grofseren
kirchlichen Anstalten, Ordines, Ordinaria, griechisch Typika genannt.
Sie waren anfinglich nicht blofs fiir den Zeitraum eines Jahres auf-
gestellt, wie die jetzigen Direktorien, sondern enthielten das Verzeichnis
der jahraus jahrein in dem betreffenden Kloster oder in der Kathedrale
regelmiifsig wiederkehrenden Gottesdienste, Fasttage u. dgl., sowie
genaue Beschreibungen der Bitizelheiten des Dienstes. Voran stehen
an Alter, Wert und Wichtigkeit die dreizehn dltesten Ordines der
rémischen Kirche, welche Mabillon gesammelt und herausgegeben

1) Simtlich abgedruckt bei Migne, Patr. lat. t. 72, aus Mabillons Ausgaben..
%) Binterim, Denkwiirdigkeiten V, 18 ff. Hontheim, Prodromus I, 358.
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hat'). Aber nicht blofs die Papstkirche allein besals solche Gottes-
dienstordnungen, sondern auch andere Diézesen und Kloster. Hin-
zelne davon sind durch den Druck bekannt und versffentlicht worden?),
andere mogen noch der Verdffentlichung harren.

Exkurs iber die sogen. Typika. Mit Typikum bezeichnen zunichst die
griechischen Liturgiker und Rubrizisten kleine, aus Psalmenversen zusammengesetzte
Teile der Liturgie in der Psalmodie sowohl als in der Messe, wofiir sich im
abendlédndischen Ritus eine genaue Parallele nicht findet. Siehe Leo Allatius, De
libris eccl. graec. p. 14. 15. Damniel, Thes. lit. IV, 3813. 319. Sodann aber ist
Typikum ein Ausdruck der Geschiftssprache in der orientalischen Kirche, der
besonders in der byzantinischen Zeit viel gebraucht wurde und zwar im Sinne
von Statut, Reglement o. dgl. Er wird hauptséichlich fiir zwei Arten von Schrift-
stiicken angewendet: 1. fiir Verzeichnisse der Besitztiimer geistlicher Anstalten
und Korporationen, namentlich soweit sie auf testamentarischen Zuwendungen be-
ruhen, sowie der daraus fir den Klerus erwachsenden Verpflichtungen. Diese
Art Typika heilsen vermogensrechtliche, »tvropiva, und entsprechen den Chartula-
rien und Traditiones der abendléndischen KlGster und Bistiimer. Die zweite Art
der Typika ist liturgischer Natur und darum hier nicht zu iibersehen. Sie ent-
halten das Verzeichnis der im Laufe des Jahres wiederkehrenden Feste, liturgischen
Handlungen, Fasten u. s. w., die in einer grifseren Kirche, Anstalt oder Kloster
vorzunechmen sind, mit genauer Angabe der Einzelheiten. Sie entsprechen den
Consuetudines der abendldndischen Kldster und Kathedralen.

Typika der letzteren Art sind zahlreich vorhanden, aber nur wenige ediert
und nicht in kritisch brauchbaren Ausgaben. Die bekanntesten und bedeutendsten
sind: 1. das Typikum S. Sabae, 2. das des Klosters Studium bei Konstantinopel
und 3. das des ehemals bedeutenden Klosters des hl. Auxentius in Bithynien, jetzt
Ka-ish-dagh, aus der Zeit Michaels des Paldologen, | 1268.

Das Typikum des hl. Sabas wird zuweilen als Quelle fiir liturgische und
heortologische Notizen angesehen, ist aber nur mit der grélsten Vorsicht zu ge-
brauchen. Es hat seinen Namen nicht so sehr vom hl. Sabas als von dem Kloster
seines Namens bei Jerusalem. Uber seine Entstehung teilt Leo Allatius aus einem
Dialog des Simeon von Thessalonich folgendes mit. Der hl. Sabas setzte fiir
sein Kloster die Psalmodie sowie eine Gottesdienstordnung fest. Diese ,Dia-
typosis“ ging bei den Einfillen und Verwiistungen der Sarazenen zu Grunde, wurde
aber vom Patriarchen Sophronius aus der Erinnerung wieder hergestellt und von
Johannes Damascenus iiberarbeitet. Spiter wurde sie den Bediirfnissen der Zeit
entsprechend noch mehrfach verindert und im 16. Jahrhundert zum praktischen
Gebrauch gedruckt, z. B. in Venedig 1545. In dieser Form enthélt das Typikum
die Gottesdienstordnung des ganzen Jahres fiir die Kloster nach der Regel des
hl, Sabas, Rubriken fiir die Psalmodie, die Fest- und Fasttage mit Angabe der
zu withlenden Liturgie, die Perikopen, das Menologium, allerlei sonstige Beleh-
rungen iiber Psalmodie u. dgl., Lebensregeln und Statuten fiir die Monche und
sonst noch manches Einschligige aus griechischen Kirchenvitern. Es hat seine
Jetzige Grestalt, wie es scheint, durch eine Bearbeitung seitens des Johannes Gram-
matikus in Konstantinopel im 12. Jahrhundert erhalten, ist natiirlich nicht als ein
Werk des hl. Sabas anzusehen und zu Beweisfiihrungen fiir kirchliche Gebraduche
vor dem 12. Jahrhundert absolut unbrauchbar.

Gegenwiirtig werden in der orientalischen Kirche von Zeit zu Zeit Typika
ausgegeben, welche so ziemlich unsern Direktorien entsprechen.

1) Migne, Patr. lat. t. 78.
%) Z. B. das Ordinarium der Diczese Rouen u. a. bei Migne 147, 157; die
Consuetudines Avellanenses ibid. t. 151.
Kellner, Heortologie. g 13
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Aulser den bereits angefiihrten Schriften beschiftigen sich noch mit diesem
Gegenstand: Theodorus Toscanus, Ad typica Graecorum animadversiones, Romae
1864. Putra im Spicil. Solesm. IV, 466sq. 567sq. Fhrhard, Rom. Quartalschr.
1893. Krumbacher, Byzant. Zeitschr. II, 348; III, 167ff. Waldemar Nissen, Die .
Diataxis des Michael von Attalia von 1077. Jena 1894. Siehe Meyer in der
Theol. Litt.-Ztg. von Schirer u. Harnack 1894, S. 586f. und 1896, No. 10. Gedeon,
Meyoih <od Hohoohéyov tomuéy ete. Konstantinopel 1895. ‘

§ 36. Die Depositionsverzeichnisse und iiltesten Kalender
der christlichen Zeit.

Die Verehrung der Heiligen, besonders der Mirtyrer, kam in der
Liturgie in verschiedener Weise zur Geltung, bei den Lateinern |
sogar in der Mefsliturgie, indem schon friihzeitig die angeseheneren,
offentlich verehrten Heiligen eigene Messen bekamen, die dann in
die Sakramentarien aufgenommen wurden, und schliefslich, als ihre
Zahl immer mehr anwuchs, ein proprium sanctorwm bildeten. Bei
den Griechen war dies nicht mdglich, da sie jeden Tag dieselbe Messe
lesen und jahraus jahrein nur zwei oder drei Formulare miteinander |
wechseln.

Zweitens fand die Heiligenverehrung ihren Platz im kanonischen
Stundengebet, der Psalmodie, und zwar in beiden Hilften der alten
Kirche. Bei den Lateinern war es schon im 6., Jahrhundert iiblich,
bei den Tagzeiten Abschnitte aus den passiones martyrum vorzulesen,
wie Aurelian von Arles bezeugt!); es sind das die Anfinge der jetzigen
Lektionen des Breviers. Die Griechen bedienen sich zu demselben
Zweck der Menien, !

Sodann legte man kalendarisch geordnete Sammlungen von Bio- |
graphien der Heiligen fiir das ganze Jahr an, die @ parte potiori auch
den Namen Martyrologien erhielten. Im Laufe der Zeit schieden sie
sich in zwei Klassen: die ausfiihrlicher gehaltenen Legenden, die sich -
mehr fiir Privaterbauung eigneten, und die durch knappe Form aus-
gezeichneten Martyrologien, die fiir den kirchlichen Gebrauch bestimmt
blieben. Mit der Liturgie haben auch diese eigentlich nichts zu
schaffen, wohl aber wurden bei der Psalmodie die Namen der auf den
Tag fallenden Heiligen in der Prim verlesen, ein Gebrauch, den mog-
licherweise schon die Aachener Synode von 817 (can. 69) vor Augen
hatte?). Diese Martyrologien sind hervorgegangen aus den Diptychen
und Kalendarien der Einzelkirchen und eine Zusammenstellung und
Erweiterung dieser. Sie enthalten wie die Kalendarien die blofsen
Namen der Heiligen, aber mit Ortsangabe und in manchen Fillen
auch mit einer allgemeinen Zeithestimmung. "

) Awrelian., Regula ad monachos; Migne 68, 396. '
%) Ut ad capitulum primitus martyrologium legatur et dicatur versus, demfie {
regula aut homilia quaelibet legatur, deinde a ,Tu autem* dicatur; Hardowin,

Cone. IV, 1232.
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Die Martyrologien erstreben Vollstéindigkeit nach andern Rich-
tungen: einmal suchte man die Namen simtlicher Mirtyrer, die in
der ganzen Kirche, wo auch immer, gelitten hatten, in einer Samm-
lung zu vereinigen, auf die Tage ihres Todes verteilt; zweitens suchte
man, und das geschah erst in spiiterer Zeit, den Kalender zu fiillen,
so dafs jeder Tag des Jahres wenigstens einen Heiligennamen aufzu-
weisen hatte. Letzteres Bestreben trat im Abendlande erst im 7.
und 8. Jahrhundert hervor, machte sich dann aber sehr geltend.
Wiihrend die ersten Versuche auf diesem Gebiete nur eine relative
Vollstéindigkeit anstrebten, indem sie nur grifsere Teile, nicht die uni-
verselle Kirche beriicksichtigten, wie das Arianum und Carthaginiense,
trat spiiter die universelle Tendenz ganz entschieden hervor, nament-
lich in dem sogen. Martyrologium Hieronymianum,

Aus diesen Quellen sind nun auch die Bestandteile der Liturgie
geschopft, welche sich auf die Heiligenleben beziehen, also die Lek-
tionen des Breviers und die Martyrologien. Was die liturgischen Biicher
der Griechen betrifft, so ist Menologium gleichbedeutend mit Martyro-
logium; man versteht also darunter die in kalendarischer Form zu-
sammengestellten Heiligenverzeichnisse, welche nichts weiter enthalten
als die blofsen Namen bei dem Tage, an welchem die betreffenden
Heiligen kirchlich verehrt werden. Die ausfiihrlichen Biographien der
Heiligen, nach Monaten und Tagen geordnet, nennt man Menaea oder
Meniaea, und die kiirzeren Ausziige daraus Synaxaria'). Wir haben
uns hier vorwiegend mit der ersteren Klasse, den Martyrologien oder
Menologien, zu beschiiftigen.

Der Reigen wird eriffnet durch die bereits erwiihnten stadt-
romischen Verzeichnisse der Todestage von Piipsten und von Miirtyrern,
die Depositio episcoporum von Lucius bis Julius I. und die Depositio
martyrum, ein Verzeichnis stadtromischer Mirtyrer, welches aber nur
bis 304 reicht. Darunter befinden sich auch die Piipste Sixtus, Fabia-
nus, Callistus und Pontianus, Nichtromische Mirtyrer sind drei auf-
genommen: Cyprian, Perpetua und Felicitas. Diese beiden Verzeichnisse
sind zuerst von Agidius Bucher (Gilles Boucher) herausgegeben worden
und bilden einen Bestandteil des Kalenderwerks des Dionysius Philocalus.

Darauf folgt ein Kalendarium der Kirche von Nordafrika, welches
aus dem 5. Jahrhundert stammt und aus einem dem Kloster Clugny ehe-
mals angehorenden Codex des 7. Jahrhunderts von Mabillon heraus-
gegeben ist. Die Urschrift davon ist nach dem Jahre 505 abgeschlossen,
da der Bischof Eugenius von Karthago noch darin genannt ist. Bs
kommen ferner darin schon vor: Johannes der Tiufer, einige Apostel
und an nichtafrikanischen Mirtyrern Sixtus, Gervasius und Protasius,
Laurentius, Clemens Rom., Kulalia, Felix von Nola, Agnes, Agatha,
——— e

) Leo Allatius, De libris eccl. Graecorum (Romae 1645) p. 78. 82. 91.
Daniel, Cod. lit. IV, 820sqq.
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Vincentius und die Maccabaei, also Heilige der romischen und der
spanischen Kirche. Leider hat das Verzeichnis einige kleine Liicken,
da der Codex sehr verblichen war.

Der Kalender des Philocalus fiir das Jahr 352 enthilt noch
nichts Christliches?). Dagegen interessiert uns der von Polemius
Silvius, Bischof von Sitten, zwischen 435 und 455 zusammen-
gestellte Kalender, da er ein gemischtes, heidnisch-christliches Gepriige
hat. Bestimmung, Charakter, Ort und Zeit der Entstehung sind aus
ihm selbst zu entnehmen. Er ist nicht fiir ein bestimmtes Jahr be-
rechnet, wenigstens ist keines zu ermitteln, da Sonntagsbuchstaben,
bewegliche Feste u. s. w. fehlen. An heidnischen Festen kommen vor die
Carmentalia, Lupercalia, Terminalia, Quinquatria und Lavatio Cereris,
also noch manches, was an die heidnische Religion erinnert; die Satur-
nalia sind von der biirgerlichen Seite gefalst, nicht von der religiosen,
und erscheinen als feriae servorum am 17. Dezember, daneben die
[eriae ancillarum am 7. Juli. Dann sind viele biirgerliche Gedenk-
tage aufgenommen, wie der 7. Januar, 13. September u. a., sowie
eine grolse Anzahl von natales der Kaiser.

Die Zahl der kirchlichen Fest- und Gedenktage ist sehr gering
und beschriinkt sich auf Epiphanie, den 25. Mirz als Todes- und
den 27. Mirz als Anferstehungstag Christi, Weihnachten und sechs
Heiligenfeste, darunter depositio Petri et Pauli am 22. Februar statt
29. Juni, dann Vincentius, die Maccabaei, Laurentius, Hippolyt und
Stephanus an den sonst iiblichen Tagen. Daneben finden sich na-
tales von Schriftstellern: Cicero und Virgil; dann sind die Tage notiert,
an welchen regelmiifsige Senatssitzungen und Zirkusspiele abgehalten
wurden; ihre Zahl ist im Vergleich mit dem Kalender des Philo-
calus schon sehr verringert: dort iiber 100, hier nur 53. Zahlreich
sind die meteorologischen Bemerkungen. Der Kalender ist offenbar
fiir die Provinzialen der westlichen Reichshiilfte bestimmt und trégt
sowohl den kirchlichen, noch mehr aber den biirgerlichen Bediirfnissen
Rechnung?), den ersteren aber in sehr diirftiger Weise.

§ 37. Der arianische Heiligenkalender des 4. Jahrhunderts
(um 370—380).

Im Vordergrunde des Interesses steht bei der vorwiirfigen Unter-
suchung jetzt das arianische Martyrologium, welches 1865 durch
W. Wright bekannt geworden ist3), wegen seines Alters, seines In-

) Die Angabe bei Teuffel, Gesch. der rom. Litteratur IV, 118, alles, was
nach heidnischem Aberglauben aussehe, sei weggelassen, ist unrichtig.

2) Der Kalender des Polemius ist oft ediert, auch Corp. inscr. lat. vol. I, 835.

3) W. Wright im Journal of sacred literature, Oktober 1865 und Januar 1866.
Besser ist die Ausgabe von Duchesnein den Acta SS.Boll. Nov. IT, 1, p.Lm—Lxvunter
dem Titel: Breviarium Syriacum.
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haltes und seiner Anlage. Wie bekannt, waren die Arianer eine duflserst
riihrige Partei, die in ihrem Bestreben, die Herrschaft in der Kirche
an sich zu reifsen, bis zum Jahre 380 sehr viel Erfolg hatte. Als
ein Mittel dazu diente es ihnen, von den Ihrigen so viele wie moglich
mit einem Heiligenschein zu umgeben, worauf sich namentlich der
arianische Kirchenhistoriker Philostorgius verlegte, der aulser A gapet
und einem gewissen Theophilus, der in Indien wirkte, auch Adé&tius,
Eunomius und Leontius, die Héupter des strengen Arianismus, zu
Heiligen stempelte und als Wunderthéter hinstellte?). Damit hiingt
es zusammen, dafs die Arianer auch in das Gebiet der Liturgie mehr-
fach eingriffen. “Bekanntlich wollten die Arianer nicht als Ketzer da-
stehen, sondern die wahre Kirche sein; so zeigt sich denn bei ihnen
auch auf hagiologischem Gebiet eine entsprechende Thitigkeit.

Wihrend nun im ibrigen die einzelnen Lokalkirchen sich auf
ihren Sprengel beschrinkten und das Prinzip des Partikularismus in
der Gesamtkirche noch sehr lange herrschend blieb, gingen die Arianer
schon friithe davon ab, und wenn sie auch nicht geradezu das uni-
verselle Prinzip annahmen, so befolgten sie es, durch ihre Lage als
Minoritiit veranlafst, wenigstens zum Teil. Denn wir finden in ihrem
Martyrologium Kleinasien, Agypten, Griechenland, Mosien und Illyrien,
also die ganze Osthilfte des Reiches vertreten, selbst Italien und
Nordafrika sind einigermafsen beriicksichtigt.

Doch es wird notig sein, vorerst das Aulsere und die litterar-
historische Seite des Dokuments ins Auge zu fassen. W. Wright
fand es in einem syrischen Manuskript, das aus Nitria in Agypten
stammt, der Zeit des orthodoxen Bischofs Porphyrius von Antiochien
(404—413) angehort®) und im Jahre 411 geschrieben ist.

Es besteht aus zwei verschiedenen Bestandteilen, nimlich einem
kalendarisch geordneten Martyrologium, welches urspriinglich in grie-
chischer Sprache abgefafst war und ins Syrische iibersetzt wurde;
leider fehlt davon der 1.—25. Dezember. Am Ende aber findet sich
ein ebenfalls etwas verstimmelter Anhang, bestehend in einem Ver-
zeichnis persischer Mirtyrer, die nicht nach dem Datum ihres Todes,
sondern nach ihrer hierarchischen Stellung geordnet und in drei
Gruppen: Bischofe, Priester und Diakonen, eingeteilt sind.

In Bezug auf den zweiten Teil, der urspriinglich syrisch ge-
schrieben war, ist zu bemerken, dafs unter den vielen dort genannten
Personen sich keine Arianer finden und auch noch keine Nestorianer,
welche sich, nachdem sie 435 durch Theodosius II. aus dem romischen
Reiche ausgewiesen waren, zu Herren der persischen Kirchen machten.
Von den in der ersten Abteilung genannten sechzehn Bischofen lassen
sich wenigstens acht als orthodoxe Mirtyrer Persiens nachweisen, und
keiner fiihrt iiber das Jahr 400 hinab, z. B. Simon-bar-Sabai, Bischof

1) Philostorgius, Hist. ecel. IV, 7 pass. %) Le Quien, Oriens christ. TT, 718.
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von Seleucia-Ktesiphon (1 17. April 344), sein Nachfolger Schahdust
(T 346) und Sapor, Bischof von Beth Gormai?). Auch Miles (Milles),
Simeon, Barbasimas, Johannes, Sapores, Gudiab, Sabinus, Abdos,
Paulus und Ebedjesus werden von Sozomenus als persische Miirtyrer
aus der Regierungszeit Sapors I. angefiihrt?). Personen, die nicht
Mértyrer waren, sind in dieses ganz primitive Verzeichnis nicht auf-
genommen, auch wenn sie als Heilige galten, z. B. Mares, der zweite
Bischof von Seleucia ({ 82%). Der Kompilator nennt die von ihm
angefiihrten Personen die heiligen Mirtyrer, die getdtet wurden im
Osten. Die in dem vorangehenden kalendarischen Verzeichnisse
genannten aber sind ihm die heiligen Bekenner des Westens,
von Persien aus gerechnet, also .die des romischen Reiches.

Von letztem Teile, der uns nicht weiter interessiert, in mehr-
facher Hinsicht verschieden ist der erste Teil, der den Westen betrifft.
Er hat einen andern Verfasser und war urspriinglich in griechischer
Sprache geschrieben. Trigt jener den Charakter einer blofs geschicht-
lichen Aufzeichnung, so ist dieser ein liturgisches Dokument; jener ist
in Persien entstanden, dieser im rémischen Reiche und zwar wahr-
scheinlich in Nikomedien; dann in Antiochien gebraucht und vermehrt
und endlich wie es scheint, in Edessa, ins Syrische iibersetzt, bildet
er eines der merkwiirdigsten Dokumente der altchristlichen Litteratur,
das Martyrologium der Arianer.

Dafs dieses letztgenannte Verzeichnis nun, das der Syrer uns
erhalten hat, aus dem romischen Reiche, speziell aus dessen Osthilfte
stammte, beweist der darin angewandte Kalender. Es ist der julia-
nische, aber mit Beibehaltung der chalddischen Monatsnamen. Inner-
halb der Monate sind die Tage einfach gezihlt, von Kalenden, Nonen
und Iden ist keine Rede. In betreff der Gstlichen Hilfte des Romer-
reiches zeigt sich der Verfasser am besten unterrichtet. Von den
antiochenischen Bischofen kennt die Kompilation acht mit Namen
und Todestag und nennt im ganzen den Namen Antiochien vierund-
zwanzigmal. Der Name Nikomedien kommt zweiunddreilsigmal vor,
aber es wird kein Bischof dieser Stadt namhaft gemacht. Alexan-
drien wird neunzehnmal erwihnt, Konstantinopel, Rom und Jeru-
salem nur zweimal.

Was die Zeit der Abfassung angeht, so ist entscheidend das
Vorkommen des Namens des bekannten Bischofs Jakob von Nisibis
am 15. Juli. Derselbe lebte jedenfalls nach 350, als die Perser die
Stadt Nisibis belagerten, und bliihte nach der freilich etwas unbe-
stimmten Angabe der Chronik des Samuel von Ani in der 283. Olym-
piade, d. i. 353—356%). Das Martyrologium ist also in der Zeit

1) Le Quien, Oriens christ. IT, 1107 und 1237.

) Sozomenus, Hist. eccl. II, 13. 14.

9 Le Quien ib. II, 1102. Nestle, Theol. Litt.-Ztg. 1894, No. 2, S. 43.
*) Samuel Anian., ed. Mai p. 43.
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zwischen 370 und 400 oder etwa um 380 verfafst, wo der Arianismus
in der ostlichen Reichshilfte die herrschende Religion war.

Dals das Martyrologium arianisch war und den Zwecken des
Arianismus dienen sollte, geht unwiderleglich daraus hervor, dafls der
Priester Arius von Alexandrien darin Aufnahme gefunden hat, von
den Heroen des niciinischen Glaubens jener Zeit aber kein einziger.

Der Kompilator hat schon Vorginger gehabt und diese als Quellen
benutzt, anderes natiirlich selber hinzugesetzt. FEine dieser Quellen
macht er namhaft, indem er elfmal bei Namen, die er anfiihrt, be-
merkt, dafs sie ,aus der Zahl der alten Bekenner“ entnommen seien.
Er bediente sich also eines ilteren Mirtyrerverzeichnisses als Quelle,
ohne es niher zu beschreiben. Nach den gegebenen Citaten mulfs es
ungefihr dieselben Teile der Kirche beriicksichtigt haben wie auch
das neue. HEs werden nimlich Antiochien (viermal), Synnada, Niko-
medien, Pergamus und Heraklea als darin vorkommend genannt. Fiir
Alexandrien ist- kein Citat beizubringen. Unter den ,alten Bekennern“
aber sind die Mirtyrer vor Diokletian zu verstehen, und es ist wahr-
scheinlich, dafs sie aus den Depositionsverzeichnissen der einzelnen
Stddte entnommen sind, analog dem romischen, welches uns der
Chronograph erhalten hat?).

Was die Methode und die Grundsitze angeht, so sind sie die-
selben, wie bei andern, ilteren und jiingeren Verzeichnissen dieser Art,
und wird zum Uberflufs in der Uberschrift gesagt, dals es ,,die Namen
der Herren, d. i. Heiligen, Bekenner und Sieger enthalte und die
Tage, an welchen sie ihre Kronen erhielten“. Den Ort ihres Todes
erwartet man selbstverstindlich auch; doch finden sich verhéltnis-
mifsig viele Heilige ohne Angabe des Ortes, wohin sie gehoren, was
wohl auf mangelhafte Informationen des Autors zuriickzufiihren ist.
Das Todesdatum wird in der Regel zuverlissig sein, ein eklatanter
Fall vom Gegenteil jedoch findet sich bei den Aposteln Petrus und
Paulus, denen als Gedichtnistag gegen alle sonstige Gewohnheit der
28. Dezember zugewiesen ist. Das kann natiirlich gegen die stadt-
romische Datierung nicht prijudizieren, da die Griechen gewdohnlich
iiber kirchengeschichtliche Ereignisse der lateinischen Reichshilfte
diirftig informiert waren. Auch seine Vorlage muls dariiber nicht
viel enthalten haben. Denn von abendlindischen Mirtyrern finden
sich nicht einmal die allerbekanntesten, Agnes und Laurentius, und
iiberhaupt keine weiter als am 1. Ab (August) Aksitus, Bischof von
Rom, womit wohl nur Xystus IT. gemeint sein kann, dessen wahrer Todes-
tag freilich der 6., nicht der 1. August war, wie es hier steht, ferner
Perpetua und Felicitas, welche richtig auf den 7. Mirz gesetzt sind?).

) So nach der sehr ansprechenden Vermutung von H. Achelis, Die Martyro-
logien, ihre Geschichte und ihr Wert (Berlin 1900) S. 61.

*) Das Bononia des 80. Dezember ist nicht Bologna, sondern Bononia in
MGésien, jetzt Widdin, wohin auch der Mértyrer Hermes von anderen Verzeichnissen
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Unter den alexandrinischen Bischofen finden sich zwel, die sich
aus den offiziellen Verzeichnissen nicht belegen lassen, nimlich Artemon
am 3. September und Hodion, wohl verschrieben fiir Orion, am
16. August. Desgleichen unter den antiochenischen Bischofen zwei,
die sonst nicht nachzuweisen sind, nimlich Amphimelus (4. Mérz) und
Philippus (27. Mirz). Sollten es arianische Kirchenfiirsten gewesen
sein ?

Von den Aposteln kommen aufser Petrus und Paulus nur die beiden
bedeutendsten des Ostens vor, néimlich Johannes und Jakobus, welche
beide auf den 27. Dezember gesetzt sind, ein Tag, der dem letzteren
namentlich auch sonst angewiesen wird. Stephanus erhilt ebenfalls den
Titel Apostel (schelicho) und findet sich an dem ihm auch jetzt noch
zugewiesenen Tage (26. Dezember).

Die Bischofe, Priester und Diakonen erhalten diese ihnen zu-
kommenden hierarchischen Titel, alle iibrigen heilsen Bekenner
(mandaya), eine Bezeichnung, welche auf das Martyrium hindeutet,
wie ja auch sonst in den ersten drei Jahrhunderten confessor ein
Mirtyrer hiefs, bei dem es nicht bis zur Totung gekommen war.
Zu bemerken ist dann weiter noch, dafs einige, welche keine Mértyrer
gewesen zu sein scheinen, sich mit einer blofsen Gedichtnisfeier
(dukrana = commemoratio) begniigen miissen, z. B. Xystus, Jakob von
Nisibis, Eusebius von Paléstina u. s. w.; noch andere sind blofs mit
ihrem Personennamen ohne irgend einen Zusatz oder Titulatur ein-
getragen.

Endlich sind noch einige Besonderheiten dieses Menologiums zu
erwiihnen, wovon eine oder die andere in die Kategorie der Versehen
gehiren, oder auf schlechte Information des Kompilators zuriick-
zufiibren sind, sowie eine Anzahl von Schreib- oder Lesefehlern, die
in offiziellen Dokumenten nicht vorkommen diirften. So findet sich
Marcianus von Tomi zweimal (am 5. und am 10. Juni), ebenda Dius
einmal als Bekenner, einmal als Presbyter (11. und 12. Juni). Be-
sonders auffallend ist, dafs drei Personen, deren Namen sonst in kei-
nem Verzeichnisse, auch nicht im Menologium Constantinopolitanum
vorkommen, dreimal aufgefiihrt sind, niimlich Cosconius, Melanippus
und Zeno, Séhne der Theodota, einmal fiir Nicia am 19. Januar,
einmal fir Asia am 23. Februar und noch einmal fir Nikomedien
am 2. September. An Schreibfehlern seien angemerkt: Hadriopolis
fir Hadrianopolis, Pedinthus fir Perinthus, Tunjus (10. Juni) fir
Tomi, was sonst mehrfach richtig geschrieben ist, Sindus fiir Synnada,
welches einmal (30. Juni) den Zusatz ,in Phrygien“ bekommt, das

versetzt wird. Die Stadt Tomi erhielt Ende des 4. Jahrhunderts den Namen Con-
stantia, jetzt Kiistendsche, kommt aber hier wie auch noch auf der Peutingerschen
Tafel unter ihrem alten Namen vor. Konstantinopel (11. Mai) findet sich neben
Byzanz (19. Mai). Das ist charakteristisch fiir die Zeit der Entstehung des Doku-
mentes. Babiduna ist Schreibfehler fiir Noviodunum in Mgsien, jetzt Isaktscha.
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andere Mal (15. Juni) nicht. Die Personennamen sind ebenfalls oft
verschrieben oder bis zur Unkenntlichkeit verstiimmelt.

An kirchlichen Festen finden sich nur Epiphanie und Ostern er-
wihnt, der 25. Dezember fillt leider in die Liicke. Am Freitag nach
Ostern fand eine Kommemoration aller Bekenner, d.h. Mirtyrer, statt
(siehe den 6. Nisan oder Miirz).

Merkwiirdig ist das Verhéltnis des arianischen Martyrologiums zu
der Schrift des Eusebius De martyribus Palaestinae. Man erwartet,
dals diese vollstindig ausgenutzt sei. Dem ist aber nicht so, sondern
der Kompilator scheint sie gar nicht gekannt zu haben, was um so
auffallender ist, als Eusebius immer das Datum voransetzt. Beide
Schriften haben nur sehr wenig Beriihrungspunkte, bestitigen sich
aber dann gegenseitig in ihren Angaben. Beide setzen den Tod des
Priesters Pamphilus und seiner elf Gefihrten zu Cisarea auf den
16. Februar, beide erwihnen den Mirtyrer Romanus zu Antiochien:
Eusebius setzt seinen Tod auf 17. November, der Anonymus auf den
18., eine unbedeutende Differenz, welche die wechselseitige Unab-
hiingigkeit beweist. Ubereinstimmend mit den Datierungen anderer
Kirchen werden angesetzt: Hermes der Exorcist, Domnion von Salona,
Jakob von Nisibis u. a.

Das sogen. Martyrologium des Hieronymus hat mit unserem
Anonymus viele Namen gemeinsam, aber doch nicht alle. Manchmal
macht das erstere bei einem Orte und Tage mehr Mirtyrer namhaft
als der letztere, z. B. beim 25. Mérz Dulas, 4., 18., 21. April u. s. w.
Manchmal bietet der letztere mehr Namen als das erstere, z. B.
11. Mérz, 2. Mai u.s. w. In einzelnen Fillen stimmen sie allerdings
iiberein, z. B. 13. Mérz Modestus mit 21 Genossen, wo das Hierony-
mianum sogar die 21 Namen angiebt, wihrend dort nur die Gesamt-
zahl steht, oder 16. April Leonidas und acht Genossen in Korinth etc,
Man kann daher nicht sagen, dals der Kompilator des Hieronymianum
seiner Arbeit die seines arianischen Vorgingers einverleibt hat, wohl
aber hat er sie oder die gemeinsame Quelle gekannt und benutztl).

Die Vergleichung mit dem Hieronymianum hat ferner zu einer ganz
eigentiimlichen Wahrnehmung gefiihrt, nimlich der, dals die Ein-
tragungen vom 6., richtiger 8.—30. Juni sich dort auch finden, aber
simtlich auf das gleiche Datum des Juli gesetzt sind?). Letaterer
Monat hat nur drei Eintragungen, und man hat angenommen, dafls

: !) Unsere Aufgabe erlaubt es nicht, auf diesen Gegenstand weiter einzugehen,
und es gentigt, auf die citierte Schrift von Achelis dafiir zu verweisen, wo S. 83 ff.
die Beziehungen zwischen dem Arianum und Hieronymianum aufgezihlt und griind-
lich erdrtert sind.
?) Duchesne 1. c.p. Lym. Vom 8.—80. Juni ist die Sache ganz sicher, fiir den
6. und 7. Juni aber sind die Beweise ungeniigend. Denn der Tirinus und 16 Ge-
nossen sind im Hier. nicht zu finden, und am 6. Juni steht statt Arius dort p. 87
im Bern.: In Alexandria Arthoci; im Ept. Artotis und im Wiss. Ari-thoti. Darin
kann moglicherweise der Arius stecken, moglicherweise aber auch nicht.
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der Trrtum auf seiten des Arianers sei, der oder dessen Abschreiber
die Daten verwechselt habe, aber er kann ebenso gut auf seiten des
Hieronymianum begangen sein. Wie die Sache zu erkliren ist, dariiber
kann man natiirlich nur Mutmafsungen aufstellen. Charakteristisch
fiir die Beziehungen beider Dokumente zu einander ist, dafs das eine
den Bischof Eusebius von Paldstina am 30. Mai einreiht, das andere
aber am 21. Juni und ihn genauer bezeichnet: In Caesarea palae-
stinae dep. Eusebi epi historiographi. Wer hat nun in diesem Falle
recht? Ohne Zweifel der Syrer, und ebenso richtig ist seine An-
gabe des Todestages des Arius. Denn was dem in Rede stehenden
Dokument sein Gepriige aufdriickt, ist die unter dem 6. Juni vorfindliche
Notiz: In Alexandrien Gedichtnistag des Priesters Arius.

Bei der geschilderten Beschaffenheit dieses so iiberaus merk-
wiirdigen und hochst wichtigen Dokumentes ist zu erwarten, dals sich
auch einiger historische Grewinn daraus ziehen lifst. Und so ist es.
Zunichst sei hervorgehoben, wenn das ein Gewinn zu nennen ist, dals
sich mit seiner Hilfe der 6. Juni 336 als Datum des Todes des
Arius gewinnen lifst, Der Todestag des Arius war ein Samstag, und
er starb abends vor Sonnenuntergang. Am folgenden Tage, der also
ein Sonntag war, hiitte er feierlich wieder in die Kirche aufgenommen
werden sollen?). Von den Jahren, die in Betracht kommen kénnen,
ist 336 dasjenige, in welchem der 6. Juni auf einen Samstag fiel®).

Der Kirchenhistoriker Eusebius starb um dieselbe Zeit, als Atha-
nasius aus seinem ersten Exil nach Alexandrien zuriickkehrte, was
gleich nach dem Tode des Konstantin ({ 22. Mai 337) geschah.
Da Eusebius seine Liobschrift auf den Kaiser noch vollendete und,
wie die Geschichte berichtet, bald nach demselben starb, so wird sein
Tod auf den 30. Mai 338 zu setzen sein, vorausgesetzt dals der
unterm 30, Mai hier genannte Bischof von Palistina identisch mit
dem Kirchenhistoriker ist, was aber kaum bezweifelt werden diirfte.
Da Cisarea die kirchliche Metropole von Palistina war, so kommt ihm
der Titel Bischof von Paliistina®) zu. Sein Nachfolger, Erbe und
Biograph war der thatkriftige Acacius. '

Wichtiger ist, dafs sich auch das Martyrium des Bischofs Ba-
bylas von Antiochien genau bestimmen lilst. Wir erfahren némlich
hier aus einer einheimischen, also zuverlissigen Quelle, dals der
94. Januar sein Todestag war, und Chrysostomus verlegt ihn in die-
selbe Jahreszeit, wenn er das Fest der hll Juventin und Maximin,
das auf den 4. Februar fiillt, bald auf das des Babylas folgen lifst*).
Ubrigens wird letzteres auch sonst allgemein auf den genannten Tag

) Vgl. Tillemont, Mém. VI, 8, art. XXv.
?) Ist aber nach Ansicht von Duchesne und Achelis der 6. Juli der Todes-

tag, so wiirde sich das Todesjahr 835 ergeben.
%) Der Name REusebius begegnet uns sonst in diesem Verzeichnisse sehr

hiufig, mit und ohne Zusitze. 4 Chrys., Hom. I, 291.
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gelegt. Babylas starb aber nach Eusebius?) unter Decius im Gefiing-
nis, und zwar nach Hieronymus im ersten Regierungsjahre dieses
Kaisers. Decius regierte vom Oktober oder nach andern vom August
249 bis 27. Juli 251 und begann die Verfolgung gleich mit seinem
Regierungsantritt. Danach ist der Tod des Babylas auf den 24. Ja-
nuar 250 zu setzen. Da er aber nach den iibereinstimmenden An-
gaben der offiziellen Bischofslisten den Sitz dreizehn Jahre innehatte,
so ist auch das Todesjahr seines Vorgingers Zebinas damit gefunden,
ndmlich 237, und als Tag des Todes des letzteren giebt uns unser
arianisches Martyrologium den 13. Januar an. Fiir die Todestage der
antiochenischen Bischofe diirfte dasselbe iiberhaupt eine zuverlissige
Quelle sein, und wir werden fiir Maximinus, den siebenten in der
Reihe der Bischofe, den 4. Februar 191 und fiir Serapion den
14. Mai 215 als richtigen Todestag hinnehmen miissen,

Es braucht kaum bemerkt zu werden, dafs dieses Verzeichnis,
obwohl arianisch, nicht lauter Namen von Arianern enthilt, sondern
viele der angefiihrten Namen der katholischen Vergangenheit an-
gehoren. Darauf beruht eben hauptsiichlich seine Brauchbarkeit fiir
die Kirchengeschichte iiberhaupt, und daraus erklirt es sich auch,
dafs es mit dem Verzeichnis der persischen Heiligen, das wesentlich
katholisch ist, zusammengestellt werden konnte.

Auch die Goten in Italien besafsen ihrerseits ein eigenes Meno-
logium, wovon A. Mai ein Fragment aufgefunden hat. Leider ent-
hiilt es nur den Monat November. Erwiihnenswert ist, dafs darin
bereits der Apostel Andreas vorkommt, dessen Name in dem zuvor
erwihnten gleichartigen Dokument fehlt. Das Bruchstiick enthilt sonst
nur gotische Namen, Clemens und Céicilia sucht man darin ver-
gebens, ein Beweis, dals es von romischem Einflufs ganz frei und
wesentlich national ist?).

§ 38. Das sogen. Martyrologium Hieronymianum
(zweite Hilfte des 7. Jahrhunderts).

Schon zur Zeit Papst Gregors d. Gr. hatte man in Rom ein
vollstéindiges und universelles Mirtyrerverzeichnis, welches blofs die
Namen der Mirtyrer und den Ort ihres Todes kurz angab, und zwar
nach der Ordnung der einzelnen Tage des Jahres. Der gleichzeitige
Bischof von Alexandrien nimlich, Eulogius, hatte den Papst ersucht,
er moge ihm die vollstindige Sammlung von Mirtyrerakten, welche
der Kirchenhistoriker Eusebius zur Zeit Konstantins veranstaltet
habe, zuschicken, da er der Meinung war, dieselbe kénne sich in
Rom noch vorfinden. Er dachte ohne Zweifel an die ovlhoyi) iy

poptopiwy, welche oben?®) erwihnt wurde. Gregor antwortete ihm dar-

) Hist. eccl. VI, 89, 4. ) Abgedruckt Migne, 18, 878, 9 S. 135.
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auf, dafs man in Rom eine Zusammenstellung der Namen simt-
licher Mirtyrer in einem Buche besitze, aber keine vollstindige Samm-
lung ihrer Akten?).

Das betreffende Werk des Eusebius war also in Alexandrien
nicht aufzutreiben, mithin schon als verloren anzusehen; aber die
Thatsache, dals ein solches existiert habe, war nicht in Vergessenheit
geraten. Anderseits wurde auch dem hl. Hieronymus ein derartiges
Werk beigelegt, welches wir nicht mehr besitzen. Denn der Senator
(Cassiodorius ermahnte seine Monche, die passiones martyrum, die
iiberall auf dem ganzen Erdkreis gelebt hétten, fleifsig zu lesen, um
daraus Antrieb zur Ausiibung des Guten zu schopfen; sie wiirden
dieselben in dem Briefe finden, den Hieronymus an Chromatius und
Heliodor gerichtet habe. Letztere Worte sind etwas dunkel; denn
man kann dergleichen doch nicht in einem Briefe behandeln®).
Allein das steht fest, dafs Cassiodor hier jedenfalls dem hl. Hie-
ronymus eine Thiitigkeit auf diesem Gebiete zuschreibt. Endlich
erinnerte man sich daran, dafs Hieronymus historische Werke des
Eusebius iibersetzt hatte, und so lag die Vorstellung nahe, er habe
auch die ovlhoyi) Ty paptopiwy des Busebius iibersetzt, was an sich
nicht aufserhalb des Bereichs der Moglichkeit liegt, wenn wir auch
sonst keine Nachricht dariiber haben. So erwihnt denn auch wirk-
lich Beda ein Martyrologium des Hieronymus, allerdings in etwas
unsicherer Weise, da er es selbst nicht gesehen hat, und meint, Hie-
ronymus mochte wohl nur der Ubersetzer, nicht der Verfasser ge-
wesen sein®). Zur Zeit Bedas war nun wirklich das jetzt sogen.
Hieronymianum schon vorhanden, wie die Untersuchung von de Rossi
und Duchesne jiingst festgestellt hat. Dafs dasselbe auch Gregor d. Gz
und Cassiodor bereits vorgelegen habe, lifst sich natiirlich nicht be-
haupten, zumal da die Worte des letzteren so sonderbar gefafst sind.
Dafs Cassiodor aber des Glaubens war, Hieronymus habe ein solches
Werk verfalst, geht mit Sicherheit aus seinen Worten hervor. Ein
weiteres Zeugnis fiir diese, wie gesagt, im Bereich der Moglichkeit

1) Nos autem paene omnium martyrum distinctis per dies singulos passioni-
bus collecta in uno codice nomina habemus atque cotidianis diebus in eorum vene-
ratione missarum solemnia agimus. Non tamen in eodem volumine quis qualiter
sit passus indicatur, sed tantummodo nomen, locus et dies passionis ponitur. Unde
fit, ut multi ex diversis terris atque provinciis per dies, ut praedixi, singulos cog-
noscantur martyrio coronati. Greg. M., Registrum VIII, 29.

%) Die Stelle wird denn auch verschiedentlich gedeutet; s. Duchesne, Pro-
legg. ad Mart. Hieron. in Acta SS. Nov. I, 2, p. XI. XLVIL Sie lautet: Pas-
siones martyrum legite constanter, quas inter alia in epistola s. Hieronymi ad
Chromatium et Heliodorum destinata procul dubio reperietis, qui per totum orbem
terrarum floruere, ut sancta invitatio vos provocans ad coelestia regna perducat.
Cassiodor., Instit. div. litt. 82; Migne 70, 1147.

3) Beda, Liber retractationis in Acta ap. c. 15 Migne 92, 997: Liber mar-
tyrologii, qui b. Hieronymi nomine ac praefatione intitulatur, quamvis Hierony-
mus illius libri non auctor sed interpres, Eusebius autem auctor exstitisse videatur.
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liegende Thatsache ldfst sich leider nicht beibringen. Denn wenn
ein Autor des 9. Jahrhunderts, Abt Hilduin, ebenfalls darauf zuriick-
kommt und meint, Konstantin habe alle Mértyrerakten aus dem
ganzen Reiche zusammengebracht und nach Cisarea zu Eusebius ge-
schickt'), so ist das weiter nicht von Belang und nur eine Ansicht,
die sich derselbe aus dem erwiihnten gefilschten Brief des Hieronymus
gebildet haben wird.

Wie dem nun auch sei, es existiert seit dem 8. Jahrhundert in
der Litteratur in zahlreichen Handschriften eine umfangreiche Zu-
sammenstellung von Namen der Mirtyrer aller Zeiten und aller
Liéinder des ehemaligen Romerreiches, welche den Namen Martyrologium
Hieronymianum fiihrt, der zwei angebliche Briefe des hl. Hieronymus
an Chromatius, Bischof von Aquileja, und an Heliodor, Bischof von
Altinum, beigegeben sind. Das Werk hat also in dieser Hinsicht die
Kennzeichen, welche Cassiodor anfiihrt.

Gehen wir auf die Einzelheiten ein, so ist vorab klar, dals das
Werk, wie es uns vorliegt, nicht eine Arbeit des Hieronymus sein
kann. Denn es enthilt eine Menge Namen von Personen, die erst
lange nach ihm lebten; um, abgesehen von vielen andern, nur einen
zu nennen, wihlen wir den Papst Gregor I. am 12. Mirz. Ander-
seits reichen die Namen, wenn wir die #ltesten Codices, wie notwendig,
ins Auge fassen, auch nicht iiber das 7. Jahrhundert hinaus. In den
Jingeren Abschriften natiirlich kommen mnoch spiter lebende Per-
sonen vor,

Was die Zeit der Entstehung und die Person des Kompilators
angeht, so steht man in Bezug auf diese und verwandte Fragen vor einem
litterarhistorischen Problem #hnlich Pseudoisidor und der Schenkung
Konstantins. Doch ist das dariiber schwebende Dunkel jetzt einiger-
malsen aufgehellt, da man nun eine kritisch sichere Textausgabe hat
und durch die Untersuchungen de Rossis und Duchesnes festge-
stellt ist, welches unter den vorhandenen Handschriften die #ltesten
sind.

Von den Handschriften gehéren dem 8. Jahrhundert an eine aus
- dem Kloster Weilsenburg in der Dibzese Speier stammende, welche
sich jetzt in Wolfenbiittel befindet, codex Wissenburgensis 23.
De Rossi glaubt, dafs er kurz vor dem Tode des Abtes Wando (1 756)
von Fontanelle, Diozese Rouen, geschrieben sei, da dessen Todestag
XV Kal. Mai. von zweiter Hand beigefiigt ist; sicher ist, dafs der
Codex im Jahre 772 schon geschrieben war, weil diese Jahreszahl darin
vorkommt,

Ungefihr aus derselben Zeit ist der aus Echternach stammende
codexr Parisinus 10837. Br ist von angelsichsischer Hand ge-

schrieben und vielleicht etwas jiinger als der erstgenannte, stammt

) Hildwin., Ep. ad. Ludov. Pium; Migne 106, 19.
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aber aus einer Urschrift, die jedenfalls ilter war als der Weilsen-
burger Codex selbst. Diese Ansicht de Rossis wird besonders auch
dadurch bestitigt, dafs der Codex die beiden Feste zu Ehren des
heiligen Kreuzes noch nicht enthilt, wihrend sie sich im Weilsenburger
und allen spiiteren finden?), Beide genannte Codices sind sehr in-
korrekt in Bezug auf Stil und Orthographie.

Korrekter und sauberer ist der aus Metz stammende, jetzt in
Bern befindliche Codex des ehemaligen Klosters Hilariacum. Die
jiingsten Eintragungen von erster Hand, die sich darin finden, sind
vom Jahre 766 und beziehen sich auf Bischof Chrodegang. Sein Text
ist zur Zeit Chlotars 11, (584—628) entstanden.

Schon die drei #ltesten Rezensionen weichen voneinander mehr-
fach nicht unbedeutend ab, noch grofser aber werden die Verschieden-
heiten in den Handschriften in spiteren Zeiten, wo das Werk viel
abgeschrieben und gebraucht wurde, also auch fiir die betreffen-
den Kirchen und Kloster, die es brauchten, in entsprechender Weise
Zusitze und Anderungen je nach den lokalen Bediirfnissen er-
fuhr. Alle diese verschiedenen Rezensionen aber haben einen ge-
meinschaftlichen Kern.

Indem die beiden vorhin genannten Gelehrten diesen gemeinsamen
Kern herausschiilten, ergab sich folgendes Resultat: Das Martyrologium,
welches die Urschrift aller spiteren Texte, soweit sie uns bekannt
sind, bildete, ist in Auxerre zwischen 592 und 600 geschrieben.

Die Griinde dafiir sind kurz folgende:

Der Kompilator zeigt sich im allgemeinen hinsichtlich der kirch-
lichen und biirgerlichen Verhiiltnisse Galliens vorziiglich unterrichtet,
besser als in betreff irgend eines anderen Landes.

Er giebt bei Nennung der Stidte Galliens die Provinzen, in
welchen sie liegen, und bringt in betreff der Personen ungewohnlich
viele Einzelheiten, z. B. bei Bischofen giebt er oft micht blofs den
Tag ihres Todes, sondern auch den ihrer Ordination u. dgl., und die
Namen sind durchweg korrekt wiedergegeben, wiihrend sie sonst oft
furchtbar entstellt sind.

Fiir Auxerre spricht insbesondere noch, dals diese nicht sehr
bedeutende Stadt dreifsigmal erwihnt wird, wihrend das nahe ge-
legene viel grofsere Lyon nur sechsundzwanzigmal genannt wird.
Ferner werden die simtlichen Bischofe von Auxerre mit Ausnahme
eines einzigen genannt, wihrend sich bei Lyon und Autun ansehnliche
Liicken in den Bischofsreihen finden, Drittens soll am Ersten eines
jeden Monats eine lifania angesagt werden. Dieser Gebrauch war
aber nur der Kirche von Auxerre ausschliefslich eigen und eben um
jene Zeit durch Bischof Aunarius eingefiihrt worden. Uberdies findeb
sich wohl der Ordinationstag II Kal. Aug. dieses nicht eben be-

1) Siehe oben S. 189,
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riithmten Bischofs Aunarius angegeben, aber nicht, was viel eher zu
erwarten gewesen wiire, sein Todestag. Ebenso geschieht bei Sya-
grius, Bischof von Autun, nur des natale suscepti episcopatus Mel-
dung, nicht aber seines Todes, der in das Jahr 599 oder 600 fiel.
Der letzte gallische Bischof, dessen Todestag notiert wurde, ist
Avitus von Clermont ({ 592).

Auf diese vollwichtigen Griinde hat Duchesne seine Behauptung
aufgebaut, dafls das sogen. Martyrologium Hieronymianum in Auxerre
zwischen 592 —600 entstanden sei. Wenn dagegen eingewendet
worden ist?), dals auch noch einige Persénlichkeiten aus dem 7. Jahr-
hundert aufgenommen sind, némlich Desiderius von Vienne (1 606/7),
Columban (i 615), Abt Eustasius von Luxeuil (+ 629) und Abt
Attala, dessen Todesjahr man nicht kennt, so verschligt das nichts.
Zwar findet sich Desiderius in dem Berner und Weilsenburger
Codex und die drei andern im Echternacher Text. Aber sie sind
durch die Abschreiber hinzugesetzt. De Rossi sowie Duchesne be-
haupten ja keineswegs, dafs einer dieser Codices den urspriinglichen,
in Auxerre entstandenen Text darstelle.

Wir bleiben also bei der Annahme, dafs das Hieronymianum in
Auxerre zwischen 592 und 600 entstanden sei, als einer sehr wohl-
begriindeten stehen. Die genannten Forscher gehen freilich noch
weiter und heben hervor, dafs der Kompilator auch iiber die kirch-
lichen Verhiltnisse Italiens, namentlich Oberitaliens und Mailands,
sehr gut unterrichtet gewesen sei, wihrend er iiber Spanien, Ritien,
Dalmatien und Pannonien verhiltnismiifsig wenig zu sagen wisse und
von den irisch-schottischen Heiligen keinen einzigen kenne.

Damit erdffnen sie den Ausblick auf eine noch #ltere Schrift, die
dem Kompilator von Auxerre als Vorlage gedient haben soll und
mit jener identisch sein kénnte, welche Cassiodor vor Augen gehabt
habe. Diese aber sei giinzlich verschollen und habe keine Familie von
Abschriften hinterlassen. Wenn man die hiermit eréffnete Perspek-
tive weiter verfolgt, so wiirde sich die Verbindungskette mit dem
Werke des Eusebius schliefslich herstellen lassen, von welcher Eulo-
gius von Alexandrien und die beiden sogen. hieronymianischen Briefe
sprechen.

Doch wir verfolgen diese interessanten Ausblicke weiter nicht,
sondern bleiben bei den Resultaten de Rossis und Duchesnes stehen.
Sie geniigen uns bis auf weiteres aus dem Grunde, weil nun das sogen.
Hieronymianum fiir historische und liturgische Forschungen wenigstens
brauchbar geworden ist. Die Genannten haben, was bei der Un-
masse der vorhandenen Rezensionen und Texte keine Kleinigkeit ist,
den faktisch dltesten Text ermittelt, eine zuverlissige Ausgabe her-
gestellt, und die Bollandisten haben dazu, was nicht zu vergessen,

') B. Krusch, Neues Archiv fiir iltere deutsche Gesch. XX (1895), 337—3840.
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mit unsiiglicher Mithe und Geduld ein zuverlissiges alphabetisches
Register angefertigt, wodurch der Gebrauch des Werkes wesentlich
erleichtert ist. Dies ist ein aufserordentlicher Gewinn fiir die Liturgik,
da das Hieronymianum im Laufe der Zeit immer grofseres Ansehen
gewonnen hat, zuletzt jedenfalls ein gréfseres, als es verdient, und
da es nicht ohne Binflufs auf die spiteren Martyrologien und Kalen-
darien gewesen ist, ja sogar auf die Gestaltung der Heortologie selbst
in einzelnen Dingen bestimmend eingewirkt hat.

Zu wissen, wie viele und welche Christen im rémischen Reich
unter den Kaisern ihr Leben fiir den Glauben dahingegeben haben, wire
eine Angelegenheit von hochstem Interesse fiir jeden heute und zu
allen Zeiten. Namen, Zeit und Ort festzustellen, also eine genaue
Statistik dariiber, wiire eine dankenswerte Arbeit gewesen, und un-
mittelbar nach dem Aufhoren der diokletianischen Verfolgung hiitte
sie gemacht werden konnen, natiirlich nur mit Hilfe der Reichs-
regierung, Bulogius und der Verfasser der hieronymianischen Briefe
waren in dieser Hinsicht also ganz auf der richtigen Kihrte, wenn
sie meinten, Busebius habe es mit Unterstiitzung des Kaisers unter-
nommen, eine solche Statistik anzufertigen, und letzterer wollte sogar
wissen, er habe sie auch zu stande gebracht, und die Sammlung habe
fiir jeden Tag des Jahres die Namen von 500—800 Mirtyrern ent-
halten. Das wiirde eine grofse Zahl ergeben, aber freilich noch lange
keine Million, sondern zwischen 182500—292000 im Maximum.

So viele freilich hat unser lateinischer Sammler nicht zusammen-
gebracht, und er bemerkt in dem angeblichen Briefe des Hieronymus
auch selbst, er habe nur diejenigen Mirtyrer aufgenommen, qué sunt
in amplissima [estivitate.

So hat er es denn auf rund 6000 Namen gebracht, jedenfalls
eine respektable Leistung, zumal wenn man das Menologium Basili-
anum, das weit spiter entstanden ist, damit vergleicht. Man muls
sich fragen, wie es moglich war, dafs ein friinkischer Gelehrter des
6. Jahrhunderts eine solche Masse von Namen auftreiben konnte.
Viele davon sind allerdings verstiimmelt, andere wiederholen sich n
auffallender Weise?), noch andere klingen im hochsten Grade sonder-
bar?); aber wenn man das auch alles in Anschlag oder in Abzug
bringt, so bleibt doch des Richtigen und Zutreffenden noch zu viel
iibrig, als dafs man das Ganze fiir ein Hirngespinst halten konnte.
Man steht, was Ursprung und Wert dieser Unmasse von Namen

1) Felix kommt 118 mal vor, Saturninus 87mal, Januarius 68mal, Donatus
64mal, Cajus 40mal, Alexander 42mal, Lucian 28 mal u. 5. f. Ahnlich die gebriuch-
licheren weiblichen Namen und Thekla. Auch Afra kommt 4 mal vor.

%) Wunderlich klingende Namen kommen auf jeder Seite vor: z. B. Piperion,
Prunimus, Tipecirus, Herifilius, Manira, Itercola, Eunuculus und Eununculus,
Barbalabia etc. Man kann eben micht wissen, was fiir Namen die vornehmen
Riomer ihren Sklaven und Sklavinnen beizulegen beliebten.
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angeht, vor einem Ritsel, mag der Kompilator in Gallien, Oberitalien
oder sonstwo zu suchen sein. Allerdings hat derselbe die zu seiner
Zeit vorhandenen #lteren Mirtyrerlisten, so viele derselben wir kennen,
in sein Martyrologium aufgenommen, und die genannten beiden
Forscher haben das mit Fleils und Scharfsinn im einzelnen nach-
gewiesen. Aber alle diese uns bekannten Mirtyrerlisten enthalten
zusammen noch keine tausend Namen., Woher hat der Kompilator
denn die iibrigen genommen? Diese Frage ist noch zu beantworten.

Auf der andern Seite hat der Kompilator ein wichtiges Prinzip
zum Ausdruck gebracht, und darauf beruht sein Rinfluls auf die
spitere Hagiographie und Liturgik. Der Verfasser des vorhin be-
sprochenen arianischen Kalendars hat im wesentlichen nur fiir die st-
liche Hélfte des Reiches gearbeitet und fast nur aus ihr Namen ge-
bracht. Ganz anders der gallische Autor des 6. Jahrhunderts. Er
hat die ganze christliche Welt ins Auge gefalst, Osten und Westen,
Afrika und Gallien. Sein Blick ist wesentlich erweitert, wenn wir
thn mit seinen sdmtlichen Vorgéingern und auch mit manchen seiner
Nachfolger vergleichen. Er hat das fruchtbare Prinzip der Universali-
tit zur Geltung gebracht und dem Partikularismus auf kirchlichem
Gebiete einen schweren Schlag versetzt.

Gab es bis dahin im Abendlande nur Mirtyrerverzeichnisse fiir
einzelne Didzesen oder Liinder, so ist bei ithm die Kirche als Ganzes,
als katholische, zur Geltung gekommen. Was das heifsen will, lehrt
ein Blick auf die liturgischen Biicher und namentlich die Sakramen-
tarien. Noch im 9. Jahrhundert und spiter haben die rémischen
Sakramentarien, auch solche, die fiir andere Lénder bestimmt waren,
wie z. B. die von St. Gallen, Mainz, K¢ln und Essen, nur Messen
romischer Heiligen zugelassen und sich darauf beschrinkt, einen oder
den andern Lokalheiligen im Nachtrag aufzunehmen. Wihrend im
Me(sritus das Prinzip der Universalitit nur sehr allmihlich Eingang
fand und eigentlich erst im 16. Jahrhundert vollig durchdrang, kam
es in den Martyrologien weit frither zur Geltung, schon bei Ado,
Usuardus, Notker und Rabanus Maurus, hauptsichlich infolge des
Vorgehens des sogen. Hieronymianum,

Im iibrigen hat dasselbe auch seine Besonderheiten. So gilt der
25. Mirz in allen seinen Textrezensionen als Monatstag des Todes
Christi, und da Jakobus, der Bruder des Herrn, der hier den Bei-
namen Justus bekommt, an Ostern starb, so ist auch sein Tod auf den

- 25. Miirz gesetzt. In dem Berner Codex ist an diesem Tage ferner die
Opferung Isaaks kommemoriert. Auch alttestamentliche Namen be-
gegnen noch in erheblicher Anzahl, z B. Aggius, Habakuk, Job,
Joel, Aaron, Elisius u. a. Im Berner Codex ist der 28. September
fiir den Ausgang Noes aus der Arche, der 7. Januar fiir die Riickkehr
Jesu aus Agypten und der 1. Mai fiir den Antritt des Lehramtes
teserviert.

Kellner, Heortologie. 14
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Weiterhin ist das Hieronymianum jetzt, nach Feststellung der
Entstehungszeit, noch von besonderem Werte fiir Kenntnis der friin-
kischen Hagiographie und Nachweis der allméhlichen Ausbildung der-
selben. Wer sich in Zukunft mit Forschungen iiber Dionysius von
Paris, die Ursula-Legende u. s. w. abgiebt, wird diese Dinge durch
die verschiedenen Rezensionen und Abschriften des Hieronymianum
hindurch verfolgen miissen und kénnen. Fir die Bonner Hagiographie
diirfte die Verbindung und der Zusammenhang bemerkenswert sein,
in welchen Cassius, Florentius und Mallusius am 10. Oktober vor-
kommen. KEs werden nimlich am genannten Tage zuniichst afrika-
nische Mirtyrer vorgefiihrt und dann ohne Nennung von Bonn oder
sonstige Ortsbezeichnung fortgefahren: et alibi Cassi, Eusebi, Flo-
renti, Victoris, Agrippinae, Mallusi cum aliis trecentos XXX (sic!).
Den zwischen Cassius und Florentius stehenden Eusebius hat die spiitere
Legende fallen gelassen, dafiir aber den zu Birten begrabenen und von
Bischof Evergisil aufgefundenen Mallusius hinzugenommen. Awuch der
Miirtyrer Victor soll urspriinglich in Birten beigesetzt gewesen sein?).

Was ferner die Behandlung der rémischen Mirtyrer und die
Reihe der Pipste betrifft, so ist das Hieronymianum nicht lediglich
von den philocalianischen Verzeichnissen abhingig, sondern reich-
haltiger. Es beginnt seine Pontifikalreihe mit Cornelius, Philocalus
erst mit Lucius ({ 254), und endigt sie mit Leo I., Philocalus aber
mit Bonifatius I. (1 422). Im Unterschiede von diesem giebt es auch
Ordinationstage an, so z. B. bei Miltiades, Liberius, Innocenz I. und
Bonifatius I. Dagegen fehlen die &lteren Mértyrer mit. Ausnahme
(Clemens’ I. Zu bemerken ist, die romischen Verhiltnisse betreffend,
noch, dafs am 25. Januar eine franslatio Pauli verzeichnet ist, wo
jetzt conversio steht.

Die Ortsangaben sind nach verschiedenen Grundsiitzen behandelt.
Meistens ist, wie es sich gehort, die Stadt genannt, wo sich das
Martyrium ereignete. Hie und da begniigt man sich aber mit der
Angabe der Provinz, z. B. Achaia, Asia, Campania, Sardinia und
Sicilia; namentlich bei den beiden letztgenannten Inseln ist das hiufig.
Besonders auffallend aber wegen seiner Allgemeinheit und Unbestimmt-
heit ist der mehr als hundertmal vorkommende Ausdruck in Africa,
ohne Nennung einer Stadt. Daneben findet sich freilich auch oft bei
afrikanischen Mirtyrern die Stadt angegeben?). Manchmal folgen so
viele Personennamen aufeinander, dafs man glauben mochte, es sei
eine Ortsangabe dazwischen ausgefallen, eine Vermutung, die sich da-
durch’ noch mebr aufdriingt, dafs sehr oft die hochst allgemeine Orts-
angabe et alibi gebraucht wird.

1) Vgl. Gregor. Turon., Mirac. I, 63; Migne 71, 762.

2) Achelis verweist S. 101ff. zur Erklirung des Africa auf die Massen-
morde von Christen, welche der vandalische Eroberungskrieg und die nachfolgende
Verfolgung mit sich brachten.
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Die Personen der Mértyrer sind nur mit Angabe ihrer hierarchi-
schen Stellung niher gekennzeichnet, wenn sie eine solche hatten,
also Diakon, Presbyter, Bischof, die iiberwiegende Mehrzahl der
Personen aber ohne jede nihere Angabe von Stellung, Alter u. s. w.
In vielen Féllen ist es handgreiflich, dals eine Verdoppelung oder
gar Vervielfiltigung einer und derselben Person stattgefunden haben
mufs?), und Verstiimmelungen, Verunstaltungen und Verwechslungen
sind ungemein h#ufig unterlaufen. Sie mehren sich in den Hand-
schriften, je jiinger diese sind, und iiberhaupt verfuhren die Abschreiber
mit grofser Freiheit und Selbstindigkeit, indem sie Nachtrige und
Korrekturen machten, abgesehen von den unfreiwilligen Lese- und
Schreibfehlern. Ein litterarischer Hinweis ist z. B. die Bemerkung,
dafs von dem und dem Mirtyrer eine Passionsgeschichte existiere, die
in die Worte gekleidet wird: cwius oder quorum acta habentur. Die
spéteren Abschreiber aber begniigten sich damit nicht, sondern nahmen,
wenn ihnen die betreffenden Passionen zuginglich waren, kiirzere oder
lingere Notizen daraus in den Text auf?). Hitten wir die Schrift in
der Gestalt, wie sie aus den Hinden des Bearbeiters von Auxerre
hervorgegangen ist, so wiirden diese Ubelstinde nicht in so hohem
Grade vorhanden sein. Wie frei schon die #ltesten Abschreiber mit
ihrer Vorlage umgingen, das zeigt ein Blick schon auf irgend eine
Stelle der drei iltesten Rezensionen, die in der neuen Ausgabe neben-
einander stehen?).

Alle diese Wahrnehmungen legen schliefslich die Frage nach
den Quellen und dem Ursprung des Werkes besonders nahe. Die
Quellen betreffend, so ist die rémische Depositio martyrum voll-
stiindig aufgenommen, von dem karthagischen Kalendar der grofste
Teil, das arianische Martyrolog (M. A.) aber hat dem Bearbeiter in

1) Achelis S. 209, 242 und sonst giebt Beispiele.

%) Achelis hat S.115—188 davon 68 Fille zusammengestellt, kritisch ana-
lysiert und womoglich historisch zu verwerten gesucht.

%) Es mogen als Beleg die Gereon und Gefihrten betreffenden Stellen hier
stehen. Ursula und Palmatius mit den innumerabiles Trevirenses existieren fiir das
Hieronymianum noch nicht.

VIII Id.Oct. 8. Oktober.
Bern. hat nichts.

VII Id. Oct. Gereon
cum sociis suis trecento-
rum decim et VII marti-
rum quorum nomina Deus
scit.

VI Id. Oct. 10.0kt. Et
alibi Cassi, eusebi, florenti,
victoris Agrippine mallusi
cum aliis trecentos XXX.

Ept. Agrippin. sct. Ge-
reon et aliorum CCCXCIIT
(392) mart.

Et alibi Cassi, eusebi,
florenti, iocundi; Agrip-
pinae depos. scor. mart.
maurorum cum  alis

CCCXXX.
Hat nichts.

Wiss. hat nichts.

Coloniae Agrippine nat.
sctorum CCCXVII mart.
quorum nomina Deus scit.

Btialibic. < L Heracli;
cassi, eusebi, florenti, vic-
toris Agrippinae mallus
cum aliis COCXXX.

14*
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einer besseren Abschrift, als die uns erhaltene, oder in der Urschrift
vorgelegen. Letzteres ist daraus zu ersehen, dafs mehrmals allgemein
gehaltene Angaben hier richtig ergénzt sind?!). Auch verrit sich die
Benutzung dadurch, dafs der Name des Kirchenhistorikers Eusebius
in aller Einfalt ins Heiligenverzeichnis aufgenommen ist. Der Aria-
nismus desselben war also dem Kompilator unbekannt, und er nahm
ihn in aller Unbefangenheit auf, was die griechischen Menologien ver-
mieden haben. Das Gleiche ist méglich in betreff des Arius, wenig-
stens beim Weilsenburger Codex?).

Dadurch, dafs sich eine Benutzung von élteren Quellen nach-
weisen lifst, und durch die vielen richtigen Angaben, die das Hiero-
nymianum enthilt, ist der Gedanke, dals man es mit einer Félschung
zu thun habe, giinzlich ausgeschlossen, und man wird sich seine Ent-
stehung ungefihr vorstellen diirfen, wie folgt. In den beiden erstcn
Jahrhunderten waren die Christenverfolgungen mehr vereinzelt und
die Zahl der Mirtyrer wurde nicht sehr grofs, wenn auch die Ver-
folgung zu Lyon 177 mehr als vierzig Opfer forderte, ohne die Kon-
fessoren. Anders wurde es im 3. Jahrhundert, wo die Verfolgungen
allgemein fiir das Reich von den Kaisern vorgeschrieben wurden, und
unter Diokletian zihlten die Mirtyrer, wenn auch nicht nach Mil-
lionen, doch nach Tausenden. Als dieses letzte Drama voriiber war,
wird sich sicher mancher die Frage vorgelegt haben, wie viele Men-
schenleben der Existenzkampf des Christentums im ganzen wohl ge-
kostet haben mége, und der Gedanke einer statistischen Aufnahme
dariiber lag nicht fern. Ob eine solche stattgefunden hat, dariiber
giebt die Geeschichte keine Nachricht; aber im 6. Jahrhundert war die
Meinung verbreitet, es sei unter Konstantin und durch Eusebius ge-
schehen, und man besals, wie die oben angefiihrten Aulserungen von
Cassiodor und Gregor d. Gr. besagen, in Italien oder Rom ein Ver-
zeichnis der Mirtyrer des ganzen Jahres. Wenn dieses Buch blofs
die Namen und das Datum enthielt, so bot es kein wissenschaftliches,
sondern nur ein statistisches Interesse, da mit den nackten Namen
je linger desto weniger etwas anzufangen war. Im 7. Jahrhundert
aber scheint man es doch, sei es in Oberitalien und Aquileja, sei es
in Auxerre, mehr geschiitzt zu haben. Es fand einen Abschreiber

) Das Nihere bei Achelis S. 911t

%) Auch wenn das der Fall ist — Zweifel sind ja immerhin berechtigt, — so
wiire der Name des Arius doch nicht, wie Achelis S. 87 u. 98 sagt, ,am Altare®
genannt worden. Denn das Martyrologium ward nicht am Altare verlesen, son-
dern in den Chorstiihlen, und es wiirde auch nur da geschehen sein, wo zufillig
der Weilsenburger Codex im Gebrauch war, denn die andern lesen anders. Die
Verlesung des Martyrologs — nicht der Passionen — beim Chorgebet ldlst sich
iibrigens erst seit  dem 9. Jahrhundert nachweisen. Der Bischof Gregorius von
Corduba, den Achelis S. 98 Anm, 4 fiir ein hoheres Alter heranzieht, ist namlich
nicht historisch, sondern erst aus den gefilschten Hieronymusbriefen in die Bischofs-
liste gekommen.
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und Uberarbeiter und schliefslich eine nebensiichliche Verwendung in
der Liturgie, nimlich beim Chorgebet in den Kléstern und Stifts-
kirchen. Dadurch gewann es Ansehen und grifsere Verbreitung, was
fiir die geschichtliche Forschung und die Richtigkeit des Textes frei-
lich keinen Gewinn brachte.

§ 39. Das Perikopenbuch und das Martyrologium von Silos.

Da es eine Eigentiimlichkeit der lateinischen Riten ist, den Hei-
ligen besondere Messen zu widmen, so sind deren Kultusbiicher zu-
gleich Quellen unserer Kenntnisse der Heiligenfeste, vor allen die
Sakramentarien, aber auch die ibrigen liturgischen Biicher, welche
bei der Melsfeier gebraucht wurden, namentlich die Epistel- und
Evangelienbiicher.

In dieser Hinsicht hat neben den bisher bekannten Biichern
dieser Art in neuester Zeit der Lectionarius von Silos die Aufmerk-
samkeit in Anspruch genommen!), Er ist wie fir die Geschichte
der Entwicklung des Kirchenjahres so auch der Heiligenfeste von
hochster Wichtigkeit. Da er der Zeit vor den liturgischen Umfor-
mungen der karolingischen Periode angehirt, so stellt er eine sehr
alte Kultusform, die bis jetzt ginzlich verschollen war, dar. Diese
Form ist nicht die des siidlichen Spanien, der Provinz Biitica,
welcher der sogen. mozarabische Ritus entstammt, sondern der alten
toletanischen Kirchenprovinz.

Der Codex, welchem derselbe entnommen ist, wurde vor dem
Jahre 1062 geschrieben, da darin schon von zweiter Hand ein Er-
eignis nachgetragen ist, welches ins Jahr 1063 fiillt, ndmlich die Uber-
tragung der Reliquien des hl. Isidor von Sevilla nach Leon. Dieser
Codex, der urspriinglich dem Kloster des hl. Sebastian zu Silos an-
gehorte, jetzt der Pariser Nationalbibliothek, enthéilt zwei verschiedene
Schriften, einen Lectionarius, die biblischen Lesungen fiir das ganze
Kirchenjahr enthaltend, und ein Martyrologium. Letzteres ist zwischen
925 und 1000 zusammengestellt, der Lectionarius aber weit dlter.

Beweise seines hohen Alters sind: 1. die geringe Anzahl der
vorhandenen Heiligenfeste; 2. der Umstand, dals die Katechumenats-
praxis als noch bestehend gedacht ist; 3. dafs die Samstage der
Quadragese keine Fasttage sind, was mit der orientalischen Praxis
iibereinstimmt; 4. dals die Sonntage nach Epiphanie sowie auch die
nach Pfingsten noch nicht als Bestandteile des Kirchenjahres er-
scheinen und auch nicht einmal numeriert sind, sondern dals fiir
sie dhnlich wie im Gelasianum 24 Formulare fiir die Messe mit der
Bezeichnung dominicae quotidianae angehingt sind; 5. dafls noch

) Aus dem codex 2171 nov. acqu. der Pariser Nationalbibliothek ediert
von G. Morin in Anecdota Maredsolana vol. I, 1893. Vgl. ibid. praef. p. 1,
voI, XmI ete.
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fiinf Adventssonntage gezihlt werden. 6. Was die Heiligenfeste an-
geht, so ist Anastasius Persa noch nicht neben Vincentius am 21. Ja-
nuar genannt, auch fehlt der Name des Apostels Jakobus und
jede Spur der Sagen, die man in Spanien an den Namen dieses
Apostels kniipft. Daraus erhellt, dafs Jakobus zur Zeit, als dieses
Buch zusammengestellt wurde, in Spanien iiberhaupt noch keine Ver-
ehrung genofls. Aus diesen Griinden hat der erste Herausgeber,
G. Morin, die Entstehung des Lectionarius ungefihr 650 angesetzt.

Dieses Buch repriisentiert einen bisher ganz unbekannten Ritus,
der aber kein anderer als der alte toletanische sein kann, zumal
darin Annuntiatio auf den 28. Dezember gesetzt ist, wie es noch die
zehnte Synode von Toledo (can. 1) vorschreibt. Seine grofse Ver-
schiedenheit vom mozarabischen Ritus zeigt sich besonders in der
Zahl der Adventssonntage, deren letzterer sechs hat, sowie je acht
Messen fiir die Sonntage nach Epiphanie und nach Pfingsten. Eine
Besonderheit ist, dals das Fest der unschuldigen Kinder am 27. De-
zember fehlt, aber statt dessen am 8. Januar eine allisio infantium
eingestellt ist. Von den Muttergottesfesten der romischen und byzan-
tinischen Kirche findet sich noch keins, wohl aber ein festum s. crucis
am 3. Mai, ohne das des 14. September. Alle Messen der Heiligen-
feste haben zwei Episteln. L

Eine wichtige Stelle nimmt wegen seines selbstindigen Charakters
auch das Martyrologium, oder wie es in der Handschrift heilst Mar-
tyrum legium von Silos ein, obwohl es etwa 300 Jahre jiinger ist
als der Lectionarius. Hs ist an Heiligennamen bedeutend reicher als
dieser, aber, wie es scheint, vom Hieronymianum noch ganz unab-
hingig, dagegen vom romischen Ritus ein wenig beeinflulst. Die
Mirtyrer aus der maurischen Christenverfolgung von 850—860 unter
Abdurrhaman IT. sind in gréfserer Anzahl vertreten, auch der Ge-
schichtschreiber dieser Verfolgung, der Priester Eugenius von Toledo,
der am 11. Mérz 859 hingerichtet wurde, ist aufgenommen, aber am
1. Juni eingestellt, weil an diesem Tage die Translation seiner Ge-
beine stattfand'). Aus der spiiteren Zeit hat noch der hl. Pelagius
von Corduba, der am 26. Juni 925 unter Abdurrhaman III. den Tod
erlitt, Aufnahme gefunden, und damit ist die eine Zeitgrenze der
Abfassung gegeben, die andere bildet das Jahr 1000.

Zusitze von zweiter Hand finden sich fiinf, ndmlich am 12. Mérz:
Gregorii papae, am 1. Mai: transitus Philippi apostoli, ohne Jakobus,
am 28. April: Prudentii et sociorum eius, am 21. Dezember: s. Thomae
apostoli und am 22. Dezember: die translatio corporis s. Isidori.
Einige Personen sind eingesetzt, obwohl sie nicht als Heilige be-
zeichnet werden, sondern nur den Titel Domnus erhalten. Vier da-
von gehoéren nach Toledo, darunter zwei Bischofe: Julian ({ 6. Mérz

1) Rolrbacher, Univ.-Gesch. d. christl. Kirche XII, 349—364 und XIII, 464.
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690) und Eugenius IL. (T 29. Mai 647), am 14. Januar ein anderer
Julian und 13. Mirz depositio Leandri. Die Hilfte der simtlichen
Namen gehort Spanien an, die andere Hilfte verteilt sich auf Rom
und den Orient. Von frinkischen Mértyrern sind Dionysius von
Paris, Afra von Augsburg und Bonifatius von Mainz aufgenommen.

An Muttergottesfesten findet sich aufser dem altspanischen Feste
des 18. Dezember nur Assumptio am 15. August. Lifaniae sind an-
gezeigt fiir 10. September, 7. November und 15. Dezember, aulser-
dem ein Fasten am 2. Januar. Wie im Lectionarius fehlt auch hier
noch der Name des Apostels Jakobus; der Bischof Torquatus und
seine Gefihrten dagegen haben am 1. Mai wie auch im Lectionarius
ihre Stelle bekommen, aber ohne dafs sie zu Apostelschiilern gemacht
werden, was zu Gunsten ihrer historischen Existenz spricht. Die
Apostel Simon und Judas sind auf den 1. Juli, nicht auf den 28. Ok-
tober angesetzt. Daneben findet sich aber noch ein Symon apostolus
am 19. Oktober. So zeigt dieses Martyrologium allerdings einige
spitere Einfliisse, hat aber den unabhingigen Charakter der altchrist-
lichen Verzeichnisse noch deutlich bewahrt.

§ 40. Die idgyptischen (koptischen) Kalendarien und
Synaxarien.

Die iltesten igyptischen Kalendarien hat uns der anglikanische
Archiiologe Joh. Selden (1 1634) zuginglich gemacht in seinem Werke
iiber die jiidischen Synedrien, welches er bei seinem Tode unvollendet
hinterliefs. Selden wollte im dritten Buche dieses Werkes, iiber sein
eigentliches Thema hinausgreifend, den Ritus der Einweihung der christ-
lichen Kirchen behandeln und glaubte, dafs zu letzterem Zweck auch
einige, in arabischer Sprache abgefalste Kalendarien verwendbar seien,
die er besafs?). Leider wird iiber die Handschriften, woraus sie
entnommen sind, keine Auskunft gegeben, doch scheinen sie sich nicht
eben im besten Zustande befunden zu haben. Schon Ludolf dulserte
sich iiber diese Publikation nicht giinstig, und Wiistenfeld sagt: ,Die
benutzte arabische Handschrift mag schlecht und fehlerhaft gewesen
sein, wurde aber vom Herausgeber noch fehlerhafter gelesen und
abgeschrieben, und die Ausfihrung im Druck that das Ihrige, um in
manchen Wortern das Richtige kaum, in einigen gar nicht mehr er-
raten zu lassen, wenn man nicht andere Hilfsmittel daneben hat.“?)
Trotz dieser leider gewils begriindeten Urteile von Fachménnern kann
man die Publikation Seldens doch nicht unbeachtet beiseite legen.
Ubrigens scheint auch die Handschrift selbst schon Liicken und un-
leserliche Stellen gehabt zu haben.

*) Ioh. Seldenius, De synedriis et praef. iurid. vet. Ebreorum (Amstelod.
1679) lib. IIT, c. 15, p. 204—247.

%) F. Wistenfeld (+ Prof. in Gottingen), Synaxarium, Vorrede. Gotha 1879.
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Es sind der Kalendarien, welche Selden ediert hat, drei, zwei
kiirzere und ein lingeres, welches jiinger ist als die ersteren. Die
beiden ersteren haben bei jedem Monat noch ein Supplement mit der
Bezeichnung ordo alter; beide scheinen urspriinglich zum Gebrauch
von Klostern angefertigt zu sein, unterscheiden sich aber voneinander
in wesentlichen Punkten, weshalb wir sie mit A und B bezeichnen
wollen,

A ist jedenfalls dgyptischer Herkunft und monophysitischen Cha-
rakters, weil darin der Hiiresiarch Severus, der im 6. Jahrhundert
lebte, zweimal vorkommt, am 8. Februar und 29. September. Weitere
Eigentiimlichkeiten desselben sind: 1. dafls es zwei Feste des heiligen
Kreuzes hat, am 6. Mérz inventio crucis, womit ohne Zweifel die
Wiedererlangung des Kreuzes durch Heraklius 629 gemeint ist, und
festum crucis gloriosae am 14. September. 2. Marii Geburt wird
am 26. April begangen. 3. Die in Agypten iiblichen Gedichtnistage
der Mutter Gottes finden sich am 21. der Monate Januar, Mirz, Mai,
Juli und Olktober, wihrend B diese Feste nicht hat. 4. A hat am
18. Dezember Gabriel, aber kein Fest der Verkiindigung, wiihrend B
am 25. Mérz evangelismus setzt, aber am 18. Dezember kein Fest
exspectatio partus o. dgl. 5. A hat am 4. November die vier
apokalyptischen Tiere, die sich auch spiiter in koptischen Kalendern
finden, B hat sie nicht. 6. In A wird die Eroberung Agyptens
durch die Muselmanen mehrmals erwihnt, z. B. 26. Mai, 10. De-
zember und sonst. 7. A hat Ignatius von Antiochien nicht, in B steht
er am 20. Dezember. 8. B hat den Kaiser Theodosius am 3. Mirz,
Johannes Chrysostomus am 7. Mai und 13. November, sowie Ephrim
den Syrer 9. Juli und Dioscur von Alexandrien am 31. August.

Daraus ergiebt sich, dafs B katholischen Charakters und syrischer
Herkunft ist, A hmgegen monophysitisch und in Agypten entstanden.
Ubrigens welden sie ungefihr derselben Zeit angehdren und B viel-
leicht auch in Agypten gebraucht worden sein. Denn es wird darin
auch der Patriarch Isaak I. von Alexandrien erwihnt, der am
10. Athyr = 6. November 688 oder 689 gestorben ist!). Der unter
dem 6. September vorkommende Athanasius scheint Athanasius II.
von Antiochien, der 629 lebte, zu sein?).

Diese Kalender sowie der folgende sind uns in der arabischen
Ubelsetzung des Abulaibsan Achmed Calcasendi erhalten, der ihnen
auch ein Verzeichnis der Festtage der Kopten vorausgeschickt hat
(s. oben 8. 18).

Wenn die soeben beschriebenen Kalendarien in einem besseren
Zustande auf uns gekommen wiiren, so wiirden sie trotz ihres hire-
tischen Charakters fiir die Forschung auf diesem Gebiete von hervor-

) Derselbe scheint iibrigens orthodox gewesen zu sein. ZLe Quien, Oriens
christ. II, 453. 2) Mwralt, Chronogr. Byz. I, 286.



— O

ragender Wichtigkeit sein. Nicht viel besser stehen die Sachen bei
dem dritten der von Selden verdffentlichten Kalendarien. Es ist un-
gefiihr aus derselben Zeit, wohl etwas jiinger als die vorigen. Die
jiingste der darin vorkommenden Personen scheint niimlich der auch
in A genannte Patriarch Isaak I. zu sein. Man kénnte nimlich ver-
muten, dals es der zweite monophysitische Patriarch dieses Namens
sei, der 954 starb. Aber dem ist nicht so. Denn er ist genannt
am 10, Athyr = 6. November, und das von Wiistenfeld iibersetzte
Synaxarium der Kopten, das ihn an demselben Tage erwiahnt, sagt
deutlich, dafs er der unmittelbare Nachfolger des Johannes gewesen
sei, der den Beinamen Semnudius fihrte'), und erzihlt, dals ihn
Johannes selbst sich zum Nachfolger auserkoren habe. Der Vor-
ginger Isaaks II. aber hiefs Sophronius und sein Nachfolger Job.
Mithin mufs hier Isaak I. gemeint sein. Somit wird das Kalendarium
Ende des 7. oder Anfang des 8. Jahrhunderts zu setzen sein?).

Dafs es monophysitischen Ursprungs ist, zeigt die dreimalige Br-
wihnung des Hiresiarchen Severus am 26. April (festum Severi) und
am 4. September und 1. Dezember. Auch hat es kein Fest Petri
und Pauli am 29. Juni, sondern nur einen planctus Pauli am
18. Mirz. Bemerkenswert sind daraus mnoch folgende Notizen:
der 25. Mirz ist Tag der Kreuzigung, 28. Mai inventio ossium
s. Lucae, am 6. Mirz manifestatio crucis, wo der spitere Kalender
per Heraclium imperatorem beifiigt. Von der Wiederholung der
Muttergottesfeste am 21. eines jeden Hgyptischen Monats finden sich
hier die Anfinge, néimlich 21, Payni und 21. Phaophi; auch das
festum Dominae am 2. August sowie das festwm Miriam am 22. Juli
sind jedenfalls Marienfeste. Im iibrigen bleibt vieles dunkel und un-
verstindlich in diesem Schriftstiick.

Einen befriedigenden Einblick in die diesbeziiglichen liturgischen
Einrichtungen der Kopten gewiihrt erst ein Kalendarium des 9. Jahr-
hunderts, welches sich mit einem koptischen Evangeliarium zusammen
in einem 1328 geschriebenen Codex des Vatikan findet und wovon
A. Mai eine Beschreibung und lateinische Ubersetzung im vierten
Bande seiner Nowva collectio gegeben hat?).

Hinsichtlich der Abfassungszeit ist mafsgebend der Umstand, dafs
der Patriarch Amba Zacharias, der in dem jiingeren Synaxarium unter
dem 13. Athyr als Heiliger genannt wird*), sich in diesem Kalendar noch
nicht findet. Derselbe amtierte nach Le Quien von 1005—1032°).
Die letzten jakobitischen Patriarchen, welche vorkommen, sind die,
welche von Alexander bis Michael (Chail) ununterbrochen aufeinander

%) So genannt von seinem Geburtsort Sebennytos. Er starb 686 am 9. Athyr.
%) Le Quien, Oriens christ. II, 452. 476.

% A. Muai, Nova collectio veterum script. IV, 15—34.

4) Wiistenfeld, Synaxarium 10. Hatur; ebenso fehlen die folgenden Patriarchen.
% Le Quien, Oriens christ. II, 479.
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folgten. Der Nachfolger des letztgenannten war Johannes, der erst
nach einer Sedisvakanz von zehn Jahren folgte, 766—799?). Mithin
ist dieses Kalendar in das 9. Jahrhundert zu setzen.

Eine hervorstechende Rigentiimlichkeit desselben ist, dafls die
manifestatio crucis ganz abweichend von aller sonstigen Ordnung auf
den 17.—19. September gesetzt ist anstatt auf den 14.

Verwirrend kann die Erscheinung wirken, dals manche Heilige
statt eines Gedichtnistages deren méhrere haben. Thekla kommt
z. B. nicht weniger als fiinfmal vor, zweimal mit dem Pridikat martyr
am 25. Februar und 10. September, einmal als apostola am 12. Juli,
am 6. Mai ohne Pridikat und am 3. Dezember noch einmal. Wenn
es auch aulser der ilteren Thekla noch eine jiingere gab, so ist doch
damit jene Erscheinung nicht vollstindig erklirt. Denn auch Jakobus,
der Sohn des Zebeddus, kommt zweimal vor, 28. und 30. April,
daneben Jakobus, der Bruder des Herrn, am 12. Juli und 23. Oktober;
der Name Erzengel Michael begegnet uns sogar achtmal, und Marii
Geburt wird zweimal gefeiert, am 26. April und 7. September. Man
darf jedoch diesen Wiederholungen gar kein Gewicht beilegen, sie
sind reine Willkiir und aus dem Bestreben hervorgegangen, alle Tage
des Kalenders moglichst mit Namen zu versehen und die leeren Stellen
auszufiillen 2). Das erhellt insbesondere auch daraus, dafs am 29. jedes
sigyptischen Monats, der dem 25. des julianischen entspricht, eine Ge-
diichtnisfeier der Geburt Christi angesetzt ist, und der 21. eines jeden
Monats ist ein Marientag (Commemoratio Dominae s. Mariae). Marii
Tod und Himmelfahrt ist auf den 16. Januar gesetzt. Auch Joseph
der Zimmermann hat seinen Gedichtnistag am 20. Juli erhalten.

Noch wiire hervorzuheben, dafs Fides, Spes und Charitas als drei
Mirtyrinnen unter Hadrian am 25. Januar vorgefithrt werden. Sie
sollen Téochter einer angeblichen Sophia gewesen sein. Eine hl. Katha-
rina kommt weder in diesem Kalendar noch in dem jiingeren Synaxarium
vor, wohl aber ist der Hiretiker Severus mit zwei Tagen bedacht:
29. September (Adventus Severi patriarchae in Aegyptum) und
8. Februar, seinem Todestag. Er starb 539.

Die koptischen Heiligenverzeichnisse der folgenden Zeit sind noch
reicher an Namen, aber auch die Fabeln und Albernheiten nehmen
an Zahl zu, entsprechend dem immer weiter zuriickgehenden Bildungs-

) Ibid. II, 455—463. 4

) Wenn der Name des Chrysostomus bei den Byzantinern und den Agyptern
und Syrern mehrmals im Kalender vorkommt, so hat es damit eine andere Be-
wandtnis; und es werden damit aufser dem Todestage, 14. September, auch noch
andere ihn betreffende Ereignisse kommemoriert. Solche Tage sind der 7. Mai
und 13. November. Der 27. Januar ist der Tag seiner Riickkehr (:mdvodog) nach
Konstantinopel, d. h. seiner Translation (&vorop:d Menol. Basil) durch Proklus
unter Theodosius II. im Jahre 448, und wird bei den Griechen und Syrern ge-
feiert. Die Bedeutung der beiden andern Tage ist jedoch nicht zu ermitteln;
cf. Morcelli I, 223; II, 41.
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stande der Sekte unter mohammedanischer Herrschaft. Dies gilt ins-
besondere von dem Synaxarium, einer Sammlung von Legenden, welche
der Bischof Amba Michael von Atriba und Malidsch am Ende des
14. Jahrhunderts nach #lteren Quellen redigiert hat?).

Zu Grunde gelegt ist ein #lteres Werk dieser Art, das etwa um
das Jahr 1090 verfalst ist (vgl. 3. Athyr)?). Die Nachrichten iiber die
Heiligen, welche in Klostern gelebt haben, entnahm Michael aus einem
sogen. , Wegweiser“, deren sowohl die Kopten als auch die Melchiten
in Agypten besalsen?®). Einen solchen Wegweiser fiir Alexandrien
speziell hatte-z. B. der Bischof Amba Johannes von Kift verfalst.
Michael erwiihnt in seinem Werke die Jahre 1382 und 1387 (vgl.
7. Bermahat und 19. Bermuda).

Da das Werk viele Nachrichten aus der Kirchengeschichte der
Kopten und Abessinier enthilt, so wurde es trotz seiner Miingel viel
gebraucht und iibersetzt. Es giebt iiber die Traditionen und den
Festcyklus der #gyptischen Kirchen manchen dankenswerten Auf-
schlufs. Darum hat Stephan Evang. Assemani es unternommen, einen
vollstiindigen Auszug daraus zu machen, der im vierten Bande von
Mais Nova collectio abgedruckt ist, und F. Wiistenfeld lieferte eine
Ubersetzung des ersten Teiles, der das erste #gyptische Halbjahr vom
September bis Februar enthilt; die zweite Hilfte, Mérz bis August
nebst den Epagomenai enthaltend, ist leider uniibersetzt geblieben.

§ 41. Das Menologium von Konstantinopel (8. Jahrhundert).

Die anatolische Kirche hat an einschligigen Dokumenten einen
Heiligenkalender aus dem 8. Jahrhundert aufzuweisen, welcher zwischen
den blofs ortlichen und den universellen die Mitte hélt und den Titel
fiihrt: payordyoy t@v ebayyehioy foprastundy, weil er bei jedem Tage
die evangelische Perikope beifiigt, die gelesen werden soll.

Er enthilt schon eine ansehnliche Zahl von Heiligen des Orients,
doch sind noch lange nicht alle Tage besetzt; Mérz und April haben
sogar auffallend wenige Feste, was wohl damit zusammenhéingen diirfte,
dals nach einer #lteren, aber schon nicht mehr genau befolgten Be-
stimmung des Trullanum in der Fastenzeit keine Mértyrerfeste be-
gangen werden sollten.

Auf Konstantinopel als Ort der Entstehung und des Gebrauchs
weisen verschiedene Umstéinde hin, so zuniéchst die Erwihnung be-
stimmter Lokalititen dieser Stadt, z. B. der Blachernen und Chalko-
prateia, ferner die Erwihnung ihres Griindungstages, 11. Mai, sowie
des gewaltigen Erdbebens, welches am 24. September 557 die kon-
stantinische Stadtmauer umstiirzte.

) A. Mai, Nova collectio veterum script. IV, 92—122.
%) Wiistenfeld, Synaxarium ete. S. 97. %) Ebd. S. 120f,
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Sodann fillt ins Auge die grofse Zahl von Patriarchen dieser
Stadt, welche eingereiht sind, im ganzen 29, anfangend mit Metro-
phanes, 4. Juni (305—325), und endigend mit Paulus iun., der Sep-
tember 686 bis 2. September 693 regierte. Dafs von den 21 Bischéfen,
welche angeblich vor Metrophanes von Andreas an regierten, keiner
als Heiliger mit aufgenommen ist, diirfte auf den Gedanken fiihren,
dafs zur Zeit der Abfassung diese Erdichtung: noch nicht Platz ge-
griffen hatte.

Dafs der soeben unter dem 2. September genannte Paul der Jiin-
gere der Patriarch Paul IL. ist, unter welchem die Trullansynode 692
abgehalten wurde, nimmt auch Morcelli an, méchte ihn aber von der
Teilnahme an dieser schismatisierenden Synode entlasten, indem er
sie spiter ansetzt. Allein das ist gegen die anerkannte Chronologie.
Aus der Zeit des Bilderstreites unter Lieo dem Isaurier und Konstantin
Kopronymus ist weder ein Patriarch, nicht einmal Germanus, noch
einer der vielen Miirtyrer und Bekenner aufgenommen, woraus man
schlie[sen kann, dafs dieses Menologium unmittelbar nach Beendigung
des ersten Bilderstreites zusammengestellt wurde, zu einer Zeit, wo
das Urteil iiber die Heiligkeit dieser Personen noch nicht abgeschlossen
war oder wo man die an ihre Namen sich kniipfenden unliebsamen
Erinnerungen nicht wiedererwecken wollte.

Von den Mirtyrern, Bekennern und Kirchenlehrern der anato-
lischen Kirche sind eine ganze Reihe, jedenfalls alle bedeutenderen
aufgenommen worden, ebenso auch aus den iibrigen Patriarchaten des
Orients, endlich sogar Auslinder, wie Anastasius der Perser (T 628
am 22. Januar). Von Pipsten aber und Heiligen des Abendlandes
hat keiner Aufnahme gefunden mit Ausnahme der drei Mértyrer
Laurentius, Gervasius und Protasius.

Namen aus dem Alten Testament kommen mehrere vor: Moses,
Aaron, Elias, Jeremias etc., auch ziemlich viele Apostel und Apostel-
schiiler, aber zum grofsen Teil an andern Tagen, als wo wir sie im
romischen Kalender zu finden gewobnt sind, niimlich Johannes der
Evangelist 8. Mai und 26. September, Barnabas 11. Juni, Petrus
und Paulus 29. Juni, Titus 25. August, Thomas 6. Oktober, Philippus
14. November, Andreas 30. November. Sodann erscheinen noch
Joachim und Anna am 9. September, dem Tage nach Marii Geburt,
der Erzengel Michael am 8. November, Thekla mit dem Beinamen
Protomartyr am 24. September, die unschuldigen Kinder am 31. De-
zember. Konstantin und seine Mutter Helena erscheinen hier zum
erstenmal als Heilige im Kalender und sind zusammen auf den 21. Mai,
einen Tag vor dem wirklichen Todestage Konstantins, gesetzt. Sogar
Justinian und seine Gemahlin Theodora haben ebenfalls ihren Ge-
didchtnistag erhalten, aber nicht das Pridikat ,heilig. Sie stehen
am 14. November, dem Todestage Justinians; Theodora war schon vor
ihm, am 28. Juni 548, gestorben. Justinian wird iibrigens von den
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Pipsten Pelagius II. und Gregor d. Gr. ein Fiirst frommen Andenkens
genannt?),

Somit hat es allen Anschein, als sei vorliegendes Martyrologium
nicht gerade ausschliefslich, aber doch vorwiegend fiir Stadt und
Di6zese Konstantinopel berechnet; am sichersten wird man gehen,
wenn man es als dasjenige des Patriarchats Konstantinopel ansieht,
da es zwischen Partikularismus und Universalitit gewissermalsen die
Mitte hélt. Hs ist das &lteste von den uns bekannten Menologien
oder Martyrologien der Griechen, bei welchen Johannes Damascenus
als Urheber dieser Art von Verzeichnissen anzusehen ist?), entsprechend
Ado in der lateinischen Kirche. Ediert ist es mit einem vortreftlichen
Kommentar von Steph. Ant. Morcelli, Rom 1788, 4° 2 Bde., nach-
dem es zuerst blofs lateinisch zu Urbino aus dem Codex des Kardinals
Albani 1717 herausgegeben war.

§ 42. Das Menologium des Basilius Porphyrogenitus.

Es hat seinen Namen von Basilius IT. Porphyrogenitus (976—1025)
und wurde zuerst von Kardinal Albani in Urbino 1727 vollstindig
herausgegeben aus zwei Codices, von welchen jeder sechs Monate ent-
hiilt. Den ersten dieser beiden hatte der genannte Kaiser fiir sich
abschreiben lassen.

Aulserlich unterscheidet es sich von dem zuletzt besprochenen
Menologium schon dadurch, dafs alle Tage des Jahres mit Heiligen-
namen besetzt sind, die meisten sogar mehrfach. Dieselben sind aus
dem Bereich der ganzen anatolischen Kirche gesammelt, und auch die
abendliindische Kirche, namentlich Sizilien und Rom, ist mehr beriick-
sichtigt worden als in jenem.

Was Rom betrifft, so sind auch Pipste, die in letzgenanntem Werke
ja ganz fehlen, in grifserer Zahl aufgenommen: Silvester, Leo, Agatho,
Gregor 1., Colestin u. a. Sie stehen aber, Gregor I. ausgenommen,
meistens unter anderem Datum als dem im Abendlande iiblichen,
z. B. Silvester am 2. Januar, Leo am 18. Februar, ein Alexander am
16. Mirz u.s. w. Es scheint iiberhaupt, als ob die Quellen, die dem
Kompilator fiir das Abendland zu Gebote standen, ungeniigend ge-
wesen seien, da er z. B. Perpetua, Felicitas und Genossen einmal am
2. Februar vorfiihrt und ein zweites Mal am 14. Mérz mit dem Zusatz:
zu Rom. Danach scheint er gemeint zu haben, die erstgenannten ge-
horten anderswohin., Agnes ist auf den 5. Juli verlegt,

Der Patriarchen von Konstantinopel sind nicht so viele auf-
genommen, als man erwarten sollte, ja es fehlen deren sogar mehrere,
die in dem vorhergehenden Menologium zu finden sind, z. B. Nek-

') Morcelly, Calend. eccl. Const. I, 227.

*) Morcelli 1. c. I, 15 erklirt es fiir das #lteste und namentlich fiir #lter als
das Menologium Sirleti.
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tarius, Paul II., Gennadius, Thomas II. Dafiir finden sich dann
solche, die nach der Abfassungszeit des ersteren lebten, namentlich
Germanus, Tarasius und Antonius II., zubenannt Kauleas, T 12. Fe-
bruar 8961).

Im ubmgen gleicht das Basilianum dem vorgenannten Werke,
nur dafs es in jeder Hinsicht reichhaltiger ist. Vor allem fillt d1e
grolse Zahl von Ordensheiligen auf, denen man begegnet und die
zum Teil besonders ausgezeichnet werden. Auch der Patriarch der
abendlindischen Ménche, der hl. Benedikt, ist nicht vergessen und
sogar auf den richtigen Tag verlegt. Namen aus dem Alten Testa-
ment fehlen nicht, und aus dem Neuen Testament kommen fast alle
namhaft gemachten Apostelschiiler vor, als ,zu den 70 gehérend“ be-
zeichnet. Auch die Zahl der Aposteltage ist ansehnlich, sie stimmen
aber hinsichtlich des Datums nur selten mit den abendlindischen
tiberein, namentlich bei Markus, Barnabas, Petrus und Paulus und
Andreas. Die beiden Jakobus fehlen giinzlich, aber am 30. Juni
ist ein Fest aller Apostel. Die Mutter Anna findet sich beim
25. Juli, Johannes der Tiufer beim 24. Juni und 29. August. Zu
erwihnen ist, dals die vier ersten grofsen Synoden jede ihren be-
sondern Tag haben, wihrend sie sich im Constantinopolitanum mit
einem gemeinschaftlichen Tage begniigen mulsten, dem 16. Juli.
Eigentiimlich ist, dafs nicht blofs Erdbeben erwihnt werden, sondern
auch Niederlagen im Kriege mit den Persern, Arabern und Bulgaren
eingereiht sind, leider ohne Angabe des Ortes, wo sie sich ereigneten.
Das scheint etwas iiber die Grenzen, die hier festzuhalten sind,
hinauszugehen. Beispiele bieten der 7. und 20. Februar, 23. Miirz,
24. Mai u. s. w.

Da der Griindungstag von Konstantinopel, 11. Mai, wieder ein-
gereiht ist, so wird man diese Stadt als Ort der Entstehung des
Werkes anzusehen haben, das im iibrigen, da auch Goten und Perser
aufgenommen sind, sich durch Streben nach Katholizitit und Univer-
salitit vor seinen Vorgiingern auszeichnet?).

Wenn die Aufnahme von auswiirtigen Namen auch als ein Fort-
schritt zu begriifsen ist, so konnte sie anderseits doch auch Ursache von
Verwirrungen werden und spiter Anlafs zu Mifsverstindnissen geben.
Es zeigt sich ndmlich gerade bei diesem Menologium, dals man sich
bei den Namen der Auswiirtigen nicht immer an das richtige Datum
band, sondern sie nach Beliehen auch an andere Stellen setzte, als
wohin sie eigentlich gehérten, wofiir ja verschiedene Griinde vor-
handen- sein mochten. Spitere Redaktoren konnten, indem sie den-
selben Namen an verschiedenen Stellen des Kalenders fanden, ihrer-
seits wieder zu dem (Glauben verleitet werden, dals es sich dabei um

) Cf. Muralt, Chronogr. Byz. I, 475.
%) Abdruck bei Morcelli 1. c. I, 69—105.
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verschiedene Personen handle, was dann zur Verdoppelung der Heiligen-
namen veranlassen kann. Sodann zeigt es sich hier, dafs man bei
Aufnahme neuer Namen, fiir welche das richtige Datum des Todes
nicht iiberliefert war, nach Gutdiinken verfuhr. So geschah es ohne
Zweifel bei der Mehrzahl der 70 Jiinger, von denen manche hier zum
erstenmal erscheinen. Ebenso mufste man unter Umstinden sogar
bei Festen des Herrn verfahren, wie z. B. wenn hier die Flucht nach
Agypten eingereiht und auf den 26. Dezember, also zeitlich vor
Beschneidung und Darstellung des Herrn gesetzt ist.

Auch die Aufnahme der Auswirtigen an sich war von Zufillig-
keiten oder vom Gutdiinken abhingig, so z. B. wenn von abend-
lindischen Heiligen hier Ambrosius, Martin von Tours und Hosius
aufgenommen sind, Hilarius, Augustinus, Hieronymus u.a.dagegen nicht.

Wenn man diese Art von Dokumenten zu historischen Forschungen
benutzen, also etwa den Todestag einer historischen Personlichkeit
bestimmen will, so mufs man immer auf die heimische Quelle zuriick-
gehen, bei Personen der abendlindischen Kirche also nichts darauf
geben, dafs die Morgenlinder sie auf einen andern Tag verlegt haben,
und umgekehrt, z. B. bei Ignatius von Antiochien. Findet sich der
Tag in einer heimischen Quelle notiert, die sonst Anspruch auf Glauben
hat, so kann man aber auch sicher sein, dafs sie den wahren Todes-
tag bietet. Auf diese Weise ist bei den Aposteln Petrus und Paulus
zu verfahren, fiir welche die heimischen Quellen konstant den 29. Juni
bieten, auswirtige Kalendarien aber andere Data, z. B. schon Pole-
mius Silvius und der Arianer. Diese letzteren wollten das Andenken
der Apostelfiirsten feiern, kannten aber das wirkliche Datum ihres
Todes nicht und setzten daher ihr Gedichtnis auf irgend einen
andern Tag, der ihnen gerade passend schien, bis dann endlich in
viel spiiterer Zeit das richtige Datum auch in den auswirtigen
Kirchen Anerkennung und seine Stelle im Kalender fand?).

§ 43. Das Kalendarium marmoreum von Neapel.

Im 9. Jahrhundert, der Zeit, in welcher auf dem Gebiete
der Hagiographie allenthalben die regste Thitigkeit herrschte, erhielt
auch die Kirche von Neapel eine Redaktion ihres Kalendariums,
welche bemerkenswerte Eigentiimlichkeiten an sich triigt.

Zuniichst ist hervorzuheben, dafs fast alle Tage des Jahres mit
Heiligennamen besetzt sind, was auf Studium hinweist. Man erreichte
dieses Ziel, indem man einerseits nach orientalischem Muster Personen
des Alten Testaments aufnahm, wenn auch in geringer Auswahl und

1) Die beiden Jakobus haben auch Beriicksichtigung gefunden, aber ihre Tage
sind ganz abweichend von den ilteren Kalendarien, mithin nach Gutdiinken an-
gesetzt, nimlich Jacobus maior Alphaei 9. Oktober und Jacobus frater Domini
sogar zweimal: 30. April und 23. Oktober.
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aus Griinden, die nicht erkennbar sind, z. B. Abraham 9. Oktober,
Isaak 17. Mérz, Elisdus 28. November, Daniel 17. Dezember, Za-
charias 13. Mai, wiihrend andere bedeutende Personen, wie Isaias etc.,
vermifst werden. An orientalische Sitte erinnert ferner das Vorkommen
der Synode von Ephesus 4. August, und sonstige Beziehungen zum
Orient verraten sich in der Aufnahme einer kleinen Anzahl konstan-
tinopolitanischer Bischofe, z. B. Metrophanes, sowie des Kaisers Kon-
stantin (21. Mai) ohne Helena und Theodosius (10. November) ohne
Theodora. Bei Metrophanes ist dem Kompilator ein bemerkenswertes
Versehen passiert: einmal hat er ihn auf den richtigen Tag gesetzt
(4. Juni), aber ohne seinen Titel, und ein zweites Mal, am 4. Januar,
mit seinem Titel patr. Const. Die Verwechslung von 4. Juni und
4. Januar konnte einem Abschreiber leicht passieren und muls sich
in der Quelle des Kompilators schon befunden haben. Um keinen
zu iibergehen, setzte man lieber einen Namen zweimal, 'das eine Mal
mit, das andere Mal ohne seinen richtigen Titel.

Dies erinnert daran, dafs Markus ebenfalls zweimal aufgenommen
ist, am 25. April und 17. Mai; Philippus findet sich mit Jakobus
zusammen am 1. Mai und noch einmal allein am 14. November, Sil-
vester am 31. Dezember und Depositio Silvestri pp. am 2, Januar; ein
Tacobus ap. und Matthidus stehen an ungewohnten Stellen, niimlich 15.
und 16. November, andere Apostel dagegen nicht, z. B, Judas 21. Mai.

Der Tag des Bartholom#us (25. August) ist irrtiimlich als Naz. pass.
bezeichnet, wihrend er der Translationstag ist. Sonst sind Namen von
Aposteln und Apostelschiilern in hinreichender Anzahl aufgenommen.

Was die Verehrung des heiligen Kreuzes betrifft, so sind hier
bereits beide Tage (3. Mai und 14. September) mit den noch jetzt iib-
lichen Benennungen anzutreffen, wihrend man sonst bei den Abend-
lindern in ilterer Zeit nur das Fest des 3. Mai, bei den Morgen-
lindern nur das des 14. September antrifft, eine Erscheinung, wovon
betreffenden Orts der Grund angegeben ist.

Bischofe von Neapel finden sich begreiflicherweise in ansehnlicher
Zahl: Maro 15. Juni gehért dem 3. Jahrhundert an, andere dem 6.
bis 8., z. B. Redux 27. Mirz (} 584), Agnellus 9. Januar ({ 691),
Adeodatus 1. Oktober ({671), Fortunatus 14. Juni ({ ca. 600), Paulus
sen. 3. Mirz (1 760), und als letzter wahrscheinlich Paulus iun.
17. Februar ({ 820)!). An Paulus II. von Konstantinopel wird hierbei
nicht zu denken sein, da sein Tag der 30. August ist. Fiigen wir
noch hinzu, dafs das Fest Allerheiligen noch nicht aufgenommen ist,
so wird damit die wahrscheinliche Zeit der Entstehung des Kalen-
dariums angedeutet sein, welches besonders darum wichtig ist, weil es
zwischen den orientalischen und den occidentalischen als selbstindiges
Verbindungsglied in der Mitte steht.

) Gams, Series epp. p. 904.
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Dasselbe wurde 1742 in S. Giovanni Maggiore gefunden und von
Marinius, wie Mai sagt, fehlerhaft, von Mazzochius korrekter ediert?).
Die neueste Ausgabe ist von A. Mai selbst?).

§ 44. Die abendlindischen Quellen vom 5. bis 8. Jahrhundert.

Im Abendland gewann die Heiligenverehrung einen weit stirkeren
Einflufs auf die Liturgie als im Morgenland, indem der romische und
die thm verwandten Riten fiir die Heiligenfeste besondere Messen ein-
fiihrten, wihrend der Anteil, den die Heiligenverehrung dort am Kultus
erhielt, auf die kanonischen Tagzeiten, die Psalmodie beschrinkt
blieb. Anfangs waren auch bei dieser nur Lesungen aus der Heiligen
Schrift in Gebrauch, aber vom 6. Jahrhundert an lassen sich schon
Lesestiicke aus den passiones martyrum nachweisen®). Dieselben
wurden im Laufe der Zeit immer hiufiger, und damit gelangten die
Martyrologien immer mehr zur Geltung. Was den Melfsritus angeht,
so finden wir schon in den von Mone herausgegebenen &ltesten galli-
kanischen Messen eine auf den Tag des hl. Germanus*) und mehrere
im Sacramentarium Leoninum. Jahrhunderte hindurch blieben die
Heiligenmessen zwar den Messen de tempore gegeniiber noch in der
Minderzahl, wurden aber spiter so hiufig, dafs man die in den Sacra-
mentarien steckenden Heiligenfeste nachgerade in besondere Kalen-
darien herauszog, die in den Missalien vorangestellt wurden und nun
einen eigenen Teil derselben bilden. Den Sacramentarien stehen in
dieser Beziehung an Wert gleich die liturgischen Biicher, welche die
Episteln und Evangelien enthalten, die sogen. Lectionarien. Wir fithren
dem Leser zuniichst diese und dann diejenigen Martyrologien vor,
welche fiir die historische Forschung besondern Wert haben.

Dals sich im 7. Jahrhundert die Heiligenverehrung in der Li-
turgie noch in recht engen Grenzen bewegte, zeigen die Lectionarien
von Luxeuil und Silos sehr deutlich. Etwas reichlicher sind die
Heiligenfeste vertreten im sogen. Sacramentarium Leos und in dem
Missale Gothico-Gallicanum, welches Mabillon ediert hat und das dem
Ende des 7. Jahrhunderts angehiort. Im Sacramentarium Leoninum,
das unter Felix II. (483—492) entstanden ist, fehlen leider die ersten
drei Monate.

In den beiden folgenden rémischen Sacramentarien ist eine Zu-
nahme der Heiligenfeste bemerkbar. Das Gelasianum war zwar seiner

) A. S. Mazzochius, In vetus marmoreum s. Neapolitanae eccl. Kalenda-
rium commentarius, Neapoli 1744.

#) Nova collectio script. vet. V (Romae 1821), 58—65.

) Z. B. bei Awrelian von Arles, + 553; Migne 68, 596: In martyrum
festivitatibus ete.

*) Migne 138, 881. Mone, Lat. und griech. Messen aus dem 2.—6. Jahr-
hundert. Frankfurt 1850.

Kellner, Heortologie. % 15
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Entstehung nach ein speziell fiir die Stadt Rom bestimmtes liturgisches
Buch, aber die uns erhaltene Rezension ist augenscheinlich fiir eine
aulserhalb Roms zu suchende Kirche Italiens hergerichtet, wenigstens
enthilt sie eine Anzahl von Heiligen, die nicht stadtromisch sind,
namentlich am 7. August den Confessor Donatus, der nach Imola ge-
hort, am 19. desselben Monats einen Mirtyrer Magnus, der nur fiir
Césarea in Kappadocien nachweisbar ist, und am 27. einen Mirtyrer
Rufus, der nach Capua gehort. Das Vorkommen der sagenhaften
Mirtyrerfamilie Marius, Martha, Audifax und Ambacum oder Haba-
kuk ist befremdlich. Awulserdem finden sich darin noch eine Menge
von Heiligen, die man sogar in den besseren #lteren Rezensionen
des Gregorianum vergeblich sucht, nimlich: Soter, Vitalis, Felicula,
Juliana, Euphemia, Juvenal, Nereus und Achilleus, Cyrinus, Nabor,
Nazarius und Vitus, von denen manche in Rom allerdings thatséchlich
verehrt wurden, die aber in den Heiligenverzeichnissen ddr liturgischen
Biicher bis daher noch keine Stelle gefunden hatten.

Was das Gregorianische Sacramentar betrifft, so wird meistens
die Ausgabe von Menard benutzt, welche auch bei Migne abgedruckt
ist. Sie ist der Vorrede zufolge erflossen aus einem codex s. Eligii,
der der #ltere ist, und einem codezx Rodradi, der nach Menards An-
sicht um 853 geschrieben wurde. Aber auch der erstere hat schon
Zusitze aus spiterer Zeit erhalten, z. B. Projectus (25. Januar)?)
und Leo (28. Juni), wie schon eine Vergleichung mit dem Codex
von St. Alban zeigt, den das Mainzer Priesterseminar besitzt. Der-
selbe ist, wie bisher angenommen wurde, zwischen 834 und 847 ge-
schrieben und besteht aus drei verschiedenen Teilen, die zwar von
derselben Hand herriihren, aber deutlich unterscheidbar sind. Der
erste Teil enthilt das Gregorianum (fol. 1—129), dem die Messen
vom hl. Alban, von Sergius und Bacchus, von Allerheiligen und
die des hl. Augustinus als Anhang beigefiigt sind. Letatere vier
Messen fand der Abschreiber also in der urspriinglichen Vorlage
nicht. Im zweiten Teile, collectio IT, fol. 165—183, werden die Aus-
driicke contestatio und ad complendum gebraucht; er ist also frinki-
schen Ursprungs und enthiilt wieder das Kirchenjahr, wie der erste
Teil, mit Weihnachten anfangend. Der dritte Teil endlich (fol. 183
bis 204) enthilt einzelne Nachtriige, bestehend in Gebeten und Messen
fiir besondere Angelegenheiten.

Bemerkenswert ist, dals der erste Teil noch das veraltete Fest
des 13. Mai, dedicatio s. Mariae ad martyres, enthilt, dagegen am
1. November nur Nalalis s. Caesarii, die Messe fiir Allerheiligen
aber erst am Ende (fol. 131) aulser der Reihe. Das erinnert an die
Thatsache, dafs Gregor IV. (827—844) das Fest des 13. Mai auf

1) Projectus, Diakon des Bischofs Evasius von Asti, scheint in die Lango-
bardenzeit zu gehdren, und seine Verehrung datiert etwa seit Luitprand (713—743).
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den 1. November verlegte, was im Frankenreiche 835 auch geschah.
Die urspriingliche Vorlage war also sicher vor 835 geschrieben, ja
sie war noch viel ilter, weil auch die litania minor, welche Leo IIL.
etwa um 801 in den romischen Ritus aufnahm, darin noch fehlte.
Anderseits sind die drei grofsen Marienfeste bereits betreffenden
Orts eingereiht. Die Rezension des (Gregorianum also, welche der
erste Teil des Mainzer codex s. Albani reprisentiert, ist dlter als die,
welche die gedruckten Ausgaben darbieten. In der Folgezeit bis zum
15. Jahrhundert fand die Aufnahme neuer Heiligenfeste in das rémi-
sche Missale nur in sehr geringem Malse statt. Fin im Jahre 1374
geschriebenes Missale: Ordo missalis secundum consuetudinem Ro-
manae curiae, welches die Miinchener Hof- und Staatshibliothek be-
sitzt, weist gegeniiber dem Gregorianum, also in mehr als 500 Jahren,
nur eine Vermehrung von 25 Messen fiir Heiligentage auf?).

Ein fiir die Liturgik wichtiges Lectionar hat der Kanzler der
Pariser’ Universitit F. Joh. Fronteau aus einem mit Goldtusche ge-
schriebenen Prachtcodex der Kirche St. Genovefa in Paris heraus-
gegeben?). Der Herausgeber erklirt es mit Recht fiir stadtromisch,
weil iiberall die romischen Stationskirchen angegeben und fast nur
stadtromische Heilige aufgenommen sind. Hinsichtlich der Entstehungs-
zeit ist entscheidend, dafs das Fest der hl. Petronilla (31. Mai) noch
keine Stelle gefunden hat. Papst Gregor IIL niimlich fiigte erst zu
den iibrigen Stationskirchen die im coemeterium s. Petronillae hinzu?®).
Petronilla galt also bis dahin in der Stadt Rom als Heilige, ihr Fest
hatte aber in der Liturgie noch keine Stelle, weil in ihrer Kirche und
in ihrem coemeterium eine statio nicht gehalten wurde. Die litania
minor der drei Tage vor Himmelfahrt, der Leo IIL. in Rom Eingang
verschaffte, findet sich ebenfalls noch nicht. Dafs das Lectionar von
St. Geenovefa aber jiinger sei als Gregor IL., folgert der Herausgeber
daraus, dals auch die Donnerstage der Fastenzeit mit einem eigenen
officium versehen sind, welches erst dieser Papst einfiihrte*).

) Brauchbar fiir unsern Gegenstand, namentlich fiir die Heiligenfeste, erweist
sich auch ein Lectionar der orthodoxen Syrer, welches in einem Codex
Vaticanus XIX erhalten ist. Es ist zu Antiochien im Jahre 1030 im Kloster
Mar Mussa geschrieben und bietet im ersten Teile die Lektionen fiir das Kirchen-
jahr, im zweiten die fiir die Heiligenfeste, vom 1. September als Neujahrstag
beginnend. Es sind darin die Mértyrer aus der Zeit des Bilderstreites beriick-
sichtigt, einige orthodoxe Patriarchen von Konstantinopel, als letzter Nicephorus
(t 2. Juni 828) aufgenommen, dann kommen viele alttestamentliche Namen sowie
viele Apostelfeste vor, worunter catenae Petri am 16. Januar, vier Feste Johannes
des Téufers und sechs Muttergottesfeste. Romische und abendlédndische Heilige
sind aufser Laurentius nicht aufgenommen. Es ist im Text mehrfach benutzt und
wurde herausgegeben unter dem Titel Evangeliarium Hierosolymitanum von Comes
Franc. Miniscalchi-Errizzo (Verona 1862) in 2 Binden 4°.

?) Calendarium Romanum nongentis annis antiquius, ed. F. IToh. Fronto.
Parisiis 1652. Der Titel Calendarium ist nicht passend gewihlt.

%) Liber pontif., ed. Duchesne I, 420. ) Ibid. 402 vita Gregorii IT.

137
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Dieses Lectionar ist mithin zwischen 714 und 731 unter Gre-
gor IL. entstanden und sehr wichtig fiir die Liturgie. Zu bemerken
ist speziell noch seine Methode, die Sonntage nach Pfingsten zu be-
nennen. Die Marienfeste des 15. August und 8. September sind
nicht auf diese Tage, sondern wahrscheinlich nach griechischen Vor-
lagen auf 14. August und 9. September gesetzt, die Enthauptung
Johannes des Téufers auf den 30. August. An griechischen Heiligen
findet sich nur Mennas, an aufseritalienischen nur Cyprian; cathedra
Petri, exaltatio crucis (3. Mai) und Joannes ante portam Lat.
(6. Mai) sind noch unbekannt. Am 28. Juni, wo man jetzt Leo II.
papa et confessor hat, steht hier eine transiatio corporis s. Leonis.
Fronteau weist nach, dals dabei nicht an Leo II. zu denken seil).

Das sogen. Kalendarium Karls d. Gr. bildet nebst einer Oster-
tafel den Anfang eines Evangeliarium, welches 781 auf Befehl dieses
Kaisers und seiner Gemahlin Hildegard von einem Schreiber Namens
Godescalc auf purpurfarbiges Pergament geschrieben wurde. Es ist
nur dadurch bemerkenswert, dals eine Anzahl von Namen frinkischer
Heiligen in ein urspriinglich rémisches Kalendar eingetragen sind?),
namentlich Bischof Maximin von Trier (31. Mai), Bonifatius (5. Juni),
Medardus (8. Juni), Martialis (30. Juni), Kilian (1. August), Mauritius
(22. September), Remigius (1. Oktober) u. a. Der Apostel Thomas
ist auffallenderweise auf den 3. Juli gesetzt, die oben erwidhnte
Petronilla findet sich am 31. Mai.

§ 45. Die Martyrologien von Beda, Florus und Wandelbert.

Die frinkische Kirche hat vor dem 9. Jahrhundert noch kein
eigentliches Martyrologium hervorgebracht, abgesehen vom sogen.
Hieronymianum. Dagegen hat die junge angelsichsische Kirche im
8. Jahrhundert schon ein solches Werk aufzuweisen. Beda, der ge-
lehrte Geschichtschreiber der Angelsachsen, ist der Verfasser. Ob er
das Werk aus eigenem Antriebe oder auf Wunsch der Obern aus-
arbeitete, ob es blofs fiir sein Kloster oder fiir weitere Kreise be-
stimmt war, wissen wir nicht, da keine Vorrede beigefiigt ist, welche
dariiber Auskunft gibt. Das Werk wurde auch im Frankenreiche
gebraucht, wie die dort vorfindlichen Handschriften und die Neu-
bearbeitung des Florus beweisen.

Beda verfalste sein Martyrologium im Jahre 731. Es war seine
Absicht, aufser dem Todestage der Heiligen auch die Art ihres
Todes und die Namen der Richter anzugeben, durch welche sie ver-
urteilt wurden, woraus dann auch die ungefihre Zeit ihres Todes er-
sichtlich ist?). Er legte dabei das rémische Kalendar der damaligen

) Einleitung p. 98. ?) Kalendarium Karls d. Gr. von 781, heraus-
gegeben von Ferd. Piper. Berlin 1858.
3) Martyrologium de natalitiis ss. martyrum diebus, in quo ommes, quos
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Zeit zu Grunde, ging aber nach verschiedenen Richtungen iiber dessen
Rahmen hinaus, Erstens fiigte er die Heiligen Englands hinzu,
welche damals verehrt wurden und deren nicht viele sind, also Albanus,
Cuthbert, Augustinus, Mellitus, Edeltrud, Vietor und Paulinus (10. Ok-
tober), Brigida u. s. w. Dann findet sich aber auch eine verhéltnis-
mifsig grofse Anzahl von Namen frinkischer Heiligen darin, z. B.
Maximin von Trier (31. Mai), Clodoald (S. Cloud), Remigius, Dionysius
cum sociis, Lambertus (1 17. September 709), die Thebier und noch
einige andere. Den Standpunkt des Nationalkirchentums und des
Partikularismus_hat Beda ferner auch darin iiberwunden, dafs er einige
Namen aus dem Alten Testament eingereiht hat, z. B. Ezechiel
(10. April), Jeremias (1. Mai), Elisius (14. Juni), Isaias (6. Juli),
Samuel (20. August) u. s. w., deren Monatsdata meistens die der
griechischen Menologien sind.

Beda hat fiir sein Martyrologium fleifsig gesammelt und seine
Vorlagen durch Notizen aus seiner Privatlektiire bereichert. Dies
geht unter anderem daraus hervor, dafls er bei den Mirtyrern Castus
und Amilius (22. Mai) Cyprians Schrift De lapsis citiert, der er auch
die Namen entnommen hat. Weitere Quellen, die er benutzte, waren
die gesta pontificum, Eusebius' Schriften, Gregors Dialoge und
namentlich eine Anzahl von passiones martyrum. Bedas Werk ist
ein fleifsiges Originalwerk, und die Art der Bebandlung zeugt von
gater Auffassung, aber trotz seines Fleilses hat er nur ungefihr fir
180 Tage Material aufgefunden, die Hilfte der Tage des Jahres ist
unbesetzt; anderseits ist es inhaltreicher als die friinkischen Kalen-
darien des 8. Jahrhunderts, und die den einzelnen Heiligennamen bei-
gegebenen Notizen zeichnen sich durch Kiirze und Prizision aus.

Obwohl also Bedas Arbeit ihre nicht zu leugnenden Verdienste
hat, so geniigte sie nicht fir lange Zeit. Sie wurde fleilsig ab-
geschrieben und benutzt, aber sofort mit Zusitzen aller Art versehen,
wie die grofsen Verschiedenheiten in den vorhandenen Handschriften
beweisen. . Vielleicht hat sie sogar im Auslande mehr Anklang ge-
funden als in der Heimat. Denn ein Kanon der zweiten Synode von
Cloveshove, die 747, also erst 12 Jahre nach Bedas Tode gehalten
wurde, ordnete, ohne Beda auch nur zu erwihnen, den Gebrauch
des romischen Martyrologiums an?).

Was die Ausgaben angeht, so erschien Bedas Martyrologium
zuerst Koln 1616. Da aber in dem hier dargebotenen Texte alle
Tage des Jahres mit Heiligennamen besetzt sind, so konnte es un-

invenire potui, non solum qua die, verum etiam quo genere certaminis vel sub
quo iudice mundum vicerint, diligenter adnotare studui, sagt Beda bei der Auf-
zahlung seiner Schriften.

') Itemque per gyrum totius anni natalitia sanctorum uno eodemque die

iuxta martyrologium eiusdem Romanae ecclesiae cum sua psalmodia et cantilena
venerentur. Can. 13.
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moglich den echten Beda darstellen; denn in diesem waren nach dem
Zeugnisse alter Schriftsteller viele Tage leer geblieben. Der Bollandist
Henschen fand nun zunéichst unter den Manuskripten der Konigin
Christina von Schweden ein Fragment des echten Beda und spiter
in Dijon den vollstiindigen Text, der im zweiten Bande des Miirz der
Acta SS. abgedruckt wurde?).

Bedas Martyrologium wurde neu bearbeitet und ganz bedeutend
vermehrt von einem gewissen Florus. Nach Wandelbert von Priim ?)
soll das der Subdiakon Florus von Lyon, spiiter Diakon daselbst,
gewesen sein, der im Jahre 852 eine Streitschrift gegen Scotus Erigena
richtete und im Jahre 860 starb, also ein Zeitgenosse des Wandel-
bert. Dem steht die Autoritiit des Trithemius gegeniiber, der meint,
Florus sei um 760 Ménch im Kloster S. Trudo, Didzese Liittich,
gewesen. Obwohl Trithemius fiir diese Meldurg keine Quelle angiebt,
stimmen ihm die Litterarhistoriker, namentlich auch Fabricius, durch-
gingig bei. Indessen, es fragt sich doch, ob er oder Wandelbert
recht hat, da eine so bedeutende Vermehrung des Werkes — es sind
alle Tage des Jahres mit Namen von Heiligen ausgefiillt — so bald nach
Beda und vor Erscheinen des grofsen Martyrologiums von Ado sehr
auffallend erscheint. :

Eine Bearbeitung des Bedaschen Martyrologiums in Versen lieferte
der Monch Wandelbert zu Priim im 25. Jahre des Kaisers Lothar 1.,
d. 1. 8487). Wichtigkeit fiir die Geschichte oder Bedeutung fiir die
Entwicklung des betreffenden Zweiges der Litteratur ist dem Werk-
chen nicht beizulegen, doch kann es fiir die Lokalgeschichte heran-
gezogen werden?),

) Beide Rezensionen sind nebeneinander gestellt bei Migne t. 94. Ebenda
ist col. 1147sqq. ein Kalendarium Anglicanum abgedruckt. Auffallend und dunkel
sind in Bedas Werke am 7. Februar: Britanniis in Augusta natale Augusti epi-
scopi et martyris und das Vorkommen von Allerheiligen am 1. November neben
dem Feste des 13. Mai, dessen Verlegung auf 1. November erst unter Gregor IV.
(827—844) erfolgte. Unverstidndlich bleibt 19. August: Andreas mit 2597 Genossen.

%) Wandelbert, ed. Migne 121, 577; cf. 119, 10. 11.

%) Wandelbert war 35 Jahre alt, als er das Martyrologium verfalste, also
813 geboren. Binterim V, 64.

*) Ebenso die genannten andern Werke; z. B. Florus hat beim 10. Oktober
Gereon mit 315 Genossen aufgenommen, die bei Beda fehlen, Ursula aber kennt
er noch nicht. Dagegen redet Wandelbert unter dem 21. Oktober von Scharen
von Jungfrauen, die nach Tausenden zdhlen, die der Tyrann in Ko6ln ermordet
habe, deren Trophien an den Ufern des Rheines erglinzen; Gereon aber werden
als Gefihrten Cassius, Florentius und Victor beigegeben (Migne 94, 1067. 1078;
121, 614), wihrend nach dem viel jingeren Kalendar, das Binterim ediert hat,
Ursula nur 10 Gefdhrtinnen hatte.
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§ 46. Die Martyrologien des 9. Jahrhunderts von Ado, Usuardus,
Rabanus Maurus und Notker Balbulus. Schlufs.

Die bedeutendste Erscheinung auf diesem Gebiete der Litteratur
und ein Werk, welches auch noch jetzt Bedeutung fiir die wissen-
schaftliche Forschung besitzt, ist das Martyrologium des Ado,
Bischof von Vienne.

Ado war um das Jahr 800 im nordlichen Frankreich geboren,
kam in frilher Jugend in das Kloster Ferriéres, Ditzese Sens, und
wurde von dort.nach dem Kloster Priim geschickt, wo er unter dem
Abte Markward (829—853) mehrere Jahre lebte. Infolge von An-
feindungen verlie[s er Priim und begab sich nach Rom, wo er fiinf
Jahre zubrachte, und ging von da nach Ravenna. Spiter kehrte er
nach Frankreich zuriick und lebte einige Zeit als einfacher Ménch in
einem Kloster in der Nihe von Lyon. Nach dem Tode des Bischofs
Agilmar von Vienne ({ 7. Juli 860) wurde er dessen Nachfolger und
starb am 16. Dezember 873.

Das Martyrologium, welches seinen Namen triigt, stellte er zu-
sammen, bevor er Bischof wurde, um 858, und die Grundlage dazu
lieferte ihm ein sehr altes Martyrologium, welches er in Ravenna
kennen gelernt hatte, und das, wenn seine Nachrichten zuverlissig
sind, ein Bischof von Aquileja, dessen Namen er nicht angiebt, von
einem romischen Bischof, den er auch nicht mit Namen kennt, er-
halten habe. Das iibrige Material sammelte er selbst, namentlich
studierve und excerpierte er alle passiones martyrum, deren er hab-
haft werden konnte. Von diesen seinen Quellen ist im Laufe der Zeit
manches verloren gegangen, wodurch sein Martyrologium fiir uns um
8o wichtiger geworden ist.

Es besteht aus drei Teilen: 1. einem Kalendarium, in welchem
alle Tage einfach oder mehrfach mit Heiligennamen besetzt sind und
das natiirlich nur kurze Notizen enthilt. Es fiihrt in den Ausgaben,
freilich mit' Unrecht, den Titel Vetus martyrologium Romanum, den
es den ersten Herausgebern Jak. Mosander und Heribert Rosweyde
verdankt?); 2. einem libellus de festivitatibus ss. apostolorum?);
3. dem eigentlichen Martyrologium?), bestehend aus Excerpten aus
den Mirtyrerakten und andern Schriften.

Bemerkenswert sind besonders noch die Mitteilungen, welche er
in der Einleitung zu diesem Werke macht#). Bs sei ihm von heiligen
Miinnern, sagt er, offenbar seinen Vorgesetzten und dem damaligen
Bischofe Remigius von Lyon, aufgetragen worden, das Martyrologium
zu vervollstindigen. In dem des Beda, welches schon Florus vermehrt
habe, seien noch eine Anzahl von Tagen ohne Heilige geblieben.

') Migne 123, 146—178, %) Ibid. col. 182—202.
%) Ibid. col. 202—410, %) Ibid. col. 143. 144
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Diese Liicken habe er ausfiillen sollen und sich zu diesem Zwecke die
Handschriften der passiones martyrum verschafft, die er dann zum
Nutzen der schwicheren Briider excerpiert habe; als Grundlage habe
ihm das erwiihnte alte, aus Rom stammende Martyrologium gedient.

Das aufrichtige Gestindnis seiner Absicht, die von seinen Vor-
giingern leer gelassenen Stellen ausfiillen zu wollen, kinnte ein Vor-
urteil gegen die Zuverlissigkeit und Giite seiner Arbeit erwecken.
Allein durch einen niheren Einblick in dieselbe wird das Vorurteil
doch zerstreut und wiirde noch mehr schwinden, wenn man die ur-
spriingliche Form ganz genau vor sich hitte. Denn in den jetzigen
Ausgaben ist doch einiges spiterer Zusatz, z. B. Rictiovarus.

Dafs die Kélner Handschrift des Martyrologiums, die Rosweyde
edierte, aus Stablo stammt, erhellt aus dem, was unter dem 20. April
und 17. November notiert ist, und mdgen dort auch wohl die Namen
einiger frinkischen Heiligen hinzugesetzt worden sein. In der Auf-
nahme alttestamentlicher Heiligen verfuhr Ado noch freigebiger als
Beda. Die Vermutung Rosweydes, das vorangestellte Kalendar, der
sogen, kleine Ado, sei das romische Martyrologium, von welchem
Gregor L. im Briefe an Eulogius spricht, ist durch nichts bewiesen und
offenbar irrig; denn in jenem waren sicher keine alttestamentlichen
Namen zu finden. HEs ist gar kein Martyrologium, sondern ein
Kalendarium und hat von den KEigentiimlichkeiten des damals gel-
tenden stadtromischen Heiligenverzeichnisses nichts an sich. KEs
ist auch kein selbstindiges Werk, sondern nur ein Auszug, den
Ado aus seinem Werke machte, eine Inhaltsiibersicht, die er ihm
voranschickte. Die beiden Teilen vorangeschickte Vorrede betrifft
wesentlich das Martyrologium, nicht diesen Auszug. Dals dieser
Auszug in Handschriften, mit einigen spiteren Zusitzen versehen,
auch fiir sich allein ohne das eigentliche Werk vorkommt?), hat den
ersten Herausgeber verleitet, es fiir eine besondere Schrift zu halten.
Es ist aber nur der Auszug, dessen man sich in Stablo und Malmedy
bediente, kein urspriinglich romisches Werk. Dals der damalige
rémische Heiligenkalender mit hineingearbeitet ist®), leuchtet ein und
geht auch aus der Vorrede Ado’s hervor?®).

Nach dem Vorgange und Muster Ados verfalste ein oder zwel
Dezennien spiter Usuardus sein Martyrologium, welches er 875 Karl

1) Darum hatte Mosander vor Rosweyde den grofsen Ado fiir sich allein
herausgegeben, ohne den kleinen.

?) Allerheiligen z. B. ist am 1. November aufgenommen, aber am 13. Mai
die Dedicatio s. Mariae ad Martyres noch beibehalten.

%) Quod ego diligenti cura transscriptum ... in capite huius libri po-
nendum putavi. Vom blofsen Abschreiben kann das transscriptum nicht zu ver-
stehen sein, sondern vom Umarbeiten. Denn das romische Heiligenverzeichnis hat
keine alttestamentlichen Namen, Jeremias, Moses etc., keinen Albanus, keinen
Servatius etc. etc. erwihnt. Dieses Mart. Rom. parvum verdient nicht die Stelle,
die Achelis S. 112 ihm zuweist.
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dem Kahlen widmete. Usuardus lebte als Monch im Kloster des
hl. Germanus in pratis (St. Germain des prés), damals vor den Thoren
von Paris gelegen, jetzt innerhalb der Stadt. Dasselbe ist lange
nicht so reichhaltig als das von Ado, hat aber den Vorzug glatter,
abgerundeter Form und ebenmilfsiger Behandlung des einzelnen. Ge-
rade dieser Vorzug machte es fiir den Gebrauch beim Chordienst
besonders geeignet, und es wurde deshalb im ganzen Abendlande in
allen Benediktinerklostern gebraucht?) und auch in den Kirchen Roms,
die vatikanische Basilika von St. Peter ausgenommen, so dafs es am
Ende des 15. Jahrhunderts sozusagen das allgemeine Martyrologium
der abendlindischen Kirche war und man vielfach kein anderes
kannte?).

Der Wert dieser Arbeiten hingt natiirlich ab von den Quellen,
welche den Redaktoren zu Gebote standen, und von ihren person-
lichen Anlagen, ob sie von Wundersucht beherrscht oder kritisch
veranlagt waren.

Gewissermalsen als Nachziigler auf diesem Gebiete sind noch
zwei Martyrologien deutscher Verfasser zu nennen, nimlich das des
Rabanus Maurus und des Notker Balbulus.

Ersterer arbeitete als Erzbischof von Mainz ein Martyrologium
aus, welches er-aber nur aus sekundéren Quellen schopfte. Hs ist dem
Abte Radleich von Seligenstadt gewidmet, der 853/54 starb und fiir
welchen Raban auch das Epitaphium verfafste?). Die Abfassung
des Martyrologiums ist also etwas frither zu setzen, etwa 850 oder
851; ein bestimmtes Jahr dafiir ist nicht zu ermitteln. Als Quellen
benutzte er aufser den ihm zuginglichen Mirtyrerakten das Hierony-
mianum, Beda und Florus. Die Behandlung der Materien ist eine
sehr ungleiche, manchmal bietet es lange Erzihlungen, manchmal aber
nichts weiter als die Namen. Fabeln und historische Irrtiimer sind
darin nicht selten.

Dasselbe gilt vom Martyrologium des Notker Balbulus, der von
840912 als Monch in St. Gallen lebte und unter Papst Formosus
(891—896) dieses Werk redigierte. Er hat das sogen. Hieronymia-
num gekannt und benutzt, z. B. beim 9. August, V Id. Aug. Sonst
standen ihm aber gute Quellen nicht zu Gebote, ein Mangel, dessen
er sich auch bewulst ist, wenn er z. B. sagt: Cuius causae nos ul-
pote barbari et in exlremis mundi climate posili sumus ignart*).

Alle diese Schriften haben nur privates, kein offizielles Ansehen,
und das Entstehen so vieler Martyrologien nach dem Hieronymianum
ist ein Beweis, dafs letzteres dem liturgischen Bediirfnis doch nicht

1) Biwmer, Gesch. des Breviers S. 474.

2) H. Laemmer, De martyrol. Rom. p. 19.

%) Boehmer- Will, Regesta archiep. Mogunt. I, 67. 68. Das Martyrologium
Rabans ist abgedruckt bei Migne t. 110.

9 Migne 181, 1070. Vgl. Binterim V, 62.
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recht geniigte und verhéltnismifsig wenig gebraucht wurde. Man sah es
allenfalls vielleicht als ein Kapitel aus dem Buche des Lebens an, worin
nach dem Ausspruch des Verfassers der Apokalypse die Namen derer
eingetragen sind, welche gesiegt haben und in die himmlische Herr-
lichkeit eingehen?), aber spezielle Erbauung lifst sich aus diesem diirren
Namenverzeichnis nicht schopfen. Jedoch auch die besseren Mar-
tyrologien geniigten im 16. Jahrhundert lingst nicht mehr, und
Gregor XIII. hatte die ernstliche Absicht, fiir den gottesdienstlichen
Gebrauch etwas Besseres herzustellen. Er trat der Verwirklichung
dieser Absicht néher, indem er 1580 den gelehrten Kardinal Wilhelm
Sirlet damit beauftragte, das in Rom gebrauchte Martyrologium auf
Grund der &lteren und besseren Handschriften von den Fehlern zu
reinigen, welche sich im Laufe der Zeit eingeschlichen hatten?). Dieser
gesellte sich zehn andere Gelehrte als Gehilfen bei, worunter Cisar
Baronius und der Astronom Al. Lilius. Baronius wurde die Seele
des Unternehmens, und nach dreijihriger Arbeit brachte man das
Martyrologium Romanum Gregorii XIII. zu stande, welches durch
ein vom 14. Januar 1584 datiertes pipstliches Schreiben zum aus-
schliefslichen Gebrauch im Chore bei den kanonischen Tagzeiten vor-
geschrieben wurde. Baronius legte seiner Arbeit den Usuardus zu
Grunde, wobei er ihn durch Benutzung der damals vorhandenen Hilfs-
mittel berichtigte und vermehrte. Wenn er die Hilfsmittel hiitte be-
nutzen konnen, die spéter erschienen, oder gar die, welche wir jetzt
besitzen, so wiirde die Arbeit natiirlich noch besser ausgefallen sein.
So aber blieben noch manche der fritheren Fehler stehen, und die
Herausgeber waren weit davon entfernt, fiir ihr Werk Fehlerlosigkeit
zu beanspruchen, sondern nahmen in den spiteren Auflagen und
schon in der von 1586 Verbesserungen vor. KEs ist auch nicht ein-
mal notwendig, alle im romischen Martyrologium verzeichneten Per-
sonen als Heilige in liturgischem Sinne anzusehen, und die Aufnahme
in dasselbe ist nach dem Ausspruch Benedikts XIV. keineswegs
gleichbedeutend mit der Heiligsprechung?). Seit Baronius ist zwar
das offizielle Martyrologium nicht wieder umgearbeitet worden, aber
die Wissenschaft ist in dieser langen Zeit nicht unthitig geblieben,
sondern hat im einzelnen sehr vieles aufgeklirt und berichtigt, im
grofsen und ganzen aber die Prinzipien erkannt, wonach auf dem
Gebiete der Heiligengeschichte ilterer Zeiten gearbeitet werden muls,
néimlich, dafs man iiberall auf die iltesten vorhandenen Nachrichten
zuriickgreifen und wo Widerspriiche sich zeigen, den einheimischen
offiziellen Quellen, wenn solche vorhanden sind, den Vorzug geben
und ihnen Glauben beimessen muls.

1) Offenb. .3, 55 20, 12; 21, 27, Bhil..4,3. ) Laemmer 1. c. p. 10—17.
3) Benedict. XIV., De servorum Dei beatificatione I, 43 und IV, pars 2, p. 17.
Vgl. N. Paulus, Martyrologium und Brevier als historische Quellen, Katholik 1900,

1, 355.
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Nachtrag zu Seite 24 und 25.

Aufser in den S. 24 genannten Liindern werden nur die vier
franzosischen Feiertage auch noch gehalten: in Holléndisch-Limburg
(Diézese Roermond), Genf-Lausanne und im Fiirstentum Birkenfeld
nebst Oberamt Meisenheim (Diozese Trier).

In Holland gelten im Erzbistum Utrecht und Bistum Harlem
als volle Feiertage mit Sonntagsruhe: die zweiten Feiertage der drei
Hauptfeste, Neujahr, Epiphanie, Mari Verkiindigung und Himmelfahrt;
fiir Lichtmefs, Marii Geburt und Empfingnis besteht nur das Gebot,
die Messe zu horen; in den Dibzesen Breda und Herzogenbusch da-
gegen sind auch diese drei Tage noch volle gebotene Feiertage. (Pius-
Almanach 1898, Amsterdam, A. Kusters.)

In Preufsen feiert die Erzdiozese Gnesen-Posen auch den
15. August und 8. September, Gnesen iiberdies noch den 23. April
als Tag des Didzesanpatrons, die Didzese Posen den Tag des
hl. Stanislaus und die Diézese Hildesheim das Fest des Erzengels
Michael.

In der Schweiz sind die Verschiedenheiten am bedeutendsten.
‘Wiihrend in den katholischen Urkantonen die S. 25 genannten Tage
gehalten werden, feiert man in den zur Didzese St. Gallen gehorigen
Kantonen den 19. und 25. Mirz, sowie den 24. und 29. Juni und
8. September nicht, dagegen den 16. Oktober als Tag des Ditzesan-
patrons, des hl. Gallus. In Basel-Solothurn, ausgenommen den Kanton
Luzern, werden die zweiten Feiertage, sowie der 24. und 29. Juni,
8. September und Fronleichnam nicht am Tage gefeiert, in Wallis,
Didzese Sitten, die zweiten Feiertage und Fronleichnam ebenfalls
nicht, dagegen der 22. September als Fest des hl. Mauritius. In der
Digzese Lugano wird auch der Tag des hl. Karl Borroméus, 4. No-
vember, festlich begangen.



Chronologische Ubersicht.

Die wichtigeren Vorgénge auf dem Gebiete der Liturgie und Heortologie

1. Jahrhundert.

II. Jahrhundert.

ITI. Jahrhundert.
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Um 350
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360
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Um 385—387

Um 370—380
386

in zeitlicher Reihenfolge.

Die Osterfeier erwihnt von Paulus 1 Kor 5, 7f.: Pascha
nostrum vmmolatus est Christus. Itaque epulemur, non in fer-
mento veteri . . . sed mn azymis sinceritatis et vertitatis.

Der 6. Januar wird in Alexandrien von einem Teile der
Christen als Geburtstag Christi angesehen.

Die Feier von Ostern und Pfingsten bezeugt durch Tertullian,
De bapt. 19, und Origenes, C. Cels. VIII, 22. Das Epiphaniefest
bezeugt durch die Predigt Hippolyts auf Theophanie.

Die Feier von Epiphanie bezeugt fir Thracien im Martyrium
s. Philippi ep. Heracleensis c¢. 2.

Auffindung des hl. Kreuzes durch Helena. Excerpta lat. Barbari,
ed. Fricke p. 358.

Konstantin verbietet durch Gesetz vom 3. Juli, an Sonntagen
Gerichtssitzungen zu halten. Cod. Theod. IT, 8, 1.

starb, 80 Jahre alt, die hl. Kaiserin Helena, Erbauerin einer
Kirche zu Bethlehem und einer bei Jerusalem, auf dem Olberge.
Euseb., Vita Const. ITI, 43.

Am 14. September wird die von Konstantin erbaute Haupt-
kirche zu Jerusalem eingeweiht. Sie fiihrt den Namen Mar-
tyrium oder Anastasis. Euseb. L c. III, 25 u. 35. Der Tag der
Kirchweihe ist zugleich festum Sdwoewg tod tepion oravpod.
Das 40tdgige Osterfasten fiir Agypten bezeugt durch Athanasius.
Zur Zeit Julius’ I. wurde in Rom der 25. Dezember als Ge-
burtsfest Christi gefeiert.

Der Himmelsfahrtstag ein‘allgemeines Fest. Socrates, h. e. VII, 26.
Der 22. Februar gilt in Rom als natale Petri de cathedra und
der 29. Juni als Todestag der Apostelfiirsten.

Ubertragung der Reliquien des hl. Timotheus nach Konstan-
tinopel am 1. Juli. Fasti Idat. Hieronymus, Chron. ed. Schoene
i, 195:

Am 38, Miirz Ubertragung der Reliquien des Apostels Andreas
und des Evangelisten Lukas nach Konstantinopel in die Ba-
silika der hll. Apostel. Fasti Idat. Chron. pasch. Hieron. catal. 7.
Das Epiphaniefest fiir Gallien bezeugt durch Ammianus Mar-
cellinus.

Am 25. Dezember das Weihnachtsfest zum erstenmal in Kon-
stantinopel getfeiert durch Gregor von Nazianz.

Das Epiphaniefest fiir Spanien bezeugt. Syn. Sarag. c. 3. —
Theodosius d. Gr. erlifst am 27. Mirz ein Gesetz, wonach in
der 40tdgigen Fastenzeit keine Gerichtssitzungen gehalten
werden sollen.

Das Fest der Darstellung Jesu im Tempel durch die Pilgerin
von Bordeaux fiir Jerusalem bezeugt. Desgleichen die Feier
des 14. September.

Abfassung eines arianischen Kalendarium oder Martyrologium.
Auffindung der Reliquien der hll. Gervasius und Protasius in
Mailand durch Ambrosius. Migne 14, 93. — Theodosius ver-
bietet durch Gesetz vom 26. Februar abermals die (eigen-
miichtigen) Translationen von Gebeinen der Heiligen, die Zer-
stiickelung von Leichen der Mirtyrer und den Handel damit.
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Cod. Theod. IX, 17, 7. Tust. ITI, 44, 14. — Gesetz yom 26. Fe-
bruar, wonach den Schiedsgerichten verboten wird, an Sonn-
tagen Verhandlungen vorzunehmen und Schulden gerichtlich
beizutreiben. Cod. Theod. I, 8, 18; VIIIL, 8, 3; X1, 7, 18. —
Gesetz des Theodosius vom 20. Mai, worin verboten wird, an
Sonntagen Zirkusspiele und theatralische Auffithrungen zu veran-
stalten. Cod. Theod. XV, 5, 2. — Das Weihnachtsfest wird zum
erstenmal in Antiochien begangen; nach andern 387 oder 388.
Theodosius I. und Valentinian II. erlassen ein Gesetz, wonach
sieben Tage vor und sieben Tage nach Ostern keine Gerichts-
sitzungen sein sollen.

Tn Bdessa werden die Gebeine des Apostels Thomas in die
grofse Kirche iibertragen. Socrates, Hist. eccl. IV, 18. Chron.
Edess., ed. Assemani, h. a.

In Konstantinopel das Weihnachtsfest definitiv angenommen.
Johannes Chrysostomus am 26. Februar zum Patriarchen von
Konstantinopel erwihlt.

Honorius und Arkadius verbieten, an Sonntagen Wettrennen
zu veranstalten. Cod. Theod. II, 8, 23.

Dieselben Kaiser verbieten am Weihnachtstage, an Epiphanie
und in der Osterzeit die Zirkusspiele. Cod. Theod. II, 8, 24.
Auffindung der Reliquien des hl. Stephanus sowie der Gebeine
des Gamaliel und Nikodemus durch den Priester Lucianus von
Jerusalem in Caphargamala. Roncalli IT, 259. Andere Chro-
nisten geben 415 den 5. Dezember. Idatius und Marcellinus
Comes Romne. IT, 100 und 279.

Der Todestag der Apostel Petrus und Paulus wird fiir Rom
als kirchliches Fest bezeugt durch Prudentius, Perist. XL
Theodosius dehnt das Verbot der Abhaltung von Spielen auf
die Pfingstwoche aus. Cod. Theod. XV, 5, 5.

Die bereits erfolgte Annahme des Pfingstfestes von Alexandrien
durch Bischof Paul von Emesa bezeugt.

Patriarch Proklus lifst die Gebeine des hl. Johannes Chryso-
stomus nach Konstantinopel transferieren am 27. Januar.
Kaiserin Eudokia iibertrigt die Religuien des hl. Stephanus
von Jerusalem nach Konstantinopel und deponiert sie am
21. September in der Basilika des hl. Laurentius.

Die Quatemperfasten fir Rom durch Leo d. Gr. bezeugt.

Der Kalender des Bischofs Polemius Silvius von Sitten fiir
Siidgallien.

Auffindung des Hauptes Johannes des Téufers zu Emesa und
Translation desselben nach Konstantinopel am 24. Februar.
Die Bittprozessionen der Rogationstage durch Mamertus von
Vienne eingefiihrt.

Bischof Perpetuus von Tours ordnef das Adventsfasten an. —
Die beiden Feste Johannes des Taufers natwitas und decollatio
in Tours gefeiert.

Das Fest Peter und Paul am 29. Juni in Konstantinopel an-
genommen. Theodorus Lector, Hist. eccl. IT, 10. Theophanes,
Chron. ad an. 492.

Papst Gelasius gestattet, an den Quatempersamstagen und Mitt-
fasten Ordipationen von Priestern vorzunehmen. Epist. ad
episc. Luc. c. 11.

Palistinensische Monche feiern in ihren Klostern alljahrlich
das Gedichtnis der hl. Gottesgebdrerin (pynpi) thg deotonov).
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Kaiser Anastasius ldlst die Gebeine des Apostels Bartholomius
nach der von ihm befestigten Grenzstadt Daras in Mesopo-
tamien bringen. Theodorus Lector, Hist. eccl. II, 57. Niceph.
Call., Hist. eccl. XVI, 87. Muralt, Chron. Byz. ad h. a.

Die Synode von Agde c. 63 ziahlt Natiwvitas s. Ioh. Bapt. zu
den gebotenen Feiertagen.

Kaiser Justinian I. erneuert das Verbot, am 25 Dezember und
am 6. Januar Gerichtssitzungen zu halten.

wurde das Fest Lichtmefls am 2. Februar zum erstenmal in
Konstantinopel begangen und von Justinian fiir das ganze
Reich vorgeschrieben. Theophanes, Chron. ed. de Boor I, 345.
— Patriarch Mennas iibertrdgt die Reliquien von Andreas,
Lukas und Timotheus in die eben vollendete Apostelbasilika zu
Konstantinopel. Auf einem Wagen sitzend hielt er die loculz
auf den Knieen. Theophanes p. 352.

Justinian I. erbaute der hl. Anna zu Ehren eine Kirche im
zweiten Stadtviertel von Konstantinopel. Muralt, Chron. Byz.
p. 222. Procopius, De aed. I, 2. 8.

Die drei Feste Marid Geburt, Verkiindigung und Reinigung
angeblich von Kaiser Mauritius eingefiihrt.
Die Adventssonntage, fiinf an der Zahl, erscheinen im Gela-
sianum.

Entstehung des sogen. Martyrologiwm Hieronymianwm.

Papst Gregor d. Gr. erhoht die Feierlichkeiten der KLtania
maior in Rom.

Kaiser Phokas iiberlifst dem Papst Borifatius IV. das Pantheon,
welcher es in eine Kirche verwandelt und am 13. Mai der
hl. Jungfrau Maria und allen hll. Mirtyrern weiht. Es heilst
seitdem Maria ad martyres.

Der Perserkénig Siroes liefert dem Kaiser Heraklius beim
Friedensschluls den aus Jerusalem geraubten Teil des heiligen
Kreuzes wieder aus.

Das Fest exaltationis s. crucis fiir Spanien durch den Lectio-
narius von Silos bezeugt.

Papst Sergius I. ordnet an, dals am Feste Annuntiationis
Domini sowie Dormitionis und Nativitatis b. M. V. in Rom
Prozessionen (litaniae) stattfinden.

Beda Ven. verfalst sein Martyrologium.

Das Quatemperfasten in England gesetzlich angeordnet.
Desgleichen in Deutschland.

Die octava Domini, 1. Januar, erscheint als festum circum-
cisionis im Kalender Karls d. Gr.

Unter Hadrian I. wird das Sacramentarium Gregorianuwm nach
dem Frankenreich gesandt und dort eingefiihrt.

Paulus Diaconus kompiliert auf Geheils Karls d. Gr. ein
Homiliarium.

Die zweite Synode von Nicia stellt den Bilderkult wieder her.
Entstehung des Menologium von Konstantinopel.

Gregor IV. verwandelt das Fest aller hll. Mirtyrer, 18. Mai,
in ein Fest Allerheiligen und legt es auf den 1. November.
Kaiser Ludwig der Fromme fiihrt das Fest Allerheiligen im
frinkischen Reiche ein.

‘Wandelbert von Priim kompiliert ein Martyrologium.
Rabanus Maurus kompiliert ein Martyrologium.

Bischof Ado von Vienne verfalst sein Martyrologium.
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Der Monch Usuardus widmet Karl dem Kahlen sein Martyro-
logium.

Notker Balbulus, Monch und Abt in St. Gallen, kompiliert ein
Martyrologium.

wird in Liittich durch Bischof Stephan der 1. Sonntag nach
Pfingsten als Fest ss. Trionitatis gefeiert.

Entstehung des Martyrologium von Silos.

Erste pipstliche Heiligsprechung (der hl. Ulrich durch Papst
Johann XV. kanonisiert).

Abt Odilo von Clugny fithrt in seinem Orden die commemoratio
omwawm fideliwm defunctorum, 2. November, ein.

wird das festum conceptionis b. M. V., 8. Dezember, in mehrere
Kirchenkalender (Neapolit.) aufgenommen.

Entstehung des Menologium Basilianum.

Annahme des romischen Ritus in Aragonien unter Konig
Sancho Ramirez.

Annahme des romischen Ritus in Kastilien.

Gregor VII. reduziert die Zahl der Adventssonntage auf vier.
wird durch Anselm von Canterbury das festum conceptionts
b. M. V. in England eingefiihrt.

Innocenz III. ermahnt den Bischof von Worms, das festum
conversionis s. Pauli ap. in seiner Diczese zu feiern, wie esin
Rom iiblich sei. Reg. I, 44.

Innocenz III. regelt den Gebrauch der Farben in betreff der
Kultusgewander.

wurde in Liittich zum erstenmal das Fronleichnamsfest be-
gangen.

wurde das Fest Pauli Bekehrung in Koln durch Erzbischof
Konrad von Hochstaden angenommen.

findet sich das Fest Marid Heimsuchung im Minoritenorden
gefeiert.

wurde dasselbe durch Urban IV. fiir die ganze Kirche vor-
geschrieben.

Bonifatius VIIL. erhebt alle Aposteltage zu festa duplicia.
wiederholte Clemens V. auf der Synode von Vienne die Vor-
schrift, das Fronleichnamsfest iiberall zu feiern.

wiederholte und bestitigte Johann XXII. die Bulle Urbans IV.
in betreff des Fronleichnamsfestes.

machte die Synode zu London Conceptio b. L. V. zum vollen
Feiertag fiir die Kirchenprovinz.

wurde das festum ss. Trinitatis durch Johann XXTI. allgemein
vorgeschrieben.

ordnet Innocenz VI. auf Wunsch Kaiser Karls IV. das festum
lanceae et clavorum an.

fiihrt Gregor XI. das festum praesentationis b. B. V. ein.
macht Urban VI. das festum visitationis b. M. V. zu einem
allgemeinen fiir die ganze Kirche.

Kanzler Joh. Gerson milsbilligt die grofse Zahl der Feiertage.
erschien die Schrift des Nikolaus von Clemang gegen Ver-
mehrung der Festtage.

Das festwum VII dolorwm b, M. V. in Koln angenommen.
Fest der sieben Schmerzen Marid vom Kélner Provinzialkonzil
approbiert.

befiehlt Calixtus III., nach dem Vorgang der Griechen das
Fest der Verklirung des Herrn am 6. August zu feiern.



1474
1477
1523

1536/37
1563

1568
1570
1582
1584
1588
1602
1604
1608
1621
1631
1634
1642
1669
1683
1688

1721

1727

1765
1772
1788

1802

1828
1854

1870
1892
1893

= Sado -

Sixtus I'V. genehmigt die offentliche Verehrung des hl. Joseph

-und der hl. Anna.
. nahm Sixtus I'V. die Conceptio immaculatae virg. Mariae ins

romische Breyvier auf.

Luthers verdeutschtes Taufbiichlein. Zweite Auflage. 1526 An-
weisung zur Spendung der Taufe.

Das vierzigstiindige Gebet in Mailand eingefiihrt.

iibertrdgt das Konzil von Trient in der Sitzung vom 5. Dezember,
sess. XXV, dem Papste die endgiiltige Regelung der auf Brevier
und Missale beziiglichen Angelegenheiten.

erschien das revidierte romische Brevier.

erschien das revidierte romische Missale.

Kalenderreform durch Gregor XIII. vom 15. Oktober.
erschien das von Baronius bearbeitete offizielle Martyrologium
Romanwum, eingefiihrt durch Bulle vom 14. Januar.

Sixtus V. errichtet die Congregatio ritwum durch die Bulle
Immensa aeterni.

Clemens VIII. veranstaltet eine Revision des romischen Breviers.
Clemens VIIL veranstaltet eine Revision des romischen Missale.
Paul V. gestattet die Feier des Schutzengelfestes. Erlals vom
27. September.

Gregor XV. macht den 19. Mérz zu einem allgemeinen Feier-
tag zu Ehren des hl. Joseph.

Urban VIIL. veranstaltet abermals eine Revision des romischen
Breviers.

Urban VIII. veranstaltet abermals eine Revision des romischen
Missale.

Urban VIIL reduziert die Feiertage (in foro) durch die Bulle
Universa per orbem.

Clemens IX. errichtet die Congregatio indulgentiarum et ss.
reliquiarwm.

Innocenz X1I. gestattet auf Antrag Kaiser Leopolds die Feier des
festum nominis Mariae zum Andenken an die Befreiung Wiens.
Die offentliche Verehrung des hl. Herzens Jesu nimmt ihren
Anfang.

Papst Innocenz XIII. verordnet auf Antrag Kaiser Karls VL,
dafls das festum mominis Iesw am zweiten Sonntag nach
Epiphanie gefeiert werde.

Benedikt XIII. nimmt eine weitere Reduktion der Feiertage
fir Spanien vor.

Clemens XIII. gestattet die Feier des Herz-Jesu-Festes.
Neuordnung der Festtage in Preulsen.

Verminderung der katholischen Feiertage in Preufsen durch
Pius VI. Grundlage der jetzigen Felertagsordnung
Konkordat mit Frankreich, wodurch die an einem Wochentaore
zu feiernden Feste auf vier reduziert werden.

Konvention Leos XII. mit Preufsen in betreff der Feiertage.
Dogmatisierung der C(mceptio immaculata und Einfihrung des
betreffenden Festes in der ganzen Kirche.

Pius IX. legt dem hl. Joseph den Titel patronus eccl. unw. bel.
Leo XIIL erhebt das Fest des hl. Joseph zam duplex I. el
Fest der heiligen Familie fiir den 3. Sonntag nach Epiphanie
eingefiihrt.
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