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Vorwort. L e

~—

Dem Herrn Professor D. P. Drews in GieBen sage ich fiir die
Giite, die er mir wihrend meiner Arbeit gezeigt, und die Hilf'e, die er
mir geleistet hat, verehrungsvollen Dank.

Auch den Herren Dr. E. Lidblom, Stockholm Lic. E. Wallstedt
und Dozent Dr. Hj. Lindroth, Lund, spreche ich meinen herzlichsten
und ergebenen Dank aus, einen Dank, den ich auch auf die Bibliotheks-
verwaltung in Lund ausdehnen mdchte.

Lund, im Februar 1908.
Richard Engdahl,
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Die Proskomidie der Liturgien des Chrysostomus
und des Basilius wihrend des Mittelalters.

Vorbemerkung.

Folgende liturgische Texte werden in der Abhandlung beriicksichtigt.

. Chrysostomus-Liturgien.

1. Eine Liturgie des Chrysostomus aus Roman. Biblioth. Barberin. Ms.
HI 55 (A.D. 795), pp. 1—73, 512, 519. Die Liturgie ist gedruckt bei
Brightman pp. 309—344 und bei Swainson pp. 88—94. Sie ist auch
unter dem Titel ,,Exemplar Liturgiae @ M. S. Barberino S. Marci ante
septem et amplius saecula, ut putatur, exarato transsumptum*“ Goar
I. Aufl. pp. 98—100, II. Aufl. pp. 83—85 zu finden. Hier ist der von
Brightman herausgegebene Text beriicksichtigt; er kommt in der Ab-
handlung vor als BC. '

|Swainson ‘sagt p. 100: Saint Chrysostom, the name of the great preacher,
was prefixed to two of the prayers, but not to the whole work. In Wirk-
lichkeit tragen drei Gebete den Namen des Kirchenvaters 1) zby3 tov zanyon-
nevwy weé TTs Gtiag dacspds, 16d NXpusastipoy, 2) edyd s TC{GGG’/.G{L'.E'I’;;VTOB aytion
“loavvon tod Xpuscotopoy pete 6 amotedivar ta ayra Show v 7 aviz tpanily
ol wAne@®sar Tév Audy wév gty Hpvew, 3) sdyi, swish apdeurcs w6b Xpvsoctépon].

2. - Eine Chrysostomus-Liturgie, signiert 1II 42, aus der Sammlung
" von Burdett-Coutts. Sie ist gedruckt Swainson pp. 101—143 (oben) und
in der Dissertation genannt BCC1.

Swainson sagt p. 100 das Ms. ,contains a complete text of the Liturgies,
which I ascribe without hesitation to the eleventh century at the latest“.

11, 42 p. 100 in dem Werke Swainsons ist wahrscheinlich Druckfehler.
In der Einleitung p. XXI und p. 101 wird die Liturgie I, 42 signiert.

3. Eine Chrysostomus-Liturgie, signiert 1, 10, aus der Sammiung
von Burdett-Coutts. Die Eigentiimlichkeiten des Textes sind von Swainson
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pp. 110—143 (oben in den Noten) notiert. Die Liturgie wird be-
zeichnet B CC 2.

Swainson sagt p. 100: ,- - a quire is missing®. Dieser Bogen enthielt
aber nicht die Prothesis.

4. Die Prothesis einer Liturgie des Chrysostomus Bodl. Ms. Auct. E.
5, 13, ff. 6sq. Sie ist gedruckt bei Brightman pp. 542, 543 und in der
Abhandlung bezeichnet Bodl C 1.

Brightman sagt p. 543:' This ms. of the end of the twelfth century be-
longed to the monastery of S. Salvator.in Messina, .and therefore presumably
represents a use of Sicily and South ltaly. This form is also contained in
Grottaferrat. 1" 3 11, f. 1 (twelith century). Lo

5. Die Prothesis einer Liturgie des Chrysostomus Ms. Bodl. Cromw.
11, ff. 22 sq. Sie ist gedruckt Brightman p. 544 und wird in der Dar-
stellung erwihnt als Bodl C 2.

Brightman sagt p. 544: This ms is dated 1225 A. D.

6. Die Proskomidie einer Liturgie des Chrysostomus Ms. Paris Graec.
323 ff. 5sq. Sie ist gedruckt Brightman pp. 545, 546 und wird be-
zeichnet P C 1.

7. Aemougvin wh Npusostépou, herausgegeben von Richard Eng-
dahl, Neue Studien zur Geschichte der Theologie und Kirche von'N. Bon-
wetsch und R. Seeberg. Berlin 1908. In der Darstellung bezeichnet -0 C.

8. Die Proskomidie einer Liturgie des Chrysostomus Ms. Paris Graec.
2509 f. 2260 v. Sie ist gedruckt Brightman pp. 549 ff. und wird in der
Dissertation bezeichnet P ¢ 2,

Brightman sagt p. 551: Paris Graec. 2509, ff. 226 v—230v, of about 1430,
is a supplement to the text of the Liturgy in its ordinary form, consisting
mainly of the rubrics and the cue-words of the formulae. It probably repre-
sents the central type of prothesis of the fifteenth century.

=Y
Goar I. Aufl. pp. 94--98, II. Aufl. pp. 77—83. Goar sagt u. a. von
diesem Texte: Primum autem adest ducentorum et amplius annorum e
Bibliotheca Christianissimi regis, post diuturnas, quibus latuit tenebras - -*.
Der Text wird genaunt ChRC. '

Der Text ist als Variante PP von Daniel t. 1V p. 327 und von Swainson
pp. 100 ff. beobachtet. Swainson sagt Introduction p. XXII: ,Amongst these
who are prayed for as living are Joseph the Oecumenical Patriarch, Philo-
theus of Alexandria, Mark of Antioch, Theophilus of Jerusalem and others.
This fixes the date of the Liturgy definitely between 1426 and 1443

9. Eine Liturgie des Chrysostomus, gedruckt in dem Kdyoidviov von
< YAZES

10. Aliud exemplar Chrysostomianae liturgiae, qua Monachi Graeci
in -Occiduis partibus Rome, Campaniae, Calabrie, Apuliae, Siciliae, et
aliis utuntur, & vetusto Dom. Basilii Falascae Crypte Ferratae Archi-
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mandrita transsumptum. Goars Edychéyiov I Aufl. pp. 100—103, II. Aufl.
pp. 85—89. Die Liturgie wird in der Abhandlung bezeichnet Cry #C.

Brightman sagt von diesem Texte p.549: This Ms. of the fourtheenth
century, still at Grotta Ferrata (' g III), - - - represents the Italian and Sici-
lian use of the fourtheenth century.

11. Aliud exemplar liturgiae Chrysostomi ejus operibus insertum.
Gedruckt bei Goar L. Aufl. pp. 104—107; 1I. Aufl. 80—94. Bezeichnet
Al ExC.

12. “H delo Aetovgyin w68 dyicv “lwdvvov Xguceetépou. Cp.
Dimitrievskij Bd. 1I, p. 83. Sie wird bezeichnet DC 83.

Die Liturgie ist in einer der Sinaibibliothek gehérigen Handschrift
N. 973 Edycréyev zu finden. Das Ms. aus Bombyx, 16° 169 Blatter stark,
im Jahre 1153 geschrieben.

13. Eine Chrysostomus-Liturgie. Cp. das Werk von Dimitrievskij
Bd. II, p. 170. Genannt DC 170.

Die Liturgie ist in einer Handschrift aus Pergament (N. 719) die der
Patmos-Bibliothek gehort, aufgeschrieben. Der Text ist aus dem dreizehnten
Jahrhundert.

14. ‘H delo 22l fepd dawtovgylo 100 & aylag matpds Tndv
Towdwev w65 Xguseotépov. Die Liturgie ist bei Dimitrievskij zu finden
und wird in der Abhandlung bezeichnet DC 262.

Sie ist in einer Handschrift, die aus dem Jahre 1306 stanmt und die der
Esphigmenschen Bibliothek auf Athos geh6rt, aufgezeichnet, Einige Teile
des Textes wurden von Krasnoseljcev in dem ersten Teil seines Werkes:
Materialy dlja istorii cinoposledovanija liturgii sv. Joanna zlatoustago.
Kasanj 1889, str. 9—16 gedruckt.

15. ‘H dsio dertovpyia w60 &V dyioig matpls fudv Tedvwey w6d
Xpucogtépov.  Cp. Dimitrievskij Bd. 11, p. 273. Der Text wird in der
Dissertation genannt DC 273.

I Diese Liturgie wird einer Handschrift N. 133 (744) aus der Vatoped.
Bibl. auf Athos entnommen. Die Handschrift hat Bogenform, ist 362 Blatter
stark und wahrscheinlich zwischen 1350--1368 geschrieben,

16. ‘H 9eio dertovpyle wob &v dviog mazpse fipdv Twdvvou,
agyemerénon  Kwvetavtvounélews 00 Xpusogtépou.  Cp. Dimi-
trievskij Bd. II, p. 394. Bezeichnet DC 394.

Die Liturgie ist in einer Handschrift N. 968 ‘aus der Sinaibibliothek zu
finden. Das Ms. aus gutem Pergament, im Jahre 1426 geschrieben.

17. At detor dertovgyior w00 aylov Twdvvov t¢d Xpucocto’p.ou,
Bagtiziov 16 peydlov ol 7 Tdv ,t/orn'wccuevwv I‘spg vou m/ncr'c-
zéwov Kwvotavtwourdl 20 otegion &% ‘//J‘G'O’ vl 7ol wostiad] vewpiz,
Ev Pouy yucotd cud (15'76) wives Eztehpion: SeludtnT Anuntpion

Engdahl, Liturgien. 2
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Aovxg tob zpwéz.  In der Abhandlung ist die von Swainson edierte
Ausgabe der oben erwihnien Liturgie des Chrysostomus beriicksichtigt.
Die Liturgie wird genannt EPC.

Brightman sagt Introduction p. LXXXIII: [ This is the editio princeps
of these: liturgies, published with the licence of Clement VII, and. according
to the colophon, edited with the co-operation of the archbishops of Cyprus
and of Rhodes. Beyond this the source of its text is unknown*.

Il. Basilius-Liturgien.

1. Aettovgyior tob dyfov Baoilelov aus Roman. Biblioth. Barberin.
Ms. 111, 55, pp. 1—73, 512, 519. Der Text ist gedruckt Brightman
pp. 300—344, Swainson pp. 76—87. Die fehlenden Parteien werden
von Brightman aus Grottaferrat. Ms. I' 3 VIl und von Swainson aus
British Museum Ms. 22749 suppliert. Der Text wird in der Abhandlung
bezeichnet BB.

2. Eine Basilius-Liturgie, signiert 11, 42, aus der Sammlung von
Burdett-Coutts. Der Text ist gedruckt bei Swainson pp. 131—171 und
wird genannt BCB1.

Cp. die Bemerkung von Swainson hinsichtlich der zweiten der oben er-
wihnten Liturgien des Chrysostomus.

3. Eine Basilius-Liturgie, signiert I, 10, aus der Sammlung von
Burdett-Coutts. Die Eigentiimlichkeiten des Textes sind von Swainson
besonders notiert (pp. 151—171 oben in den Noten). Bezeichnet BCB 2.

Cp. die unter der dritten der obigen Chrysostomus-Liturgien gemachte
Bemerkung,

4. Asttovpyia twd dylov Basuisfov herausgegeben von Richard
Engdahl, Neue Studien zur Geschichte der Theologie und Kirche von
N.Bonwetsch und R.Seeberg. Berlin1908. DieLiturgie wird bezeichnetOB.

5. Exemplar aliud Liturgiae Basilianae iuxta M. S. Isidori Pyro-
mali Smyrnaei Monasterii Sancti Joannis in insula Patmo Diaconi. Goar
I. Aufl. pp. 180—185, [I. Aufl. pp. 156—157. Die Liturgie wird in der
~Abhandlung bezeichnet Pyr B.

Brightman sagt lutrod. p. LXXXIV von diesem Ms., es sei ,,of an ancient
type intermediate between the Barberini and the mass of later texts“. — Die
Liturgie ist nahe verwandt mit einem lateinischen Texte, herausgegeben in
Litnrgiae patrum Paris 1560 von Morelius.}

6. Edyoldywov, abv Oed dpydpevey iy deloy Asttovpylav Tod &v
dplol; matpbs Nudv Baciielov. Cp. Dimitrievskij Bd. II, p. 64. Der
Text wird genannt DC 64

Das Ms. ist in einer Handschrift N. 962, die der Sinaibibliothek gehért,

zu finden. Es ist ans Pergament, 195 Blitter stark. Das Format 169, Es
gehdrt dem 11,.—12. Jahrhundert.
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7. Edyodéyiev obv Oed 7tedetwpévey 1¢d dylev Baothelcv zal
Twdyvov 1¢0 Xpucootépov. Cp. Dimitrievskij Bd. 1I, p. 75. Der Text
der Liturgie Basilius wird bezeichnet DB 75.

Der Text gehért einer Handschrift N. 961 in der Sinaibibliothek. Das
Ms. stammt aus dem 11. oder 12. Jahrhundert, ist aus Pergament, 1C0 Eliitter
stark, 16°.

8. Eine Basilius-Liturgie. Cp. Dimitrievskij Bd. II, p. 140. In der
Abhandlung wird der Text bezeichnet DC 140.

Liturgie einer Handschrift N. 1020, die der Sinaibibliothek gehért. Das
Ms, ist aus dem 12. oder 13. Jahrhundert,

9. H deia Aettovpyio twd &v dylog mwatple fipdv Baciielov ol
MeydAov. Cp. Dimitrievskij Bd. II, p. 273. Genannt DC 273,

Von der Handschrift cp. die Angaben unter der 15. der obigen Chry-
sostomus-Liturgien. )

10. Editio princeps der Liturgie des Basilius. Gedruckt in dem unter
der 17. der obigen Liturgien des Chrysostomus erwihnten Werke und bei
Swainson pp. 151—171 (unten). Die Liturgie wird in der Dissertation
bezeichnet E P B.

N—

Mystagogische Schriften, auf welche in der Abhandlung Bezug
genommen worden ist.

1. Totopio &xxdncactind, »ai pucuni; dewpia, gedruckt von
Milles: Opp. Cyrilli Hieros. Oxon. 1703 p. 325—332.

2. Oecthpoy Emoudnov AvEiBwy mpcdewpla zevalatddns wepl
v &y ) delg dertovpyin Ywopévewy cupfiiwy xal pueThpiwy oV~
deloo, €éx mpotponTic xal dfubcewg - tob  deophestdtov  EmiGuémou
Duteiag Bacuieion. Mi. S. G. Bd. 140, cc. 417—468.

3. Teppdvov dpytemiozémon Kovetavtveundlews {otoplo Euvli-
ol ourd], %al puetzy] dewple. Mi. S. G. Bd. 98, cc. 383—454.

4. Adyog meptéywy Ty Exxdnolactindy dracay iotoglay wal hewto-
pepd) dofiynowy whviwy @V &v 1 delg lepovpyle tedodviwy. Mai,
Spicil. Rom 1V, 31--48, Mi.S. G. Bd. 87, 3, cc. 3981—4002. Die Schrift
wird, wie bekannt, in Verbindung mit Sophronis von Jerusalem gesetzt.

5. Nuecddov 100 Kafacilo igpnveta tic defac Aertovgyiag.
Mi. S. G. Bd. 150, cc. 367—492. -

6. Ilepi 7 fepdc Aertovpyiag. Diese Schrift Symeons von Saloniki
ist gedruckt Mi. S. G. Bd. 155, cc. 253—304.

7. Hepl 60 dyicu vach. Diese Schrift Symeons von Saloniki ist
gedruckt Mi. S. G. Bd. 155, cc. 305—362.

2*



Die Einkleidung.

Aufschliisse beziiglich des mit der Anlegung der liturgischen Ge-
winder verkniipften Ritus sind in folgenden Ms. zu finden: OC,
PC1, PC2, CryFC, AIExC, ChRC, DC170, DC262, EPC,
OB, EPB.

Von diesen. Ms enthdlt PC1 die kiirzesten Nachrichten. Sie be-
ziehen sich nur auf die Frage, welche Personen die liturgischen Ge-
wander anlegen sollen. Meta & apouacdivor v lepia zal Tdv
Ourovey  amigystar & Gudzwv, heifit es in dem Ms. Demnach war es
also der Priester und der Diakon, welche die Gewinder anzogen.

Die meisten der oben erwihnten Liturgien erwdhnen das erste
Gebet der Proskomidie als den ersten Akt des Gottesdienstes. DC 170
hat doch eine cigenartige Darstellung. Nach dieser geht der Priester

— zimep iz darmonpyfoor wie es im Ms. heiBt — zu den heiligen
Tinen. Dort verbeugt er sich dreimal, kiiBt die heiligen Bilder und sagt
— auch dreimal — Baoked ododwiz. Erst dann spricht er das erste

Gebet der Proskomidie.

Nach DC 262 wischt sich der Priester zuerst, dabei die Worte des
Psalters XXV (XX V1), 6 sprechend. Dann kehrt er sich gen Osten und sagt:
Kdgez, fpramnaa sdmpinsiow olnsy 6ou val womoy ovnvinato; 86515 aon.
Er verbeugt sich dreimal und verrichtet vor den heiligen Bildern das
Gebet der Proskomidie.

Beziiglich der Sitte gen Osten gekehrt zu beten enthilt Pseudo-

Germanus (Mi. 392) eine Auslegung. Man wandte sich nach ihm gen
Osten, weil Christus in dem Orient erschienen war, und die Propheten
dazu ermahnt hatten. Einige alttestamentliche Schriftstellen — gekiinstelt
erklirt — wurden als Belege angefiihrt. Ta3ta pasw ol wpopitar,
dufert der Verfasser, za! 2.2 5 dmozapadorsly 'Fp,/‘,: TIAY TV &Y
i ,.7,97'.\“:’9*) RATE AIATONLS % ﬂoqxu.v:'v ol G dndeyopivous
Ty 2NATOIAY Tﬁ: cwtopaveizg ¥z Seutépa: 00 Kouplov wmapousizg
7ol maneyyevasgizg. — Pseudo-Sophronius sagte, dafl man in dieser Lage
bete, S unilopey T & CEain dmodapdavey Tpoply Ty vati
avoTord wmEgutsupdvyy (M. 3985).

Wie die moderne Liturgie des Chrysostomus enthdlt EPC im Anfang
einige Regeln, die sich auf die Gesinnung des Priesters und sein Be-
nehmen vor dem Gottesdienste bezielien. Er soll eine versdhnliche und
reine Gesinnung haben, er soll vom Abend an Enthaltsamkeit iiben
und bis zur Zeit des heiligen Dienstes wachen. Ted 22 zatpod 2me-
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GTAVTOL NMETH TO WofiGar TV GUYY) 1@ wposeT®TL petdvotay, slcép-
yetat &v T va®, heifit es in dem Ms. Der Priester und der Diakon
verbeugen sich dreimal vor den heiligen Bildern und je einmal vor den
zwei Choren. Dann sprechen sie das erste Gebet der Proskomidie.

OC enthilt betreffs der Einkleidung nur ein einziges Gebet, dem
folgende Uberschrift gegeben wurde: Edy Jevonévy Hme wod lepdwg
&tz angidyvotar Ty 2pév otodfy. Der Inhalt zeigt, daB das Gebet,
welches, wenn auch in verschiedenen Formen, in vielen der oben er-
wihnten Ms. wiederkehrt, mit Riicksicht nicht nur auf die Anlegung der
liturgischen Gewinder, sondern auch auf den kiinftigen Akt der Pro-
thesis geschrieben wurde. Es durfte darum als ein erstes Gebet der
Proskomidie, wie wir es oben nannten, angesehen werden. Fiir die
Richtigkeit dieser Auffassung sprechen auch andere Griinde. In Bodl C1
ist ein Gebet Kdgte & thels fjuav é€andateundy por edvamy 2 Sloug
Griov gou zal dvicyuadv ue sl Ty Cuanaviay cou tadtry ete. gleich
vor der Prothesis zu lesen. Dieses Gebet wird als Edy7 ¥y wote? ¢
lepshs pénawy wpoozopicar bezeichnet. — [n der Darstellung der Pro-
thesis, die man in Bodl C2 liest, wird Edy# <7: mposxropds ohne
daB der Inhalt angegeben wird, als etwas schlechthin bekanntes hervor-
gehoben. In OC und OB und auch in anderen Ms. wird von , EdyH
s wpeoromdtc”, einem Gebet, das in die Messe der Glaubigen gehort,
gesprochen. Da das unter OC oben erwihnte, in mehreren Liturgien
wiederkelirende Gebet der Prothesis zugehort, diirfte es, wie schon be-
hauptet, mit Vorteil als das jerste Gebet der Proskomidie bezeichnet
werden.

Nur der erste Teil dieses letztgenannten Gebets kommt in OB vor.
Die letzten Worte sind stod?jy wept3adiduzvéy pe.  Moglicherweise ist
das Gebet verkiirzt. Hierfiir spricht, daB es durch keine Doxologie be-
endigt wird. Von spiterer Hand wurde die Uberschrift Edyij aevounévy
megl o0 lepdwg &v apyd) T rsttoupviag zugesetzt.

In den Ms. AIExC, ChRC, EPC und EPB kommt das erste Gebet
der Proskomidie in einer diesen Ms. gemeinsamen Form vor. Das
italienische Ms. Cry FC und PC 2 haben dagegen je seine eigene Variante,
Sowohl die7Gebete CryFC, PC2 als das Gebet in AIExC, ChRC,
EPC und EPB enthalten nichts, was die ‘Anlegung der liturgischen
Gewinder beriihrt. Dieses Verhiltnis ist auffallend, weil eine Darstellung
der Einkleidung in simtlichen Ms. gleich nach dem Gebet erfolgt.
Wie angedeutet wurde, wird eine solche Darstellung in OC und OB
vermifBt.

Die enge Verwandtschaft der verschiedenen Varianten geht aus
folgender Vergleichung hervor:
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tehéoot (sic).

- daB es in zwei voun den in Parallele abgedruckten Textreihen vorkomint.
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Der Grundgedanke sidmtlicher Gebete, daB Gott dem Betenden die
notigen Krifte zur Verrichtung der Opferung verleihe, tritt gleich hervor.
Wahrscheinlich liegt dieser Gedanke auch dem verkiirzten Gebet D C 262
Kootz & ¥ed; pov Eamboraihdy por Jofjdsiay &5 dyiov zatownninpioy
Gou zal évioyusoy zugrunde.

Er ist auch, obgleich mehr individuell gefirbt, bei dem merk-
wiirdigen Gebete der Proskomidie, welches DC 170 enthilt, zu finden.
Schon die Einleitung mit ihrer méchtigen Anhdufung der Attribute des
Heilands ist auffallend. O dedg 6 :o;*mmv 6 o7z ‘/cPfUiJ m a%},mr,qw-
%ol Tl Gepaly draTd (/05T03, 7ol TIoAL; Tl er.oopow fog Guvapesty
o’mpo'cuo;, 6 7 of depdcty vlavdpwric Aal avvg'yv',u'to) J.{o&o-
Tt oeawtdy T fpstépa mrwysly val Tanswoce: Svocas, zal v s
legadvins navdve fpv tel; apaptwlel xal dvaliog Soddot; ao
yapicapsvog. So heiBt es im Anfang dieses mit schwungvoller Phantasie
geschriebenen Gebets. Der Heiland ist es, zu dem gebetet wird. Das
geht nicht nur aus den Worten der Einleitung, sondern auch aus der
Doxologie: ,,8t puidvdpwros i zal GsBofaspéves obv T® dvigyw Gou
Ilatpl %al ©® mavayin® hervor. Wie bekannt, betonte die Kirche des
Morgenlandes mit Vorliebe die Einheitlichkeit der gbttlichen und der
menschlichen Natur Christi. Dabei wurde die Menschwerdung unsres
Heilands besonders hervorgehoben. Die Einleitung des jetzt zu be-
sprechenden Gebets verneint die Richtigkeit dieser Beobachtung nicht.

Als ein Mangel des Gebets soll bemerkt werden, daB man die
nétige Kiirze und Konzentration vermifit. Zweimal wird z. B. von der
Stola und ihrer Anlegung gesprochen. A Sicpaf sov, Adowota wdyv-
Yowre, EWOualy ne, iV avdiwey So0Mév Gov, qu fzpatizdy tadtny
GTOATY %ol yagpw T Yelov val mavaylov gou Ivadpates, so heibt es
mitten im Gebet und am Ende desselben sagt der Priester: ,,5:5 zayo
6 &uzptw)\ég gv 17 &vdlost T2 '*pcz.w_’q; GToATz Ty ofy  rzmedo;
Yedrnra, doa NOGapTy, drddog por ely cwthpiov wov, Kdgre®*. Ganz
byzantinisch wird in dem ersten dleser Zitate zugleich von der Gnade
des Geistes und der priesterlichen Stola gesprochen.

Um ihrer Schonheit willen sind die Worte zu bemerken, durch
welche der Priester erklirt, dem Altare Gottes wolle er sich nihern,
nicht in die eigene Kraft und Reinheit sein Vertrauen setzend, sondern
H»Uaghew el o dmelgoy wEAAYOS T3 :Jcﬁ)ow/v'ar aou” 6d ap Vet
GouGly al duapTiat pov To u)n{)o; TV olzTiopdy aov.

Das erste Gebet der Proskomidie wird verschleden beendlcrt In
AlExC, ChRC, EPC und EPB lesen wir folgende Doxologie: &z 653
gony ) Sdvaptg %al N 86Za el wodg aldvas oV aldvwv' dpfy und
in dem italienischen CryFc: % oiv % xpdwo: zal ood 2ot 7] Sas:-



7elo val 4 Govapte wal 7 66La b motpds ol tob vied zal Ted dvicu
wvedpotod VOV wal del zatb el tobg ald@veg T@Y aldvey: “Apty. Dlese
Doxologien erinnern beide an die SchluBworte des Vaterunsers.

In dem oben erwdhnten Gebet Ndgie ¢ deoc fpdy EEandstatiov
des ebenfalls italienischen Ms. Bodl C1 fingt die Doxologie mit den
Worten ¢it gév @ zpdrtog — durchaus wie in CryFC an.)

Die Doxologie des Gebets in OC ist von einem anderen Charakter
als die oben erwidhnten. Sie lautet: &t mpémet oot waco 86Zo, TLpd)
7ol ,.pow/uvro': 0 motpl zal T vid el T iy mvsdpatt vV zal
cel nal clig 7eds aldvag v alovwy’ ip.qv. Samtliche Worte der
Gloria minor — das erste zai ausgenommen — kommen in dieser
Doxologie vor. Eigenartig ist auch der Schiuf8 des ersten prosko-
midischen Gebets PC 2: Z2c.dyiog i 2ol ool wy 86Zay dvaminmoney,
Oben wurden die Schlquorte des Gebets DC 170 zitiert.

OC, AIExC,ChRC, DC 170, DC 262, EPC und EPB bezeugen,
daBl das erste Gebet der Proskomidie von dem Priester gesprochen
wurde. Nach den Aufschliissen des ziemlich jungen Ms. ChRC, EPC
und EPB sprach es aber auch der Diakon. Das Gebet wurde vor den
heiligen Tiiren gesagt — dies erzdhlen ChRC, PC 2, DC 170, DC 2062,
EPC, EPB und die Worte AITEXC: Edy¥ 4y 23vet ¢ lepeds wpd 60
sigeitlely iz T4 iepdv fmou erteupyel, denten es auch an. Braun hebt
P. 708 hiervor, daB wir nieht kennen, wann die Ankleidegebete ent-
standen. Er teilt auch mit, daB schon Simeon von Saloniki sie erwdhnt.
Aus unserer Darstellung ersehen wir, daB3 die fraglichen Gebete schon
in OC — S, XIiyX! zu finden sind.

Da das erste Gebet der Proskomidie, von dem wir ChRC lesen:
ol 2&8veust by dv Tpiteu 3addevieg dvd wiov wevdveunv, beendigt

war, kiiiten der Priester und der Diakon nach der Darstellung des

letzterwalinten Ms. die heiligen Bilder, verbeugten sich — auch vor den
Cheren — und gin igen in den Altarraum.

In DC 262 wird erzihlt, daf der Priester, wo:dv =dioyv=dv, das
Bema erst betrat, als er sich vor den Briidern verbeugt und von ihnen
Vergebung erhalten hatte.

Mit dieser Darstellung ist die des DC 170 verwandt. Gleich nach
dem ersten Gebet der Proskomidie geht der Priester in den Altarraum,
verbengt sich dreimal und kiiBit das heilige Evangelium. Dann geht er
hinaus, verbeugt sich und spricht: Edlovisazs, matéps; %ol azry0i,
GUTWETGATE ol TH AuapTWAG.

1) Dieses Gebet wurde nicht in Erwdgung gezogen, weil es mit ausdriick-
lcher Beziehung auf die Anlegung der liturgischen Gewinder nicht vorkommt,
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Als der Priester in das Bema geht, spricht er nach AIExC: Lis:-
sdoopar slc v olxov sov ete. Dann kiiBt er den Tisch tetpdnig 2iz
5V GTaupoY.

CryFC, EPC, EPB sind die einzigen Ms.,, nach welchen das An-
kleiden gleich auf das erste Gebet der Proskomidie folgt.

Folgende Gewinder werden in den von uns zu besprechenden
Liturgien erwidhnt — von den Untergewdndern: das Sticharion (CryFC,
AlExC, ChRC,DC 170, DC 262, EPC, EPB), die Epimanikien (ChRC,
DC 170, DC 262, EPC, EPB und CryFC, in welchem Ms. sie die
Hypomanikien genannt werden), der Giirtel (CryFC, ChRC, DC 170,
DC 262, EPC, EPB); — von den Obergewédndern: das Phelonion
(CryFC, AIExC, ChRC, DC 170, DC 262, EPC, EPB); — von den
Insignien: das Orarion (ChRC, EPC, EPB), das Epitrachelion (CryFC,
AlExC, ChRC, DC 170, DC 262, EPC, EPB), das Hypogonation
(AIExC, EPC, EPB).

Nach ChRC, EPC und EPB legten nicht nur der Priester, sondern
auch der Diakon feierlich die liturgischen Gewidnder an. Es geht auch
aus dem Ausdruck: Met2 32 5 aporzc¥ivar v ispix zal v G-
zovov OC hervor. Cp. PC 1 und OB. — Das Ankleiden fand in dem
Altarraum statt, wie wir den Ms. AIExC, DC 262, ChRC, EPC, EPB
entnehmen.

Nach ChRC fiangt der Akt der Einkleidung damit an, daB der
Priester und der Diakon, sich dreimal vor dem heiligen Tische ver-
beugend, je ein Sticharion nimmt. Als sie das Gebet ,,°0 {hedg
Dacdqtl wor T apagTord gesprochen, zeigt der Diakon das
Sticharion nebst dem Orarion vor und bittet den Priester die beiden
Gewinder zu segnen. Der Priester sagt: Edloyntiz o Dedg fuév
w4vtote. Diese Darstellung erinnert sehr an die des EPC und des
EPB, nach welchen Ms. der Diakon, als er das Sticharion anzieht, die
Worte Jes. LXI, 10 spricht. Das Orarion kiiBt er und legt es auf die
linke Schulter. :

Zuerst wurde das Sticharion, zuletzt das Phelonion angelegt —
die iibrigen Gewidnder in verschiedener Reihenfolge — Giirtel, Epi-
trachelion, Hypomanikien CryFC, Epitrachelion, Hypogonation A1ExC,
Epitrachelion, Giirtel, Epimanikien Ch RC, D C 262, Giirtel, Epimanichien,
Epitrachelion DC 170, Epimanikien, Epitrachelion, Giirtel, Hypogonation
EPC, EPB.

Bei der Anlegung des Sticharion spricht der Priester CryFC: [Eiz
W Gvopa 0D watpss xal Tod vied ual 10 4viev wvspate; und
danach Jes. LXI, 10 "Ayadldoerar 1) dvy# pov etc. Dieser Spruch —
ohne die einleitenden Worte — begleitet auch AIExC, ChRC, DC 170,

’

Engdahl, Liturgien. 3
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DC 262, und wie schon gesagt, EPC, EPB das Anziehen des
Sticharion.

Bei dem Anstreifen des rechten der Epimanikien sagt der Priester
Ex. XV, 6,7 ‘H 2éZ:d cov yzip Kopte 3e80Eactar etc. und bei der An-
legung des linken derselben Ps. CXVIII (CXIX), 73 A yeZpeg cov énotnody
nz ete. (ChRC, DC262%), EPC, EPB). DC 170 hat eine eigenartige Dar-
stellung.  Er spricht nach diesem Ms.: Acfie Kuplov &mofnce Sdvapuy,
8zl Kougiow 5dweé pe zal td Jpayiov adtod td My Onepaomel
7uiv. Auch nach CryFC betet der Priester nur einmal, da er die Hypo-
manikien?) anstreift: "Kvioyvooy Tobc Spayiovig pov, &g Ty Gavovizy
<Hz o 86&ng Npiatd & dedg Npov.

Bei dem Umgiirten wird nach CryFC und DC 170 Ps. XL1V (XLV)
4,5 HeplCwsov iy poppalay cov &wl v pngév cov etc. und nach
ChRC, DC262 EPC und EPB im Anschluf8 an Ps. XVII (XVII), 33
Eddoyntes 6 ded; 6 meptlovvdoy pe duvdper gebetet. ChRC enthilt
nur die letztgenannten Worte. In DC262 wird ,,xat det(c) dpwpov®
und in EPC, EPB ,zal gzyéwv Tty yapiv adtod wdviots, viv xal
ael zal elg wodg al@vag @Y aiGvey’ "Apfy zugefiigt. Auch das Gebet
des Umgiirtens Cry FC wird mit wdvtote, viv =al 4t zal elg tobg
ai@vag t@v aldvey: "Apfy beendigt.

Als der Priester das Phelonion anzieht, spricht er Ps. CXXXI
(CXXXI1N), 9 Of fzpetz oou, Kipte, &vddoovrar etc. (Cry FC, AlExC,
ChRC, DC170, DC262). In mehreren der Ms. kommt der SchluB
wovtote, vOv zal get etc. vor. — Ein mehr entwickeltes Ritnal als die
iibrigen Ms. enthalten DC 170 und CryFC beziiglich der Anlegung des
Phelonion. In DC170 lesen wir: Eig 0 3éEwv geldviov Aéyer. Of
izpelc cou &vddcavtor . ... Kig 8% 10 dprotepdv: Al yelpég cov Emot-
nedy pe wol ERdacdy pe. Lig w6 ydhaopa s Zxénacov fipdc &v i
ozény T®v wrepdywy cov. Nach dlterer Praxis war das Phelonion auf
den Armen in Falten gelegt. Ich meine der Priester habe die Worte
Ps. CXXXI (CXXXII), 9 gesprochen, als er das Gewand rechts, und die
Worte aus dem Ps. CXVIII (CXIX), 73, da er es links zusammenraffte,
Endlich bat er bei dem Herablassen des Phelonions mit dem Spruche
des Ps. XVI (XVII), 8. Beziiglich des letzten Punkts enthilt Cry Fc

1) In diesem Ms. kommt das Wort Epimanikien nicht vor. DaB es die
Epimanikien waren, bei deren Anlegung Ex. XV, 6,7 und Ps.CXVII (CXIX),73
gesagt wurden, wird aber durch die Uberschriften "Ev tf 2e2i4 yetpi und “Ev
%2 <i apiotepg deutlich.

%y Zwar iibersetzt Goar dropdvive mit submanicalia und ampdvize mit
supermanicalia. Daf die Hypomanikien und die Epimanikien identisch sind,
halte ich jedoch fiir wahrscheinlich.
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folgendes: Wal épamidv 2516, Aéyat” Muénascy pe, Kdgee, v 1§ oxiny
@Y wTspdywy Gov wayToTe, VOV %al el val slg tobg aldvag Ty aiovwy.

Merkwiirdig ist, daB die Anlegung des Epitrachelion in fast allen
Ms. von verschiedenen Gebeten begleitet wird. Nach CryFCsagt der

er

Priester: Kai oyfipa dspocivns wepeBdiov &t otépavey 25 avav-

bov oo mepddhzay Nerot: 4 dedz fudv ghénosov fjpds.  Verwandt
mit diesem Gebet sind die entsprechenden Worte des Ms. DC 170:
UaiEavzes otigavoy &5 anavddy, mepidnray dnl v tpdyniov 2376d

Covdy Zrratosdvig nad Sficavtes abtey aviyayoy al mapédnzay loviin
Wz zd 7yepéve. Nach DC262 spricht der Priester bei der An-
legung: H ydpis zal 4 jofdea b llvadpatog Zotar ped’ fpov
wévtetz und nach AIExC Ps. XCII (XCHI), 1. Im Anschlu8 an den
Ps. CXXXII (CXXXII), 2,3 wird der Herr vom Priester gelobt (ChRC,
EPC und EPB).

Bei der Annahme des Hypogonation wurde wie bisweilen bei dem
Umgiirteri der Ps. XLIV (XLV) 4, 5 — jedoch mit den SchiuBworten
wavtote. Vv zal zzl val elp tobz al®vag OV altvwy' dpfy — ge-
sprochen (AlIExC, EPC, EPB).

Die oben erwihnten liturgischen Gewidnder sind von J. Braun in
seinem groBen Werke: Die liturgische Gewandung im Occident und
Orient nach Ursprung und Entwicklung, Verwendung und Symbolik.
Freiburg im Breisgau. 1907. beschrieben — das Sticharion p. 921f.,, die
Epimanikien p. 98ff., der Giirtel p. 115ff., das Phelonion p. 234ff,, das
Orarion und das Epitrachelion p. 601 ff, das Hypogonation p. 550 ff.
P. 707ff. erdrtert der Verfasser ,,die mystische Deutung der liturgischen
Gewinder in den Riten des Ostens®“. Zu notieren ist — der Zeit-
bestimmungen des letzterwihnten Verfassers halber —, daf er die von
Germanus edierte “lotopia &zxinocastiny) zal poonzd) dzwple in das
erste Jahrtausend setzt. Unzweifelhaft ist die Schrift viel spiter. Nach
Braun fillt der idlteste bekannte Text der “lotopia ,,wahrscheinlich noch
in die vorkarolingische Zeit“ (0. a. A. p. 10). Drews ist dagegen der
Ansicht, dieser Text gehore am frithesten in das 10. Jahrhundert?).

In OC, OB, DC 170 wird von einer ,,ctorh)* gesprochen. Xtoii
in diesem Zusammenhange bezeichnet das Phelonion.

Nach dem Ankleiden verbeugt sich CryFC der Priester dreimal vor
den heiligen Tiiren und spricht leise: Kal geloar 105 Aaod cou” nat
wh 8ong Ty vAnpovopiay cou &l dvetdog. DC 262 erzihlt, der Priester,
in die Prothesis gehend, sage (im Anschluff an Mk. 15:1): Kal 80savreg
(sic) t&v Kopov fpdv Ineodv Xprowdy, dniprayov wpds (Iliddwov).

) Theologische Studien und Kritiken, Jahrg. 1900, p. 482.
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In EPC, EPB wird wie in der modernen Liturgie die Hande-
waschung nach der Einkleidung und unmittelbar vor der Prothesis
gesetzt. Der Priester spricht dabei Ps. XXV (XXVI), 6-—12. So viel ich
gesehen habe, enthalten nur DC262, EPC und EPB von simtlichen
der besprochenen Ms. Aufschliisse, die sich auf die Handewaschung
wihrend der Proskomidie beziehen.

Die Prothesis.

Eine weil gr6Bere Zahl liturgischer Ms. gibt Aufschliisse betreffs.
der Prothesis, als hinsichts der Einkleidung. Dies ist erklirlich, da die
Prothesis der dlteste Teil und das Gerippe der Proskomidie bildet.
Angaben beziiglich des Akts der Prothesis sind in folgenden griechischen
Liturgien zu finden BC, OC, BCC1, BCC2, BodIC 1, BodiC2, PCI,
PC2, ChRC, CryFC, AlExC, DC83, DC170, DC262, DC273, DC394,
EPC, BB, OB,BCB1,BCB2, PyrB, DB 64, DB 75, DB 140, DB 273,
EPB. Aus den folgenden Hinweisen wird man jedoch auf den un-
gleichen Wert der in den verschiedenen Ms. gelieferten Aufschliisse
schlieBen kdnnen. —

Der Akt der Prothesis fangt (EP C, EPB) damit an, daB der Diakon
die heiligen Geridte ordnet. Er setzt dabei den Diskus auf die linke
und den, Kelch auf die rechte Seite des Tischs?!). Dann verbeugen sich
dreimal der Priester und der Diakon und beten um die Gnade Gottes
(PC2, ChRC, EPC, EPB). Nach EPC, EPB sagen sie dabei alle beide
im AnschluB an Luk. 18,53 6 dedg dadntl por 1@ Zpagiwld =zl
énady pe und dann CEEqyépacas pdc éx T %atdpas OO VEoY
9 iy sov ainaty, @ cTawpd mposniwdeis, %ol T Adyyy “Eviv-
Veigm iy 2Vavaciay infiyacag avdpomos. Sotip Hpdv, @iz oot
(cp- Gal.3,;) — es ist gerade wie in der modernen Liturgie des Chysostomus,
nur daB der Priester nach dem jetzigen Ritual den letzten Spruch allein
spricht. Die Lanze wird auf die Prosphora gelegt (ChRC, PC2). Auf
die Bitte des Diakons EdXéynoov Séomata spricht der Priester Fdle-
~ths © 2oy (ChRC, PC2,EPC, EPB) Wpév wdviote, vov zal aai wal
sl 7obdg al@vag 1oy 2ldvwv: apdv (EPC, EPB). Der Diakon sagt:
Ted wugiov cendopey und dann Kogiz @éneov (ChRC, PC2).

1) D. h. links und rechts von dem vor der Prothesis nach Osten schauen-
den Diakonen. So ist es noch in der morgenldndischen Kirche gebriauchlich
und war es auch bis an das Ende des XV. Jahrhunderts in der abend-
landischen Christenheit (cp. Cracau, p. 18, N. 1).
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Vor der Schiachtung des Lamimes finden wir BodlC1 das p. 93 er-
wihnte Gebet Kdpte & deis

“q{my) gEambotady pov Sdvapny 28 Gdovs
dryion sou zal dvioyuody pe el Ty Gancviny gou TadTry 0l magx-
T2l e aratareitwg TH ¢ 3 @ wo '/.»q) gov Sfpat zal mpcevéynaL
S0t Th avaiparTey «ﬂ-uc:ocv 4T g%y % zpdtog vti. Es ist das erste
Gebet der Proskomidie, das hier der eigentlichen Prothesis gleich
vorangeht.

Einen eigenartigen Anfang des letzterwihnten Akts enthidlt das Ms.
DC 170. Nach dieser Darstellung nimmt der Priester peta wonicd
26300 zal zotavdZews dpas 0 dppa elp Tiv odpavey das heilige Brot
mit der linken Hand und, indem er sich dreimal verbeugt, spricht er
das Gebet: Posar Kdprz v dady cov zal p:‘q Sh: Thy wihpovepioy

o ZvaiBog tob ratapiat adTiy Edv), phmwte elnws: wod oty
)-r‘ 2)tev. Der Anfang erinnert an die Worte, mit welchen die
Einkleidung CryFC beendigt wird, und auch an das Gebet der zweiten
Anhphome

Uber die Anaphora wird mit der Lanze das Zeichen des Kreuzes
(Cry FC, ChRC) dreimal gemacht (OC, BodlC2, PC 1, DC 170, DC
p. 262 OB). Wahrscheinlich kam dieses Zeichen auch dreimal in den
Gottesdiensten nach CryFC, ChRC vor. Eig zad’ 2va o3y stavgiy
dmguvamter & Sudzovor Tod zupiov Sendopey, heiBt es namlich ChRC
und fast dieselben Worte begegnen in dem Texte des Ms. CryFC.
Bei dem Zeichen des Kreuzes wurden die Worte Eiz <2 Zvopa <cd
giny zal Yzod zal cwtlpor fpév Tneod Xpietod w6 -u%”vu‘ 3 sp
The 0 #oopoy [wi: zal cuTrpiag OC PC1, OB gesprochen. %
& apviz b Oeod & vidg 18 Hatpds & alpwy iy apaptioy w0d '/.ory.o.J
beg]exteten nach der kurzen Darstellung Bodi C 2 das Zeichen des Kreuzes.
Nach CryF C sprach der Priester: Tob zvglov zai dz0b zal swtipos
Hudy Ineod NXgioted, Wotdviog ')7‘.:9 Ths oD %6510V LuTs zal suTY-
slazs v vl asl zal elp oz aldvaz Tdy aiwvey. Diese drei Spriiche
__ besonders der erste und der letzte — erinnern an einander. Dagegen
wird Eiz Sécav zal avapvnsy t0d zvplov zal $eod nal cwtiess HREY
Tnsed Xpiswd DC262 und Kig avdpvnow 109 =upion zal deed
z2} cwtiipos ey Tnsed Xpwswot DC 170, PC 2, ChRC, EPC, EPB
bei dem Zeichen des Kreuzes hergesagt. Zu beobachten ist, dafi in

(Al

T
-
”

sdmtlichen Spriichen — nur die oben erwihnten Worte BodIC 2 aus-
genommen — dem Heiland die Epithete Kdpwoz, Od; und Swthiz

beigelegt werden.

Aus der Prosphora wird die Sphragis geschnitten, wobei man den
Spruch Jes. 53;. ¢ (Alg. 85 1f) spricht (OC, PC1, PC2, BodIC]1,
BodlC2, DC 170, DC262, CryFC, AIExC, ChRC, EPC, OB, EPB).
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Doch werden die Worte aus Jes. auf verschiedene Weise rezitiert. In
OC, PC1, OB kommen sie mit der Doxologie: 86z watgi zal vigy
val derlty wvedpate wal viv nal del zal sig tobg aldvas 0OV 2ldvev:
apfv vor. DC 170 lautete der Anfang: ,,Kdgioz fjpév otz Nprsi:
zol Vebg, OF wpedatov dwi agaydy fydm ete. Dieletzten Worte Jes. 53,:
gu algetar and T Yig 1 <wi adtod wurden AIExC spiter — gerade
als der Priester auf die Ermahnung des Diakons das Lamm schlachtete —
gesprochen. Auch in BodiC1, PC2, ChRC, DC262, EPC, EPB
wurde der Spruch aus Jes., wie wir sehen werden, nicht auf einmal
gesagt. Dies stand damit im Zusammenhang, daB8 der Akt des Aus-
schneidens der Sphragis und das Hinlegen derselben auf den Diskus
eine rituelle Entwicklung durchmachte. 1hr Anfang ist in den Ms. PC2
und ChRC zu finden. Hier spricht der Diakon nach dem Ausschneiden
der Sphragis: ,,"KErapov 8éonota®, und der Priester st6Bt die Lanze
schief in das heilige Brot und legt es mit den Worten: ,,"Ozt aipezar
and g Yz 7 Swfp 20ted auf den Diskus. In den dlteren Ms. OC,
PC1, OB wird dagegen das Hinlegen der Sphragis als ein Akt, der
von keinem besonderen Ritual begleitet wurde, erwihnt.

Die Darstellungen DC 262, EPC und EPB sind mit einander ver-
wandt. Als die Sphragis aus der Prosphora geschnitten wird, werden
nach DC 262 bei dem ersten Schnitte folgende Worte gesprochen:
GO mpspatey &wl geayiy 1ydv; bei dem zweiten Schnitte wird gesagt:
ral @g 2pvig dpowog dvavtiov ted nslpavicg 29TV dewveg, bel dem
dritten: obtws odz aveiyer o otépa 29705, bei dem vierten: v <j
tawevwos: 20109 7 zplowe 29wl Hpdy. Die Worte: iy 2% vavzay
adtod tig Sunyfioetal begleiten den Stof, der das Lamm seitwirts trifft,
und, als die Sphragis von der Prosphora weggenommen wird, um auf
auf den Diskus riicklings gelegt zu werden, spricht der Priester:
Zry alpeior amé tHe e T <oV adtol wdvtote. — Sehr dhnlich, nur
ein bischen mehr durchdacht und entwickelt, tritt der rituelle Akt des
Ausschneidens und des Hinlegens in den Ms. EPC, EPB hervor. In
diesen Ms. werden die Worte, die DC 262 den zweiten und den
dritten Schnitt begleiteten, bei dem zweiten Schnitte gesagt, und die
Spriiche, die DC 262 bei dem Losmachen der letzten Seite der Sphragis
und bei dem StoB, der das Lamm seitwirts traf, geduBert wurden, spricht
der Priester bzw. bei dem dritten und dem vierten Schnitte EPC, EPB.
Der Priester fingt mit der rechten Seite, die er durchschneidet, an
EPC, EPB. Dann macht er die linke, die obere und untere Seite los.
Bei jedem Stof spricht der Diakon, der das Orarion mit der rechten
Hand hilt: Ted xwvplov Senddpey EPC, EPB. Zuletzt forderter (wie
in PC 2, ChRC) mit den Worten "Eragov Séomoto. den Priester auf,
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das Opferbrot wegzunehmen. Dieser tut dies und legt das Lamm riick-
lings auf den Diskus. Er spricht dabei: Ot afpstar 4md thz ¥ 7
o1 adTted mwavtote, vOv.

Die Worte ,,thv nposgopiy meprndmtet 2dTiy - - - wnoty w5 gdveroy
Xéywv lassen uns vermuten, daB der Spruch Jes. 53;.; nach BodlC1
nicht auf einmal gesagt wurde.

Riicklings wurde die Sphragis auf den Diskus gelegt um damit
das Lamm abzubilden, ,,welches auf dem Riicken liegend der Schlachtiung
entgegensieht“!). Die Sitte ist alt. Sie wird nicht nur DC262, EPC
und EPB erwdhnt. In BodIC1 lesen wir: ,,zal gtpédag iy pepida
Poer TadTny GT2VpPad i &vBodt“. OC, OB enthilt dagegen folgende
Aussage: ,sita AaBoy qu drytoy dvapopdy Emdvw T0% Cioucy AVEw:-
atpdows yapdocs adtiv' etc. Diese Behauptung scheint mir voraus-
zusetzen, daB man die Sitte, die Sphragis zu kehren, kannte.

Nach PC2, AIExC, ChRC, DC262, EPC, EPB schlachtete der
Priester das Lamm erst nach einer férmlichen Aufforderung des Diakons:
(boev, Sécomota. AIExC enthilt die Variante: ©Obtsov, 8éowmota, v
apvéy. Bei der Schlachtung, die kreuzweis OC, PC1, PC2, CryFC,
DC170,DC262, EPC, OB, EPB gemacht wurde, spricht der Priester:
Oetat & duvag w6d veed (OC, PC1, CryFC, OB), ¢ aipwy iy apxg-

tiay b zécpav (OC, PCH, OB) Viele Varianten seiner Worte sind
vorhanden — z. B. AIExC: “Oz afpsta 4wd g -'qg 9 Jwh 2)Ted"
Doetar "6 gpvig deod, & aipwv Ty dpapriov ol wdopou.  Anders
spricht der Priester DC262: Obstor 6 apvds t0d Y200 dmip %5 09
zéopou Lofs zat Cwtnpiag und PC2, ChRC: Odstar 6 dpuvos, & viss
00 Yeol, Omép T 100 ubopov Jwic zal Cwtngiaz, & Pudnzvor nal
i Samavopevog, & zsvodpeves %ol pmGEROTE WATPOLNEVOST WAVIOTL.
Die mehr durchfiihrte und n. m. M. jiingere Form des Spruchs:
Odetar . ... Omdp i w00 zdopou Jwijg ete. kehrt auch DC 170, EPC,
EPB wieder. In diese Ms. ist auch das Zitat Joh. 1,, aufgenommen.
Nach DC 170 sagt der Priester: Odestar 6 apvis w3 J200, & vids 09
watpts, Hwip g Tob %dopov Luig zal Cotnplag, & alpwy iy dpastiav
60 %6GOD, REVTOTE, YOV %al del nal elg todg aldvas. Dasselbe — nur die
SchluBworte wavtote, vov etc. ausgenommen — wird gerade wie in der mo-
dernen Liturgie des Chrysostomus in den Liturgien EPC, EPB gesprochen.

Die Sphragis wird auf die mit dem Kreuze bezeichnete Seite gekehrt
(EPC, EPB). Der Diakon spricht N6&ov désrote PC2, ChRC, EPC,
EPB, und der Priester stoBt die Lanze in die rechte Seite des Lammes,
wobei er den Spruch Joh. 194, (DC 170, PC 2, ChRC, EPC, EPB) spricht.

1) Cp. Cracau, p.25.
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GemdB den Darstellungen der meisten Ms., die die Prothesis aus-
fithrlicher schildern, OC, DC 170, DC 262, BodlC 1, PC 1, PC?2, ChRC,
EPC, OB, EPB wurde gleich nach der Schlachtung des Lammes oder
dem LanzstoBe in die Seite des Verstorbenen der Wein und das Wasser
in den heiligen Kelch gegossen. Der Spruch Joh. 19;,.,. wurde in den
Worten des Priesters, die die Mengung begleiteten, ganz oder teilweise
zitiert nach dem Ms. PC1. In einigen Ms. wird nur erwihnt, daB der
Priester, wihrend der Diakon die Mengung vollzog, einen Segen her-
sagte (PC2, ChRC, EPC EPB). Nach EPC, EPB sprach der Priester
den Segen erst anf die formliche Aufforderung des Diakons: Kdkéynaoy
Zéawota. DC 170 erzihlt, daB bei dem Eingieflen des Wassers folgende
Worte gesagt wurden: Kzl & fwpandg pepagtipnns, zal GAnqdwd,
doty 4 poapTopin adted, zal fpel wotedonsy xal Spolovoduey, 4T
Ad 7

<oy

2 E5Tiv 6 Npiotds € vids wod Jeod Ted COvTog, ¢ alpwy ThHY Gpag-
6D 7Os o, movTots YOV zal gel nal sl tedg aldvas v alhvov.
Dem Akt angemessener war das Gebet, welches DC 262 vorkommt:
“lvesoy Séomotat “Hvwois b woplov wal deod zal cwtfpor pdv
IjoeS Nprawed. Dann sagte man den Spruch Joh. 19,,...

Das Ms. AIExC enthilt die Angabe, daf ,,zic 15 &xyésy v olvoy™
der Spruch Joh. 19;, gesagt wurde, und daB der Dienstverrichtende,
indem er das Wasser auftrug, Joh. 19,; sprach. Aus dieser Angabe wie
auch aus der Behauptung DC 170, dal =zzi ¢ Ewpazb: etc. bei dem
EingicBen des Wassers -— der Wein wird nicht erwahnt — rezitiert
wurde, scheint hervorzugehen, daB man wihrend der in diesen Ms.
wiedergegebenen Gottesdienste den Wein und das Wasser nicht gleich-
zeitig hineingoB. Wahrscheinlich geschah es ebenso in der CryFC
dargestellten Liturgie. Hier heiBt es: Kita sopavyilet w0 vapa zal
S2wp Aéyev "Bvwow wvedpatog dylov.  TEuwyéev & 8 vape iz v
ropatiipo 2évas Kal elo wév otpatiwtedvy ete. (Joh. 195). Wie bekannt,
herrscht in der jetzigen byzantinischen Kirche die Sitte, daB der Diakon
zugleich den Wein und das Wasser in den Kelch giet. Dieses Her-
kommen entspricht n. m. M. mehr dem in etiichen Ms. vorkommenden
Gedanken der "Evwe:z.

In AIExC kommt nach dem Anbringen sidmtlicher Prosphora und
nach dem Eingieflen das aus dem Ms. BC bekannte, alte Gebet Koptz
¢ Wels udv, ¢ mpotslz Savtiv apviy dpwpoy vor. (Beziiglich dieses
Gebets cp. p. 30f., wo es abgedruckt und besprochen ist.) Nach AIExC
wird es mit folgenden Worten geschlossen: ¢tt fyfuctor ol 6e865actat
% ATy ral peyalompsnis Cvopd Gov, T0) waTpos.

Zu bemerken ist, daB der Spruch Joh. 194,45, ganz oder teilweise
stets wiederkehrt, wenn die Worte des Priesters bei dem Eingieflen an-



gegeben werden. Bei dem StoBe in die Seite des geschlachteten Lanimes
kam joh. 19,, DC 170, PC2, ChRC, EPC, EPB, wie oben erwihnt
wurde, auch vor. Es scheint, als ob man wiinschte, da8 in diesem
Teil der Liturgie das eben erwihnte Bibelwort unbedingt gesprochen
werden sollte. Kabasilas behauptet (Mi. 385), daB bei dem EingieBen
des Weins und des Wassers in den Kelch die Worte: "Kyyiwov piv eiz
% tzpdv mothprov olveyv zal H8wp nebst dem Spruche Kai z3%iwz &2
ey aina zal G0wp geduBert wurden.

Wir hoben hervor, da in den meisten Ms., die ein mehr ausfiihr-
liches Ritual der Prothesis enthielten, das EingieBen des Weins und
des Wassers gleich nach der Schlachtung des Lammes oder nach dem
StoBe in die Seite des Verstorbenen folgte. Eine Ausnahme machen
CryFC und AIExC, in welchen Liturgien das Anbringen der zweiten
und folgenden Prosphora gleich vor dem EingieBen stattfand?).

Nach den Ms. DC170, DC262, PC2, ChRC, CryFC, AIExC,
EPC, EPB wurde das Anbringen der letzteren Prosphora von einem
besonderen und eigentiimlichen Ritual gekennzeichnet. — Es wird von
den aus den Prosphora ausgeschnittenen Merides in den drei verhilinis-
méBig jungen Ms. ChRC, PC2, EPC, EPB geredet. Der Priester legt
die Meris der zweiten Prosphora auf die linke Seite des heiligen Brotes
(ChRC, PC2, EPC, EPB) und die Meris der dritten und vierten
Prosphora unten auf dieselbe Seite des Lammes EPC, EPB. — Wir
werden spiter die Bedeutung, die Nikolaus Kabasilas und Symeon, der
Erzbischof von Thessalonike, dem Hinlegen und der Anordnung der
Gaben auf dem Diskus beilegten, erdrtern.

Die zweite Prosphora wurde nach DC 262 =iz GZav %al wipipy <ij:
Azgmoivnz pdv Bzotézoy zal aamapiévov Mapiag und nach ChRC,

7i2-

Gottes wird ,5megzvicynuivrg, vesson” DC262, ChRC, EPC, EPB
und ,,mavaypzview’ PC2 genannt. Gott wird gebeten PC2, ChRC,
EPC, EPB, daB er durch die Fiirbitte der heiligen Jungfrau das Opfer
zu dem iiberhimmlischen Altar aufnehme. Wie in DC262 wird in den
Gebeten CryFC und AlExC dagegen das Opfer nicht erwihnt. Ilpzs-
sefong wdgte g tevedorc oc Bsomolvig Tpdv deotéron zal gstwap-
Vévoy Mapiaz, 8&ngov zal adaoy tas duysas fpey: b dyadds =l
cunavdpowos, heibt es in CryFC?2).  Mit dieser Anrufung verwandt ist

'} Es soll bemerkt werden, daB die Darbringung sdmtliclier Prosphora
nach der Darstellung des OC schon sogar vor der Schlachtung des Lammes
statthatte. '

*2) Dieses Gebet hat Pétridés, Echos d’Orient, Tome 111, p. 70 franzdsisch
mitgeteilt.
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das Gebet des Ms. AIExC. Dieses unterscheidet sich doch dadurch
von simtlichen andern, daB Gott um Erbarmung und Rettung nicht
nur wegen der Fiirbitte Marias sondern auch um Willen der Gebete
@Y aylov REVTWY SUVANLELY ACWRLTOY, To3 Tylon RpoeTitey, wpespd-
uou zol Bantiotod Clwdwov, w@v gyivv vGeEwy dmostéhov zal 6D
Zyplon Nwzoddov, 0d zal thy pvhuny éxtelopey, erfleht wird?).

Das Hinlegen der dritten Prosphora wird DC 170 von einer kurzen
Anrufung begleitet. Sie lautet: llpdodefar, Kogte, iy Iuaioy <adzqy
< wpeolsly w65 Tpiov moswonton lpeodpduov zal Jamustod lodway.
In dem entsprechenden Gebet DC 262, PC2, ChRC, CryFC, EPC,
EPB wird auch Johannes der Taufer erwdhnt. T&v dyiov zai imou-
gaviey Guvdpewy, Ted  Tplov mpowhTon wEadpdpoy nal 3amTaed
Todwvon. Tav dyley 865wy zal mavevppmy RGOy 221 T3
arriou Tod Belvog, 09 wal THY wyApny drmsiobpey, zal mAvTeY TeV Zyiny
heiBt es in CryFC?2). Das Ritual dieses Ms. bei der dritten Plosphora
ist sehr eigentiimlich. Nach den eben zitierten Worten nimmt der
Dienstverrichtende das Brot, welches er auf den Fingerspitzen erhebt,
und spricht:  T#g waveyie; aypavion edloynpuévng Gzamolmz Tjudy

beotézon zal dztmagdivov Mapios: <oV mplny dsopdtony Enongaviey
Zuvdpemy' oY Tion wEoeNTov, wEodpdpoy %al 3amtated  lwiwou

@V Gylwy 8865wy zal maveueNpwy 4mosTéAwy’ 0D &V dvistg matsss
findv zal apyepéos Bastdslov® 105 &v aylog “mpf' v Nguaseté-

tg watpds Apav Lpnyopion 07 deoddyov: <od v ayintg
watpde fpdv 2ol dpyiepéwg Nwoddov, 168 4yiov, 10‘355 o) 22l TN
ey, zal wEyToY TeY 2yinv oV zal Tk
zethat '?);.w’c; & a6z zal wvhodnre wiAviwv eV 1] p.=vo)‘/ 3y
ity gvamadeewg LoTc 2loviov' zal avdmavocy adtods J“ou Erisromel
©@g D WPOGWTOV TOU /.up"3) Er gedenkt auch =®v zthwopwy,
wral T®Y dvtsdapévew  Tp, wal zadelis Joviev zal vazgdv.
Der Inhalt des Gebets zerfillt, wie man bald ersieht, in zwei Teile. In
dem ersten Teil wird Gott erfleht, daB er wegen der Fiirbitte gewisser
hervorragender Mitglieder der christlichen Kirche zu der eucharistie-
feiernden Gemeinde sehen wolle; in dem zweiten Teil betet der Dienst-
verrichtende fiir die Verstorbenen etc. Gewdhnlich kommt bei der dritten
Anaphora nur der erste Teil vor — so DC262, PC2, ChRC, EPC,
EPB. Die Fiirbitte des Geistlichen fiir die Toten etc. folgt in diesen
Ms. erst bei dem Hinlegen einer anderen Prosphora.

1) Cp. Echos d’Orient, Tome I, p. 70, 71.

%) Cp. Echos d’Orient, Tome III, p. 70.

%) Pétridés gibt Echos d’Orient p. 70 die abgedruckten Worte des Dienst-
verrichtenden auf franzésisch wieder.
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Wie CryFC weicht auch AIExC auf dieser Stelle von dem ge-
wohnlichen Typus ab. Das Gebet AIExC lautet: Mvfcdnz zdgpiz w6
doeieBestatoy zal Ysopuidrtwy Jacihéoyv. Myfodnu «dpie w65 wven-
nATIA0) HudY mateds val waong g & Npeoth Tp®dv A0IATITNN:
%l WEVTWY OV mpoamsAddviwy  matépey  zal aZslodv  Tuev').
Es ist leicht zu sehen, daBl diese Anrufung mit dem zweiten Teil des
oben abgedruckten Gebets CryFC verwandt ist. Sie ist auch desselben
Charakters als die Gebete, welche bei dem Hinlegen der vierten und
fiinften Anaphora DC 262, PC 2, ChRC, EPC, EPB vorkommien.

In den letzterwdhnten Ms. wird bei der dritten Prosphora eine
weit groflere Zahl von Heiligen mit Namen erwidhnt als in der Liturgie
Cry F C der Fall war. — In siamtlichen der sechs Ms. CryFC, DC 262,
PC 2, ChRC, EPC, EPB kommen bei der dritten Prosphora folgende,
mit Namen bezeichnete Personen vor: Johannes der Taufer, Basilius
der GroBle, Gregorius der Theologe und Johannes Chrysostomus. In
DC 262, PC2, ChRC, EPC, EPB werden Georgius, Demetrius, Theo-
dorus, Antonius, Euthymius, Sabbas, Cosmas und Damianus erwihnt.

“Hervorgehoben werden DC 262, EPC, EPB, Joachim und Anna,
Athanasius, Cyrillus, Stephanus, Cyrus, Joannes, Panteleaemon, Hermo-
laus und Tryphon. Den Erzbischof Nicolaus von Myra findet man EPC,
EPB. In dem Ms. CryFC wird ein Erzbischof Nikolaus erwihnt.
Auffallend ist, daB es in CryFC bei der dritten Prosphora zum.zweiten-
mal von der heiligen Jungfrau gesprochen wird. — DC 262 enthilt eine
lange Reihe von Namen, die nur in diesem Ms. vorkommen. Es werden da
erwihnt: die Konige Constantinus und Helena, Gregorius Nyssen.,
Gregorius Decapolit,, Gregorius Agrigent., Gregorius Thaum., Grego-
rius [lluminator, Joannes Eleemosyn., Blasius, Modestus, Polycarpus,
Euplus, Eustathius, Eustratius, Auxentius, Mardarius, Orestes, Theodosius
Coenobiarch., Macarius, Ephraim, Joannes Climacus, Joannes Calybita,
Theodorus Studita, Thecla, Barbara, Anastasia, Cyriaca, Photina, Marina
und Parascevia. Wir finden in dieser Liturgie auch die Namen
Edopocdvoy, "Alzatepivc. — EPC, EPB werden einige Heilige hervor-
gehoben, die wir in den iibrigen Ms. nicht treffen. Es sind Onu-
phrius, Athanasius Athonicus, Sampson, Diomedes und Thallelaeus.
Fast alle diese Heiligen sind in Nilles, Kalendarium Manuale, Bd. |
aufgenommen. Ein ,Index Sanctorum« ist p. 514 ff. diesem Werke zu-
gefiigt. Auch Cracau liefert in seiner Edition der Liturgie des Chrysostomus
p- 281f. mehrere Personalien. Mit den Arbeiten von Nilles und Cracau
als Hilfsquellen orientiert man sich ziemlich leicht hinsichts vieler der

1y Cp. Echos d’Orient. Tome I, p. T1.



Heiligen, die nicht sehr bekannt sind. Ich will nur in groBter Kiirze
einige Punkte, betreffs welcher man vielleicht in Zweifel bleiben konnte,
zu beleuchten suchen. Mit Polycarpus ist der Bischof von Smyrna,
+ um 150, gemeint. Er hat in dem katholischen Kalender wie in dem
Ms. DC 262 den Titel iegopdgrtuge, wihrend sein Namensvetter Poly-
carpus Alexandr., der unter Maximianus getétet wurde, Milles p. 131 nur
uzowuz genannt wird. Der Tag Polycarpi Smyrn. wurde in der griechi-
schen Kirche am 23. Februar begangen. Eustratius, Auxentius, Marda-
rius und ,Orestes starben alle als Martyrer. Es geschah in Armenia
unter der Regierung Diocletians. Der 13. Dezember ist von der ana-
tolischen Kirche ihrem Gedichtnis gewidmet. Eustathius scheint mir
mit Eustathius Antioch. identisch zu sein. Aus Milles p. 489 geht her-
vor, daB dieser als Mirtyrer gefeiert wurde. Ephraém durfte Ephraém
Syr. sein. Anastasia ist die in dem Werke Milles p. 359 erwihnte
wlo weyanonggtuz, die am 22, Dezember gefeiert wurde. Von Para-
scevia sagt Milles p. 223f: ,S. Parasceve, Sicula wapdevipapgtop in
Graecorum fastis mnotissima, ex Menaeorum relatione ex Italia oriunda,
et feria sexta nata ideoque in baptismo Ilegagx#euy] appellata, post multas
res praeclare gestas martyrio coronata est, forte sub Antonino impera-
tore. Die Schwierigkeiten, die mit den Namen Edwpocivey (sic) und
Atzarzgiz verbunden sind, habe ich nicht zu ldsen vermocht.

Bei. der dritten Prosphora werden in den Ms. auch ganze Gruppen
von Heiligen, wie die Aposteln, alle Hierarchen usw. genannt. Auch
die Engel kommen DC 262, PC2, ChRC, CryFC vor. Dieses ist zu
beobachten, weil man spiter behauptet hat, die Erwahnung der Engel
in diesem Zusammenhange sei nicht berechtigt. Unten werden wir diese
Frage erbrtern. — Wie bekannt, widmen die Byzantiner jeden Tag des
Kirchenjahres dem Gedichtnis eines Heiligen. Darum werden auch bei
dem Hinlegen der Anaphora die Fiirbitten <03 &yien ted8s 00 %zl <ip
winy dmsasipey DC 262, PC 2, ChRC, CryFC, EPC, EPB hervor-
gehoben. In dem zuerst erwidhnten dieser Ms. spricht der Dienst-
verrichtende nicht nur von den 12 und 70 Apostel, sondern er gedenkt
auch ,,Tov éolwv zal Yepipwy matépwy wn'“. Es sind unzweifelhaft
die bekannten 318 Mitglieder des Nicinischen Konzils, deren Verdienste
hier bei der Anordnung der Prosphora besagt werden.

DC 170 wird das Hinlegen der vierten und folgenden Anaphora
nicht als unbedingt vorausgesetzt. ’lév 8% sisl »al dliar mposgogal,
leifit es in dem Ms. Hervorgehoben werden die Fiirbitten der Apostel,
Basilius des Groflen, Joannes Chrysostomus, Athanasius, Cyrillus, Nico-
laus Thaum., Spiridions, Amphilochius, Ambrosius, Epiphanius, Aber-
cius, Gregorius Thaum., Gregorius llluminator, Gregorius Agrigent. und
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Gregorius Nyssen. Wenn andere Prosphora noch da sind, wird, wie
wir lesen, gesagt: iz vy mpeofeiay wd zatd tiy qpégav ayion. Kizz
réver Big iy mpeofetay t@v mwdvtwv dyiwv. Damit wird die Dar-
stellung beendigt. Keine Fiirbitten fiir Lebende und Verstorbene etc.
kommen bei dem Hinlegen der Anaphora in dieser Liturgie vor.
Dagegen enthdlt DC 262 eine fdrmliche Ektenie bei der fiinften
Prosphora. Von einem vierten Opferbrote wird in diesem Ms. nicht
gesprochen. Es kam aber wahrscheinlich vor. Man verga nur, es zu
erwihnen. In der dem Pantelejmonoffschen Kloster gehdrenden Abschriit,
die von Krasnoseljcev herausgegeben wurde, wird nach den Worten
@y dylwv mpogntdy auf die vierte Prosphora — Kig v &' — hin-
gewiesen. Cp. Dimitrijevskij, p. 263, Not. 2. Die Worte <®v Zyinv
wgogntdy stehen schon am Anfange des langen Gebets, das nach dem
‘Texte DC 262 in ganzer Linge bei der dritten Prosphora gesprochen wird.
Wir erwdhnten, daB bei der fiinften Anaphora DC 262 eine form-
liche Ektenie vorkam. Bei der in den Ms. PC 2, ChRC, EPC, EPB
entsprechenden Prosphora — der vierten — war das begleitende Gebet
viel kiirzer. — Die Fiirbitte fiir die frommen Konige und jede christ-
liche Seele waren den Liturgien DC 262, PC 2, ChRC gemeinsam.
Auch der am Schlusse des Gebets ausgesprochene Wunsch, daB der
Herr der Unwiirdigkeit des Betenden gedenken wolle und ihm jedes
vorsdtzliche und unvorsitzliche Versehen verzeihe, lautet in den drei
Darstellungen fast gleich. — Dagegen enthilt DC 262 allein eine Bitte
um die Wohlfahrt der heiligen Kirchen und Fiirbitte fiir diejenigen, die
in den Tempeln Gaben darbrachten und schéne Taten leisteten, fiir den
ganzen Hof der Konige und fiir das ganze Heer. Man bat auch um
Frieden und Ruhe fiir die ganze Welt. Der Hochste wurde erfleht fiir
die, welche der Armen gedachten, fiir die Viter und Briider, die mit
Flei und Gottesfurcht arbeiteten und dienten, fiir die Zuriickgelassenen,
fiir die so in der Ferne waren und um die Heilung der Kranken, die
Losgebung der Gefangenen. Nach den Worten: ‘Y'mip dcéczwg @y
apagTdy toh Soviou b Vet 6 Selva wal wacn: g v Xpotd
Moy 28erpdtniog wird fiir den Erzbischof Jacobus, fiir Joannes und
die Nonne Callinica gebetet. Auch der fzgopdvaycc Amphilochius, die
‘Moénche Rabulus und Joannicius nebst einem gewissen Georgius werden
in der Ektenie erwdhnt. Dagegen werden in den Gebeten der anderen
Ms. keine Personen namhaft gemacht. In PC2 und ChRC wird fiir
den Bischof und bmég ol matpds Hpudv zal wdon: iz iv NXpotd
oy 8elpdtnrog gebetet. In diesen Liturgien kommt auch eine An-
rufung vor: Mvijodnt, %dptz, mavtwy TdV vtedapévey Ny Toig
avabiaty 20T@v Ymepedyeodat. — Hervorzuheben ist, daB der Wort-
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laut der Gebete, die PC2 und Ch RC bei dem Hinlegen der zweiten,
dritten und vierten Prosphora gesprochen werden, fast derselbe ist.

EPC, EPB enthilt bei der vierten Prosphora ein Gebet, das, wenn
auch kiirzer, mit seiner klerikal gefirbten Einleitung an die entsprechende
Flrbitte der modernen Liturgie erinnert. Der Priester betete EPC,
EPB fiir den Erzbischof, das Presbyterat, das Diakonat und jedes geist-
liche Amt. Nach diesen Worten sagte er: Ymip pvipng ol doéoewg
Y anogTidy Thv  paxapglov  xmptépwy  Tig ayies povig  tadtig.
Wurde der Gottesdienst in einer Kirche, die mit keinem Kloster ver-
bunden war, gehalten, vertauschte man selbstverstindlich die Worte
e arfag neviz tadirz mit wd ayiov ofxov tebdtou.  Dann gedachte
der Priester mit Namen der Lebenden und Verstorbenen, die er wollte.
Das ganze Gebet wurde mit einer Anrufung fiir die rechtgldubigen
Viter und Briider, die entschlafen waren, beendigt.

In den Ms. OC, PC 1, OB wird der Asteriskus nach der Mengung
des Weins und des Wassers, aber vor der Berducherung auf das heilige
Brot gestellt. Dabei werden die Worte: T@ Adyw =vpiov of cdpavol
ggteged¥noay Ps.32(33), gesprochen. CryFC, DC 262, PC2, ChRC,
EPC, EPB begegnet uns der Aster dagegen wihrend des Akts der
Berducherung. Nach PC 2, ChRC, EPC, EPB wird er selbst be-
rduchert. DC 262 erzdhlt, der Asteriskus werde mit den Worten:
LKl zateddoy 6 dotip, ot o Ay uelpevov 0 madiov auf das
Brot gestellt. Matth. 2, kommt auch in EPC und EPB vor, wo der
Priester spricht: Kai 2d0v & dothp Zoty érdve o) 7y o wadloy
raipevoy, wavtote vov. Nach den Ms. PC2, ChRC tritt der Diakon
vor der Berducherung des Asteriskus mit der Ermahnung Tob =upiocv
Senddpey hervor. Der Priester spricht PC 2, ChRC Ps. 32 (33); und
nach ChRC die Worte Matth. 2, wiesie nach den Ms. EPC, EPB zitiert
wurden. PC 2 hat eine andere Variation: Kai Gob 6 dotijp mpofjyev
a0tobs Ewg EMDdv Eetyy o0 v 0 mwaudicy. Auch das Fehlen des Asters
wird in CryFC als moglich vorausgesetzt. In der Liturgie, die uns das
Ms. DC 170 referiert, wird der Asteriskus nach der Mengung des Weins
und des Wassers, aber vor dem Hinlegen der zweiten und folgenden
Prosphora und vor der Beriucherung erwdhnt. Der Dienstverrichtende
spricht: "Actip 2pdvy € odpavol zal éAdwV Eaty émdvw ob Ay To
wmagicy und dann sowohl in CryFC als DC 170: T& Adyyp w00 %0-
glov ol odpavol dotepeddnoay zal T® mvelpatt oD otwopatos adtod
whGe 4| Shvapg adTdv.

Den Ms. zufolge enthilt die Abteilung der Prothesis, die sich
zwischen dem Hinlegen der Prosphora und der Apolysis vollzieht, fast
immer die Bedeckung des Diskus und des Kelchs mit den Hiillen, die
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berduchert werden, und das Gebet der Prothesis. Zuerst steht gewdhn-
lich die bekannte Anrufung: Ouplapd sow Tpospépopey, Xpiote & deis
gls up.f,/ Swilng mvevpatizdjs, v wpdcdefut oéomota &g 10 J“{'O‘}

7ol drs rlstyv'o) %2l voegby cov YuswacThpoy zal dviizatarepdoy

1 (n‘

n wasdaa ©h dhén) Gov nal 0z elntippols Gou xal SwETGAL i]u'"v
207t Toig CovicLy gov, oS v.u/adoup.evov 5 fvopd Gou oD maATpog
7ol o) visd zal Y ayiov mvedbpatos. Dieses Gebet kommt mit un-

bedeutenden Varianten OC, PC 1, CryFC, DC 83, DC 170, D C 262,
BodIC 1, BodIC 2, AIExC, PC 2, ChRC, EPC, EPB, OB vor. Nach
CryFC und BodIC 1 steht es zuletzt, nach einer Beriucherung der
Gaben und nach dem Gebet der Prothesis. Es wird in vielen Liturgien
erst nach einer Aufforderung des Diakons gesprochen. Taob zvpiou
gzndpzy, sagt der Kirchendiener CryFC, BodlC 1. Kigie éxénaoy
wird von dem Hypodiakon beigefiigt Bod!C 1. °Ewi % dvptdpatos
¢ mpodéozug 00 wupiou Osndrdpev, lauten die Worte des Diakons
nach OC, PC 1 und OB. PC 2, ChRC, DC 170 spricht er: EdXdyrnoov
Zéomota <o Yuplapa, EPC, EPB: Ediéynsov Céomota 10 Juvpiapa
und Tz5 zuplov Senddpsy. OC, EPC, OB spricht er seine Ermahnung,
indem er sich mit dem Weihrauch und dem Rauchfa beschiftigt.
DC 170 bringt er es dem Priester, der oft die Berducherung vollzieht.

Die Hiillen, womit man den Diskus und den Kelch bedeckte,
wurden berduchert. Dabei sprach der Dienstverrichtende Bibelzitate.

Ps. 92 (93),.,. 5 und Hab. 35, obgleich in verschiedener Reihenfolge,
wurden fast immer erwdhnt. — Bei der ersten Hiille, mit der man den
Diskus schiitzte, sprach der Priester OC, PC 1, OB im AnschluB an
Ps. 16 (17)y 'Eouénacas fpov &v ) oxéwy oY wiepdywv couv. An
dieser Stelle kamen DC 262 die Worte T® Xdyw xnvplov of odpavol
éotepewdncay, die wir schon bei dem Hinstellen des Asteriskus fanden,
vor. PC2, EPC, ChRC, DC 170, EPB wird die Verhiillung des
Diskus mit dem ersten Schleier von den Anfangsworten Ps. 92 (93) be-
gleitet. Nach PC2, EPC, EPB wurde das Zitat aus den zwei ersten
und dem fiinften Verse geholt. Es lautete: ‘O x0ptoc 2Bacitevoey, <b-
npénaway &veBbonto, &vedloatc =lptog Bdvapy xal weptel®oato, #al
vep €atspiwae T olzovpévry, ftig od caievdfoetar. T ofxe cov
mpemet aylaona, %opte, el panpétnra Hpépwy. Damit verkniipfte man
die tiblichen SchluBworte wdvtote, viv, »al dzl. Die verkiirzte Dar-
stellung ChRC, DC 170 erlaubt uns nicht festzustellen, wie viel man
in diesen Liturgien aus dem Ps.92(93) zitierte. Dagegen wissen wir,
daB in der Liturgie, die CryFC zu finden ist, bei der ersten Hiille der
Psalm 92 (93) bis zu den Worten %at yap &otepéwoe gesprochen wurde.
AlExC hat an dieser Stelle den Spruch nach Hab. 3;: "Exdlvdev od-
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pavuds Ty apethy o Npoté zal Tz alvéssds o0 AN 1 Vi wdv-
Tots VOV ol gsl nal elg b al®vag ThY 2idvey apiv.

Mit der zweiten Hiille wurde der Kelch bedeckt. Nach OC, PC1,
AlExC, OB wurden dabei die Anfangsworte Ps.92 (93) gesprochen.
Der SchluB lautete in den beiden ersten Ms.: Ezowoz 6 dgévog 560 vy
zal gzl zal elg tobg z2iévas thv zidvey. In CryFC wurde das Zitat
aus dem eben erwihnten Psalm — man fing es, wie gesagt bei der
ersten Hiille zu sprechen an -— mit den Worten 2zl vip észegio
wieder aufgenommen. — In den Ms. PC 2, ChRC, EPC, EPB sprach
der Priester, als er den Kelch verhiilite, im AnschluB an Hab. 3,. Das
entsprechende Gebet in der Liturgie DC 170 enthilt Anklinge an den
Ps. XVI(XVII) 8. Szénaooy fuds, & Obe, v ) szémy wdv weeghyov
gov zal 1 Spayiw! sov tp OdvAQ Smepacwmiel; fpdv, heifit es in
diesem Ms. Nach DC 262 sagt der Dienstverrichtende: Yzézxoov 1jpa:
&y T ovémy ey mIzphvwy oou, § Obe, amebimiov ap’ Hpudv wavia
YAUZAR

Die dritte Hiille, in den Ms. wgpitov zZrvppx, avp, vegény, =
ugyz sileppévoy genannt, diente zur Bedeckung sowohl des Diskus als
des Kelchs. Indem die Verhiillung vollzogen wurde, pries der Dienst-
verrichtende OC, PC1, CryFC, DC262, OB den Herrn im Anschiu8
an Hab. 3,. DC 170 hat hier die Worte: “lizgiubev odpavods 4 Zpz,
23760 nal Tig suvéozwg 20Ted WAGEYC T YT, TAvagopiy val dlovon-
TOuoty 6tz voicousty Enl 10 JuClaoThpy aoy po'cxou;. Vielleicht
steht im Ms. durch ein Versehen suvégzwg statt zivésewz. — Nach der
Liturgie AIExC wurde an dieser Stelle gesprochen: Nal veoiiy oo-
Taviy Emzoningsy adTedet T AGyw oY wugicv odgavol EgTzpeoiivnoav
und die Fortsetzung dieses Spruchs. — Anklinge an den Psalm XVI
(XVII), 8 sind bei dem Aér in der Anrufung der jiitngeren Ms. PC?2
ChRC, EPC, EPB enthalten. — Als die heiligen Gaben mit den
Hiillen bedeckt worden sind, spricht der Dienstverrichtende DC 262:
O 7dgez E32s5inzuszy, sHmpéretay etc. bis an das Ende des Psalms.
i der L1tu1g1e EPC, EPB falten der Priester und der Diakon nach
der Verhiillung die Hinde und sagen: K3 Doy ¢ Beds ey & oltomg
onfisaz. wawtots, vy 22t 2z, In den anderen Ms. kommt kein
besonderer AbschluBl des Akts der Verhiillung vor. In den Liturgien
PC2, ChRC, EPC, EPB - sie gehoren dem ausgehenden Mittelalter
— bedeckt der Priester den Kelch mit der zweiten Hiille und entfaltet
den Aér iiber die heiligen Dinge erst auf die Ermahnung des Diakons.:
Kaiudoy Zéomota, sagt der Kirchendiener PC2, ChRC, bevor der
Priester mit dem Schleier den Kelch verdeckt. 'Tod nuplou Genddpey.
Wainday Zésmota. lautet die erweiterte Aufforderuncr nach EPC, EPB.

M ()
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Bei dem Aér spricht der Diakon Xxézmascyv Séomota PC2, ChRC und
nach der Darstellung EPC, EPB sagt er: Ted Kupiov Zenddpey.
Yzénacoy Séomota. In den italienischen Liturgien OC, OB wurde
nach dem Gebet tod dvpidpatos und vor dem <7c mpodéoews von
einer Berducherung, die nicht besonders charakterisiert wurde, ge-
sprochen: Kal mlnpwieiors g <dyd)s, 6 Suinovog dumd. Die eben-
falls italienische Liturgie CryFC zeigt auch hinsichts der Beriducherung
eine Eigentiimlichkeit, zu der wir spéter zuriickkommen werden. Das
Zentrum der Prothesis machte das Gebet desselben Namens aus. Dieses
lautete: ‘0 §eog, 6 dedg Npdv & v cdpdviov dptov THY TEOPTY D
mavtsg %éopou TV xdgov fpdv zal Yedv Incodv Xpiotiv Eamootsi-
lag cwtipa %al Autpwtly zal edepyétny edloyolvia nal aytdlovra
fipdc: adtdg edAdynooy TV mebbiow Tadty wal wmpdslzlar adTiy
slc 5 Omepovpdvidy Gov JuaiasTijptov” vnudvevsoy ¢ ayadas zal
odvdpumog @Y wposeveyravIwy zal B odg mpootiyayov nal Hpd:
dratarpitoue Sragdralov &v i) tepoupyla @Y Veiwv cov puothpiny.
Wenigstens in vielen Ms. wird mit dem Anruf die Doxologie: &t
Tylaotar val Eebdgastar 10 wavTpov %al peyalonpsnd; Evopd oov TOD
matpds etc. verkniipft. Die Ms. OC, BodIC1, BodiC2, PC1, PC2,
BCC1,BCC2, CryFC, AIExC, ChRC, EPC, DC83, DC 170, DC 262,
DC394, BB, OB, BCB1, BCB2, G1B, EPB, DB 64, DB 75, DB 160
enthalten dieses Gebet der Prothesis. Wahrscheinlich kam es auch in
den Liturgien DC 273, DC 828, DB 273 vor, in denen von einer ,,zdy7
i mpodésews gesprochen wird. Das Gebet ist, wie man gleich ersieht,
sehr abgeschliffen und in seinen verschiedenen Teilen wohl abgewogen.
Der Charakter ist hierarchisch. Die Zihigkeit, womit es auch in den
dlteren Ms. zuriickkehrt, und der Umstand, dafl die alten liturgischen
Handschriften, obgleich die Prothesis unzweifelhaft schon um die Zeit
der Niederschreibung der Texte mehr entwickelt war, nur dieses Gebet
von der ganzen Prothesis erwihnen, zeigt, dafl es schon seit alters den
Ritus dieses Teils des Gottesdienstes beherrschit haben mufB. — In den
ziemlich alten Ms. OC, PC1, OB wurde das Gebet vor der Verhiillung
des Diskus und des Kelchs gesprochen. In CryFC kam es gleich vor
dem Gebet ,,700 Jvmgpates, dem sich die Apolysis anschlo8, vor.
Dagegen finden wir BodlC1, AIExC, PC2, ChRC, EPC, EPB das
Gebet der Prothesis nach der Bedeckung des Kelchs und des heiligen
Diskus. Diese Anordnung — der Hohepunkt des vorbereitenden Gottes-

dienstes gleich vor den abschlieBenden Teilen desselben — war viel-
leicht die beste. — BodlC2 enthielt nur das Gebet wcd duprdpatsg
und dann das jetzt zu besprechende Gebet. — Nach OC, PCI,

CryFC, BodIC 1, ChRC, PC2, EPC, OB, EPB sprach der Pricster

Engdahl, Liturgien. 4



das Gebet der Prothesis erst auf eine formliche Ermahnung des Diakons.
Exl 17 wpodéost v Tiplwy Sdpwy tob Kupiov Senddpey, sagte der
Kirchendiener OC und PC 1. Nach OB lauteten seine Worte: Itdpev
zodds" énl T upo%-eo,c @Y Tpiwy SOTwY Tob xvplov Sendduev. In
CryFC hieB es ,,tdv ayivy Swpwy statt tdv tplwy Swpwy, sonst
lautete die Aufforderung wie in den Ms. OC und PC1. Kbpte éénoov
wurde PC2 der Ermahnung beigefiigt; sonst war sie dieselbe
wie die in OC, PC1, OB. Denselben Zusatz bekamen ChRC
die Worte des Diakons, die iibrigens wie seine Aufforderung
CryFC lauteten. EPC, EPB sprach der Kirchendiener nur: Tcd
Kuglov Senddpey.

Es ist nur ein einziges Ms. und zwar ein sehr altes, das Ms. BC,
dessen Inhalt durch positive Angaben uns vermuten 148t, es kdnne auch
einanderes Gebet der Prothesis als das eben besprochene gebetet worden sein.
Das einzige, was in BC von der Prothesis referiert wird, ist eine ziemlich
kurze Anrufung, die mit gewissen Teilen der Epiklese verwandt ist.
Diese Verwandtschaft der beiden Gebete ersieht man bald aus einem
Vergleiche.

Teile der Epiklese desselben Ms.: - - zatdmepdov o mvelpd cov
TG Gty &7 Tpdic val énl TX mpoxeineva Sdpa Tabta nal mwoivjgov Tov
uiv dptev todTey oy chpe 100 7pt6T0Y Gov uetadadtv TH myedpati
v TH ayiw® apfv. T 8% & Td mothply ity Tiuov alpa T6H
/ptGTe0 Gou peTadai®v T mvedpat! sou TH Ayin® apiy. .

Das Gebet des Ms. BC: Kigie 6 %edg fjudv & mpodels Sautiv
pvév dpwpcy OmEp i 105 wdopou I ’ !
=l TV dpTov webtevy zal éml T8 wothpwy  TodTe
0T ;/gZVLOV ow sdpa %l Tiudy gov aipa iy petainde
72l GONATOY.

Die Frage ist, ob in der iltesten Liturgie des Chrysostomus ,,Xdpte &
Vels Moy & mpotaly Eavtéy Zpvév Gpwpovts etc. anstatt der iiblichen
ey th); wpoYéoewg gesprochen wurde. Es ist zu beachten, daB
beide Gebete in der Prothesis des ziemlich alten italienischen Ms. CryFC
vorkamen. Die Worte in BC ,Kbpte ¢ Ued¢ fpdv'‘ etc. haben keine
Uberschrn‘t wihrend es BB ausdriicklich gesagt wird ,,0 Qsig & Uiz
THpdv etc. sei eine ,,z0y7 7V mote? & lzpeds &y T@® onevspoAariy) GRC-
wdepévon t6d dgtov &y td Sioxw®. Doch muB auch darauf hinge-
wiesen werden, daB der Inhalt des Gebets ,Kbpie & deiz fpov &
wpothels EauTiv apviy dpopov ete. sich in der engsten Weise auf das
hingelegte Brot und den Wein bezog. Der schon hervorgehobene
Umstand, daB dieses Gebet in dem Ms. BC allein von dem Ritus der
Prothesis zitiert wurde, beruhte vielleicht nicht auf einem Zufall. Die
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Maoglichkeit kann deshalb nicht in Abrede gestellt werden, dall hier ein
Versuch vorliegt, das alte Gebet der Prothesis durch ein neues zu ver-
dringen. Ist das der Fall, gelang es jedenfalls nicht die neue Formel
durchzusetzen. Wahrscheinlich fand man, daB sie allzuviel die ent-
sprechenden Teile der Epiklese antizipierte.

In den Ms. OC, DC170, DC262, PC1, PC2, BodlCl ChRC,
EPC, OB, EPB wird gegen das Ende der Prothesns von einer Be-
riucherung, die eines allgemeineren Charakters war, gesprochen.
Diese Berducherung wurde nach den alten Liturgien OC, PC1, OB
von dem Diakon gemacht und umfaBte die heiligen Dinge, die in der
Prothesis Bezug auf die Eucharistie hatten. Dieses geht daraus hervor,
daB in jenen Ms. erwdhnt wird, daB der Priester und der Diakon nach
der Berducherung zu dem Tische, d. h. hier dem Altar gehen, vor dem
sie sich auf den Dienst in der Missa Catech. und in der Missa Fidelium
vorbereiteten. DC 170 wurde erzihlt, daB nicht nur die Prothesis,
sondern auch das Bama, der heilige Tisch und das Sanktuarium be-
rduchert wurden. Dabei sprach der Dienstverrichtende aus dem 50. (51.)
Psalm: ’‘EMénodv pe 6 dede. DC262 wird nur eine Berducherung
des ganzen Tempels und der Briider erwdhnt. Der Geistliche singt dabei
leise (badret fjabyws) den 25. (26.) Psalm: Kpwéy por, #dpes, St v
v dvaxia pov emopeddny ete. Dann — wider alles Erwarten — spricht
er zum zweitenmal das Gebet der Prothesis. — Wie in dem Ms. DC 262
kommt auch BodlC 1 keine Berducherung in der Prothesis vor. In der
Darstellung dieser Liturgie wird hervorgehoben, daBi der heilige Tisch,
d. h. der AMar, die heiligen Tiire, der Tempel und das Volk berduchert
werden. Der Diakon geht dabei mit einer Kerze voran (peta aprdgos).
Nach PC2 und ChRC nahm der Priester das Rauchgefi und be-
rducherte dreimal die heiligen Dinge. Dieser Akt wurde — wie wir
erschlieBenn kénnen — in der Prothesis vollzogen. Daun verbeugten
sich der Priester und der Diakon und sprachen alle beide: Edisyntss
& Yedg Npdv 6 odtwsz edBoxvicas’ S6gax oot. Nach diesen Worten be-
rducherte der Diakon den Tempel. Nach der Darstellung ChRC ging
er dann in den Altarraum; vor dem heiligen Tische stehend, verbeugten
sich der Priester und der Diener dreimal und sprachen: AdZz 2v Di-
otot; Ye@®. Dann erfleliten sie Gott im Anschluff an den Ps. 50 (51),;:
Kigts, 2voilerc ©5 otépa pov zal 4 yziig pou. In der Darstellung
DC394 kommt diese Episode ebenfalls vor; doch wird der Priester,
der vor der Anrufung das Kontakion nimmt, allein erwihnt. Auch ist
anzumerken, daB er nach DC394 AdEx v ddiotor; zweimal sagt.
Sowohl in dem Ms. ChRC als in DC394 wird erzihlt, daB3 der Priester
dann das heilige Evangelium und den heiligen Tisch kiift. — DC 170

A
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enthilt eine Darstellung, der zufolge der Dienstverrichtende nach der
oben erorterten Berducherung des Tempels etc. sich dreimal vor dem
heiligen Tische verbeugte und dann fast wie in den Liturgien ChRC
und DC394 das Gebet: Baotizd odpavie, Kopte, & yefdn pov ete.
sprach. -— Es. diirfte hier geeignet sein die Stelle zu erwéhnen, die
nach CryF C der Berducherung zukam. Vor dem Gebet 100 $uptdpatog:
Guplapd gor wpospépopey berducherte der Priester die Prothesis, die
heiligen Dinge . und den Tisch. — EPC und EPB enthalten genaue
Aufschliisse beziiglich der jetzt zu besprechenden Beriducherung, die in
diesen Liturgien mit der Apolysis verwoben ist. Bevor aber die frag-
lichen Parteien der zuletzt erwdhnten Ms. dargestellt werden, wollen wir
die Nachrichten erheben, die hinsichtlich der Entlassung den dlteren
Liturgien zu entnehmen sind. DC262, PC2 wird in grofiter Kiirze
gesagt, daB die Apolysis vor der Berducherung vollzogen wurde. In
den Liturgien OC und OB geschah dagegen eine "Andivctg tdv Gpdv
wilirend der personlichen Vorbereitung des Priesters und des Diakons,
eine Vorbereitung, die gleich vor der Enarxis stattfand. — Es wird-in
den Ms. CryFC, AIExC von einer Apolysis gesprochen, die mit der
Apolysis OB (cp. p. 34) am nichsten verwandt ist. CryFC sagt der
Diakon: AdZa cor &6 ¥edg 7jpdv EAmis waviwy 7pdv. Der Priester
Q]JI‘iCht dann: ‘H ydpwc zal 9 {jo*fﬁ}e'a o) mavayion zal dyadob zal
cworowd mvedpatog ein ped’ Npdv ndvrote ete. Die Worte des Diakons
erinnern sehr an dle]emcren womit die Entlassung in EPC und EPB und
auch in den modernen Liturgien des Chrysostomus und des Basilius ein-
geleitet wird. In den Ms. AIExC lesen wir folgende Entlassungsformel,
die fast wortlich mit derjenigen der Liturgie CryFC {ibereinstimmt:
llpdtoy edhoyel & lepeds tov Aady )éywv obtwg” H ydpic 100 wavayiov
val dyated zal Jwomaed mvsdpatog elv ped’ Apdv. Diese Bitten um
die Gnade des Geistes haben ihr Seltenstﬁck in dem EPC, EPB vor-
kommenden Gebet Bao:led cdpdvie mapdximte, 1@ mvelpa Tig &AN-
Vefag etc. Es ist aber zu bemerken, dieses Gebet sei in den Liturgien
EPC und EPB nicht Entlassungsformel. — Wir hoben hervor, daf in
EPC und EPB die Apolysis und die Berducherung +mit einander ver-
woben waren. Zuerst berduchert der Priester die Prothesis. Dann
spricht er: AdEa oot }X‘ILUTC 6 Ozoz 7 éwig Hpdv. Der Kirchendiener
sagt: A6gx matpl zal vig zal avie »v:upat: viv ol del wal elg Todg

ai@vag v aiovev’ "Apfv. Es folgt die Entlassungsformel: szotb:
7 m)qﬂ'v" Yedg Tpdy oty wmpeopefae ThHi mavaying dypavion dwueap-
suhoYT VS svoo'iou Bscmo:‘m; Tipdy, dsotdrov wal detmapdévon Mapiag,
7 Suvaper wh tploy zal Jwowowd GTavged, zal wAvTeY TOY ayivy,
Srsar fnds, GO dyadic Yeic zal oudvdpwmoc.  Die- Worte des
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Priesters werden von dem Chor mit: ’Apf)v beantwortet. Die Be-
rducherung fingt wieder an. Jetzt gilt sie dem heiligen Tisch, der
ringsum kreuzweise von dem Kirchendiener beriuchert wird. Dieser
spricht dabei leise: "Ev tdow cwpatizde, &v &8cu 3% pevd duyfg Gg
Yede, &v mapadeicw &% petd Anoted, wal &v Fpdve Owijpyes, Xptoté,
PeTd TatEog %al wyedpatog, wAVIZ TANE®Y 6 daneplypantog. Dann
spricht er den 50. Psalm *KXévjgév pe ¢ deig etc. Er berduchert das
Heiligtum und die ganze Kirche, geht dann wieder in den Altarraum,
wo er den Priester und zum zweitenmal den heiligen Tisch berduchert.
Vor demselben stehend, verbeugen sich der Priester und der Kirchen-
diener, indem sie leise beten: Bzo:ied ododvie, magdzudnte, & wvedpa
g arndeiag, & mavtayoh mwaphy zal Te wAVIR TATROY, & dnoausds
v ayaddv xal Cwtic yopnric, EAE val onfyweoy &v Mpiv, zal %add-
pieey TPag st wdGTg vl i, val o®owy, “Ayalé, tag duyds Hudv.
Dann werden die schon erwidhnten Worte Kdg:s, w2 72l pov dvoifeic
etc. einmal gesprochen. Es ist, wie wir gleich sehen, eine sehr genaue
Darstellung der Berducherung und der Entlassung, die diese Ms. ent-
halten. Die Berducherung der Prothesis war von der Beriucherung
des Altars und des Tempels durch die Apolysis getrennt.

Es geht aus den liturgischen Texten DC 262, PC2, EPC, EPB
hervor, daB8 die Entlassung in der Prothesis vollzogen wurde, Dagegen
geschah in den Liturgien OC und OB die ’Awdivgic t@v ®pdv un-
zweifelhaft vor dem Altar.

Nach der eigentlichen Prothesis fing eine persdnliche Vorbereitung
an, die der Priester und der Diakon vor der Enarxis durchmachten.
Der Diakon sprach zu dem Priester die Worte des Psalms 118 (119), 126
Koapde wod mofjoar 1@ #upin OC, CryFC, ChRC, EPC, DB 139, EPB
und ermahnt dazu in den Ms. CryFC, ChRC, EPC, OB, DB 139, EPB
ldAéynoov Séomota. Diese Ermahnung wird von dem Priester, der
jetzt den Diakon EPC, DB 139 mit dem Kreuz bezeichnet, durch die
Segnung: Edleyntie ¢ ¥eog Hudv (OC, ChRC, EPC, OB, DB 139,
EPB) mavtete (OC, EPC, DB 139, EPB) vov (OC, EPC, OB, DB 139,
EPB) zat zet (OC, EPC, OB, EPB) zat (OC, OB) beantwortet.
CryFC sagt er: "Ayyehog wvpiov culdettovpyfioe: ped fpudv: zal
AATEVOCWGEL TV GB4v Gov EpmpocYeV Gou waytets, YOV zalb etc. In
der Liturgie AIExC empfingt der Diakon eine gleichartige Segnung,
indem der Priester das Haupt des Dieners mit den Worten "Avyyeiog
%xopiov xatevdlvar TV 606V oov etc. segnet. Der Spruch "Avyyedog
wopioy .zateuddvy iy 34y oou wal culiattovpynoy ped’ fpdv st
AlExC auch vor den Worten des Priesters an das Volk: ‘H ydpic 15
mavaryicy kel pahod zal Jwoncwsd wvedpates e ped’ uev zu finden.
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Ich glaube jedoch, daB der Spruch nur einmal gesagt wurde, und zwar
nach der Segnung des Volkes.

Nach den Ms. OC, OB betet der Diakon: KEdyow Omig jpdv
géomata.  Auf dies Gebet nimmt aber der Priester OC keine Riicksicht,
sondern antwortet: “Ayvelog nvpiou rgo wepedoztar Eumposdey Hpov
7ol zatevelwoer Tag 60 -‘J- @y 17 adTed ydpit vov.  Dagegen spricht
er nach dem Ms. O B: Katzuodthgar =) p g & dedg i Bzaﬁ'ﬁp.czw. Ty
T abwed ydptte vov val del zel elg woby (zi@vag).  Auch in der
Liturgie ChRC ist die Antwort des Priesters besser formuliert. Da
spricht der Diakon: E3fat dmip epod Géomota dyte und der Priester
sagt: Wateudiver Kdpog t2 Sradvjpata cov.

Sowohl OC, OB als ChRC ergreift der Diakon wieder das Wort.
Myvfiogdnee dwmép fpdv xdpee, heift es OC und pvisdnre Hpdy 2:o-
mote OB, Mviiodqtl pov Zéometa dyie, spricht der Diener ChRC.
Der Priester antwortet: Mvyodein fpdv xdpeg & dedg &v 17 fasviely
29ted viv xzl sl (OC, OB) =ai cig wode aidvag (OB). Nach ChRC
spricht er: Mvmotelny oou zdpog & Vel &v i) paothele 2)TOD ThvToTE.
OC, OB macht der Priester jetzt die Awéivsig tdy bp®v. Dieser
Akt wird OC nicht ndher beschrieben. OB dagegen liefert folgende
Aufschliisse. Die Apolysis wird dadurch eingeleitet, daf der Priester
spricht: 862z gor wdpre ¢ Bede. 1) ehwic fpudv Aéyovteg GéCa oot
Seine Worte werden vom Volke mit: 868a matpl %al vdv beantwortet.
Dreimal wird das Kdg:z 2iénoov gesungen. Dann betet man auch
Kdgie ednoynocy. SchheB]lch folgt die Entlassung: ‘H ydpic zal 7
Sofdete 169 mcvw/"’u vl dyadod xal Cwomowd wvsdpateg  eim
remeboo %Al aguianchoa  fpEc vV  zal del wal elg Tolg

Noch aber ist nach den Ms. OC und OB die Prothesis nicht aus.
Der Priester spricht zu den Dastehenden: Edyzote dmép fpdv adeloo!
und  sie antworten mvebpa dyiov émeiedcetar &mi got, ual Sdvapes
Ollgmey @miowidos: oo, zal edycu Swmip fpdv, dye wdrep.  In
den Liturgien OC, OB und ChRC ist das Gesprich zwischen dem
Priester und dem Diakon, wie man iibrigens gleich ersieht, auffallend
tautologisch. Kiirzer und weniger langweilig ist die Darstellung EPC,
EPB. Hier spricht der Diakon mnach der oben erwihnten Segnung
Edieoyrtic & Yede 7pov ete. das Gebet: [E9Ea: Omég égwﬁ géomota
und der Priester antwortet: Mvngdziy; cov wdpog ¢ Yedg v 1 Baot-
rele ahted waviets, viv wal agl. Der Diakon fiigt ein dreifaches
"Apmyv dazu.  Mit den Worten des Ps.51,;, die sie beide leise sprechen,
wird der Akt beendigt und die Prothesis im weiteren Sinne voll-
endet. —



Die symbolische Deutung, welche die mystagogischen
Theologen den in den oben erérterten Liturgien vor-
kommenden heiligen Gewéndern beilegten.

In den oben besprochenen Ms. kamen folgende liturgische Gewinder
vor: das Sticharion, die Epimanikien, der Giirtel, das Phelonion, das
Epitrachelion, das Orarion und das Hypogonation.

Sie wurden von etlichen der mystagogischen Theologen eine sym-
bolische Bedeutung beigelegt. —

Von dem weiBlen Sticharion sagt Pseudo-Germanus, dafl es den
Glanz der Gottheit und den glinzenden Wandel des Priesters symboli-
sierte (Mi. 393 Hp@tov pév 10 ouydotoy Aevzdy oy, iz debrntog iy
alyiny Epoaive, zal 160 fspéwg Ty Aapmpsy moitteiay). Nach Pseudo-
Sophronius wird das zu erorternde Gewand, St Egtn%ey 1) y&ptls 107
Oz &y aht®, Sticharion genannt(Mi. 3988). Seine weiBe Farbe bezeichnete das
Weifl des Fleisches Christi wie das menschliche Fleisch weif} ist (Mi: 3088
Tirog 2¢€ éott Tijc sapnde 160 Xptoted (g hsvndy, zadbe #al 7 av-
Ypwnivy ¢4pE). Das Sticharion wurde &:& v éx Adyyng revtndeicay
nmievpay mit Achselgruben versehen. Symeon von Saloniki behauptet,
das Sticharion sinnbilde das helle Gewand der Unsterblichkeit. Nach
ihm bezeichnet es auch die Reinheit und den Lichtglanz Jesu, die Un-
beflecktheit und den Glanz der Engel (Mi. 257 ‘O 3¢ d4gytepede évddetar
pév, 0z alptrapsy,  cuydgov, ¢ dvpa aplagsing pwtemdy zal
Caywabvrg, T nadapdy wal gunonzdy Incod, wal  tdvV dyvéiwy
ayvby wal depmgiv 3n0iobv). In der Schrift Eopnvzio mepl te wd
thefov vaoh behauptet Symeon, das Sticharion bezeichne die glinzende
Tracht der Engel (Mi.712 ‘O &% cuydpov iy Quteny v ayyélwy
épeaiver wegLiodny). Es symbolisiert aber auch die Reinheit und die
Unbeflecktheit des priesterlichen Standes (Mi. 712 "Aik& #ai 15 zadapiv
xal apsdovtoy  elxoviler g lepatindj tafewe - -). Als er (Mi. 256)
von den heiligen Gewindern des Bischofs spricht, behauptet er, das
Sticharion, welches weil3 ist, symbolisiere das reine Licht Gottes und
daB Gott unsere reine Natur schopfte und annahm. Ist das Sticharion
aber rot, ist es des Leidens halber, weil das nienschgewordene Wort
um unserwillensein Blut goB (o pév oty dptoy Asvndv &v, % wdg Tod Peod
rol wadagsy, zal 6T nadapdy TV PO MWEY ExTice %ol meoosiATEEy.
Ei 8¢ mogwupody, Sk w8 nddog, &t to alpa €Eéyee Gt Apdc 6 Evavdow-
afgag Aéyoc). In der Schrift Iepi tav fepav yepotovivy (Mi. 368)
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behauptet Symeon, der Subdiakon lege ein weifles Sticharion an, weil
dieses Gewand den reineren Umkreis der Herrlichkeit Gottes, innerhalb
dessen es kein Leiden gibt, bezeichnet (T? Asvxév & orydpiov i
radapwtépay e Sclng 00 OseY wep3oAty  amadd) Eppaivev).
DaB der Glanz und die Reinheit nach den mystagogischen Theologen
durch das Sticharion symbolisiert wurde, es hing offenbar mit der
weiflen Farbe des Gewandes zusammen. Benutzte man ein rotes
Sticharion, wie es bisweilen geschah, wurde von der dunkleren Farbe
die Stimmung der Trauer und die Gefiihle des Schmerzes sinnbildet. —
Symeon erzihit, da der Bischof bei der Anlegung der Tunika die Worte
Jes. LXI, 10 "Ayalddcetar 1) duyf) pov éxml T Kupip sprach. Die
Worte kamen, wie wir oben cp. 13f. erzdhlten, in vielen Liturgien vor.

Was die Epimanikien betrifft, sind sie — um mit Braun (cp. p. 100)
zu sprechen — lediglich die von den Armeln losgeldsten und zum
selbstindigen Ornatstiick gewordenen )wgiz, Zierbesitze des Armel-
saumes des bischoflichen Sticharions“. Darum ist es von Belang, die
Aufschliisse hinsichts der 7wpia, welche bei den mystagogischen Theo-
logen zu finden sind, zu beobachten. — In dem dltesten erschienenen
Text der istepio exvhnsiactind) »al pustied) Yewpia heiBt es (cp. Mllles
p. 328); T Zwpin i griyapiov, i &v T ysel Epcaivoust TéY Seo-
niv ot Xpio1teb, & Sfoavte; abtdy &Tr']*{w(ov wpic Katdgay nat Ilugeov.
Diesclbe Auffassung von den Awgia, 16 é&v 1 yewpt als Symbole der
Fesseln Christi kommt bei Pseudo-Germanus (Mi. 393) und Pseudo-
Sophronius (Mi. 3988) vor. Diese entnahmen gewif3 alteren Quellen
ihre beziiglichen Behauptungen. Pseudo-Sophronius spricht von den
navizia Awgla, ein Ausdruck, der, wie mir es scheint, einen Uber-
gang zwischen der Bezeichnung <2 Awgiaz, 2 év 1) yepl und der
Benennung t ém:pavizia bildet. Als derselbe Verfasser von den
Fesseln Christi redet, fiigt er mit typischer und phantastischer Peinlich-
keit bei: o vap Zmiothey, dAL” Epmpoadey Emoav adwv. — Die Epi-
manikien wurden —— so viel wir wissen — zum ersten Mal in einem
Briefe des Patriarchen Peter von Antiochien an den Patriarchen Michael
Caerularius um 1054 erwihnt. Trotzdem habe ich innerhalb der mysta-
gogischen Literatur das Wort erst bei Symeon von Saloniki gefunden.
Der Erzbischof von Thess. hilt die Epimanikien fiir Symbole der all-
gewaltigen Kraft Gottes (Mi. 260 - - & &mpavizia, 2 ¢4 0 Taviovg-
verby onpalveust toh Oecd; der Lateiner bei Migne c. 259 iibersetzt:
- - epimarnicia quae quidem Dei opus, creationem indicant). In seiner
‘Eopnveio wzol 72 wd Yelov vas) erwidhnt er aber auch (M.713) was
ich die altere Anschauung nennen wollte: "AXAZ xal 2 év yepat Eesg 1.2

~ 3 ~ * ~ > ;, ; Y i [ miyse
00 Swtfipos, ol wpoatetelr Ymaivetws wpic Ildatov, casi Tvez v
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ix p.acv"/..oc gztomody. — Symeon erzdhlt, daB die Spriiche Ex. XV 6.7
‘H ge8a cou, wdpe, €edcfagtar &v loydt und Ps. CXVII (CXIX), 73
Al yelpéc cov énoinody pe zal Emhacdy pz bei dem Anstreifen der
jetzt zu erdrternden Kleidungsstiicke gesprochen wurden. Durch viele
Liturgien wird diese Behauptung bestitigt. Nur in den Ms. DC 170,
CryFC kommen andere Spriiche vor; auch in ihnen aber ist es von
der Kraft die Rede. Offenbar verkniipfte man mit den Epimanikien
die Eigenschaft der Kraft, weil sie den Gedanken an die michtige Hand
Gottes lenkten.

Schon in der von Milles verdffentlichten Texigestalt der igtepin
ExzinGuaTien) wal pucnr‘q rewpin wird der Giirtel erwdhnt. Der
Verfasser sagt (p. 331): ‘H 22 kuvq, dmel dmb vanpg®v Ceppatwy vyive-
T, meposiyyer & ddag nal cpoardy, onpaivet Ty vénpwaw, Ty
Zu e év-/.pocts"yc, ral ¢ ypf) tadtny émueiodar 4zl éni Tz 1 T2
rzaziong Suvapst nal évepyin. ~— Nach Pseudo-Germanus bezeichnet der
Giirtel die Ma]estat, mit welcher der herrschende Christus umgiirtet ist
(Mi. 393 ‘H ¢& lovn, 7y mepldvvotar, wéenvey 1) ednpénaa, Hv &
Xpwatég Basihedoag, ednpend) mepelcats Sdvapw the Yedinrog). —
Pseudo-Sophronius behauptet, der Priester lege das Cingulum an, weil
es ihm geziemt umgiirtet geistige Dinge vollzuziehen, und weil seine
Gedanken zusammengehalten werden sollen. (Mi. 3988 T2 Cavvugida:
™y lepéa Sie T4 slvar adtiv &v mvevpamni Swxywyd) Srelwcpévey, xal
™ doyriy adTeh meptogiyysothar). — Mi. 260 sagt Symeon Thessa-
lonicensis, der Giirtel, der um die Nieren gelegt wird, sinnbilde die von
Gott gegebene Kraft. Dieses wird nach ihm auch dadurch bezeugt,
daB3 bei der Anlegung des Cingulum die Worte: Edloyntic & deég, ¢
wepiewwiny ue Sovapy gesprochen wurden. Dieser Spruch Ps. XVII
(XVIH) 33 kommt in den meisten der oben besprochenen Liturgien vor
(cp. p. 14). — In der Schrift llept tav fepdv yztpotoviny erzihlt Symeon
hinsichts der Ordination des Subdiakons, daB man ihn umgiirtete um
ihn zu lehren, daB er die Tracht der Keuschheit nicht nach Belieben
tragen konnte, sondern daB er sie um seine Nieren zusammenziehen
mufite. Dieses geschah in Demut durch MaBigkeit und Keuschheit, weil
der Subdiakon sich in der Zukunft nicht verheiraten durfte. (Mi. 368
Eita zat ﬁ:pmmwmu" 1o0ToY, ET i) dmoAdTos gy 'F'J/.Z S ~qv
g ayveing ooy, xl/..c REPLGTiyrEY acmqv gy Tamevwos mepl ThY
chv Ea0Ted Gl TS 3 m*oocévq- ol g opziog émsl nal o 43 oOvaTaL
haplavery Er yuvaiza). Es ist also die ascetisch gefirbte, religiose
Sammlung, die hier durch das Tragen des Cingulum sinnbildet wird.
Noch eine Erkléirung gibt der Thessalonizenser Erzbischof in seiner
Eopnvein wegi 12 Peizy vasd. Nach dieser Schrift ist der Giirtel

>~ QA
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ein Symbol des Amts, das Christus um unser willen angenommen
hat (Mi. 713 "H 3¢ ve Jovn tiy Ondp fjpov Srazoviav Ssizvuct ob
Ywtiipoc - -). Er sinnbildet aber auch die Stirke und die Gewalt seiner
Macht und auch seine Weisheit (Mi. 713 *AXA2 zal ¢ foyvply eize-
vilet zal 5 zpatady s 2916l Suvapswz, zal T iy Gweposiviy).
Die Heiligung des Koérpers wird nebenbei durch den Giirtel bezeichnet
(Mi. 713 Kol petd w7jg Loy 100 aopate; v aviaopdy Enl 16V vegs®y
ey 4 loveg - - ).

Schon in Milles editio der istepio éxnivoiastizi, wird das Phe-
lonion erwdhnt. Es wird da als em bis an die Fiie hinabreichendes
Gewand =zata v wolhey '-Xxf(‘vw geschildert (p. 328 H sty 100
dwg 0Tt ratd v welhgn Azplv, v péypt OV wedev, ¢ o
viupe spatiniy Tyuoatev). Das Gewand war feuerfarben nach den
Worten des Ps. 103 (104), 4: ‘O moiéw 1odg dyyéhovs 2dted mvsdpata,

¢ ¢idya und auch nach dem Spruche
Jes. 03, Tiz ohtnz & magayevipever ¢ Kidp. Edom bedeutet «fives
oder xdzztsz, fligt der Verfasser bei. Hinsichts der Farbe werden
auch dle Worte Jes. 6319 ,- - gpilmua tnatiwy adted &z Bwohp zal
oy Tt och dpudpd T ipdma zal Ti &vBipatd Gov by AmE TATRTEd
nved* angefithrt. Die rote Farbe des Phelonion sinnbildete die Tracht
des Fleisches Christi; diese Tracht aber war in Blut auf seinem un-
befleckten Kreuze getaueht (cp. p. 328 Epzaivev iy JBagpelsay 10d
Xpiowob e oagnic oTolfy, €€ alpatos Ev IO aypdvty oTavp®d adted).
-— Pseudo-Germanus verkniipft mit dem Phainolion des Priesters die-
selbe Erklarung. Offenbar ist sie von ihm dlteren Quellen entlehnt.
Hinsichts Edom sagt er: "Edop vap épprvedetar yijivas, 4 Srientds ¥
#no7r.voz. Der Verfasser stellt hier "EZop mit dem hebrdischen Q<IN
zusammen. Dadurch wird die Erwidhnung des Spruchs: Ti¢ odtog &
napayevépeveg ¢€ "EZdu anldBlich der roten Farbe des Phelonion be-
griindet. Die beiden Bedeutungen v#iveg und ézlextoz, die wir, wie
schon gesagt, in der von Milles herausgegebenen TIstopie finden, er-
innern schlecht an etwas Rotes. Dachte der Verfasser der ‘Iotepia bei
vfivoz an die eigenartigen Farben des Landes der Edomiten? , Die
Berge im Osten der Araba werden von den neuern Reisenden ge-
schildert als steile und meist kahle Porphyr-Massen mit dariiber ge-
lagertem roten Sandstein, am Ostrand und an den Abhidngen nach der
Araba begrenzt durch Kalkstein, heift es HRE5 p. 164,

Spiter erwidhnte Pseudo-Germanus noch einmal das Phelonion.
Nach der Deutung, die er hier gab, bezeichnete es den scharlachroten
Mantel, welchen die Gottlosen, die Jesum verspotteten, dem Heiland
anlegten (Mi. 393 T2 82 camvdiwoy. dngaive Ty 47 4errloy TCoPipay,
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fvmeg t Tnocd épmailovtes ol agedel; &pbpesav). Diese Bedeutung
stammt gewiB aus einer anderen Quelle als die zuerst angefiihrten, der
totopia und dem falschen Germanus gemeinsamen Auslegungen.

Der heilige Geist lieB nach Pseudo-Sophronius das Phelonion, den
scharlachroten Mantel erscheinen. Sophronius erwihnt das Phainolion
als ein Gewand ohne Saum (Mi. 3988 T¢ gziwwidy dowy & sty &
Gghagog 6 &z tad dylov lvedpates xoavdelc, Zott 82 4] wowniv yhapds).

Eine eingehende Darstellung der Bedeutung des priesterlichen
" Mantels liefert Symeon von Saloniki (Mi. 388, 389) in der Schrift 1lzg?
Ty fep@v yewpcteviwy. Einzelne Eigentiimlichkeiten des Phelonion
werden von Symeon als Symbole geistiger Qualititen dargestellt. Das
Phelonion ist wei um der Reinheit und der Heiligkeit willen, aber
auch des Mantels der gottlichen Herrlichkeit halber; denn Goft, sagt
der Verfasser, ist Licht, mit Licht ist er umgiirtet wie mit einer Kleidung; oft
zeigen sich auch die Engel, in WeiB gekleidet (Mi. 389 Aevxnsv pév, S t1v
radapbtnta ral dywebvny, nal T e Yelag S6Eng mepBoliy, St d
Ozég odc gott, zal avadaiidpeveg che Gg ipatiey, wal of dyyalct

T
’

revzd)y Eo¥Tta mepiiefinpévor wodidune dgdmnoav). Das Phelonion
ermangelte der Armel, weil es den Mantel, welchen der Heiland wihrend
seiner Verspottung trug, sinnbildete. Es umhiillte den ganzen Korper
vom Kopf bis zu den FiiBen um der Vorsehung willen, die Gott uns
zeigt, und als ein Symbol der Tatsache, daB er uns einigt und schiitzt
(oD% Eyov GE pavizte Ci& 5 ExTumolV TV GAx®ovV, OV ¢ Swifp Epnmal-
Jbpevog &vztboate’ meptotélhwyv BE Ehov 6 odpa dypt 4ol TRV WSOV
aRG AeQadTic G Ty dvodey mepl Tpdc mwedvoay Al T GUYELTIALY
60 Ozcd zal gulartizdy). Wihrend der heiligen Handlungen wird
das Phelonion mit den Hinden von den Seiten des Korpers entfernt;
es wird Fliigeln dhnlich gemacht um die Wiirde der Engel, welche der
Dienstverrichtende erreicht hat, zu bezeichnen (Afpetar 8% Omé <dv
¥ELp®Y % wAayion &v T %ap® TOV tepdv Epywv, olov bg wrepd Ywve-
pevey Gux T dyyeherty tijg &Eiag).

Die Grundbedeutung, die von den alteren mystagogischen Theo-
logen dem Phelonion zugeschrieben wurde, war die des scharlachroten
Mantels, den unser Heiland wihrend seines Leidens trng. — Mit den
Worten Pseudo-Sophronius, daB der heilige Geist das Phelonion hat
erscheinen lassen, vergleiche man den oben besprochenen Ausdruck
Eveuady pe, v avabiv SedAdY oou, v fepatixiy tadThy GToATY nal
yaor W Yeloy zal mavayiov oov llvedpatos aus dem ersten Gebet
der Proskomidie DC 170 (cp. p. 11). — Die Erklirungen, welche
Symeon von Saloniki betreffs der Bedeutung des Phelonion lieferte,
wurde durch die Angabe in der ‘Egpprveia wep! e 1ed teicu vacd
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(Mi.716): Awx edto nal &Capétng, &v &vedicato dpmatlbpevos & Sotip
enav{ler gduney berelchert Eme andere Erklarung fiigt der Mysta-

goge auch bei: T2 fepdv 8% wawiiwoy ddnlotépay ol dvwdey FopT-
oVpdvnY e Hvsugwcto: rpa'vs' ouw.p.w te zal dapdw (Mi. 713).
Bevor die Darstellung der mystagogischen Auffassung des Phelo-
nion beendigt wird, sollen die Worte Psendo-Germanus (Mi. 393)'
T2 8¢ amslwopévovs todg tepsic wepimatsly wuve)au.k, Selnvosty Tt
2l & Npwotls &v T otavp® amspydpsves, obtwg 7y Jactalwy wv
gTavgty adted zur Besprechung kommen. Die Behauptung ist nahe
verwandt mit der Angabe, die wir in der &ltesten Textgestalt der
wpio (cp Milles, p.328) finden. Es heiBt da: Té 8¢ dmelwopévoug
'Gf‘); ALABIOVS A.sp motely Setwvder, £nozal & Xpon 6; ei; 6 GTOUpL-

TR

o

Wipor dmspyopeves, oIt Ty mepimatody 4wl Ho'mo’u.wv TGV GTAVELY
adwed.  Wie bekann’[, fragen die Diakone in den orientalischen Riten
kein Cingulum. Die Priester dagegen umgiirteten sich, seitdem sie das
Sticharion angelegt hatten und bevor sie sich mit dem Phelonion um-
gaben. Die Bedeutung, die in der von Milles herausgegebenen totwpia
der Tatsache, dafl die Diakone ihre Sticharien ohne Cingula trugen,
beigelegt wurde, iiberfithrte, wie man ersieht, Pseudo-Germanus oder
sein Autor auf die Weise, in der die Phainolien von den Priestern ge-
fithrt wurden.

Wir kommen jetzt zu den Insignien. — Das Epitrachelion wird
schon in dem dltesten Text der fotopia Exxinaactuzi) (cp. Milles,
p. 328) erwdhnt. Nach dieser Darstellung sinnbildete es die Binde, mit
welcher der Hals Christo umgebunden war und mit welcher der Heiland
zum QGekreuzigtwerden geschleppt wurde (t¢ 82 énmttpayfiicy éote @
varzoloy, zad’ ¢d ¢ Xpiotig ondeic Eml v Tpayniov zal cupd-
wivez fyew elg wooravpwdiyvar). Dieselbe Auffassung finden wir bei
Pseudo-Germanus, bei dem auch eine besondere Erklarung der rechten
und linken Teile des Epitrachelion mitgeteilt wird. Nach Pseudo-Ger-
manus wurde das Rohr, das die Spoétter Christo in die Hand gaben,
von dem rechten Streifen des Epitrachelion bezeichnet. Der linke
Streifen symbolisierte die Tatsache daB das Kreuz auf den Schultern

getragen wurde (Mi. 393 T¢ 82 1) émpay qlwu Gegwv pégpog, mwEwnvey
& ndAapsg OV ECLnLY 81@1,\411” 17 SeCd 100 Xpioted. To 8% 1ed
eZ dwvdpcy pgovg, 1 o0 STaEod Sactayh Eml 1OV Opwv adToed).

Pseudo-Sophronius beriithrt — so viel ich ersehen habe — die Bedeu-
tunng des Epitrache]ion nicht. — Symeon von Thess. sagt in seiner Ab-
handlung llegi ¥ fepfic Aertougviag das Epitrachelion bezeichne die

Gnade, die von oben vom Himmel her gekommen ist und die von
dem Kopfe gegeben wird (Mi. 259 Eira 16 emtpayijnsy, iy dvodey
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g% 100 adpavel dwd %epalijs dotheloay ydptv onpatvov). Bei der Anlegung
des Epitrachelion wurden nach Symeon die Worte: Edleynté; 6 Oelg 6
Exyéwy Ty ydpw adted énl Tolg fepels adtod (Mi. 259, 260) gesprochen.
Auf entsprechender Stelle im modernen Ritus kommen diese Worte, wie
bekannt, nebst dem Spruche des Ps. 132 (133), vor. In der Darstellung
Symeons Ilepi t@v fep@dv yetpotoviwy bespricht dieser auch die Bedeu-
tung des Epitrachelion. Von ihm wird die Gnade, welche von oben
von dem Haupt her niederkommt, symbolisiert. Die Gnade ist — um
ein Bild Davids zu nehmen — wie eine Salbe, die vom Haupt bis an
den Saum der Kleidung flieft (Mi. 389 dnAot 32 i)y dvodev zatoboay
and nepaAic ydpw, b popov érmi zeparic, onoly & Aadid, w6 rate-
Satvov Eml Tiv dav 1) évddpatog). Der Gedankengang dieser Er-
klirung ist derselbe als der von Symeon in seiner Schrift Hepi 7 fepéz
dettovpyiog dargelegte. Ubrigens ist er von den oben erwihnten Worten
des Psalters beeinflut. Nach Symeon sinnbildet das Epitrachelion auch
das gute Joch des Amts Christi (Mi. 389 GvAct 82 - - - - zal v yp1-
otov Juybv g lepwabdvrs 100 Xpioted). Einige sagen, erzihlt ferner
der Mystagoge, das Epitrachelion symbolisiere die Tatsache, daf der
Priester, als er selbst die Mysterien des Leidens vollzieht, das Kreuz auf
den Schultern trigt und in dieser Weise zum Leiden gefiihrt wird (Mi. 389

et B¢ - - - wal Oc Qaol Tveg, T EAxvodvar wpig td wavog adTéy
OV oTavpdy En’ dpwv natéyovte” énel nal adtés 6 iepede Td Tod wa-
Joug puotipta gvepyely zatniiwtar). — Wie man ersieht, sind es viele

Bedeutungen, die man dem Epitrachelion wihrend des Mittelalters bei-
legte. Doch behauptete die Bezeichnung des priesterlichen Orarions als
ein Symbol der niederstromenden Gnade zuletzt einen Vorrang vor
anderen Erklirungen. Die Richtigkeit dieser Beobachtung wird durch
die Angaben Symeons in der ‘Eppyveia wepi te t0b delov vaod erhirtet.
Es heifit da (Mi. 712 T6 8¢ y= émtpayfiiov Ty teAeotny)y zal dvodey
ratepyopévy o0 Ilvedpatog mapistnar ydpw. Ak twdw yap & p-
ytepeds te nal fepeds, dmd %epali)s Tolto weptdaldidpsvos, Edioynids,
onoly, & Oedg, & éxywv THY ydpy adtod Emi tod; izpsiy adted.
Das Epitrachelion bedeutet aber auch, der Triger desselben sei ein
Priester Christi (Mi. 713 "AX& zal 5 Omavyéviov sivar Xpowd v
fzpéa SNAOT - - -).

Bei Pseudo-Germanus finden wir das diakonale Orarion unter dem
Namen &%dvy, erwihnt. Die é3¢vy bezeichnet nach diesem Verfasser die
Demut Christi, welche der Heiland bei der Waschung der FiiBe seiner Schiiler
zeigte (Mi. 396 ‘H G&¢ &¥dvn ped’ s lettovpycdow ob Sidusvor, onisl
iy td Xprotwol Tameivwow, Ty é&vedzifato &v td wiwtijpr). Die
Erklirung ist Isidor von Pelusium (1 ca. 440) entlehnt (cp. Braun,
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p. 605). — Nach Pseudo-Sophronius &dhnelt das Orarion den Fliigeln
der Engel; weil es bis an die Fiile herunterflieBt und auf der linken
Schulter ruht, symbolisiert es die beiden Biinde — den neuen Bund
durch den vorderen Streifen, den alten durch den hinteren; das Kleidungs-
stiick ist zusammenhingend, wenn der alte und der neue Bund nicht
ineinanderfl6Ben, wire das nicht der Fail (Mi. 3988 To a& u)pczp'ov glg
oY TOY TTEP®Y yYEAWY, ST xatayéstar Ewg TOV woddY, %al Emi-
vertal T@ dpotepd Gre, pnvdoy tag 3o Sadfuag, Y udv véav Ep-
wpostey, TV 88 malwdy Omigtev Ok TolTo &v TR ®owwvig, gav i
niker Ty madatdy ol Ty véay, 0d rowwvel). — In der Schrift Symeons
Ilept <@v fep@dv yepotoviwy wird das iiber den Schultern hingende
Orarion auch mit Fliigeln verglichen. Das Trishagion, der Gesang der
Engel, ist auf ihm eingeschrieben (Mi. 381 =al (¢ mwrtepe onpaive:
oT:Y)uv*qu gvov e dpov. Kal w0 Tpodyov dopa @y dyyéiwy éyye-
voapuévey Eyst). Der Diakon selbst wurde nach Symeon mit dem
Orarion als mit Fliigeln geschmiickt; besonders, als er der Kommunion
teithaft wurde, dhnelte er den Seraphim, die, wie es geschrieben steht,
mit sechs Fliigeln versehen sind — mit zwei verhiillen sie ihre Gesichter,
mit zwei ihre FiiBe und mit zwei fliegen sie, indem sie: Heilig, Heilig,
Heilig rufen. Die sechs Fliigel erinnerten auch an den Gekreuzigten
(Mi. 381,382 Ofovel vas »al ooz &v wity bg &v meéguiy dpalletar

- - - - val paioTe &V T p.a’r:ys" o xo:vwv"rzc, & EepcchLp. grelvo

pepodpevos” 4 o¥) Efawt épava < véypowral, &Vta, "coc;p.‘a ol wTé-
ol vaddwtous: td wpdowra favidv, Talp 8% Jusi Todg ro'aczc ol
talc Zusl watlpsva, o “Ayiog, dyiog, dyor Ex306cw.  CAIAG %al Ted
oTavpwédvtog v oty Eysuot timoy T éEaﬁtépwa. Ta dvw (.ch e
‘ol -/a'mo wtegd Oorep 5 {xplov 2ot oY aTavpod T GF éx ’t/.x'(.wv

wizpk 5 7épag). Symeon behauptete auch, das Orarion symbolisierte
dle vernunitbegabte Natur der Engel (Mi.381 8 &% t& veepdv oniol Tdv
dyyélwv). Diese Behauptung wurde in der “Egpnvsia p{rs 00 deiov
vaod wiederholt. Es hieB da (Mi.712) Tedto 8¢ ve dbg wrepa Hmep-
walvar Sa 5 AbACY e nal vospiv T dyyehwdz tafswz.  Als ein
Zeichen der Zusammenziehung des Geistes, der Furcht und der Demut
wurden die Orarien zu gewisser Zeit — nur bei der Kommunion —
angelegt. (Mi. 381 Iez:lovvovzar piv odv zal oiter, dAAL xatd %aipdy
gy T zowvwvie pévy iz Opapgiog sl Selypa e SUGTOAT T= nal
dx3elag wal tamemdoews). Im Anschiuff an die Bedeutung von
Gpoilewy wird es hervorgehoben, daB das Orarion seinen Namen erhalten
hat, weil es den Diakon mit der Gnade schmiickt und mit der Schon-
heit der Herrlichkeit Gottes ziert (Mi. 381 "Qpdpiov &% nadeltar, 8% w2
Gpailew adoy T yapt, el i 0621z O200 TH ndAks weplroopely).
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Wie man ersieht, brachte das Orarion die Phantasie der Orientalen in
Bewegung. Es scheint mir, als ob die Bezeichnung des diakonalen
Ehrenzeichens als ein Symbol der Fliigel der Engel besonders hervor-
zuheben sei. Aus dieser Erklarung folgert es, daB der Triger des
Orarion den Engeln dhnelt.

Von den Gewéndern, die in den von mir untersuchten Proskomidien
erwihnt wurden, ist nur das dem abendldndischen Manipel (cp. Braun,
- 550) entsprechende Epigonation oder das Hypogonation, wie es AIExC,
EPC, EPB genannt wird, noch zu erdrtern. Psendo-Germanus ist der
erste der mystagogischen Theologen, der das Epidonation bespricht. Es
kommt bei ihm mit seinem urspriinglichen Namen éyysiptov vor. Das
Enchirion, das an dem Giirtel hdngt, erzihlt Pseudo- Germanus, ist ein
Tuch, mit welchem die Héinde abgewischt werden; das Verhilinis, daf
man das Enchirion am Giirtel hat, geschieht nach dessen Vorbild, der
die Hinde abtrocknete und A{)uo: eipe sprach (Mi. 396 T¢ 32 2yysi-
puov 5 8wl tig Sovng dott T 4 p.xEocv Tag yelpag adTod Aéviov: nal

wéoune 6 gyysipov Eyew éxml ;qs Swvrg dvtiturey 10D daopdfaviog

dg yeipag #al b ,, AV®ds el Empwvioavtog). Man besaB also
genug psychologischen Blick nicht um zu verstehen, Pilatus wire gewif§
kein geeignetes Vorbild hervorzuheben. Offenbar ist bei Pseudo-
Germanus von der urspriinglichen Form des Epigonation, der eines
viereckigen Tuches, die Rede. — Pseudo-Sophronius behauptet (Mi. 3988):
Ts eYXE' wy 5 Aévudy dou. Unten sagt er: Teé éyysipitia, dmeg
3actdlovow of Sudnovol, &lol t& Gouldpla TOD YPWTig TAY GmoaTiADY.
Hinsichts dieser Aufgabe duBlert Braun (cp. p. 554): ,,Eigentiimlicher-
weise schreibt Pseudo-Sophronius &yyztp(8ia auch den Diakonen zu.
Es ist das erste und einzige Mal, daB wir von solchen bei diesen horen*.
Vielleicht waren sie anderer Art als die &yyzipia der hdheren Geistlich-
keit. Auf diesen Fall gehéren sie nicht den Gewandstiicken, die in den
hier untersuchten Proskomidien erwihnt wurden. — Wie gewdhnlich
liefert Symeon wertvolle Aufschliisse hinsichts unsres Themas. Nach
ihm symbolisiert das Epigonation den Sieg iiber den Tod und die
Auferstehung Christi. Es hat die Form eines Schwertes (M1 260 - -
ERUOVATIOY, TV %aTe TGO FavaTov VXY Gniedv zal Thv 0 _Jur-qpo;
avdatacty, Enep ral Og oyfpa popoaiag £ye). Bei dem Anlegen des
Ehrenzeichens werden die Worte: ,llzpilwoa:r tiv gopoainy cov ért
5V Pnpéy ocov, Suvatés‘ gesprochen. Der Triger des Epigonation
symbolisiert die Kraft und den Sieg und die Auferstehung Christi, die
durch Reinheit und Siindlosigkeit erfolgt ist. Darum wird das Gewand-
stiick auch um die Lenden gehingt (- - éx tedtoyv %al iy Shvapwy zal
Ty iy val iy Eyegow wd Xpowed S g vadagltitos val dva-

\

M)

k\‘
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pagtneiag SnAGY. Aw wdte Yap wal adto énl Tic Coplog Exxgépatat).
In den Lenden war mnach der Auffassung der Orientalen der Sitz der
Kraft und der Weisheit zu finden. In der Schrift Symeons ‘Epurnveia
mepl te o) Yelov vach, die die obigen Ausfiihrungen desselben Ver-
fassers erhidrtet und ergénzt, heifit es (Mi. 713): Awd xal oyfjpa fop-
calag Eyst, wol €t <i)g éoplos énzpépatar, Evida 10 Sdvactat zal o
swogovely @y dvdpwrcy Eyewy oacl. Nach der Egpnveia sinnbildet
das Epigonation nicht nur den Sieg iiber den Tod, sondern auch Ty
apdapsioy g petéoas ¢ioews, xal 1 péya Tz 1wH O2d iaylog
waty TR 6D movneed Tupavvitog dpogalvat, yayasvpévny G T dva-
pagtitwg éx Hagdévoy gs/ﬁ'qv v tev Kbploy, zal yweic apaptias Cioat
L otavgwdfvar, wal v thy dpaptiov yewicovia vixdoat, 1) dva-
oTagst Y "oVt Gk T apaptiag "Adap dvasthicavie (Mi. 713). Der
Mystagoge erweitert also hier die Bedeutung des Epigonations, insofern
er es als ein Symbol nicht nur der Auferstehung Christi, sondern auch
er Unvergédnglichkeit des menschlichen Geschlechts iiberhaupt erfaBt.
Symeon erzihit, das Sticharion, das Epitrachelion, der Giirtel, die
Epimanikien und das Phainolion seien wei um der Reinheit und des
Glanzes der Gnade willen. Oft, wihrend der Fasten, sind sie aber, wie
der Mystagoge angibt, purpurfarben, weil wir, die wir gesiindigt haben,
travern, und um des fiir uns Geschlachtenen willen, damit wir,
seines Leidens gedenkend, ihm nacheifern (Mi. 261 - - Ty 101GV,
mTgayhey, Jovy, dmpavivta, zal gawiiey.  Asuxd Gz tadta
e 36 nalagiy TS "/'p £g Te %al TWTIWEY' TWoAALAL 0F 7ol wop-
whpza AATS '/.z'pé‘ / veTEi®Y, 218 ve T mevdelv Npds GpapTtiioav-
, ¢

TYZ;. zal S Ty cwayév:cx Srip Tpov, O elp Omdpvnow Eddovres ted

Qr @

3

Ziovg abdted, adtdy pprsopsde - -).

Oben sind die mystagogischen Erkldrungen der Gewinder, die in
den hier erorterten Proskomidien vorkamen, dargestellt worden. Es
werden noch einzelne Gewandstiicke, die gewohnlich von geringerem
Belang sind, in den mystagogischen Schriften erwdhnt. Unter ihnen
durfte das Omophorion eine besondere Hervorhebung verdienen. Es

3

kommt schon in dem von Milles herausgegebenen Text der iotopia 2x-
vAfoactied) als ein Gewandstiick zaté iy otoAiy wd “Aapwy vor.
Dieselbe Angabe ist auch bei Pseudo-Germanus zu finden (T¢ dpows-
o6y 2ot 16D dpyepdng, %atd Ty ooy 100 "Aapwv Mi. 393f.). Derselbe
Verfasser erzihlt auch,” das Omophorion, welches der Bischof anlegt,
bezeichne das Fell des Schafes, das der Herr, wihrend es herumirrte,
fand, auf seine Schultern nahm und zu denen, die sich nicht verirrt
hatten, rechnete. Das Omophorion hat auch Kreuze, weil Christus selbst

iiber die Schulter sein Kreuz trug (Mi. 396 T2 ¢ Gpcpipuy & mept-
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B&anTar & imiouomog, SNAGL TIY TGD WPOPATIL Z0pAY, STEp WAAVONIVCY
ebpow 6 Kodprog, imt tdv dpwy abted avéhade, zal obdv tolg wij wa-
nlqupévo'~ netdpnoev. "Eyet 32 nal otavpods, 5tk 5 zal v Xpiowov
dnl 1) Gpov Bastdoar TV oTavpiv adted). — Pseudo-Sophromius
nimmt hinsichts des Omophorions die Aufgabe der dltesten Textgestalt
der {otopia Exzinoacwizi} auf. — Nach Symeon von Saloniki bezeichnet
das zu besprechende Gewandstiick die Inkarnation des Wort Gottes,
welches, als es das verlorene Schaf gefunden, auf den Schultern getragen
hat, welches, mit der ganzen menschlichen Natur bekleidet, diese Natur,
die es mit sich vereinigt, vergdttlicht hat, welches diese, die es an-
genommen, um unser willen durch Kreuz und Tod dem Vater dar-
gebracht hat, und welches, aufgestanden, auch uns erhoht hat. Darum
trigt das Omophorion Kreuze ringsum, und es ist aus Wolle und wird
auf den Hals und die Schulter gelegt (Mi. 421 T4 3¢ ve o)p.ooop:ov vty
Bniet wpogavd; - - - Thy T6h deed \dyov sdpnwcly, £t i ATmOoALASS
Nngs wpfatey &l oy dpwy edgow Pdaotacs, iy awdporivyy vou-
L ATV ANV :pécw ol Evooo: fautd xal Yewoas <adThy, nal dpe
TpoGALa: Owip mm)v adte % mpéoinppa <@ Ilatpl 3:4 stavped zal
Vavdoy zal dvasthioas zal awdosas fipds. A =ai tobz sTavgeds
meptgépet - - ). Aus Wolle ist das Omophorion, wie Symeon niher
in der Schrift ‘Epunvsie (Mi. 716) ausfiihrt, év. 2 whavndiv tumol
npcBatoy, ¢ iml @V Opwv AaBev o Mothp, tovtéow Ty Tpetépay
whow, zatl 6t 3% TOY odpavey xateAtty Soapr®I, xal dtt zal adtég
auvas gl coayacdels Smwip Npev. Mit dem Omophorion selbst

wird der Bischof geschmiickt, weil er als der Hirt der Schafe Christi
angesehen und als Christus selbst durch Gnade geworden ist (Mi. 421
Eita zat 0c worpéve Berydévia v oD Xpuwotod mpoPdtowy sat zatd
fapm Oz v Xpiotdy yavpevoy, @ Opopoginy %ocuel - - -). Offenbar
wurde das Omophorion als ein Symbol der ganzen Erlosungstat Christi
gehalten, weil der Triger des bischoflichen Ehrenzeichens nach byzan-
tinischer Auffassung Christum selbst vorbildete.

Die Erklarungen, die von den mystagogischen Theologen
mit dem liturgischen Akt der Prothesis verkniipit wurden.

Die Zeit des Anfangs des Gottesdienstes — sie wird von dem
Bischof dem ersten der dienstverrichtenden Priester angegeben — sym-
bolisiert nach Theodorus Andidensis die von dem Propheten Jesajas
wahrgesagte Zeit der Geburt Johannes des Taufers und der Ankunft

Christi (Mi. 432 Aifota: <olvov zaplc mopd wd apytepéng T TpoTm

g

Engdahl, Liturgien, 5
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Ty lepéwy péAhcytt dpyeovar tig Veloag puotaywyiag. Oltog 38 ¢
rapds oynpatiler v wapd 100 mpopNtov Hoalov wpoavagwyrdévra
7alpdV g T6d wpoeftov Twdvvov natl Ilgododpon yevwcews, wal tijg <od
Xptotad wpdg fipde émdnplag). Dieselben Nachrichten werden in den
Schriften Pseudo-Germanus (Mi. 400, 401) enthalten. jJedoch wird die
Angabe vermifit, es sei der erste unter den Priestern, der von dem Bischot
die Aufforderung, den Gottesdienst zu beginnen, empfingt.

Der Priester aber, der den Anfang des Gottesdienstes vollzog, sinn-
bildet Johannes den Taufer, der zu predigen anfing (Pseudo-Germanus,
Mi. 401 ‘O B¢ vye tepeds, & Tiv &vaply =g delag lertovpylag wotod-
neves, elxdva pépet w0l llpodpdpou Twdwaou rat Bartiotob wpoxatapfa-
uévou 00 %Mpdypatoc - - -). Auch Pseudo-Sophronius, der offenbar
hinsichtlich dieser Fragen seine Angaben der Totopla &xxdnciactiny
von Pseudo-Germanus entnimmt, hat diese Mitteilungen (Mi. 3992). —
Symeon von Saloniki bespricht den Anfang des Gottesdienstes und er-
wilnt dabei, der zweite unter den Priestern vollziehe die Proskomidie,
seitdemi er der Segnung des Bischofs gewiirdigt worden ist (Mi. 261
0 fepebg 82 &y ) Ivowotnply - - - - eddoylog abuwdels moteltar Ty
npoorop8y, und "Awzibov odv petd v cuyyberer zal sdloylay
@y legéwv & Bedtepe:, &medd) & wpooima T lepovpylag TeAel - - -).
Der Dienstverrichtenide 148t die typischen Ritsel, die Handlungen und
Predigten der Propheten durchblicken. Denn er spricht wihrend der
Prothesis aus Jesajas und den iibrigen, was die Schiachtung und den
Tod Christi betrifft, und wihrend er die Gaben vorbereitet, erwdhnt er
alles hinsichtlich des Taufers bis auf die Ankunft Christi (Mi. 261
- - - wEMhov elmely T T®V mpoen Ty Suoaivel Tumd alviypate wal
wpdypate zal znpdypata &v i mpodéaoer vyap Aéyer ta mepl TS
spayfic »al 1od davdtov Xprated &z ) “Hoalov zal tév lotndy zal
Y 'G) T ohpa wpoeTatwalew wal b Bomtioted dravia, fwg NAdev 6
20pt0g).  Der Diakon, der die Sphragis aus der Prosphora schnitt, dhnelte
nach Theodor von Andida dem Engel, welcher Maria begriiite (Mi. 429
AdTig €2 ¢ T Velov shpo SraTépvwy Oducve; Amd g edioylog, v
Gyyelov wpelzor, wy 1] mapdéve w ,Xalpe' mpocodeyldpevoy).
Pseudo-Germanus (Mi. 400) und Pseudo-Sophronius (Mi. 3989) teilen
auch diese Nachricht mit.

Der Raum, wo der liturgische Akt der Prothesis statthatte, hieB
auch Prothesis und wird mit diesem Namen schon von Theodorus Andi-
densis (Mi. 425) genannt. Theodorus vergleicht in diesem Zusammen-
hange die Prothesis mit dem Allerleiligsten des jiidischen Tempels.
H wpédeog 88 — sagt er — tijc nad’ Apdg "Eurdvotiag (coddvapog
wépuze tlg @V ylwy aylog T owddovg ratpeiog v lovdaiwy:
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PEANGY G oA TabTyz peflwv. — In der von Milles edierten Ausgabe
der ‘Iotopia finden wir folgende schlecht stilisierte Behauptung p. 330:
‘H yevopévn wpooropdi) &v 6 axevooulaxfiy ppalver v Tod zpavicu
oy, & & Eotavpddyn & Xptotée. — Bei Pseudo-Germanus finden wir
Mi. 396 fast dieselben Worte, zu welchen der Verfasser fiigt: 2v &
Moyog, eladar 5 npaviey 1od mwpondicpog "ASdp. Unten (Mi. 400) sagt
Pseudo-Germanus: T4 G& guzvopuAdrioy, mov 9 mposzowdy) émite-
dettat, gyt tod Kpaviov témou. — Nach Pseudo-Sophronius war die Pro-
thesis sogar von groBerer Bedeutung als das Bima. Durch sie wurde die
Hohle in Betlehem und der Saal, wo Jesus das Abendmahl einsetzte,
symbolisiert (Mi. 3989 H mpélesic isolivapes wéoure Tolg @Y dylwy

T
3

‘Ayiog, ngriov 8% zal woAd tadtng pellov 7 zal wd c**qloc"ou Thg
Brddedp: ) 12 otpwpévoy dvdyesy, v @ gwiamvicas & Kdplog toic
nadnrate €on: ,,Todto moelte elp thy Epipy avapvnso ).

Symeon von Saloniki bespricht auch die Prothesis. Mi. 264 sagt er:
"AMNG zal 7 wpovesiz tomov Eméyet el omnhaiov e nal ThHS @ATvAS.
Mehr eingehend erdrtert er die Fragen hinsichtlich der Prothesis in der
Schrift Tlep! 0D dyiov vash =zl Tfg todtou zatepvdcewg Mi. 347,
Das Skenophylakion bezeichnete Bethlehem und die Grotte. Es ist,
sagte der Verfasser, wie in einem Winkel gelegen, nicht fern vom Altare.
{Bisweilen war es jedoch erlaubt, dafl die Prothesis in groBen Kirchen
um des Verwahrens der Gerdte willen mehr entfernt lag.) Die Tat-
sache, dafl die Prothesis in der Regel in eiriem Winkel gelegen war,
symbolisierte die Armut der ersten Ankunft jesu, und die Diirftigkeit’
des Ortes bezeichnete die Dunkelheit und den als Wohnort zufilligen
Charakter der Hohle. (‘O &z mhayiov 8%, sagt Symeon in seiner eben
erwidhnten Darstellung, 1ob Bfpatos w60 ozevovvlaxiey érog, &g zal
Aéyetar mwpbdeats, Thv Bndietp zal w ow q)\zxwv Sraypdoet. “Odev
xal g & yovig don zal w00 Jucastnplon od wOFHw, &l wal moghw-
Tepw TotE &y Tolg peydiols Tjoav vaols Gt THY QuAaniy T@Y 3%sLGV.
To év yovie odv eivar wdto SnAct, Ty g "POTN: Rapovsleg TIW-
xstay teb Tnaod, zatl & mevypdy Tod ywplov nal doavig oysddy ol
amniaion zal adtooyidion).

Wir hoben oben hervor, daB} die Prothesis von Theodorus Andi-
densis mit dem Allerheiligsten des jiidischen Tempels verglichen und
den Vorrang vor dem letzteren gegeben wurde. Als Grund gibt der
Verfasser Mi. 425 an: 1) yap Yefa tpdmela, &v 7 Wdetar & "Apvic ¢
atpwy Ty apaptiay 00 zéopoy, dovyxpltng 2oty HdMleTipa <
madatds dxelvng tpanilng Eoov mpds dyracpod Aoyev %al cuyy®ene
TTaCpdTwY Totg petd wloTewg ral xadapds cuveldtioewg TpoTepyopéves.
Spiter wird der eben dargestellte Vergleich wieder erwihnt werden.

5
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Hier will ich nur die von Theodor benutzte Bezeichnung ) Vefo: tpamela
markieren. Der Mystagoge gebraucht auch den modernen Namen des
fraglichen Tisches 7 wgddesiz. Die Prothesis, wo das Blut des Herrn
und der géttliche Korper gelassen wurden, dhnelte nach Theodor der
Geburtsstadt Christi und wurde auch mit den Aufenthaiten unseres Heilands
Nazareth und Capernaum verglichen. Ja, die Prothesis sinnbildete sogar

das Leben des Herrn vor der Taufe, oder besser formuliert — v ayia
toarsla symbolisierte die Stitten, wo Jesus vor seiner Taufe verweilt
hatte. | (Mi. 429 ‘O pévzot Stanoveg - - <5 néliov dmoteisihar Asomotindy
alpa - - - aoinsr tadte v 1) rwpodisa - - Oftw toryapody doleta:
w5 Yelov copa v 7Y wpodéss:, Gomep Brpdisep, Cmov yeydwvntar o
Xgwotds - - - - Oped 8¢ wal oz v <f Nalapét, mpis 68 zal 7
&v Kamepvachp Bratplbijc tov twrov ) wpbdeats Eumanpol - - - amAidg
SITEWY TOV TPLaxovIaeTd] Xpovoy iV wpd 00 JamTicpatol el Tag Gla-
POV

o
TpPde 1 wpodesig dunlmpol). Dieselben Bedentungen wurden dem in
der Prothesis befindlichen Tische von Pseudo-Germanus und Pseudo-
Sophronius beigelegt.

Schon in der von Milles herausgegebenen Textgestalt der Tstopia
dxnanoastiny, wird das heilige Brot erortert. Es symbolisiert nach dem
Verfasser den iiberschwinglichen Reichtum der Gnade Gottes (cp. p. 329
0 dpro; T wmpohégzw: ftor & Amonathepoipevos dpnoalver v Hmep-
Sardovta. wlhadtev <Tjg yaprios wH Ve0B). Diese Gnade wird dann

vid: wH Beob dvilpwmos réyove sal Eantov

5

jeyre Woginy ol wpoopopdy el Zvtilutpoy nal

9700 Omep g WH wbopou Lo O Méyer Iym

2% 00 dpavolb nazaBdc zal ¢ Tpoywy ol My sdpra
h -~ M r M - 7 2 7 r . ~ o~

oeta &ip iy 2ltva, wepl of nal & wpeoftie Tepeniag Méyer Bebte

7ol epdadampzy 250y elz v dptov 20w, Setnvhs @ ZHhov b 3Tauped
&v <t shpat wayév.  Dieselbe Darstellung der Bedeutung des heiligen
Brotes finden wir auch bei Pseudo-Germanus (Mi. 397), der offenbar
diese Aufschliisse dlteren Quellen entlehnt hat. Das Brot der Prothesis
symbolisiert aber nach ihm nicht nur wie in der von Milles gedruckten
Totopio den tiberschwinglichen Reichtum der Gnade Gottes sondern
auch die Reinigung der Welt (wijv zd¥apswy b %dopcv). Er sagt
auch hinsichtlich des Brotes: ‘H 82 wposuspidy w00 Zptov, wéonve <4
sope w69 Kogiou, o5 maydy i Ty sotgglay Huav v metdy (Mi. 396).
Theodorus Andidensis, der einen Exkurs iiber das Verhiltnis zwischen
dem jiidischen und dem christlichen Gottesdienst Mi. 425, 428, 420 liefert,
und von welchem das Brot als eine dem Herrn 2% 8dov 60 dvdponivoy
eupapatcs (Mi. 424) dargebrachte Prosphora erfait wird, verweilt lange
bei den verschiedenen Namen des heiligen Brotes. Es wurde nach
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Theodor von den Aposteln und den Vitern sowohl dgte: als sdroyia.
Tpeogop, amapyy genannt. “Agrov nannte man es als Christum, das
himmlische Brot, welches von der unbefleckten Gottesgebdrerin ganz
leiblich aus ihrem eigenen Blute bereitet wurde, und z9ioyix als Fort-
nahme des Fluchs, von dem die ersten Menschen betroffen wurden.
Das Brot hieB nposwsps als die Gabe, die Gott, dem Schépfer, aus
der menschlichen Masse in das Allerheiligste dargebracht wurde, und
es bekam den Namen amagytv ais das geweihteste und heiligste aller
der Gott dargebrachten Erstlingsopfer (MI 425 - - - xp:ov 23ty Emove-
U.(ZU{ZG"/ .,U)\O"KZ‘} 449 (:JJP?‘), /n.??/f“) xp—uf‘/ }L:V, ('); %y pOIt‘/LO‘I
dptev, 20wy, Snhald] v NXpustv, SonatneTpey % eV Zaiwv a-
ATV ATITOZ LETETC f)cfcc*q; THig wavayeEITeL t)-eo—" LG sbloy'av
3% Mg THE 2PpAC TRV TPWTORALGTOY AVaipeGty’ wpoGwspiv G, ®F &

Ozd zal

e

Shou Toh  avbpomiven  wupdnater odlav Twia gtaompiay @
tloTy sio Té X( % =6 gyl mpooeveytheloay Zmapyly GF, O RAVILY
magYNaTYY thed r.pocsw,ve"(gxévmv oy diovexy lspwiépay ral dylw-
“2gav).  Diese Auslegungen werden auch von Pseudo-Sophronius mit
den eben erorterten vier Bezeichnungen des heiiigen Geistes verkniipft.

Hinsichtlich der Prosphora kommt bei Theodorus von Andida auch
folgender, bemerkenswerter Ausspruch vor: O9zw <oivuv zai Gtd ta
.»PO,LOI{U.E‘/CZ 'i, Tcpfc'ooor). nal & Zptog wal 4 edheyin val 1 amagyy
sz TOmeY i 2ermapiévoy zal Yeotdrow LapBdvetar Tus nat ed0ouiny )
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mATEoC vl ﬂ-é":{p v 167 0ig) adTe axion mved-
wates v o T aviac toewdber witv o) Vesd zal Adyov sinBeZapivy,
thewoy dleiv ual téleov dvipwmsy amendrcesy (Mi. 429).  Pseudo-
Germanus wiederholt diese Behauptung, gibt ihr aber eine genauere
Formulierung, indem er duBlert: ,,’H 8% wposwepd. 4 »al dptog zal
orofio wal Amagyd ksTGuévn EE iz S rvpansv SoOPpe OtxTEUVITAL,
sic Thmev ¥z asmapiéioy wal Yeotozey dapbavetar ete. (Mi. 397). Die
heilige Jungfrau wurde also von der ganzen Prosphora, aus der die
Sphragis wie aus dem Leibe Marias geschuitten wurde, sinnbildet.
Hinsichts des Ausschneidens der Sphragis cp. Theodorus Andidensis
Mi. 429, Pseudo-Germanus Mi. 397 und Pseudo-Sophronius Mi. 3989.

Nikolaus Kabasilas hat, wie man erwarten konnte, hinsichts der
Prosphora eine eigenartige Darstellung. In der Schrift ,, Eounveia iz
Yefag 2ettovgvias®, dem sechsten Kapitel, das den Titel ,, At <f &v <
dptiy ™wol 4 fepeds v I Npowd waidez hat, teilt der Mystagoge
die vornehmsten Ziige seiner Anschauung mit. Die abgeschnittene
Prosphora ist nach Nikolaus, so lange sie in der Prothesis bleibt, nur
Brot. Sie ist nur als eine dem Herrn dargebrachte Gabe, welche den

durch die Geburt zur Gabe gewordenen Heiland symbolisiert, zu be-
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trachten. Dafi Christus durch seine Geburt zu einer Gabe ward, es
wird durch Heranziehen der Vorschriften des Gesetzes von dem Mysta-
gogen begriindet. Mi. 380 ‘O piv odv iﬁomn&eif dptog, wg &v T
npoéoe nettar, dptog &atl didde” Tod povov AaBhy T avmeﬁnva'
Ye® nai yevéotar Sdpov, fte onpaiver v Xpotdy nata Ty fileiay
éxetvny &€ 7c dyévetw Oopoy. Tyéveto B¢ 28 adtiic yewoews, xaddmep
elpmros, CTt ol zatd TV YéWwnow Ohpoy v %até TeV vopoy, dmel mpw-
totonog 7v). Nikolaus wirft die Frage auf, warum die heiligen Ele-
mente nicht gleich zum Altare gebracht, sondern zuerst als Gaben Gott
in der Prothesis dargeboten wurden. Die Antwort sucht er darin, daB
Christus selbst, den, wie schon gesagt, das Brot sinnbildete, als Erstling
unseres Geschlechts und um des Gesetzes willen, weil er ein FErst-
geborener war, Gott im Anfange gewidmet wurde (Mi.376 Awt yap
O% 2000c elp o Yuoiaatipey dyetal #al Ydetar, M wpdtov B2
®pa ovatithetar T Ye@: - - - avénerto 8% €€ dpyic <o Oz, xal
dpov Ty 23Tq —vpvov val O mpocineddy hg dmapyi} Tod yévoug
pov zal S Tlv vopoy, fu mpwidtoros 7v.  Todtov ydew & vov
Lpocavop.eva 200V 16 shpe dzsvo ovpaivetat, odxn 3¢ =iz = Hu-
swotiptoy dyetal vl Wdetart dAAd Todto piv Sotzpev wpltepov 2%
avatidetor, #al OOpx T < Oed wal vivetar, nat xadeltal.
Nikolaus behandelt das Hinlegen des Brotes auch aus anderen Gesichts-
punkten. Er fragt, warum nicht das ganze Brot, sondern nur ein Teil
desselben dargebracht wird. Der Korper des Herrn wurde aus der
Prosphora geschnitten, weil der Sohn Gottes sich selbst aus der mensch-
lichen Masse schied. Christus selber gab Gott eine Gabe, seinen eigenen
Korper, und legte die Gabe in den Busen des Vaters, obgleich der
Geber von diesem Busen nie getrennt worden war. Die Gabe sollte,
indem sie gestaltet wurde, Gott gegeben werden. Schlieflich fiihrte
Christus sie zu dem Kreuze und opferte sie (Mi. 380 T?% 32 rupuaxsy
copa Swd wH 2dTeh leptws nal Zowpicdn @y 6pf~{3vﬁ)v »al Tpoay-
v nal avs lqgoB 22l gvetéiy Y@ zal tersutatov Et 1‘)7] AdTig

1;901070

o

ngv voo Belizy ExuTd U TPetépoy Tupd|ratos ¢ TG0 ‘)'so uidg dpelwy'
adtic ot T Yed Cdpev Edwuey, &v ol wOAmor; adts Velg 0D matpds,

g 8y @V 2OAmwy 2xeivey adtis pndé wote ,{@)pw&ef;, IIN enel wal
Wit ‘/'tif'oc-; %l ﬁep'.ﬂ'é‘uﬂ/o- tate dpo te mwAacdiyar xal Gelopévov
Oed sivar. Tedevtaloy zal éwiwov sTavgoy adtdg fyaye wal Educe - - -).
Geopfert wurde es nicht auf die Weise der Alten, die Erstlinge der
Friichte, der Schaf- oder Rinderherden oder anderer Dinge oder Geschopfe
darbrachten, sondern die Griechen widmeten dem Herrn die speziell
menschliche Nahrung als einen Erstling ihres eigenen Lebens. Denn
das Leben besteht durch die Nahrung und nicht nur das, sondern es



wird durch sie auch symbolisiert. Wenn jemand einwenden will, die
Menschen werden fast von allem, was die Alten opferten, auch genéhrt,
muB es dagegen hervorgehoben werden, daB3 menschlich im eigentlichen
Verstande nur die Nahrung genannt werden kann, welche auf die
Menschen und auf keine andere abgesehen ist. Da dieses der Fall
betreffs des Brotes und des Weines unzweifelhaft ist, muB die oblatio
aus diesen beiden Elementen bestehen (Mi. 377 "AXd i w5 syfjpe T@v
swpwy: Kaprdv amapyas ol malatol wgostiyey 1) mouwioy 1) Jouxs-
Moy 7] gy ztisewyv. ‘Hpetc 8¢ g &ﬁapxdz' e "i]u.r:f-‘pcr :uﬁ]:
T Fed 2@repodpey Tabte T Bﬁ)p TpoPTy ,cvﬁ)r)u),.qu Gvta, B q-
sopatzi) fwh) cuvéstnre’ xal 0d cuvéstnre povov Std TS TpOolj‘ 'q
cwn, e wal anpaivetar 6 adtic. - - - - - AN Towg slmer T A
fu wal wovte oYeBly & mapd OV maAadv thH Yed wposayépevx
tpépery Shvavtar v dvdpwrov: - - - Idvia dxstva aPpoRiv:
Cofjc Tioav anagyal; Od8apd; odSEy vap Exelvwy Blw: A‘l%‘pwu.VQ
TEopY)' %ol Y&p ®al TV dAAwy Coove - - - Av&p- wey Y&p Enelve
Aéropey, T5 péve Stapipoy Avdp@me® o 8% natacnavil dpiov Sev-
Wvar dote payely, wal pwnyavicaodor olvey dote wmielv, avdpwmoy
uevey oy, Kai w0 piv eldoz <ic Swpogpoplas wadTrz wwiodtoy).
Den Erstling des Lebens sollen wir Gott darbringen, weil er uns Leben
fiir unsere Gaben spendet, und weil die Gabe mit der Belohnung ver-
wandt sein soll. Christus selbst hat befohlen, Brot und Wein zu opfern,
und er spendet fiir sie lebendes Brot und den Kelch des ewigen Lebens
(Mi. 377 Tt 58 & aitwoy el <l 6 Adyos »ad’ 2y 3ypiy fpés dragyds
iz T Ved T4 Odpa Tabta mpesdyewy: Ot Jwiy Npv 4 tedg dv-
To{Cwo: ity TOY EL{)ng' zal v slnds T avudoses: iy 946ty wy
RAVTEAD; amgdety, AN Eyewy TL ouyyevés' - - - Adtd: dndlsuse lptov
2al ooy 'rucob(er adtis AvTBlBwor todtwy dptoy [hvea, ®xl woTi)-
plov Swijz aiwvion). Die Leiden, das Kreuz und der Tod, welche der
Korper des Herrn ausharrte, wurde von dem Priester, bevor er das Brot
zu dem Altare trug, um es da zu opfern, in symbolischer Weise bei
der Behandlung der Prosphora dargestelit (Mi 380, 381 "0« 2% T2
botepay ~(:vo'p.evoa &V Sxelvy) T SOPAT "o'ch-'q Su qv erq foy TRev,
4 otavpds nal 6 Vdvates ﬁpOcTUn.L)S‘{] =p6 5
yapw wai 6 fepedy viadda mpiv ACIC ei; <% Yustasthgoy <od;
O&pLOUC 7ol Yooar, Tobg tomoug Enelvoug wpdtegoy welpdTal Sstmvivar
&y adt®). Diese typologische Darstellung, von Kabasilas (Mi. 381) eine
v Xptotod maddv zal t0d Savdtov wpawtizd] Sujyncl; genannt,
wurde, wie wir wissen, auch von miindlichen Aussagen begleitet. Die
‘Nachrichten, welche Nikolaus hinsichtlich des bei der Darbringung der
Prosphora iiblichen Ritus mitteilt, bereichern jedoch unsere derartige,
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aus den Liturgien gewonnenen Kenntnisse nicht. Die Worte: sig
WA 0D Zogiou nal Yedd zal cwtijpe: Apav Tnood Xpwoted
liefen nach den Mystagogen nicht nur auf das Brot, sondern auf das
ganze Mysterium hinaus (Mi. 381 Kai o9 n:p: Tol GipTou exelvoy TobTo
nEver wbvoy, 2 zal wagl wact: tehetdz, O¢ AV &V TeAsuti|ost (spoup-
vl zpydnevog). Zur Begriindung dieser Behauptung hebt der Ver-
fasser das Beispiel des Herrn hervor (Mi.381f): émel xal ¢ udplog petd
<% Terdsar T pus:'ﬁpiov drav, oYtV IRV yars v Advov: , Todto mot-
itz elp dwdy wapvrsw. Das Kreuz, das Leiden, der Tod des Herrn

S-S

m

wurden sinnbildet und ins Gedichtnis gerufen, wihrend das der Fall
hinsichtlich seiner méachtigen Wunder nicht war. Den Grund dieser
Tatsache fand Nikolaus darin, daB die Leiden Christi notwendiger als
seine Wunder waren (Mi. 384 "Ot zadza zelvov avayrodtega” To-
TEITLY LGV TH WAV woujTing TS ’un'qpiac; Moy sis:, xal ywpic w9-

Twv, b7 T avestipa Y g pOITCY © i wmgdy Ay, Ensiva 58, drwo-
CEUATIZYL ;-6151 BErévete vao o tadpata, Ma motodd o wdpog,

bz 2978z iz 2 swthp 257,

Symeon von Saloniki liefert in seiner Schrift lepi t%; fzpaz 2et-
~oupring (Mi. 264, 265) eine Darstellung der priesterlichen Handlungen
bei dem Auftragen der Prosphora. Seine Mitteilungen enthalten nichts
Neues {iber das hinaus, was wir aus den Liturgien kennen. Der Mysta-
goge beendigt die Erzdhlung mit den Worten: zai 2 wémovdey dmég
TUOY E2Tumol, Thy avawvnow adted (i mapétnrey vasgyey (Mi. 205).
Symeon betont ausdriicklich, durch das Mysterium der Euchal istie wiirde
nicht nur das Leiden unsres Heilands, sondern auch die Menschwerdung ver-
kiindet (Mi. 265 1% wusthgioy 28 <7; saprocews zal 109 wadovg 21-
ohtTeTar, zal T3 <Rs dvavdpwmissw; Ofe Extumclvtar zal Tig otau-
ostaznz). Als er die Frage, warum die Griechen gesiuertes Brot dar-
brachten zu beantworten ver%ucht behauptet er auch: "0 piv o5v dptog
z 2T (‘)’ "lU‘)/O' 2 sl ’_I]‘ "Ul‘LI]. My zal ./J\/]l)(')' .LKO-’.O.
Oz ol TEhzwy Ay T mpboinupa, o Ondp Auev 6 o0
43et0 J6yos (Mi. 265). Das Brot bestand aus vier Teilen.
Grund dazu war nach dem Thessalonicenser Erzbischof 2 <2
v dvilowwoy Shov iz otz duydis zal OV Tsogapuv gTaryslny
2ty mpesra3istar (Mi 265). In der Abhandlung lHspi w9 dyion
vas) zal Ths 2o nad Mezpmzzw; stellt Symeon in einer sehir konse-
quenten Weise die Prothesis als ein Symbol von Bethlehem und die
Ereignisse, welche bei der Geburt Christi da geschahen, dar. Das Brot
glich dem fleischgewordenen Wort Gottes; wie Christus von der heiligen
Jungfrau geboren wurde, schnitt man den K'c')rper des Herrn aus der

Prosphora (Mi. 348 - - - 4, Bydlzdyn, v 27 vzl neoametidy copro-




Veiz o w0b Oeod DHwip Hpow Noyos, Teydels pév iz maghivey dylag,
g zal and naVapdc mpospepds & dptog EEdystat).

Nikolaus Kabasilas bespricht die unter den Byzantinern iibliche
Sitte Merides, welche verschiedenen Mitgliedern der christlichen Kirche
gewidmet wurden, auf dem Diskus anzuordnen. Nach dem Mystagogen
iibte die Kirche diesen Gebrauch teils um Gott fiir erwiesene Wohltaten
zu danken, teils um sich Gaben von dem Héchsten zu erbitten (Mi. 388
Tabza 2% 13 20px 72l apcotisny Evexa th Ve mposayousva paiveter,
val dut EMdBopey al v Aglopey nel sdyaptotedvies 19 Ve nal ins-
zedovees ad1ov).  Kabasilas fiigt unten hinzu: AL tiva T %2 do-
Wévra Ty avadd e 83 th Jhuodpeva: T adta wdvtws, doestis
guapTii, 3asielas rhfpovopiz. - - tadTh Esty dmep Edadev ) Ez-
rincia 1, tadtz zal Hwip v izetedzt. Die Kraft, die Vergebung
der Siinden und das Erbe des Reichs zu empfangen wurde der Kirche
durch den Tod des Herrn und durch die heiligen Sakramente zuteil.
Die Kirche, die auf diese Weise ihre Giiter erreicht, erinnert sich um
der noch Kidmpfenden willen und deren halber, die einen beziiglich der
Seligkeit ungewissen Tod erlitten haben, des Herrn; sie gedenkt auch
der Heiligen und sagt ihren Dank fiir sie; fiir die Beladenen, die um
Vollkommenheit ringen, legt sie Fiirbitte ein (Mi. 388 O%tw niv <éwv
nEYZAMY TOTWY 0 duvansio Teehymne avadev. A 23 weds iminpés
dwi 18 Jpajetov ral anhd: w0 L v T
2 denaoy %ol wodg Zmeatdvias o) netd w
miCov, TodToy /ccp'v pépvrtze pév w5 Kopioy:
WWGvToyy aertoy: p=u‘/q~a' 3: THV N q,.(-) T:AE'.'(OV

JovTas ThY Tévvwy 20tiz, &

e Jhviag, Ov T

Y ehETin 2ot 3ejalny

LENYT TR G A2l TOV %7
i

iz :/cp*r-'v

:pso‘-ﬁs{a;.

gvena Tz dgIsam: TOY Znzsuiév hatten (Ml. 388, 389).

Symeon von Thess, der die fragliche Sitte eingehend erdrtert,
erwdhnt nichts von einigen Fiirbittgebeten, welche die noch nicht Voll-
kommenen bezwecken sollten. 1hm geschieht das Auftragen der Merides
um der Heiligen willen. Als man sich an den Heiland erinnerte, war
es nach dem Thessalonicenser Erzbischof notwendig, dafi man der
Heiligen auch gedachte (Mi. 281 Kai avayzaicy wetd <ig avapviczo;

~—

60 wopiny zal Ty adpvsy woistar TV Sodiwy 2dTed).  An alle
Heilige sollte man sich erinnern, wzt29) <) Yosia Txdty <7 l2pd =dvisg
such gvensl te ol dvihpownor dyor zal fvodnsay o Neotd zal dv
291§ ooy, val wedtw fipZs fvedswy (Mi. 281).  Symeon zihilt
in seiner Darsteliung besonders einige der Heiligen, denen Merides ge-
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widmet werden, her. Die Erwdhnung der Engel von dem Priester sucht
er ausfithrlich zu begriinden. Es geschah, dtt xai t® p.uc'cnpiw ’c*T]:
cinovopiag adtol nadumedeynoay: xat o 'nvwﬂncav Ny %al pia =cp.=v
5777cqcfoc' “al 6T ém-ﬂ-up.oﬁm TAPAROTTEY 2ls 16 Th)g EnnANciag puoTy)-
pLes ropuiipevor %ol odtor avaBacty’ xail 4Tt ped’ NpoY ict pdiarsg
Ity wal Steddantal webs Yedv dvteg (M1 280).  Ausdriicklich betont
der Mystagoge, daBl die Merides in die Kdrper der Heiligen nicht ver-
wandelt werden, sondern daB sie nur Gaben, die den Vollkommenen
gewidmet werden, sind. Diese Gaben dienen als Vermittler der Gnade.
Durch die Vollziehung der Mysterien geheiligt, bringen sie Heiligung
den Empfingern und die Vollkommenen, indem sie unsere Gaben
empfanoen heiligen auch uns durch diese (Mi. 281 I[)crp/ o) be w@a’cl)\ov-
Tar ol pepidzr 7 =ig G(.)p.ac deomontdy ¥ &l T cu)p.acfoc Oy ayiny:

! t © pau xal Yuglar 8t dpTov %ata Pl
teowdTon, %al &R f;‘}O'p.OLT.L whTHY 23TH mpoopspdpsvar, xal T
povgyis TOV wuoTHeiny, T ivogst = %ol */.o'vwvif/ a’nwo&‘go'usvw voc’
¢

még ThY dyiwy
G RTITAS w(wumucw)

In dem von Milles herausgegebenen Text der ‘lotopia ixxivst-
agtixy) wird nicht nur das heilige Brot, sondern auch der mit Wasser
vermengte Wein erortert. Der Wein und das Wasser sinnbildet nach
der Darstellung das aus der Seite des Heilands geflossene Blut und
Wasser (Mi. 329 0 2% cive; zal @ 3Bwp 2ot T éx Tijg mhevgdg adtod
eEeAdiv afpe wal Y6wp). Hinsichtlich des Brots und des Kelchs sagt
der Verfasser: & dptog nal w0 moTHpv ot wuping rat ZANVOZ zaTh
wipnew w6d puoetined éxsivou dgtoy Tob Bsil wou, &v & 6 Xpratdg Ehade
v dgtev. Pseudo-Germanus, der von der dltesten Edition der lcrcpuz
beeinfluBit ist, vertritt dieselbe Auffassung. Er fiigt hinzu, das Wasser
bezeichne durch seine Warme die Glut des heiligen Geistes und durch
sein Weill den aufrichtigen Glauben (Mi. 397 T¢ 32 3cwp --- 2w Tijy
Yeppdtita SnAct Ty {éaty b avyiov wysdpatos” THv 6% AsundTiTa TV
ax{38niev wigtwv). Die Ansicht Sophronii hinsichtlich der Bedeutung
des Weins und des Wassers geht aus seinen Worten hervor: wisvpdg,
cavl zavddws EETpey aipa wol Bowp, sii agpdapciay xal avimAacty
wh mwavtls, Fnep mpoapéper 4 iepads ualay dwép oD Ao (Mi. 3989)
Nach Theodorus Andidensis richtet der Diakon 2v =& wposfjzsvt:

b madovg wop® das Getrdnk an, das bald durch die Spendung des
heiligen Geistes das Blut des Herrn werden wird. Es jwird, wihrend
der Priester das Gebet der Prothesis spricht, auf den Tisch gesetzt.
Sonst gibt uns der Mystagoge keine Aufschliisse beziiglich der Symbolik,



‘welche mit dem Wein und dem Wasser verkniipft war. — Nikolaus
‘Kabasilas erwihnt, daB der Priester die Lanze in die Seite der Prosphora
stoBt, indem die Worte: , Kal zlg t@v otpaniwt@®y Adyyn adtod v
whevpay EvuEev‘ gesprochen werden. Das aus der Wunde geflossene
Blut und Wasser wurden dadurch sinnbildet, daB man Wein und Wasser
in den Kelch goB. [Hinsichtlich der iibrigen Nachrichten, die Kabasilas
von dem EingieBlen gibt, cp. p. 21].

Das Messer, mit dem die Sphragis aus der Prosphora geschnitten
wurde, nannte man, wie bekannf, Adyyv, nach dem Speere, der in die
Seite des Herrn gestoBen wurde. H. Lucas hebt hervor?), daB der Name
Adyyn schon im 9. Jahrhundert in der von dem Studiten verfaBten
Schrift Kata elzovopdywv zepdlota éxts Mi. S. G. Bd. 99, cc. 485—498
vorkommt. Theodor sagt ndmlich hier: "H 25 8ozst sot - - - Ty tzpa-
TN AGYYMy, avd T g wal &y ) Ty dedowpoy whavpiy dviyn (Migne 489).
Diese Auffassung wird auch von Pseudo-Germanus (Mi. 397) und Pseudo-
Sophronius (Mi. 3988, 3989) ausdriicklich erwéhnt.

Beziiglich des Diskus lesen wir in der von Milles edierten Ausgabe
der ‘Iotopla p. 331: Aloncg éotdy avtt v yzpdv Toshy zai Nus-
MoV TiY */'qo=ucwww Xpiotdy, Eppaiver 28 zal %ot Aoy T.péﬁO‘/
Siownog, 41t iV pupd meprypawi o®patos & vontss fawg Xgotis
teds fpdy EywpeNdy. Eine andere Erklarung liefert Pseudo- Germans:
0 8¢ Bionog N %hiv Sotiv, 2v 4 5 sdpa w0d Kopiov Swé 100 legéws
%ol 00 Gtaxdvou wetacuzudletar. Beziiglich der Dienstverrichtenden
fiigt er hinzu: citwég slow Tocio zal Nuddnpos (Mi. 397). — Pseudo-
Sophronius sagt von dem heiligen Brote, daB es auf den Diskus wie
auf eine Wolke hingelegt wird (Mi. 3989 - - - o dptov zal amontdévees
a0thy &v 1) Biony, hg &y v:cp‘)v) --). DemgemaB sagt er auch Mi. 3985:
‘0 Slovog vepéhng thmoy Eréyst v pnpd weprypawi. — Symeon von
Saloniki befrachtet den runden Diskus als ein Symbol des Himmels
(O pév odv Biouog Tomel T2y odpaviy xal St oo wozheteplis 0Tt - -
Mi. 264). Dann fiigt er hinzu: xal v wd odpaved zatéyst GeoRCTYY.

Von dem Kelch werden in der 4ltesten Ausgabe der Istopiz folgende
Nachrichten p. 331 gegeben: To r.ovquov 3¢ 2oty avil ) G/.-uou;.

SRS

3

“a e s 2, Q. 5 S - . H
8 &0é8uto Euyuldy &x 1oL atpaydeiong adwd Zypdvioy wALE: aipa
zal 9%wp, %l dAhwg 3 wdly natd v wpatipx, v "{an,’f'-"/-‘); U
gopia, Yitor 6 vidg tod $eod, dxépace T8 alpe adtwd avil oivoy wEo-
wdelg év 1 dyta tpamily, */.azi Mywv Tolg méoy Tiete o alnd pov.

~— Von dieser ;Auffassung ganz abhingig ist Pseudo-Germanus. Nach

§

R .
'} The missa chatechumenorum in the greek liturgies, The Dublin Review,
No. 225. p. 285.



ihm wird von dem Kelch das Gefif}, in weiches das aus der Seite des
Heilands geflossene Blut und der von seinen Hinden und Fiiflen ge-
ronnene Balsam aufgesammelt wurde, sinnbildet. Der Mystagoge spricht
auch von dem Kelch, den der Herr bei dem letzten Abendmahle seinen
Jingern gab (T¢ 2% motfpwdy Sowy dvtl wd oneboug, & 28éExte <0
enyotdy 2ipa Tz weventhelong dypdvion mAsVpds xol ysapﬁw %ol ToBHY
B Xpww) % amopdospa. 0 g Wm"*‘qp % gdcuwy mothpwy, Smep
Irats adted dv 1@ Selmve %o T A Mi. 400). — Die
zuletzt erwidhnte Bedeutung legt auch Pseudo-Sophronius dem Kelch
bei: T motijpov, wepl ob wine: |, lliete mavieg.  (Mi. 3985).

Von den Behiltern, in denen der Wein und das Wasser verwahrt
wurden, sagt Pseudo-Germanus: l\rcc-np” *ppquéovw: rol of poelol
<z Veotdmon, poswy dopoecdviz moThpy. wal PLAXRTHEUY  TUYTSG
~evonz dpotsicy (Mi. 400).

Das Corporale bezeichnete nach dem von Milles herausgegebenen
Texte der ‘lotepia (Mi. 330) und nach Pseudo-Germanus die Leinwand,

in welche der Korper des Herrn gewickelt wurde (T¢ sidvpdy onpaive:

’

~r~ y
CECMYE TOLD N

Tipe awidva, v Y Eveuel i chps ) Npowed, % T 5TaAnged
w23y vl &y ouvipaze wsdéy Mi. 400). Dieselbe Bedeutung schreibt
der zuletzt erwihnte Verfasser der ersten Hiille des Diskus zu: Kai 4§
emave wgaobiy o) Blowsy dncaiver Ty gwvedve, 7 lhEay % s®p
<50 Kugisy (Mi. 400). Er tellt aber auch eine andere Erklirung, die er
der dltesten Ausgabe der 'Jcrrpf {cp. p. 331) entlehnt hat, mit: T2 2z
Timvergioung 5Ty avTi w6l gwbupicy w6 Ivtes EmD 16 TpooHRoy
TEpRLIDTTOVIL: %OTE &y T 2o (Mi. 400). Die Auffassung, welche
Pseudo-Germanus hinsichtlich des Katapetasma hegt, hat er der iltesten
'lct oin gleichfalls entnommen. Der Aér symbolisiert den Stein, der

die Tiir des heiligen Gmbee gewdlzt wurde (¢ zatumitaona frovy
5 ahip 2370 vol Advetar avTi T Aoy o) Tevailcute 6 uvnpeloy 4
dwsyz. drep 2sgpayiszy 4 wagk Tic ©evoTwadizg Mi. 400). — Symeon
von Saloniki sagt Mi. 264 von den Hiillen: Oz %ol T2 ALADUPUTL TS
SEOWL. TH GTApTUvE < 2ol THy SwE4va 160 TADey nal To VTATiL.

"Ang vig vai i iz supr®dosng %zl wh mvdtov wwredow - - -
Pseudo-Sophronius behandelt die Bedeutung des Asterikus: "Aocte-
sioves 2uh: % TEooapn (O fmmaldnree tiv odpaviey dhpove”
igty 4E zal 2wk T8 owid wodAdoihor wobs napvapitaz dv T@® Guonons-
Suuzte (Mio 3985). — Symeon von Thess. behauptet, der Asteriskus
symbolisiere die Sterne und besonders den Stern, der sich bei der Geburt
Christi zeigte ("0 nsyipeves 22 &Gtsp"f-wj w2l wod: asTipns, wal 29ty
iy Em o rewos ?xp'crou cniel - - - Mi. 264).
Nach der d&ltesten Textausgabe der “Totopiz xxivswstind, sinn-

~ O
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bildet das Rauchgefi die Menschheit Christi, das Feuer die Gottheit,
und der duftende Rauch symbolisiert den Wohigeruch des heiligen
Geistes (0 Jvpatip Swodztavdst iy /v\)rumotq 2 o) \p'GT.OJ H

wopl Tiig Fedtntos Svedeioay: ol & 2dhing vanwviz wv Hwiioy prpds:
100 dylov wvedpatos T:p omopsuspévny cp. p. 330). Diese Erklirung gibt
Pseudo Germanus (Mx 00) auch wieder! — Symeon sagt von dem
RauchgefiB: ()le atpsy e d78loe G T4 mpoopigsy TH B wip GF
gehhov adT® peta @V Yvwrpdtov (Mi. 344).

Was das Raucherwerk betrifft, war es nach Pseudo-Germanus ein
Symbol der Spezereien, die zur Bestattung des Herrn gebracht wurden
(T 3% Vopizpo wéguney avil TV ApwPLTOV. % wpoodgspoy i TEv
gvtnotaopsy o) Kupicu Mi. 400). Dann sagt der Mystagoge: zai 1
opbgva el £ ABaves t®v whywyv, 1) zaVeps wpossuyd) tov wyaddv
Eoywv, 85 Ov 1) dwdlx £pyetar etc. — Der Thessalonicenser Erzbischof
verweilt lange bei der Bedeutung des Rauchwerks. Er hebt scharf
hervor, es sei ein Vermittler der Gnade und daf es den heiligen Geist
sinnbildet: - - Yupiapa 5 sig wpdy pdv ot Waod zal wap” YoV 02
Odpov, B®oeg 6% =g dvamavsiv Tte adTHd wal Npov ayvixandv. Qg
vap - - - &% Ted Vumdpates T Z00pNGw NEOY %l wLly ruteigd-
pevor of %ul @ sl 4 ptq) 7ol noThpiy tp=<pc’ et Tz %zl v duydy
cmpLCoum)ot B Y ‘)up.uu/ w0V :zvpy wathuyialst, zal vy
doppnoy ey wal dvamvoip, dmel wal [J.V‘E'ZOO‘E xb q; Dwsizg 20T,
amd Evée Tvog siBou t Q{oct.rv -nv oc[,w]v Bide b wupls. A ol

gt nal dv adtd wal L!.")O‘ 5'3 :

t2pads el chpw ng, Bee onG

Besprechung der Proskomidie.

Die Proskomidie entsprang dem Bediirfnis, die heiligen Gaben
vor dem Hauptgottesdienste zu ordnen. Demgemip beziehen sich
die dltesten literaren Zeugnisse betreffs des fraglichen Akts auf Ver-
héltnisse, die mit der Zubereitung der Gaben in nahem Zusammenhange
stehen. Es kommt das Gebet der Prothesis schon in der dem aus-
gehenden achten Jahrhunderte gehérenden Liturgie BB vor. Wahr-
scheinlich war es schon da ein in die Liturgie seit lange aufgenommenes
Gebet. Die Zahigkeit, mit welcher es in den spiteren liturgischen
Manuskripten wiederkehrt und die durcharbeitete Form, die ihm von
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Anfang eigen war, deutet darauf hin. Schon Theodor von Studion (i 826)
nennt, wie wir wissen, das wihrend der Proskomidie benutzte Messer
eine heilige Lanze. Auch diese Benennung zeigt, daB die Zuriistung
der heiligen Gaben feierlich vollzogen wurde.

Die iltesten Handschriften, in denen Nachrichten von der Schlachtung
des Lammes gegeben werden, sind BodlC 1, BodlC2, OC, PC1, OB.
Samtliche diese Texte — das Ms. PC 1 ausgenommen — wurden kurz
vor oder nach dem Jahre 1200 geschrieben. Der Inhalt zeigt, daB eine
stete Fortentwickilung der Formen der Proskomidie in der Zeit vom
Jahre 8001200 stattgefunden hat. Die Zubereitung des heiligen Brotes
ist ein ritueller Akt geworden, dessen prizisierte, wenn auch etwas
variierende Formen in die liturgischen Texte aufgenommen worden sind.
Der Hohepunkt des Akts wird erreicht, als der Priester mit den Worten:
Setar © apvic tod Deod, & alpwv Ty dpaptiay wob wbéopov (cp.
OC, PC 1, OB) das heilige Lamm schlachtet!). In simtlichen Ms., wenn
man von der iiberaus kurzen Darstellung des Ms. BodlC 2 absieht,
wird auch die Mengung des Weins und des Wassers besonders hervor-
gehoben. Es wire aber ein ziemlich geringfiigiges Resultat — hétten
die Byzantiner wihrend vier Jahrhunderte den proskomidischen Akt nicht
niehr bereichert. Wir finden die Verhiillung und die Berducherung der
heiligen Gaben schon als feste, genau beschriebene Parteien der Prothesis.
Die Ms. OC und OB enthalten sogar eine Darstellung von einer vor
der Enarxis stattfindenden, persdnlichen Vorbereitung des Priesters und
des .Diakons nebst der awdlusi; T@v épév. Es ist eine lange vorher-
gehende Entwicklung, die hinter diesen rituellen Gebilden liegt, wie wir
auch das rege liturgische Interesse der Byzantiner in der mystagogischen
Literatur dieser Jahrhunderte spiiren konnen. Die Manuskripte des aus-
oehenden zwoliten Jahrhunderts zeigen uns die Proskomidie als einen
ziemlich reich entfalteten, ganz selbstindigen Teil des griechischen Haupt-
gottesdienstes.

Die ersten Keime der folgenden, proskomidischen Entwicklung
finden wir schon in den Texten OC, OB, PC 1 — besonders in dem
Ms. OC. Mit den Worten: pstd tadto mposzopics: xal Tég dAAes:
7peseopss (ep. p. 2 in der von mir herausgegebenen Liturgie des Chry-
sostomus) wird zum erstenmal das Anbringen der spiteren Prosphora
erwdhnt. In den Ms. OC und PC 1 ist es auch von der Anlegung
heiliger Gewénder die Rede.

Lange dauerte es nicht, bevor wir die Anordnung der aus dem
zweiten, dritten und folgenden Opferbrote ausgeschnittenen Merides als

"y Das Ritual des BodiC2 weicht in diesem Punkte ab.
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eine reichentwickelte, rituelle Zeremonie und als einen steten Appendix
der Zuriistung der allerheiligsten Gaben finden. Die Liturgien des
- spiteren Mittelalters DC 170, DC 262, PC 2, ChRC, CryFC, AIExC,
EPC, EPB enthalten simtlich — wiewir schon p.21 hervorhoben — mehr
ausfiihrliche Nachrichten hinsichtlich des fraglichen Akts. Esscheint mir, als
ob die Entstehung der Zeremonie dem zw®dliten, die fiir den Fortbestand und
den Charakter des Akts entscheidende Fortentwicklung dem dreizehnten
"Jahrhunderte gehorte. Aus der fritheren Darstellung ging hervor, daf§
die dlteren Mystagogen keine Anordnung der Merides erwihnten. Zu-
erst Nikolaus Kabasilas, T 1371, besprach — und zwar eingehend den
Akt, der sich ohne Zweifel schnell in den Kultus weit entlegener Gebiete
des griechischen Ostens eingebiirgert hatte.%)

Es wurde oben behauptet, dafi es in den Ms. OC und PC1 von
der Auslegung der liturgischen Gewdnder gesprochen wurde. In der
Darstellung dieser Texte erscheint die Einkleidung als ein keimender,
ritueller Akt. Zuerst in den jiingeren Ms. wird die Anlegung der
heiligen Tracht in kultischer Beziehung mehr entwickelt.

Wann wurde die Ankleidung ein Bestandteil der Proskomidie?
Wenn man den Texten nach urteilt, ziemlich spit — n. m. M. wihrend
des elften oder zwolften jahrhunderts. Damit will ich nicht sagen, die
Anlegung der liturgischen Gewander finde schon lange vorher mit
Feierlichkeit nicht statt. Im Gegenteil — das rege Interesse, welches
in der iltesten Textausgabe der Tstopln ExwxAnstastxi] den heiligen
Gewandstiicken gewidmet wird, 146t das frithzeitige Vorhandensein ge-
wisser bestimmten FFormeln wihrend des Ankleidens als sehr moglich
erscheinen. Nur das hebe ich hervor: ein zu der Proskomidie be-
stimmt gehdrender Akt wurde die Einkleidung erst in dem elften oder
noch wahrscheinlicher in dem zwolften Jahrhunderte. Ubrigens glaube
ich, daB die feierliche Anlegung der liturgischen Gewinder — sie er-
scheintmirals eine Begleiterscheinung der hierarchischen Machtentfaltung —
in dem Westen etwas frither als in dem Osten rituell entwickelt worden
war (cp. H, RE., Bd. 12 pp. 717, 719, Art. Messe von Drews).

) Petrides sagt in seiner Abhandlung: La préparation des oblats dans
le rite grec (Echos d’Orient, Tome 1il, p.70): ,,Mais ce qu’on n’a pas encore
remarqué, je crois, c’est que le rite des parcelles est presque sfirement ori-
ginaire de I’Athos: on ne saurait expliquer autrement Iintercalation du nom
de saint Athanase de I’Athos aprés les noms des saints Antoine, Euthyme,
Sabbas et Onuphre®“. Diese Behauptung Pétridés wird schon dadurch wider-
legt, daBB Athanasius Athonicus zuerst in den Ms. EPC, EPB erwihnt wird.
Wir wissen iiberhaupt nicht, wo der jetzt zu besprechende Akt urspriinglich
entstanden ist. M. E. geschah es wahrscheinlich in Konstantinopel.
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Hinsichtlich der Frage, wo die Proskomidie stattfand, finden wir
Aufschliisse in den Ms. OC, DC 170, DC 262, DC 273, ChRC, CryFC,
AlExC, PC1, BB, OB. Das erste Gebet der Proskomidie wurde vor
den heiligen Tiiren gesprochen (DC 170, DC 262, ChRC, PC 2, EPC,
EPB) Es scheint mir, als ob dasselbe durch die Angabe AIExC:
Fdyn Ty 2é&yer & tzpeds wpt o) zizeddely =iz 5 ispdv dmou AstoupyEl
bestitigt werde.

Die Anlegung der liturgischen Gewdinder geschah in dem Altar-
raum selbst (cp. die Ms. DC 170, DC 262, ChRC, CryFC, AIExC).
In dem liturgischen Texte OC wird der Platz, wo die Einkleidung
volizogen wurde, nicht erwdhnt. Es geht jedoch aus den Worten der
Handschrift Mzts 28 <0 apouasdipor v lepda val wiy Stdnovey anép-
Yewol 6 Sudmovs: sip iy wpdvesy etc. hervor, dafB die Dienstver-
richtenden die Gewiénder an einem anderen Orte als in der Prothesis
anlegten. Jener Ort war wahrscheinlich das Bima.

Die Proskomidie im - eigentlichen Sinne hatte in dem Skeuo-
phylakion oder -- wie es spiter genannt wurde — in der Prothesis statt.
Das Wort Skeuophylakion kommt in den Ms. BB, DB 64, DB 75,
DB 160 u. a. vor. Auch in der von Milles herausgegebenen Texte der
Notopla Exvanaiastzy) (p. 330), bei Pseudo-Germanus (Mi. 400) und
Symeon von Thess. finden wir es. Aus der Angabe des letzten:
O &z whavyiny 28 wH Fpatos wd srewspularicoy WRog, S ol
Aéyetar mpodeoiz (Mi. 348) erhellt, daB die Prothesis und das Skeno-
hy akion identisch waren?).

Von der Prothesis, als in dem Raum der Prothesis stattfindend,
wird in den Ms. OC, PC 1, PC 2, ChR(_, CryFC AlExC gesprochen.
In dem letzten Texte AIExC hieBl es: Idy7 eig ~qv mptiesy, Smou
tilevrar T4 lspd, wpd 6 vowsWpar el w5 3fpe, 4 T wWros igTiv
3V T 2paTepd 16O FNMatos. Die Prothesis lag also gen Norden, ganz
wie heute der Fall ist.

Der perséuliche Vorbereitungsakt des Priesters und des Diakons
— er kommt, wie wir uns erinnern, in den Ms. OC, CryFC, ChRC,
AIExC, EPC, OB, DB 139, EPB vor — fand in dem Altarraum statt.
Fast sdamtliche diese Texte lassen in dieser Hinsicht keinen Zweifel ob-
walten. Die Proskomidie wurde also, wenn ihr Ritus mehr entwickelt
worden war, vor dem Altare beendigt. Man verkniipfte dadurch in
geschickter Weise die Prothesis mit der Enarxis. -— Aus dem obigen

1) Die von Sophocles (Greek Lexicon p. 993) gemachte Frage: swsus-
zungzioy — Pseudo-Germ. 400 B = mgsdes:: of achurch? muB darum bejaht
werden,
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geht hervor, daB die Proskomidie, welche seit der Entstehung der
feierlichen FEinkleidung kein einheitlicher liturgischer Akt mehr war,
auch an verschiedenen Orten des Tempels vollzogen wurde.

Der Priester verrichtete die vornehmsten Parteien des Akts!). Es
wird schon in dem alten Ms. BB erwihnt, daf er das Gebet der Pro-
thesis sprach. In den jiingeren Texten, die uns eine mehr erschopfende
Darstellung der Proskomidie liefern, finden wir auch die Aufgaben, die
dem Diakone wihrend des Akts oblagen, dargestellt. BodIC 1 wird
sogar von dem Subdiakone gesprochen. Es scheint, als ob der Diakon
bisweilen umfassende Aufgaben zu lésen gehabt habe. Theodorus An-
didensis sagt (Mi. 429): Adwc 62 6 14 Velov odpa St spvu)v BLe oGS
e Thg edloyias, TV .4((,7\0‘1 pepettar, @y ) mapdéve o ,,Xalpe®
wpooodeyEapsvov. Ei 8% zal ie e "Cép.)OUG'.‘}, 22 &y T
Meyddy “Exx 'qc'.'a. ohtwg étedelte wdAar, %al Wapd TOYV  CLAndvwv
N wpoaPopd on.’tap.vc':f Aus der Angabe OC und OB Metd 22
apotacdivar @y lepéa nal v Bdnovoy amipysTal 6 oL .LIOJC; glz T
mptheay 1) pi) mapdvicg Standvon & tepsbs wal wotsl Ty mpoTnopsiay”
cbtwg Aafov iy aviay avapopdy csppayicer avtiy ete Geht hervor,
daB die Sphragis in diesen Liturgien gewohnlich von dem Kirchen-
diener ausgeschnitten wurde. Obgleich viele jiingere Texte hinsichtlich
dieser Frage ziemlich schwebende Nachrichten geben, ersieht man aber
aus den Ms. ChRC, EPC, EPB, daB den spéiteren: vornehmsten For-
mularen nach, der Priester sowohl das Lamm als die Merides ausschnitt.
Damit siegte im groBen und ganzen die orthodoxe Anschauung, welche
von dem Thessalonicenser Erzbischof Symeon verteidigt wurde. In
der Schrift Ilep! <7z Zepo"c- rertoupying sagt dieser Verfasser (Mi. 289):
vzl ol Cudzover GF wavTE: ou OV wpeoputépuv. 0082 vig Véng
mpooTépe Clndvovg St Equtdv.  Emel 5 ydpian
Ve odz .7_ vl - - - Kol el 6 % )
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) We may here call attention to the circumstance, - - - that in a Ponti-
fical Mass the service of the Prothesis was performed not by the celebrating
prelate, but by a deputy or assistant priest (¢ 2zvtzgzdwv). Cp. The Dublin
Review 1893, Vol. 112. H. Lukas, Fhe missa catechumenorum in greek
liturgies p. 283.

Engdahl, Liturgien. 0
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Noch heute kommt ausnahmsweise in der anatolischen Kirche die
Sitte vor, daB Mitglieder der Gemeinde Gaben zum Gottesdienste dar-
bringen. ,Encore anjourd’hui, les fidéles apportent souvent au prétre
un on plusieurs pains de messe, quand ils désirent que le préfre prie
plus spécialement pour eux ou leurs défunts?).« Die Opferung von
Gaben seitens der Gemeinde wird auch in der mittelalterlichen Literatur
erwihnt. In dem Cod. vetust, der bei Cochlaeus Speculum antiquae
devotionis Mogunt. 1549 gedruckt ist, lesen wir p. 117: Primum pa-
triarchae cum sequentis ordinis clero ecclesiasticis vestimentis induto
offeruntur in sacrario ab oblationariis mundatae et compositae oblatae
a populis susceptae quas ponit in patenis etc. — Kabasilas sagt (Mi. 380):
e ovdp dida SBpa of wewtnpéver pdv TV opoyev®y dowpillov ol
gl v vady Tvov vod taly yepaly dvetidecay tiv lepéwve ol GF lepel:
e2éyovte ol gvetidesay ) EYuov 1) & T E8er yphoacdar T@V wgo-
seveydévtwv éxdatw. Es scheint mir, als ob hier besonders von den
Opferbroten gesprochen wurde. Das Zitat gehért einem Kapitel, in
dem Kabasilas die Frage: Awd i &% pi) GAdudnpog avatitetar dptog,
2225 Tz zu beantworten sucht. Auch wenn die Mitglieder der
Gemeinde Abendmahlselemente in die Kirche darbrachten, waren sie
gewill wihrend der Zuriistung der heiligen Gaben in der Prothesis
nicht anwesend. Dieser Umstand schlieft aber keinesfalls aus, daf3
Mitglieder der Gemeinde in dem Tempel zugegen sein kénnten. In
der Tat — wir wissen, da den Ms. AIExC und OB nach der Priester
am Ende der Proskomidie die Entlassungsformel dem Volke sprach.
Er befand sich n. m. M. dabei unzweifelhaft in dem Altarraum. Das
Volk trat sogar aktiv in der Liturgie OB wihrend der Proskomidie
auf. Lukas hebt (Dublin, Rev. Vol. 112, p. 200) hervor, daB die Ge-
meinde, die in dem Narthex gewartet hatte, den Bischof begleitete,
wenn dieser, um den Gottesdienst zu verrichten, wihrend der Enarxis
den Naos betrat. Auch wenn man davon absieht, daB die Beobachtung
Lukas nur den bischoflichen Gottesdienst betrifft, schlieft der relatierte
Umstand m. E. nicht aus, daB Christen, von welchen Abendmahls-
elemente dargebracht worden waren und auch andere, die dem Klerus
nicht gehdrten, walirscheinlich schon vor dem Eintritt des Bischofs
sich in der Kirche befanden. Ich glaube, daB die Proskomidie in
ihren ersten Anfingen ein Darbringungsakt war, dessen urspriinglicher
Befund von spiteren Zusitzen iiberwuchert wurde?). —

%) Pétrides, Echos d’Orient, Tome I, p. 65.

%) Cp. die Ausfiihrungen von Kaitenbusch, Lehrbuch der vergleichenden
Konfessionskunde, p. 491.
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Die von Milles herausgegebene Tstopiz &xudnarastiad ist kein
wohl durchdachtes Werk. Die Notizen -werden ziemlich mechanisch
aneinander gereiht. Dessen ungeachtet sind die Aufschliisse, die wir
hinsichtlich der dem proskomidischen Akt gehérenden Dinge in der
Schrift bekommen, fast durchaus desselben Charakters. Sowohl die
priesterlichen Gewidnder als die Abendmahlselemente und die wihrend
der Prothesis vorkommenden Gerite werden mit ein oder zwei Aus-
nahmen als Symbole von Verhéltnissen, die sich auf das irdische Leben
unsres Herrn bezogen, bezeichnet.

Die Tendenz, verschiedene Teile der Liturgie mit dem Leben
Christi zu verkniipfen, wurde, wie bekannt, von Theodorus Andidensis
mit kithner Konsequenz weiter gefithrt. Er fafite die Liturgie als eine
Darstellung des ganzen Lebens unsres Heilands. Die Schrift Theodors
ist einheitlicher und mit viel gréBerem Geschick als die von Milles
edierte ‘Totopiz geschrieben. Die von Theodor gehegte Auffassung
spiirt man auch in den Erkldrungen, die er hinsichtlich der Proskomidie
lieferte. Von der Zeit, die dem o6ffentlichen Wirken Jesu hervorging,
ist es in den beziiglichen Teilen der llgciewsiz die Rede.

Man ersieht bald, daB die Schrift Pseudo-Germanus und das
Fragment, das mit dem Namen Sophronius verkniipft ist, von derselben
Bedeutung als die mystagogische Abhandlung Theodors nicht sind.
Theodor ist als Denker jenen Verfassern iiberlegen. Pseudo-Germanus
und Pseudo-Sophronius sprechen nicht nur von der Ankunft und den
vorbereitenden Jahren des Herrn, sondern in ihren Darstellungen taucht
auch das Bild des Vorldufers auf. Der wihrend der Proskomidie dienst-
verrichtende Priester sinnbildet den Taufer.

Den Vorstellungen der Byzantiner nach war das Symbol nicht
bloBes Abbild und Zeichen, sondern stets geheimnisvoller Trager?).
Darum ist es berechtigt, die Frage aufzuwerfen: was dachten die Byzan-
tiner von dem Lamm, das in der Prothesis geschlachtet wurde? War
die Sphragis ihnen nur Brot oder welche Eigenschaften legten sie ihr
bei? Schon pag. 30 wurde erwihnt, daB ein mit der Epiklese eng-
verwandtes Gebet im Anfang des liturgischen Textes BC vorkommt und
daB dasselbe Gebet in dem italienischen Ms. CryFC wieder auftaucht.
Es muB als sehr auffallend bezeichnet werden, dafl man in die Pros-
komidie dieser Liturgien eben die charakteristischen Worte der Epiklese
hat einschieben wollen. — Hinsichtlich der Sphragis sagt Theodorus
Andidensis (Mi. 429): cbtw =zl w0 Kugtandy copa b €2 twver wothizg

1) Cp. Harnack, Dogmengeschichte Bd. 1I, p. 432; Seeberg, Dogmen-
geschichte, Erlangen und Leipzig 1895, Bd. 1, p. 242.
6*



ol alndtey 2ol susniz 69 wmaglavizcd sopstes, WO Ehou dptoy,
cnpl, The edicying zal tic wpeowopdc - - - Sratépverat, Unten erzihlt
er weiter: O%tw toryrpedv agistar w6 Yeloy cdpa &y ) npedice: doreg
Brdzedin - - - Pseudo-Sophronius hat von der Prothesis den bezeichnen-

r r

den Ausdruck (Mi. 3989): 'H r:po'l);c': {5oadvzpsg mégune 1ol TOY dyiny
Ao, winney 88 7l 7edd tadths nellov. Es scheint mir aus dem
oben Gesagten hervorzugehen, daf} eine gewisse Unsicherheit hinsicht-
lich der Auffassung der Qualitit des Lammes sich eingebiirgert hatte.
Wenn die Liturgie das ganze Leben unsres Heilands darstellte, wenn
das Symbolisierte wie die Griechen meinten, von dem Symbol -getragen
wurdel), wenn das Ausschneiden der Sphragis den &lteren Mystagogen
cin Sinnbild der Menschwerdung war, konnten sie sich n. m. M. den
Konsequenzen, die aus der eben erwidhnten Anschauung betreffs der
Eigenschaften der Sphragis folgen mufBten, nicht ganz entziehen. Nikolaus
Kabasilasstchteauch eventuellen MiBverstdndnissen hinsichtlich des Lammes
vorzubeugen (Mi. 380). ,,‘O pév ¢dv dmerpnieic /.HLA, gwg &v 1 mpo-
ot welta, dgtes ot buwdst tolte povey Audov 8 dvatediyas de
zal vevictul S@goy, Ete snuaivar vy Ngwowy wotd oy fheriay xelry
g ‘: grédvetc Sdgoy. 'E~(é‘/sto gt 2L 7.'31'?,,; "-‘vvqccor norawep elph-
Tat, G ol zoTw T pdwvnsty S0ecy Ty watd wév vepey, Emel mpwii-
wcres fv. Wie man ersieht, welden durch die von Kabasilas gegebene
Erkldrung, die mit der zu erdrternden Frage verbundenen Schwierig-
keiten nur weggeschoben. Sie konnten nicht iiberwunden werden, weil
die ganze Anschauungsweise der Byzantiner es verhinderte.

Lange verweilt der {ragliche Mystagoge bei dem dargebotenen
Brote. Ubrigens nelimen die rituellen Handlungen dem sicheren Urteile
Kabasilas’ gemaf die Aufmerksamkeit in Anspruch. Fiir die Erklirungen,
die mit den liturgischen Gewindern und Gerdten verkniipft wurden,
zeigt er kein Interesse. Seinen Tiefsinn und seine sittliche Feinfiihlig-
keit zeigt der Verfasser z. B.,, wenn er sagt: Kzl tic € Adyeg, €n py
@y throngToY. ZAAL Thv 7:7.0'6)‘/ népvrtae; ‘Ot tadta Exelvwy dvary-
7005970 €00V U WiV ToTng T cuthelug udv elo, zal
v, ¢d7 Ty wmetiyer v dvdpwroy o nddn Mrw, drelve
o povoy.  Evévete vap e Yadpete, e motwdd) 6
,l"pzo;, O3z "'JT’l: addd: ¢ Sothe gst (Mi 384). Kabasilas erdrtert,
wie schon vorher dargestellt, eingehend d ie in die Liturgie eingedrungene

1) Cp. auch GaB, Symbolik der griechischen Kirche p. 208. ,Liturgie
und Sakrament verhalten sich zu einander wie die rituelle und plastische Ein-
kleidung zu dem Kern einer géttlichen Mitteilung, daher muB3 der geheimnis-
volle Schimmer des letzteren anch auf jene iibergehen®,
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Sitte auf dem Diskus den Heiligen gewidmete Merides anzuordnen.
Der Akt geschah nach ihm teils um Gott zu danken — der Dank
wurde auch um der Heiligen willen gesagt — teils um Gaben von ihm
zu erbitten. '

Symeon von Thess. vermochte den geistigen Sinn, den Nikolaus
Kabasilas der Anordnung der Merides beizulegen suchte, nicht festzu-
halten. Durch die Darstellung Symeons schimmert der Gedanke, da8
die Heiligen bei der in dem heiligen Abendmahle sich forisetzenden
Vergottung nicht vermift werden dirfen?). In guftem Einklang mit
dieser Anschauung begriindet der Verfasser das Auftragen einer Pro-
sphora ,,eic Tpdy “al pvhpmny t@v upioy Enovgaviov Suvipewv” damit,
daB diese Michte dem Mysterium der Inkarnation gedient hatten.

1) Cp. Harnack, Dogmengeschichte Bd. II, pp. 428, 429.
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