ke b s e b B o R S

Das Aufkommen der tégiichen Eucharistiefeier
in der Westkirche und die Zo6libatsforderung

Von Raymund Kottje

In fast gleichzeitig erschienenen Verdffentlichungen zur Geschichte des
Zolibats haben Martin Boelens und Bernhard Kétting kiirzlich die Frage
nach einer Beziehung zwischen der Hiufigkeit der Eucharistiefeier und der
Zolibatsforderung angeschnitten, aber unterschiedlich beantwortet. Wihrend
nach Boelens aus der kirchlichen Gesetzgebung des 4./5. Jahrhunderts nicht
ersichtlich wird, ,in wieweit die oftere Zelebration der Messe im Vergleich
mit der Ostkirche® bei der Begriindung oder Motivierung der Zolibatsfor-
derung ,eine Rolle gespielt hat“! ,griindet sich® nach Kotting der ,Unter-
schied zwischen der lateinischen und griechischen Zblibatspraxis . .. blof auf
die verschiedene Hiufigkeit der Eucharistiefeier®.? Kétting macht in diesem
Zusammenhang geltend, dafl die Westkirche ,viel frither, als man es bisher
angenommen hat, zur hiufigen, ja tiglichen Eucharistiefeier iibergegangen®
ist und begriindet dies mit zwei Siricius-Dekretalen und einem Hieronymus-
text,® also romischen Zeugnissen aus den beiden letzten Jahrzehnten des
4. Jahrhunderts.*

1 Die Klerikerche in der Gesetzgebung der Kirche. Eine rechtsgeschichtliche Unter-
suchung von den Anfingen der Kirche bis zum Jahre 1139 (Paderborn 1968) 74.

2 Der Zolibat in der Alten Kirche = Schriften der Gesellschaft zur Forderung
der Westfilischen Wilhelms-Universitit zu Miinster, H. 61 (Miinster 1968, 21970)
26.

3 Ebda. Anm. 41. Es handelt sich um Siricius, Epist. ad Himerium episcopum
Tarraconensem VII 10 (PL 13, 1139 A) und Epist. ad episcopos Africae 3 (PL 13,
1160 A) sowie Hieronymus, Adv. Iovinianum I 34 (PL 23, 269 A).

* Die Dekretale ,Directa® an Himerius von Tarragona vom 10. Februar 385,
vgl. Ph. Jaffé, Regesta Pontificum Romanorum I (Leipzig 21885) Nr. 255 und
H. Wurm, Studien und Texte zur Dekretalensammlung des Dionysius Exiguus =
Kanonist. Studien und Texte, hrsg. v. A. M. Koeniger, Bd. 16 (Bonn 1939, Nachdr.
Amsterdam 1964) 120-123; die Dekretale ,Cum in unum® an die afrikanischen
Bischofe vom 6. Januar 386, vgl. Jaffé Nr. 258; Hieronymus verfafite , Adversus
Tovinianum® im Jahr 393, vgl. B. Altaner — A. Stuiber, Patrologie (Freiburg-Basel-
Wien 71966) 395. — Auf die Auffassung Kéttings verweist A. Franzen, Zolibat und
Priesterehe in der Auseinandersetzung der Reformationszeit und der Katholischen
Reform des 16. Jahrhunderts = Kath. Leben und Kirchenreform im Zeitalter der
Glaubensspaltung, H. 29 (Miinster 1969) 12; zu dessen iiber Kétting hinausgehender
Angabe, ,dafl sich in der lateinischen Kirche die hiufige, ja tigliche Eucharistie-
feier . . . schon im 3. Jahrhundert eingebiirgert hat®, vgl. jedoch unten S. 223 f.
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Der damit aufgeworfenen Frage soll im folgenden genauer nachgegangen
werden.’ Die Hoffnung, sie einer Klirung niherfiihren zu konnen, stiitzt sich
vor allem darauf, dafl von einer breiteren Quellenbasis als bisher ausgegan-
gen werden kann und zwar fiir beide Teilaspekte der Prage: fiir die Zeit, da
in der Westkirche die tigliche Eucharistiefeier aufkam, wie fiir die Beziehung
zwischen der Hiufigkeit der Eucharistiefeier und der Zolibatsforderung.

iE:

In neuerer Zeit ist wiederholt Augustinus als ltester Zeuge fiir die tig-
liche Fucharistiefeier in der Westkirche genannt worden,® vor allem seine
Auferung, dafl an manchen Orten die Fucharistie jeden Tag, an anderen nur
samstags und sonntags und wieder an anderen nur sonntags gefeiert wird.’
Jungmann meinte deshalb, dafl ,eine tigliche Eucharistiefeier mit offent-
lichem Charakter ... bis ins 4. Jahrhundert hinein . ..unbekannt geblieben
sein muB®, zur Zeit des hl. Augustinus . ..jedoch wenigstens in Afrika . ..
schon weit verbreitet gewesen ist." Noch genereller, ohne jede Einschrinkung,
jedoch nur unter Hinweis auf die Auflerung des Augustinus, konstatierte
Nufbaum: Die tigliche Mefifeier begann im 4. Jahrhundert®.’

Schon Browe hatte jedoch auf Belege fiir eine tigliche Eucharistiefeier bei
Cyprian hingewiesen.!® Ohne auf Browe zu verweisen, fithren auch mehrere
neuere Arbeiten franzosischer Autoren Cyprian als — iltesten — Zeugen fiir
die tigliche Eucharistiefeier an.™* Tatsachlich spricht Cyprian in Epist. LVII 3

5 R. Gryson, Les origines du célibat ecclésiastique du premier au septieme siécle
= Recherches et Synthéses, Section d’Histoire, II (Gembloux 1970) hat zwar durch
seine umfassende Untersuchung der einschligigen Quellen erneut dargetan, daff die
Auffassung, mit dem Dienst des hdheren Klerikers, besonders mit dem Altardienst,
sei die cheliche Gemeinschaft unvereinbar, entscheidend zur Ausbildung des Zoli-
batsgesetzes beigetragen hat (vgl. seine zusammenfassenden Feststellungen S.197 f.).
Die Frage nach einem Zusammenhang mit dem Aufkommen der tiglichen Euchari-
stiefeier ist von ihm jedoch nicht behandelt worden.

8 Vgl. V. Monachino, La cura pastorale a Milano, Cartagine e Roma nel secolo
IV = Analecta Gregoriana XLI (Roma 1947) 54 und 191-193; J. A. Jungmann,
Missarum sollemnia I (Freiburg 51962) 322; O. Nufbaum, Kloster, Priesterm&nch
und Privatmesse = Theophaneia 14 (Bonn 1961) 170.

7 Epist. LIV 2,2: ,...alibi nullus dies intermittitur, quo non offeratur, alibi
sabbato tantum et dominico, alibi tantum dominico® (CSEL XXXIV 160 — Gold-
bacher) und zhnlich Tract. in Joh. XXVI 15: ,Huius rei sacramentum id est uni-
tatis corporis et sanguinis Christi alicubi quotidie, alicubi certis intervallis dierum
in dominica mensa praeparatur et de mensa dominica sumitur® (CChr 36,267 —
Willems). Von der tiglichen Eucharistiefeier spricht Augustinus auflerdem Epist.
XCVIII 9 (CSEL XXXIV 531 — Goldbacher), Epist. CCXXVIII 6 (CSEL LVII,
489 — Goldbacher), De civ. dei X 20 (CChr 47,294 — Dombart-Kalb), Confess.
V9,17 und IX 13,36 (CSEL XXXIII, 104 und 225 — Knoll). Vgl. auch P. Browe,
Die hiufige Kommunion im Mittelalter (Miinster 1938) 5 f.

8 Jungmann a.2.0. 9 Nufbaum 2.2.0. 10 Browe 4.

' Vgl, Renaud, Eucharistie et culte eucharistique selon saint Cyprien (masch.-
schr. These, Lowen) 5 (zitiert nach Johanny 77 Anm. 62); Johanny 80; V. Saxer,
Vie liturgique et quotidienne & Charthage vers le milieu du III° siécle. Le témoi-
gnage de saint Cyprien et de ses contemporains d’Afrique = Studi di Antichitd
Cristiana XXIX (Cittd del Vaticano 1969) 47.
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eindeutig von einer tiglichen Opferfeier der Bischofe,'2 und auch aus dem
Hinweis auf das tigliche Trinken des Blutes Christi in Epist. LVIII 1 kénnte
man auf die Praxis einer tiglichen Feier des Opfers Christi schlieflen."

Es scheint jedoch, daf diese Praxis nicht von Dauer gewesen ist und wohl
auch zur Zeit Cyprians keine Verbreitung gehabt hat. Jedenfalls 1ifit sich
danach fiir sie mehr als ein Jahrhundert lang kein Zeugnis feststellen. Noch
Hilarius von Poitiers (+ 367) und Zeno von Verona (+ 371/2) z.B. spre-
chen zwar vom tiglichen Kommunionempfang, nicht aber von der tiglichen
Eucharistiefeier. Nach dem sog. Ambrosiaster, dessen Werk in die Zeit des
Papstes Damasus (366-384) zu datieren ist,'”® wurde zu seiner Zeit wochent-
lich, nur an fremden (Pilger-?) Orten zweimal in der Woche, aber nicht tig-
lich das Opfer gefeiert.'®

Wihrend nach Cyprian der erste Zeuge fiir die tigliche Eucharistiefeier
in Nordafrika Augustinus ist, wird sie fiir Rom zum ersten Mal durch die
von Kétting zitierten beiden Siricius-Dekretalen von 385 und 386 und
durch Hieronymus bezeugt."

Ob dieser Gottesdienst tiglich offentlich war oder ob er in und fiir kleine
Gruppen gehalten wurde, also mehr privaten Charakter hatte, kann aller-

12 Epist, LVII 3: ,,... immo episcopatus nostri honor grandis et gloria est pacem
dedisse martyribus, ut sacerdotes qui sacrificia Dei cotidie celebramus hostias Deo
et victimas praeparemus® (CSEL III 652 — Hartel); vgl. Johanny 80 und Saxer 47.

13 Epist. LVIII 1: ,gravior nunc et ferocior pugna imminet, ad quam fide in-
corrupta et virtute robusta parare se debeant milites Christi, considerantes idcirco
se cotidie calicem sanguinis Christi libere ut possint et ipsi propter Christum sangui-
nem fundere® (CSEL III 657 — Hartel); vgl. Saxer a.a.0. Die auflerdem von
Browe a.a.0. angefiihrte Stelle De dominica oratione 18 (CSEL III 280 — Hartel)
handelt hingegen vom tiglichen Kommunionempfang, nicht von der Eucharistiefeier.

14 Vel. Johanny 80.

15 Altaner — Stuiber 389 f.

16 Comm. ad Timoth. I 3, 12, 4: ,Omni enim hebdomada offerendum est, etiam
si non quotidie, peregrinis in locis vel bis in hebdomada® (CSEL LXXXI 3 p. 269
— Vogels.). Die Ubersetzung der Stelle bei Gryson, Origines 133 ebenso wie ihre
freie Wiedergabe a.2.0. 135 ist mithin nicht zutreffend.

17 Vgl. Siricius, Epist. ad Himerium VII 10: ,...in his, quae quotidie offerimus,
sacrificiis placeamus® (PL 13, 1139 A); Epist. ad episcopos Africae 3: ,quia in
ministerio miniscri quotidianis necessitatibus occupantur® (PL 13, 1160 A) (vgl.
iiber beide Dekretalen Anm. 4); Hieronymus, Adv. Iovinianum I 34: ,sacerdoti,
qui semper pro populo offerenda sunt sacrificia ... (PL 23, 257 B) und Comment.
in epist. Pauli ad Titum I 8: ,quid de episcopo sentiendum est, qui quotidie pro
suis populique peccatis illibatas deo oblaturus est victimas?® (PL 26,568 D). Vgl.
auferdem die nur wenig jiingere, vom 15. Februar 404 datierte Dekretale ,Etsi
tibi® Innozenz I. an Victricius von Rouen c. IX 2 (Jaffé Nr. 286): ,nec praeterit
dies, qua vel a sacrificiis divinis vel a baptismatis officio vacent® (PL 20, 476 A);
iiber diese und die in diesem Punkt wortlich {ibereinstimmende Dekretale ,Con-
sulenti tibi“ desselben Papstes vom 20. Februar 405 an Exuperius von Toulouse
c. 12 (PL 20,497 A; Jaffé Nr. 293; kritische Edition von H. Warm, Decretales
selectae ex antiquissimis Romanorum Pontificum epistulis decretalibus: Apollinaris
12, 1939, 46-78, hier 61), vgl. Wurm, Studien 129-133. Die von Browe 6 1.
zitierten Hieronymus-Texte Epist. XLIX 15,6 und LXXI 6 (CSEL LIV, 377 und
}JY, 6 f. — Hilberg) handeln nur vom Eucharistieempfang, nicht von der Eucharistie-

eier.



Kottje, Das Aufkommen der tiglichen Eucharistiefeier 221

dings nicht entschieden werden; die Texte geben weder fiir die eine noch die
andere Auffassung einen sicheren Anhaltspunkt, da sie den Gottesdienst
lediglich im Hinblick auf die an die sacerdotes et levitae zu stellenden reli-
givsen Enthaltsamkeitsforderungen erwihnen.’® In unserem Zusammenhang
st vor allem von Belang, daf die tigliche Eucharistiefeier in Rom wie in
Nordafrika — abgesehen von der Zeit Cyprians — erst Ende des 4. Jahrhun-
derts nachgewiesen werden kann.

Ebenfalls in das Ende des 4. Jahrhunderts fithren einige hier einschligige
Stellen in den Schriften des Ambrosius. Monachino glaubte zwar, dafl es kein
zweifelsfreies Zeugnis aus der Zeit des Ambrosius fiir die tigliche Euchari-
stiefeier in Mailand gibt; es miisse fiir moglich gehalten werden, dafl sie tdg-
lich stattgefunden hat, sicher sei es nicht?® Dieses Urteil Monachinos scheint
jedoch zu behutsam zu sein. Gewif}, De sacramentis IV 6, 28,*® moglicher-
weise auch V 4, 25 ist vom tiglichen Kommunionempfang, nicht von der
Eucharistiefeier zu verstehen.? Hingegen spricht Ambrosius in Epist. XX 15
und in De patriarchis 9, 38 eindeutig von einer tiglichen Feier der Euchari-
stie.2 Monachino folgerte jedoch aus der Abfassung vielleicht beider Schrif-
ten am Ende der Quadragesima,®* daf hier eine tigliche Eucharistiefeier nur
in der Fastenzeit gemeint sein konne® Diese Auffassung hat jedoch weder
im Wortlaut noch im Kontext beider Stellen eine Stiitze; solange fiir sie keine

18 Vgl. unten S. 225f. Nach Monachino 192 hatten sogar die von Augustinus
bezeugten tiglichen Eucharistiefeiern vorwiegend privaten Charakter. Gegen eine
solche Deutung sprechen nicht nur die Anm. 7 wortlich zitierten Texte, dagegen
spricht u. a. auch der Hinweis in Confess. V 9,17 auf die tigliche Teilnahme seiner
Mutter an der Darbringung des Opfers (,nullum diem praetermittentis oblationem
ad altare®: CSEL XXXIII, 104 — Kndll).

19 2205 54,

20 CSEL LXXIII, 57 — Faller.

# Freo tu audis, quod quotienscumque offertur sacrificium, mors domini, resur-
rectio domini, elevatio domini significerur et remissio peccatorum, et panem istum
vitae non cottidianus adsumis?“ (CSEL LXXIIL, 69 — Faller).

22 AuRer Betracht bleiben kann hier das Problem der bis heute umstrittenen Ver-
fasserschaft von De sacramentis, vgl. Altaner — Stuiber 383 (,Abfassung durch
A.... wird aber jetzt kaum mehr abgelehnt®); R. Gryson, Le prétre selon saint
Ambroise (Louvain 1968) 38 (»Authentique®); andererseits E. Dassmann, Die From-
migkeit des Kirchenvaters Ambrosius von Mailand = Miinsterische Beitrige zur Theo-
logie, F. 29 (Miinster 1965) 161 Anm. 164 (auf Grund der Einwinde von Mohrmann
und vor allem Gamber ,muf . . . auf die Verwendung von De sacramentis . . . verzich-
tet werden®). Zuletzt hat sich R. Johanny, 'Eucharistie - Centre de 'Histoire du Salut
chez Saint Ambroise de Milan = Théologie Historique 9 (Paris 1968) 10-12 fir
die Verfasserschaft des Ambrosius ausgesprochen.

2 Epist. XX 15: ,...pro quibus ego quotidie instauro sacrificium® (PL 16,
998 C); De patriarchis 9, 38: et hodieque dat nobis eum, quem ipse sacerdos cotidie
consecrat suis verbis® (CSEL XXXII, 2, p. 147 — Schenkl).

2t Epist. XX nach Gryson, Prétre 39 Ostern 385, nach Monadhino 52 in der Kar-
woche 386; De patriarchis nach Monachino 53 an Ostern, nach Gryson 36, der sich
auf J.R. Palangue, Saint Ambroise et PEmpire Romain (Paris 1933) 440 beruft,
lediglich ,vers 391 (2)“.

2920, 53
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anderen Argumente angefithrt werden, wird man daher in diesen beiden
Ambrosius-Texten ein Zeugnis fiir eine tigliche Eucharistiefeier auch aufler-
halb der Quadragesima sehen diirfen.?®

Ein weiteres, in diesem Zusammenhang bislang jedoch unbeachtetes Zeug-
nis haben wir in De officiis ministrorum I 249 (248).2” Hier handelt Ambro-
sius von der Forderung, dafl diejenigen, die als ministri (Diakone) oder
sacerdotes (Presbyter oder Bischofe) fiir den heiligen Dienst bestellt sind,
keine eheliche Gemeinschaft haben, erst recht keine Kinder mehr zeugen sol-
len, und wendet sich gegen das Bemiihen, die zumindest in der Umgebung
Mailands anscheinend noch verbreitete gegenteilige Praxis als ,,alten Brauch®
zu verteidigen. Er charaktenisiert dabei die Zeit, aus der dieser Brauch
stammt, durch die Bemerkung: ,als das Opfer im Abstand von Tagen darge-
bracht wurde“.”® Diese Bemerkung ist wohl nur dann verstindlich und ge-
wichtig, wenn im Unterschied zu ,jener Zeit“ in der Gegenwart des Ambro-
sius und der Adressaten seines Werkes, der Kleriker der Mailinder Kirche,?
eine tdgliche Darbringung des Opfers iiblich war — ob in privater oder in
offentlicher Feier, muf} dahingestellt bleiben.?

Daf die Eucharistiefeier zu dieser Zeit auch in Spanien, zumindest in ein-
zelnen Bereichen der spanischen Kirche® tiglich gehalten wurde, daran liflt
nicht nur die erwihnte Dekretale des Papstes Siricius an Bischof Himerius
von Tarragona denken, da diesem andernfalls die Worte iiber das tigliche
Opfer® unverstindlich bleiben mufiten. Es gibt dafiir auch einen eindeutigen
Beleg und zwar in der Bestimmung des Konzils von Toledo im Jahre 400,
dafl ein Presbyter, Diakon, Subdiakon oder jeder einer Kirche zugeordnete
Kleriker, der an einem Ort mit einer Kirche ist, aber nicht zur tiglichen
Opferfeier in die Kirche kommt, nicht linger als Kleriker gelten soll, d. h.

26 In diesem Sinn zitiert auch Gryson, Prétre 275 Anm. 75 Epist. XX 15 und
é&nnl:. 76 De patr. 9,38 — ungeachtet der von Monachino geiuflerten kritischen Be-

enken.

*1 8. Ambrosius, De officiis ministrorum libri III, rec. J. G. Krabinger (Tiibin-
gen 1857) 118 (I 249) = PL 16, 97 B-98B (I 248). Der Text ist selbst von
Monachino und Gryson, Prétre, in den Abschnitten iiber die tagliche Eucharistie-
feier in Mailand (52-54 bzw. 274f.) nicht herangezogen worden; in seinem jiing-
sten Werk duflert Gryson allerdings im Zusammenhange mit der Interpretation
unserer Stelle, dafl die Eucharistie z. Zt. des Ambrosius in Mailand anscheinend
tiglich gefeiert worden ist (Origines 172 Anm. 5).

* ,...quia in plerisque abditioribus locis cum ministerium gererent vel etiam
sacerdotium filios susceperunt, et id tamquam usu veteri defendunt, quando per
intervalla dierum sacrificium deferebatur® (Krabinger 118; PL 16, 98 A).

* Vgl. Altaner — Stuiber 382; iiber die Abfassungszeit in der 2. Hilfte des Jah-
56651 322 vgl. Palangue 526f. Gryson, Prétre 37; iiber Inhalt und Geist Dassmann

% Eine tdgliche Eucharistiefeier in Mailand z. Zt. des Ambrosius nimmt auch
Johanny 77-81 an, allerdings vor allem auf Grund einer nicht voll tiberzeugenden
Interpretation der oben genannten Texte aus De sacramentis; De off. ministr, 1 249
(248) hat J. nicht beriicdksichtigt.

3 Noch Isidor, De eccl. off. T 44 SPL 83, 776 C) iibernahm sinngemif die Kufle-
rung Augustins, Epist. LIV 2,2 (vgl. oben Anm. 7), vgl. Nufbaum 125,

32 Vgl. Anm. 17.
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abgesetzt wird, sofern er nicht Genugtuung leistet und vom Bischof Verge-
bung erlangt.?®

Wir besitzen demnach eine Reihe fast gleichzeitiger Zeugnisse fiir die tdg-
liche Eucharistiefeier nicht nur aus Hippo-Karthago und Rom, sondern auch
aus Mailand und Spanien, u. a. Toledo. Die bedeutendsten Zentren der West-
kirche — aufler der Kirche in Gallien® — sind in der Zeugenreihe vertreten.
DaR daraus nicht schon auf eine damals allgemein in der Westkirche iibliche
Praxis geschlossen werden darf, lassen die AuRerungen Augustins und noch
Isidors iiber die unterschiedliche Hiufigkeit der Eucharistiefeier eindeutig
erkennen.® Auch die Tatsache, dafl in den Klostern des Westens bis ins 6.,
mancherorts bis ins 7. Jahrhundert hinein die Eucharistie nur an den Sonn-
tagen, den Hauptfesten des Jahres und allenfalls an den Festen der im jewei-
ligen Kloster besonders verehrten Heiligen gefeiert worden ist,** muff vor
einer zu generalisierenden Betrachtung bewahren.

Immerhin ist festzustellen, dafl mit Ausnahme der Cyprian-Texte alle
iltesten Belege fiir die tigliche Eucharistiefeier aus den beiden letzten Jahr-
zehnten des 4. Jahrhunderts stammen. Ist dieser Befund etwa dem Zufall
der erhaltenen Uberlieferung zuzuschreiben? Darf man dennoch unter Hin-
weis auf Cyprian annehmen, ,daf} sich in der lateinischen Kirche die hiufige,
ja tigliche Eucharistiefeier . . .schon im 3. Jahrhundert eingebiirgert hat?*

Gegen eine solche Annahme spricht einmal, dafl sie durch kein Zeugnis aus
der Zeit zwischen Cyprian und dem Ende des 4. Jahrhunderts gestiitzt wird.
Das kann zumal fiir die Zeit seit Konstantin nicht mit allgemeiner Quellen-
armut erklirt werden. Erinnert sei nur an kirchliche Autoren wie Hilarius
von Poitiers und Zeno von Verona, die sich iiber die Eucharistie und den
tiglichen Eucharistieempfang duflern, nicht aber iiber die Haufigkeit des
eucharistischen Gottesdienstes.®® Eindeutig steht der Annahme einer ilteren

3 Conc. Tolet. T a. 400, c. 5: ,Presbyter vel diaconus vel subdiaconus vel qui-
libet ecclesiae deputatus clericus, si intra civitatem fuerit vel in loco in quo est
ecclesia aut castelli aut vicus aut villae, ad ecclesiam ad sacrificium cotidianum
non venerit, clericus non habeatur, si castigatus per satisfactionem veniam ab
episcopo noluerit promereri® (Concilios Visigoticos e Hispano-Romanos, ed. J.
Vives, Barcelona-Madrid 1963, p. 21); vgl. G. Martinez, El Epitome Hispanico
— una Coleccion Canonica Espafiola del Siglo VII. Estudio y testo critico (Comillas
1961) 172. Vgl. auch Jobanny 81 und Gryson, Origines 181. Zu diesem Hinweis
auf die tigliche Eucharistiefeier in Spanien pafit die Nachricht des Hieronymus,
Epist. LXXI ad Lucinum Baeticum 6, daff in den Kirchen Roms und Spaniens
der tigliche Eucharisticempfang iiblich ist (CSEL LV 6— Hilberg).

M Zur kirchlichen Lage Galliens zu jener Zeit vgl. G. Langgéirtner, Die Gallien-
politik der Pépste im 5. und 6. Jahrhundert = Theophancia 16 (Bonn 1964) 18-26.
Nach H. G. J. Beck, The Pastoral Care of Souls in South-East France during the
Sixth Century = Anal. Gregoriana LI (Romae 1950) 132ff. datieren die dltesten
Nachrichten iiber eine tigliche Meffeier erst aus dem 6. Jahrhundert.

% Vgl. Anm. 7 und 31.

3 Vol Nufbaum 124 f.

Y Franzen 12; sein Verweis Anm. 13 auf Nufbaum 125 u. 170 ist unzutreffend,
da N. 170 die vigliche Mefifeier im 4. Jahrhundert beginnen 1ift und 125 noch
jiingere Zeugnisse (Monchtum des 6. Jahrhunderts., Isidor u.a.) nennt.

38 Vgl. Johanny 80.
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Tradition der tiglichen Eucharistiefeier — zumindest in Rom — jedoch die
bereits erwihnte klare Aussage des Ambrosiaster entgegen, dafl das Opfer
in der Regel nur einmal wochentlich gefeiert wird.*® Aber auch der Hinweis
Awugustins auf die nach Orten unterschiedliche Hiufigkeit der Eucharistie-
feler zu seiner Zeit® 1ifit fiir die Vorstellung von einer seit mehr als einem
Jahrhundert ,eingebiirgerten® Praxis der tidglichen Eucharistiefeier kaum
Raum. Dasselbe gilt fiir einschligige Auferungen des Hieronymus, der nicht
nur eine derzeit unterschiedliche Praxis in der Hiufigkeit des Eucharistie-
empfangs feststellt, sondern in diesem Zusammenhang auch nachdriicklich
und grundsitzlich die Beibehaltung von unterschiedlichen kirchlichen Uber-
lieferungen, zumal sofern sie dem Glauben nicht schaden, verteidigt.*t

Noch weniger wird man an eine iltere Tradition der tiglichen Eucharistie-
feier in Mailand denken diirfen, denn Ambrosius hilt solchen, die offenbar
die Fortsetzung der ehelichen Gemeinschaft durch ministri oder sacerdotes als
alten Brauch rechtfertigten, den Hinweis entgegen, dafl damals — d. h. als
der Brauch legitim war — das Opfer nur im Abstand von Tagen dargebracht
wurde.* Nichts aber 188t darauf schlieflen, daff Ambrosius dabei einen wenig-
stens ein Jahrhundert zuriickliegenden Zustand im Auge hatte; vielmehr
wird man dem Text eher entnehmen diirfen, dafl der Wandel sich nach
Kenntnis des Ambrosius vor noch nicht zu langer Zeit vollzogen hatte.

Dagegen kann man wohl kaum die beiden Cyprian-Texte anfithren. Beide
stehen namlich im Rahmen von Auflerungen iiber die blutige Verfolgung, der
sich Cyprian und seine Mitchristen ausgesetzt sahen; in diesem Zusammen-
hang weist er hin auf die Bedeutung der tiglichen Opferfeier des Bischofs
und des tiglichen Trinkens des Blutes Christi.* Man wird es daher fiir durch-
aus moglich halten diirfen, dafl die von Cyprian erwihnten tiglichen eucha-
ristischen Gottesdienste eine Einrichtung fiir die Notzeit, nicht aber bereits
standige Praxis der nordafrikanischen Kirche waren. Ein solches Verstindnis
der Cyprian-Texte wiirde zugleich im Einklang stehen mit der aus den iibri-
gen Zeugnissen fiir die Anfinge der tiglichen Eucharistiefeier gewonnenen
Auffassung, dafl diese Anfinge in den letzten Jahrzehnten des 4. Jahrhun-
derts liegen.

1315

Im Hinblick auf die Frage nach einem Zusammenhang zwischen Hiufig-
keit der Eucharistiefeier und Zolibatsforderung erscheint es nun bemerkens-
wert, daff mehrere der angefiihrten Zeugnisse fiir das Aufkommen der tig-

3% Vgl. Anm. 16.

A Vel eAnmi7.

1 Epist. LXXT ad Lucinum Baeticum 6: ,,...Sed ego illud breviter te admonen-
dum puto, traditiones ecclesiasticas — praesertim quae fidei non officiunt — ita obser-
vandas ut a maioribus traditae sunt nec aliarum consuetudinum contrario more
subverti“ (CSEL LV 6 — Hilberg); Epist. XLIX (Apologeticum ad Pammachium)
15,6: ,Scio Romae hanc esse consuetudinem, ut fideles semper Christi corpus acci-
piant, quod nec reprehendo nec probo. ..« (CSEL LIV 377 — Hilberg).

2 De off. T 249 (vgl. den Text in Anm. 28).

 Der Text oben Anm. 12 und 13; vgl. Jobanny 80.
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lichen Eucharistiefeier zugleich die wohl iltesten Texte sind, in denen die
Forderung nach ehelicher Enthaltsamkeit der hcheren Kleriker ausdriicklich
mit der Notwendigkeit begriindet wird, daf sie fiir den tiglichen ~heiligen
Dienst® rein sein miissen — sei es dafl er nun tiglich von ihnen erwartet wird
oder daf sie nur tiglich zu Eucharistiefeier und Taufe der Kranken bereit
sein sollen. Diese Begriindung begegnet beim Ambrosiaster, bei Hieronymus
und Ambrosius sowie in den beiden Siricius- und Innozenz-Dekretalen,*
wobei vorwiegend auf die vermeintliche Enthaltsamkeit der jiidischen Prie-
ster in der Zeit des Tempeldienstes als Vorbild verwiesen wird.”® Die Be-

4 Vgl Ambrosiaster, Comm. ad Timoth. T 3,12,3-4 (CSEL LXXXI 3 p. 269
— Vogels); Hieronymus, Ady. Iovinianum I 34 (PL 23,257 B), Comment. in epist.
Pauli ad Tit. I 8 (PL 26,568 D—569 A) und Epist. XLIX 10 (CSEL LIV 365 —
Hilberg), vgl. Grysom, Origines 146f. und 153ff.; Ambrosius, De off. 1 249
(Krabinger 118; PL 16,97 B—98 A); Siricius, Epist. ad Himerium VII 10 und ad
episcopos Africae 3 (PL 13,1139 A und 1160 A-1161 A, vgl. Gryson Origines
136-142); Innozenz, Epist. ad Victricium IX 12 und ad Exuperium I 2 (PL
20,476 A—477 A und 496 B-498 A = Wurm, Decretales 60ft.), vgl. Gryson,
Origines 157 ff. Dieselbe Argumentation in der unter dem Titel Canones Romani
concilii ad Gallos episcopos iiberlieferten Dekretale (PL 13,1181 sqq.), die im
Gefolge von E. Babut, La plus ancienne décrétale (These Paris 1904) wiederholt
Damasus zugeschrieben wurde (vgl. u. a, Clavis patrum latinorum, edd. E. Dekkers
_ Ae. Gaar = Sacris Erudiri ITI, 21961, Nr. 1632, zuletzt Gryson, Origines 127 )3
sie diirfte jedoch am ehesten Siricius, sicher nicht Damasus zuzuweisen sein, vgl. die
Widerlegung der These Babuts durch H. Getzeny, Stil und Form der iltesten Papst-
briefe bis auf Leo d. Gr. (Diss. Tiibingen 1922) 94 ff., dazu E. Caspar, Geschichte
des Papsttums I(Tiibingen 1930) 594; F. X. Seppelt, Geschichte der Pipste I*
(Miinchen 1954) 130; vgl. auch Fr. Maassen, Geschichte der Quellen und der Litera-
tur des canonischen Rechts im Abendlande (Graz 1870, Nachdr. 1956) 242 Nr.
275, 7.

5 Vgl. Ambrosiaster 2.2.0. 3: ,Adubi autem tempus inminebat deservitionis
(ministerii) purificati aliquantis diebus accedebant ad templum offerre deo nunc
autem . ..; Hieronymus a.2.0.: ,Nam et in veteri lege qui pro populo hostias
offerebant, non solum in domibus suis non erant, sed purificabantur ad tempus ab
uxoribus separati et vinum et siceram non bibebant®; Siricius ad Himerium VIT 9:
.Cur etiam procul a suis domibus anno vicis suae in templo habitare iussi sunt
sacerdotes? hac videlicet ratione, ne vel cum uxoribus possent carnale exercere
commercium, ut conscientiae integritate fulgentes acceptabile deo munus offerrent®
(PL 13, 1138 C); ihnlich in den beiden Innozenz-Dekretalen a.2.0. (PL 20, 476 A
und 496 B—497 A = Wurm a.a.0.).

Laut freundlicher Auskunft meines hiesigen Kollegen fiir die Exegese des Alten
Testamentes, Prof. Heinrich Grof}, gibt es jedoch weder im AT noch in der Mischna
einen Anhaltspunkt dafiir, dafl die jiidischen Priester in der Zeit des Tempeldien-
stes keine cheliche Gemeinschaft haben durften oder gar dafl dies der Grund fiir
ihr Leben auferhalb der Familie, nimlich im Tempel gewesen wire. Es handelt
sich bei dem von unseren Autoren zitierten jiidischen ,Vorbild“ also um das Pro-
dukt einer Dentung des Faktums, daff schon aus dufieren Griinden der Tempel-
dienst die voriibergehende Trennung von Haus und Familie erforderte (vgl. 1 Chr
24,1-19 und bes. Lk 1,5 und 8f.). Eine biblische Grundlage fiir diese Deutung
kann man vielleicht in Lev 22,2 sehen (,...ut caveant (Aaron et filii eius» ab
his quae consecrata sunt filiorum Israel et non contaminent nomen sanctificatorum
mihi quae ipsi offerunt®). In den genannten pipstlichen Dekretalen wird in diesem
Zusammenhang auch die allgemeine Forderung des Heiligkeitsgesetzes zitiert

Zuschrf K.G. 6
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griindung wurde offensichtlich auch von den Teilnchmern des 3. Konzils von
Karthago im Jahre 390 geteilt, als sie Enthaltsamkeit von all denen forder-
ten, die ,dem Altare“ bzw. ,den gottlichen Sakramenten dienen®, den Bi-
schofen, Presbytern und Diakonen.®

Nach Boelens hat schon die Synode zu Elvira (300-306?), die den ,in
ministerio® stehenden Bischéfen, Presbytern und Diakonen Enthaltsamkeit
in der Ehe auferlegte,'” diese Bestimmung damit begriinden wollen, dafl diese
Kleriker im Dienst der Eucharistie stehen; die Wendung ,in ministerio positi®
bedeute ,ja gerade: die Eucharistie verwalten“.® Diese enge Interpretation
ist jedoch weder zwingend noch naheliegend, sie ergibt sich weder aus dem
Wortlaut, noch werden andere Belege zu ihrer Unterstiitzung beigebracht.
Eher diirfte sie zu verstehen sein im Sinn von ,nach der Ordination® und
den Dienst der Kleriker schlechthin meinen.*

Es fithrt mithin — von Cyprian abgesehen — kein direktes Zeugnis fiir die
tagliche Eucharistiefeier oder fiir die von daher begriindete Forderung nach
volliger ehelicher Enthaltsamkeit der hoheren Kleriker iiber das letzte Vier-
tel des 4. Jahrhunderts zuriick. Aber auch auf indirektem Weg, iiber Ver-
weise auf dltere Quellen oder Autorititen in jiingeren Texten gelangt man
nicht in eine frithere Zeit. Im Gegenteil! Wihrend Ambrosius und Siricius

»Oancti estote quia et ego sanctus sum dominus deus vester (Lev 19,2, vgl. Lev
2065 7265 21,8).

Ambrosius a.2.0. sicht hingegen das Vorbild in dem nach Ex 19,10 an das Volk
erteilten Befehl, sich auf die Gesetzesiibergabe zwei Tage lang vorzubereiten, und
die Kleider zu waschen, was A. typologisch auf die Notwendighkeit deutet, dafl
sacerdos und levita nur mit reinem Leib, d. h. nach ehelicher Enthaltsamkeit die
Eucharistie feiern; Ex 19,15 (,Estote parati in diem tertium et ne appropinquetis
uxoribus vestris®) fiithrt er nicht an.

% Conc. Carthaginense IT a. 390, c. 2: ,Episcopos, inquam, presbyteros et dia-
conos ita placuit, ut condecet sacrosanctos antistites et dei sacerdotes mecnon et
levitas vel qui sacramentis divinis inserviunt continentes esse in omnibus . .. Omni-
bus placet ut episcopi, presbyteri et diaconi vel qui sacramenta contrectant pudi-
citiae custodes etiam ab uxoribus se abstineant. Ab omnibus dictum est: Placet ut
in omnibus et ab omnibus pudicitia custodiatur qui altari deserviunt® (Canones
apostolorum et conciliorum saeculorum IV. V. VI. VII, rec. H. Th. Bruns, Berlin
1839, Nachdr. Torino 1959, I 118); vgl. Boelens 48. Die Zihlung dieses Kanons
als c. 3 und 4 (vgl. Boelens 48 Anm. 153) geht zuriick auf die Wiederholung der
Bestimmung als ¢. 3 und 4 des Konzils zu Karthago 419, vgl. Bruns I 161 und
Maassen 153.

47 Conc. Elib. c. 33 (Vives 7).

8 Boelens 39f. Nicht nur an die Feier der Eucharistie, sondern an den liturgi-
schen Dienst generell denkt Gryson, Origines 40 (,le service liturgique de Pautel
et des sacrements®); ebda. Anm. 5-7 Hinweis auf weitere Literatur zu dieser Frage.

4 Dieses Verstindnis der Wendung ,in ministerio® diirfte schon von c. 18 des-
selben Konzils gefordert sein (Vives 5); vgl. auferdem die bereits mehrfach zitier-
ten Stellen der beiden Siricius-Dekretalen, ferner z, B. Cone. Taurinense a. 398,
c.8: ,Hi autem qui contra interdictum sunt ordinati vel in ministerio filios genue-
runt® (Concilia Galliae a. 314-a. 506: CChr 148,58 — Munier) und Cone. Are-
latense a. 449-461, Institutio... in causa insulae Lerinensis: »peregrini clerici
absque ipsius praecepto in communionem vel ad ministerium non admittantur®

(ebda. 133).
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ch fiir ihre hier interessierenden Darlegungen und Forderungen auf keine
Autoritit aufer der hl. Schrift berufen,® nennt Innozenz in der Dekretale
,Consulenti tibi“ auflerdem die ,beatae recordationis viri Siricii episcopi
monita evidentia® und zitiert teils wortlich, iiberwiegend jedoch sinngemafs
einige Passagen aus den beiden Siricius-Dekretalen, vor allem aus der an
Himerius von Tarragona.® Auch der entsprechende Abschnitt der ein Jahr
ilteren Dekretale ,Etsi tibi® ist bereits in enger, ebenfalls teils wortlicher
Anlehnung an die beiden Siricius-Dekretalen verfafit worden, allerdings
ohne Siricius als Quelle anzugeben.®® Ebenso fehlt die Quellenangabe in c. 1
des Konzils von Tours 461, wo aber eindeutig zumindest das Schreiben des
Siricius an die Bischofe Afrikas fast wortlich benutzt worden ist.** Das Kon-
zil von Agde 506 schliefilich verzichtete auf die Neuformulierung einer Be-
stimmung iiber Diakone und Presbyter, die die eheliche Gemeinschaft mit
ihren Frauen fortsetzen wollen, verwies stattdessen auf Innozenz und Siri-
cius und iibernahm Anfang und c. 1 des Innozenz-Briefes an Exuperius als
Teil seiner Konzilsbeschliisse.®* Noch Burchard von Worms (f 1025), Hum-
bert von Silva Candida (f 1061) und Gratian zitieren als alteste papstliche
Autoritit in Fragen des Zolibats Siricius, Humbert und Gratian aufierdem
Innozenz.®

Aus diesem Befund darf man wohl schliefen, dafl schon Innozenz wie noch
Spiteren keine dltere pipstliche Autoritit als die des Siricius bekannt war,
die fiir die Enthalesamkeitsverpflichtung des hoheren Klerus hitte angefithre
werden konnen. Siricius aber begriindete diese Verpflichtung wie Ambrosius
und Hieronymus sehr nachdriicklich mit dem Erfordernis geschlechtlicher
Reinheit fiir die tigliche Eucharistiefeier. Fiir die tagliche Feier der Eucharistie
gibt es jedoch nach unseren Feststellungen ebenfalls — abgesehen von Cyprian
— kein Zeugnis aus der Zeit vor dem letzten Viertel des 4. Jahrhunderts, so
daf deren Anfinge friihestens seit der Mitte des 4. Jahrhunderts anzusetzen

% Die Berufung auf die ,apostolicas et patrum constitutiones” in der Priambel
des Siricius zu seinem Schreiben an die afrikanischen Bischofe (PL 13, 1156 AB)
hilt auch Gryson, Origines 140 fir ,vague et globale®; sie soll im Gibrigen fiir alle
in dem Brief behandelten Fragen gelten, nicht nur fiir die Enthaltsamkeitsforde-
rung.

5 Vgl. Innoc. 2.2.0. c. 12 (Waurm, Decretales 59-64; PL 20, 496 B—498 A) mit
Siricius, Epist. ad Himerium VII 10 (PL 13, 1139 A) und Epist. ad episcopos Afri-
cae ¢. 3 (PL 13,1160 A-1161 A).

520Vgi. Innoc., Epist. ad Victricium c. IX 12 (PL 20, 475 C-477 A) mit Siricius
2.3:0.

58 Vgl. Conc. Tur. a. 461, c. 1 ab ,Cum ergo laici. .. (CChr 148, 144 — Munier)
mit Siricius ad episcopos Africae c. 3 (PL 13,1160 A 1161 A); auch die Schrift-
zitate Rom 8, 89 und Tit 1, 15 finden sich in dieser Siricius-Dekrertale.

5 Conc Agath. a 506, c. 9 (CChr 148, 196-199 — Munier).

% Vel. Burchard, Decr. IT 118 (mit der falschen Inscription ,ex canon. apost.”)
= Siricius, Epist. ad episcopos Africac 3 (PL 140, 646 C); Responsio sive contra-
dictio adversus Nicetae Pectorati libellum cc. XXIX und XXX (Acta et scripta
quae de controversiis ecclesiae Graecae et Latinae saec. undecimo composita ex-
tant, ed. C. Will, Leipzig und Marburg 1861, 148 f.); Gratian D. 82 cc. 2-4 (Cor-
pus Turis Canonici, ed. E. Friedberg, Leipzig 1879, Nachdr. Graz 1959, T 2901f.).

6%
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sind, solange nicht neue Belege eine Friiherdatierung ermoglichen. Es ist da-
her wohl gut begriindet, wenn man annimmt, daff zwischen dem Aufkom-
men der zunichst auf einige Zentren der Westkirche beschrinkten Praxis
tiglicher Eucharistiefeier und der Forderung nach ehelicher Enthaltsamkeit
des hoheren Klerus, wie sie uns beim Ambrosiaster, bei Ambrosius, Hierony-
mus und bei Siricius begegnet, ein innerer Zusammenhang besteht.

Damit soll und kann nicht gesagt sein, daf} die Enthaltsamkeitsforderung
als solche erst so jungen Datums ist. Dafl Ehelosigkeit oder geschlechtliche
Enthaltsamkeit wenigstens seit dem 3. Jahrhundert ein weitverbreitetes Ideal
war und vielfach bereits als Regel fiir hohere Kleriker galt, ist unbezweifel-
bar®® — ebenso allerdings auch, dafl diese ,,Regel“ sehr unterschiedlich befolgt
wurde.’” Durch das Aufkommen der tdglichen Eucharistiefeier aber erfuhr
diese Forderung in der Westkirche offenbar eine neue Dringlichkeit und eine
neue Begriindung, die noch dadurch an Gewicht gewann, dafl sie durch die
Dekretalen zweier angesehener Pipste weithin bekannt wurde, zumal diese
Dekretalen Eingang in die bedeutendsten alten Sammlungen des kirchlichen
Rechts fanden.”® Man wird daher mit gutem Grund sagen kinnen, dafl der
Unterschied zwischen der westkirchlichen und ostkirchlichen Zélibatspraxis
und -gesetzgebung® zwar nicht ,blof“ in der unterschiedlichen Hiufigkeit
der Eucharistiefeier begriindet ist, dafl diese aber héchstwahrscheinlich seit
dem Ende des 4. Jahrhunderts entscheidend zur Ausbildung des Unterschieds
beigetragen hat.

5 Vgl. Boelens 2111.; Kétting 13 f.
39567ng2. G. Denzler, Zur Geschichte des Zolibats: Stimmen der Zeit 183 (1969)

% Zur Aufnahme in die Rechtssammlungen vgl. Maassen 240-244 und Wurm,
Studien 120-123 und 129-133. Die moglichst weite Verbreitung seiner Dekretale
an Himerius hatte Siricius selbst ausdriicklich gefordert, vgl. den letzten Abschnitt
der Dekretale c. XV 20 (PL 13, 1146 A—1147 A), dazu Wurm, Studien 110,

% Uber die ostkirchliche Gesetzgebung, die im wesentlichen bis heute ihren
Schlufipunkt mit der Entscheidung der Synode von Konstantinopel 691 gefunden
ha‘g, dafl Priester und Diakon eine bestehende Ehe fortsetzen diirfen und nur zur
Zeit des heiligen Dienstes enthaltsam leben miissen, vgl. Boelens 40-43.



