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1.Vorbemerkungen

1.1 Evaluierung der Lehre Joseph Ratzingers anhand
unautorisierter Vorlesungsmitschriften

Die Behandlung der unautorisierten Mitschriften von Lehrveran-
staltungen oder allgemein von Veranstaltungen Joseph Ratzingers
im Raum der Universitit bedarf einer eigenen Begriindung, die in
diesem Abschnitt zunédchst einmal gegeben werden soll. Anschlie-
Biend wird die konkrete Auswahl der Mitschriften wiederum begriin-
det und kurz vorgestellt, bevor die Methodologie der inhaltlichen
Auswertung beschrieben werden kann.

1.2 Begriindung der Behandlung der
Vorlesungsmitschriften

Die Hinzuziehung der von Studenten erstellten Mitschriften von Ver-
anstaltungen Joseph Ratzingers fiir diese Arbeit ist mit dem bedeuten-
den Nachteil verbunden, dass diese Texte nicht als Schriften Joseph
Ratzingers bezeichnet werden konnen, manchmal auch ausdriicklich
nicht so genannt werden diirfen. Wir konnen sie also prinzipiell zu-
nachst ausschliefilich als Spiegel der Lehre des Professors in der sub-
jektiven Rezeption seiner Studenten betrachten, es sei denn, dass eini-
ge Formulierungen aufgrund genau darzulegender Griinde unzweifel-
haft dem Professor zugesprochen werden kénnen. Ein wichtiger Grund
ist dabei, wie bei der Rekonstruktion und Zuschreibung eines histori-
schen Textes vorgegangen wird, um seine Autorschaft zu verifizieren'

1 Dies ist ja nicht umsonst auch die Vorgehensweise der historisch-kritischen Exegese
bei der Frage der Textbezeugung von Formulierungen des historischen Jesus. Rein for-
maliter kann hier dieser Vergleich durchaus herangezogen werden. Die Mehrfachbe-
zeugung ist das einzige in sich nicht zu kritisierende Kriterium dieser Forschung, es
geniigt alleine aber nicht, sondern muss im jeweiligen Zusammenhang mit anderen
Kriterien gesehen werden. Vgl. Gerd Theiflen / Annette Merz, Der historische Jesus,
116-120, bes. 117 f. Wir wollen den Vergleich zur Leben-Jesu-Forschung hier nicht zu
weit fithren. Wichtig fiir unsere Rekonstruktion und Interpretation ist hier das in ana-
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876 1. VORBEMERKUNGEN

oder um generell zu bewerten, wie er sich in einen gewissen Kontext
einfiigt.”

Schliisse aus dem Material der Vorlesungsmitschriften konnen
aber nicht den gleichen Stellenwert fiir die Bezeugung von Ratzin-
gers Theologie beanspruchen wie jene aus den publizierten und
namentlich ausgewiesenen Beitrdgen. Allerdings gewinnen die pu-
blizierten Beitrdge aufgrund gesicherter Mitschriften eine eigene
neue Lebendigkeit. Bei der Gesamtauswertung von Joseph Ratzin-
gers Liturgietheologie muss diese Unterscheidung gewahrt bleiben,
und andererseits kann ein Versuch unternommen werden, beides
als ein einheitliches akademisches Werk zu wiirdigen.

Andererseits konnen die Vorlesungsmitschriften nicht einfach
iibergangen werden, vor allem wenn es sich dabei um Bezeugungen
von Lehrveranstaltungen eines Mannes handelt, auf den wie auf
keinen anderen das Wort des ,Papst-Professors“® deswegen passt,
weil sein Leben bis hinein ins Pontifikat immer mit der Welt der
Universitidt verbunden war. Auch bis hinein in seine Emeritierung
als Pontifex Romanus wird er zu den Honorarprofessoren der Ka-
tholischen Theologischen Fakultidt der Universitdt Regensburg ge-
zahlt!, an der er auch als Inhaber des Papstamtes eine ausdriicklich
akademische Vorlesung gehalten hatte. Wir fithlen uns bei unserem
Vorhaben dadurch ermutigt, dass Ratzinger selbst in seinem Habi-
litationsprojekt ausfiihrlich iiber die Collationes in Hexaémeron ge-
arbeitet hat. Er sagt: ,Von ihnen liegt uns nicht das Originalmanu-
skript des Redners vor, sondern nur Nachschriften seiner Horer.”*

loger Weise anwendbare Prinzip der historischen Plausibilitit (ebd. 117) und inner-
halb desselben der ,Mehrfachbezeugung derselben Tradition in unabhingigen Quellen”
(ebd. 118). Dies ist prinzipiell in unserer analogen Anwendung auf zweifachem Wege
moglich, einerseits wenn dieselbe Vorlesung von unterschiedlichen Skribenten mit
zum Teil identischen Formulierungen wiedergegeben wird. Andererseits ist es auch
moglich, wenn unterschiedliche Vorlesungen, die auch von unterschiedlichen Skri-
benten festgehalten worden sind, im Vergleich einige Passagen aufweisen, die wortlich
identisch sind.
Hierbei handelt es sich um eine analoge Anwendung der ,Querschnittsbeweis” ge-
nannten Methodologie. Vgl. Gerd TheifSen / Annette Merz, Der historische Jesus, 118.
Dieser meint ,Mehrfachbezeugungen sachlicher Motive und Inhalte in unabhingigen
Uberlieferungsstromen” (ebd.). Die analoge Anwendung auf unsere Untersuchung
besteht dann darin, eine solche Mehrfachbezeugung in unterschiedlichen Vorlesungs-
mitschriften aufzuweisen, vor allem auch dann, wenn es sich um dieselben theologi-
schen Motive in verschiedenen Traktaten handelt.
Gianni Valente, Student, 12.
Vgl. http://www.katholische-theologie.info/FakultdtenInstitute/Fakultdten/Selbstdar
stellungenderFakultiten/UniversititRegensburg/tabid/100/Default.aspx (aufgerufen
am 17. Dezember 2013).
5 Joseph Ratzinger, Geschichtstheologie, 1955, 437.
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1.2 BEGRUNDUNG DER BEHANDLUNG DER VORLESUNGSMITSCHRIFTEN 877

In letzter Zeit erkennt man vermehrt die Bedeutung von Vorle-
sungsmitschriften fiir die Darstellung von Theologen. Bei der Aus-
wertung von Ratzingers Mariologie hat Rainer Hangler ausdriicklich
Skripten aus seiner Freisinger Zeit ausgewertet.® Auch Manuel
Schlogl hat Vorlesungsmitschriften fiir einige Beitrdge berticksich-
tigt.” Hanna-Barbara Gerl-Falkovitz hat Hérermitschriften von Vor-
lesungen Romano Guardinis publiziert.® Sie will damit ,eine tiefere
Kenntnis und eine Verehrung des grofien Vordenkers und seiner
,Weltanschauung’ ermoglichen”’.

Manuel Schlogl zieht zu einzelnen Beitrdgen Vorlesungsmitschrif-
ten heran' und bemerkt {iber jene aus der Bonner Zeit:

,Zum anderen zeigen die Vorlesungen, wie Ratzinger seinen Stoff ge-
ordnet und gegliedert und welche Schwerpunkte er gesetzt hat.Vieles,
was er gleichzeitig in Form von Aufsédtzen verdffentlichte, erhalt im
Zusammenhang der Vorlesung nochmals eine andere Gewichtung.
Schliefllich belegen die regelmaflig wiederkehrenden Literaturhin-
weise, welche Biicher der Professor damals selbst mit Gewinn gelesen
und seinen Studenten empfohlen hat.”™

Die Auswertung der Vorlesungsmitschriften rechtfertigt sich letztlich
aus dem stark biographischen Schwerpunkt unserer Arbeit, der not-
wendigerweise, wie der erste Band zeigt, auch Zeitzeugen einbeziehen
muss. Zumindest auf dieser Ebene muss auch die Rezeption der mit-
schreibenden Studenten einbezogen werden. Andererseits offenbart
aber eine Vorlesungsmitschrift immer, was, wie wir im ersten Band
sehen konnten, eines der Hauptanliegen Ratzingers war: eine gewis-
se Existentialisierung des Lernstoffes. Dabei sind die Zeugnisse eines
solchen Prozesses recht unterschiedlich, reichen aber bis hin zur Kom-
mentierung dessen, was durch den Professor vorgetragen worden war.

Nicht alle Mitschriften weisen die gleiche Sorgfalt und Qualitat
auf. Allen aber ist es eigen, etwas sehr Wertvolles zumindest in der
subjektiven Brechung seiner Studenten sichtbar zu machen: das,
was Ratzingers Dozententdtigkeit ausmachte. An der Universitit war
Joseph Ratzinger gezwungen, die verschiedensten Materien und
Traktate zu behandeln. Gerade bei ihm, dem es aufgrund der Beru-

6 Vgl. Rainer Hangler, Tochter Zion, 61-71.
7 Vgl. Manuel Schl6gl, Anfang; ders., Theologie des Kreuzes, 305-326.
8 Hanna-Barbara Gerl-Falkovitz, Lauterkeit des Blicks. Diese Mitschriften sind ebenso
unautorisiert. Vgl. dies., Unvergefllicher Sommer, 11.
9 Hanna-Barbara Gerl-Falkovitz, Vorbemerkung der Herausgeberin, in: dies., Lauter-
keit des Blicks, 7 f., hier 7.
10 So in: Manuel Schl6gl, Anfang; ders., Theologie des Kreuzes, bes. 309 f.
11 Manuel Schlégl, Anfang, 48.
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878 1. VORBEMERKUNGEN

fung zu héheren Amtern in der Kirche bis hin zum Papsttum nicht
vergonnt war, eine geschlossene Dogmatik oder Fundamentaltheo-
logie vorzulegen, muss die aktive Zeit an der Universitat starker in
den Fokus riicken. In diesem Sinne sei darauf verwiesen, was Erz-
bischof Gerhard Ludwig Miiller als Herausgeber der Gesammelten
Schriften Ratzingers bemerkt:

,Papst Benedikt XVI. hat in den langen Jahren seines akademischen
Wirkens als Professor fiir Fundamentaltheologie und Dogmatik ein
eigenstdndiges theologisches Werk erarbeitet, das ihn in die Reihe der
bedeutenden Theologen des 20. und 21. Jahrhunderts hineinstellt.”"?

Mit der Untersuchung der Mitschriften seiner Studenten wollen wir
gewissermafien nachvollziehen, wie Joseph Ratzinger sich sein ei-
genstdandiges theologisches Werk erarbeitet hat, welche Themen-
schwerpunkte er setzte, welche Gedankenginge er seinen Horern
vorlegte und auch auf welche weiterfiihrende oder den Ausfiihrun-
gen zugrunde liegende Literatur er verwiesen hat. Dieser Abschnitt
unserer Untersuchung atmet die Luft der Universitit, in die hinein
Joseph Ratzinger stets sprechen wollte. Auch wenn manche Details
aus den Qualifikationsarbeiten bekannt sind, schien es uns sinnvoll,
sie hier nochmals zu prasentieren, wenn sie fiir die Liturgietheologie
oder ihren Kontext wichtig sind.

Wenn wir uns nun der Untersuchung der Mitschriften von Veran-
staltungen Joseph Ratzingers widmen, dann tun wird dies mit der
bewussten Unterscheidung von ,autorisiert” und , authentisch”.”
Auch nicht autorisierte Schriften konnen, so hoffen wir zu zeigen,
durchaus in authentischer Weise zumindest den Grundduktus von
Gedanken in authentischer Weise wiedergeben.

1.3 Begriindung der Auswahl

Joseph Ratzinger war von 1952 bis zu seiner Berufung auf den Erz-
bischoflichen Stuhl von Miinchen und Freising im Jahre 1977 als
akademischer Lehrer tatig. In diesen 25 Jahren hat er eine Vielzahl
von Vorlesungen gehalten, die wir schon allein wegen der Menge
nicht alle beriicksichtigen konnen.'* Aber vor allem ergibt sich eine

12 Gerhard Ludwig Miiller, Geleitwort, 9.

13 Rainer Hangler, Tochter Zion, 71 unterscheidet dhnlich, wenn er iiber ein Skript be-
merkt: ,Es ist nicht identisch, aber authentisch.”

14 Vgl. die Auflistung der Lehrveranstaltungen in: Schiilerkreis Joseph Ratzinger / Vin-
zenz Pfniir, Werk, 401-406.



1.3 BEGRUNDUNG DER AUSWAHL 879

notwendige Beschrankung aus der Themenstellung unserer Arbeit,
der Liturgietheologie Joseph Ratzingers. Die Mitschriften haben wir
nach folgenden Kriterien berticksichtigt:

(1) Nur in Maschinenschrift vorliegende Mitschriften werden be-

riicksichtigt. Die handschriftlichen Skripten sind insgesamt so stich-
wortartig verfasst, dass hier die Subjektivitit des Schreibers bei
weitem mehr zum Tragen kommt als in den maschinengeschriebe-
nen.
(2) Beriicksichtigung finden hauptsachlich Mitschriften zu Vorle-
sungen, aber auch ein Vortrag, den Ratzinger im ausschlief8lich stu-
dentischen Raum gehalten hat und der in die Mitte unseres Themas
flihrt und in vollstindiger Transkription vorzuliegen scheint.

(3) Die Mitschriften miissen themenrelevant sein. Dies bedeutet
einerseits, dass einige Vorlesungsmanuskripte von vornherein nicht
in die Untersuchung miteinbezogen werden, und andererseits, dass
in den ausgewihlten Texten nur jene Abschnitte dargestellt werden,
die direkt mit unserem Thema oder dem Kontext unserer Untersu-
chung zu tun haben. Die Vorlesungen® zur Eucharistielehre oder zur
allgemeinen Sakramententheologie werden ganz behandelt.

Hinzugezogen zu unserer Untersuchung werden auch die Vorle-
sungsmitschriften zur Christologie und zur Ekklesiologie. Dies hat
seinen Grund in der nahen Verwandtschaft, die sich von beiden her
zur Kulttheologie ergibt oder ergeben kann. Hauptsidchlich aber liegt
der Grund fiir diesen Schwerpunkt in einem Hinweis, den wir im
ersten Skript zur Sakramententheologie aus der Freisinger Zeit fin-
den. Hier verweist der Text, wie wir sehen werden, fiir die Kulttheo-
logie expressis verbis auch auf konkrete Abschnitte der Christologie-
und der Ekklesiologievorlesung.'® Schliefllich findet auch eine
spezifische Vorlesung zum II. Vatikanischen Konzil Beriicksichtigung
sowie geistliche Vortrdge im universitaren Milieu.

Innerhalb der Vorlesungsmitschriften dient uns dann nochmals
eine gewisse Themenrelevanz als Kriterium. Beriicksichtigt wird in-
nerhalb derVorlesungen (mit Ausnahme jener zur Eucharistielehre
und zur allgemeinen Sakramententheologie) nur das, was im Zu-
sammenhang steht mit der Kulttheologie, was Riickschliisse ver-
spricht auf die allgemeine theologische Methodologie Ratzingers
oder was eine Kommentierung zeitgendssischer Entwicklungen in
Theologie und Kirche durch den Dozenten erkennen lasst. Es findet

15 Wenn wir das Wort ,Vorlesungen” in dieser Arbeit der Einfachheit halber auf die
Mitschriften anwenden, muss der Vorbehalt stets beriicksichtigt werden, dass es sich
hier um die Vorlesungen in der Rezeption der Studenten handelt.

16 Vgl.Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 220.
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880 1. VORBEMERKUNGEN

sich also aufgrund der Themenrelevanz eine zweifache Einschran-
kung der Auswahl des zu behandelnden Stoffes. Diese Einschran-
kung fiihrt dazu, dass bei der Pridsentation der Mitschriften oft der
Eindruck eines Torsos bewusst in Kauf genommen wird, um einer-
seits die Untersuchung nicht iiber Gebiihr ausufern zu lassen und
andererseits doch all das aufzufangen, was an jenen Punkten ver-
mittelt wird, die uns unmittelbar interessieren.

(4) Die Mitschriften miissen zuginglich sein. Aus diesem Grund
mussten wir uns auf jene Mitschriften beschranken, die wir selbst
in Besitz haben, oder auf jene, die im Institut Papst Benedikt XVI. in
Regensburg archiviert und zuganglich sind.

1.4 Zur Methodologie

Die Mitschriften sind laut dem Zeugnis seiner Schiiler von unter-
schiedlicher Qualitat. Eine kurze Charakterisierung wird deshalb
der Besprechung des jeweiligen Textes vorangestellt. Diese Charak-
terisierung skizziert seine Form, den Inhalt und die ihm zukommen-
de Glaubwiirdigkeit. Sodann folgt die Darstellung des Inhalts gemaf3
den oben genannten Ausschlusskriterien und mit relativ zuriickhal-
tender Kommentierung,.

Am Ende jeder Behandlung einer Mitschrift wird eine kritische
Wiirdigung des Textes geboten, die in der Regel nochmals auf die
Frage eingeht, inwieweit und in welcher Qualitét hier authentisches
Denken des Professors fassbar wird. Ist hier also Authentizitat nach-
weisbar, auch wenn die Autorisierung fehlt? Dabei spielen u. a. Fra-
gen eine Rolle, wie etwa die Darstellung sich zu jener der anderen
Skripten verhilt oder zu Ratzingers theologischer Sicht kongruent
ist, im Sinne der oben genannten historischen Plausibilitdt bzw. der
Mehrfachbezeugung.

Vor allem aber werden die fiir unser Thema wichtigen hauptsach-
lichen Ergebnisse, sofern dem Text eine gewisse Authentizitit zuge-
sprochen werden konnte, gebiindelt und sachgerecht einzuordnen
versucht. Die Methodologie der Unterschung ist also hier einerseits
darstellend, andererseits vergleichend.

Am Ende wird dann eine abschlieBende Wiirdigung des Inhalts
stehen, der die hauptsichlichen liturgietheologischen Aussagen un-
serer Untersuchung der Vorlesungsmitschriften zusammenfasst und
in das Gesamte der Arbeit einordnet.

Das Ziel ist es, einen besseren Einblick in die Frage zu gewinnen,
wie sich das liturgietheologische Denken Ratzingers in seiner Zeit



1.5 ZUR ZITIERWEISE UND ZUM INHALT DER BANDE 881

als Hochschullehrer entwickelt hat und vor allem welche diesbeziig-
lichen Themenschwerpunkte dabei reifen konnten. Auch wenn wir
hin und wieder versuchen, einen authentischen Wortlaut der durch
Ratzinger vorgetragenen Lehre zu begriinden, so geht es hier nicht
darum, gewissermaflen unpublizierte zitationsfahige Ratzinger-
Texte vorzulegen. Dies konnte und wollte die vorliegende Untersu-
chung nicht leisten. Es sollte auch nicht darum gehen, die Vorle-
sungsmitschriften gewissermafien im Original zu prasentieren,
sondern es geht um eine Beschreibung mit ausfiihrlichen Zitaten,
die dem Zweck der Arbeit dienen mochte. Deswegen geben wir die
Gliederung und Untergliederung des Stoffes nur insofern an, als es
der Nachvollziehbarkeit geschuldet ist.

Eine weitere Grenze der Arbeit sei ebenfalls hervorgehoben: In
den meisten Vorlesungsmitschriften begegnet man Hinweisen auf
weiterfithrende Literatur. Sofern diese kommentiert sind, haben wir
dies vermerkt, um auch hier nachvollziehbar zu machen, welche
Literatur Ratzinger zur Erstellung der Vorlesung womdglich selbst
beigezogen hat. Es kann aber nicht darum gehen, nachzuweisen,
wann er welche Stelle aus welchem Buch verwendet hat. Die Skrip-
ten hatten den Fokus, die Studenten auf die Priifungen vorzuberei-
ten. Es ging also nicht darum, in akademisch korrekter Weise alle
Verweise oder womoglich von Ratzinger ausgewiesene Zitate als
solche festzuhalten oder iiberhaupt auch nur selbst ein akademi-
sches Werk vorzulegen. Nicht ausgewiesene wortliche Ubernahmen
von Formulierungen anderer Publikationen in die Vorlesungsmit-
schriften diirfen also nicht dem Professor zur Last gelegt werden.

Eine letzte methodologische Bemerkung ist wichtig, um den Cha-
rakter unserer Untersuchung zu verstehen. Es handelt sich hier um
die Beschiftigung mit unpublizierten Textbestinden. Das Ziel ist
hierbei nicht, eine Edition dieser Texte vorzulegen, sondern ihren
Gedankengang vorzustellen und zu interpretieren. Da die Texte aber
nicht in publizierter Form vorliegen, haben wir den Weg gewahlt,
ausfiihrlich Passagen zu dokumentieren und nicht wenige der zen-
tralen Abschnitte auch wiederholt anzufiihren, damit die Untersu-
chung als ganze fiir den Leser nachvollziehbar bleibt.

1.5 Zur Zitierweise und zum Inhalt der Bande

Aufgrund der eingeschrankten Korrekturmdglichkeiten bei maschi-
nenschriftlichen Texten finden sich in den Vorlesungsmitschriften
zahlreiche Tipp-, Rechtschreib- und Fliichtigkeitsfehler. Um den
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Lesefluss zu erleichtern und eine ungehinderte Erfassung des In-
halts zu gewdhrleisten, haben wir offenkundige Fehler stillschwei-
gend korrigiert. Nur in Einzelfidllen wurden Fehler iibernommen
und mit einem gesonderten Hinweis versehen.

Auch die Literaturangaben in den Mitschriften sind teilweise feh-
lerhaft und unvollstindig, was bei miindlich iibermittelten biblio-
graphischen Angaben nicht verwundert. Eine Recherche vor Erstel-
lung der Mitschriften war in der vordigitalen Zeit miihevoll und
musste wohl aus Zeitgriinden oft entfallen. Damit jedoch der heu-
tige Leser die Angaben leichter nachvollziehen kann, wurden die
Literaturhinweise — soweit moglich — berichtigt und erginzt.

Das Institut Papst Benedikt XVI. hat nach Abfassung dieser Arbeit
sein Archivierungssystem gedndert. In den vorliegenden Banden
werden die Vorlesungsmitschriften nach dem damals verwendeten
System zitiert.

Abkiirzungsverzeichnis, Bibliographie und Anhang sind in Band 1
abgedruckt. Dort finden sich alle Angaben, die auch fiir den vorlie-
genden Band 2 relevant sind, insbesondere eine Liste aller verwen-
deten Vorlesungsmitschriften (Abschnitt 1.4 der Bibliographie).



2. Einzeluntersuchung der
Vorlesungsmitschriften

2.1 Einzeluntersuchung der Mitschriften (I): Freising

2.1.1 Freising, WS 1956/57: Sakramentenlehre, I. Teil

a) Darstellung des Textes'

Im Institut Papst Benedikt XVI. ist dieser Text unter , Vorlesungsmit-
schriften von Joseph Miihlbacher” archiviert.? Das Skript selbst hat
die erklirende Bemerkung: ,Nach einer Vorlesung von Dr. J. Ratzin-
ger. W.S. 1956/57“. Diese Vorlesungsmitschrift bietet eine gut nach-
vollziehbare Gliederung der Gedanken. Oft scheint sich die Didak-
tik des Dozenten in diesem Text widerzuspiegeln, da man den
Eindruck eines lebhaften Textes hat. Dabei ist die sprachliche Qua-
litdt des Ausdrucks im Deutschen zum Teil mit Madngeln behaftet,
wie auch die Kommasetzung, was fiir eine schnelle Erarbeitung
sprechen kann. Inhaltlich jedenfalls scheint der Text ein glaubhafter
Spiegel der Vorlesung zu sein.

Wir behandeln von dieser Vorlesungsmitschrift die allgemeine Sa-
kramentenlehre und wegen des grundsatzlich liturgietheologischen
Charakters von der Lehre iiber die Taufe den Abschnitt § 13, II: ,Die
Taufe als Eingliederung in die Kirche”. Die spezielle Sakramenten-
lehre kann hier keine Beriicksichtigung finden.

Der Aufbau der Vorlesung ist gemafS der vorliegenden Mitschrift
prinzipiell scholastisch. Der Text prasentiert die damals an den theo-
logischen Hochschulen allgemein rezipierte Sakramententheologie
und behandelt demgemafs den Begriff, das duflere Zeichen des Sa-

1 Bei der Behandlung aller folgenden Mitschriften von Vorlesungen oder anderen aka-
demischen Veranstaltungen Joseph Ratzingers wird zur Erleichterung der Lektiire
unterschieden in a) Darstellung des Textes und b) Wiirdigung des Textes. Diese Un-
tergliederung weicht von der Hauptgliederung der Untersuchung ab und wird nicht
in sie iibernommen.

2 AIPB, Vorlesungsmitschriften von Joseph Miihlbacher, Freising (Nr. 40-58; einzelne
Skripten geschrieben von Joh. Harrer), Nr. 40: Sakramentenlehre, 1. Teil, WS 1956/57
[kiinftig: Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre I, Freising, 1956/57].
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kramentes, die Wirkungen und die Wirkweise der Sakramente,
Spender und Empfinger, Zahl und Einsetzung durch Christus sowie
die Sakramente des Alten Bundes und die Sakramentalien der Kir-
che. Am Ende eines jeden Abschnitts wird auf die weiterfithrende
Literatur verwiesen.

Die Originalitdt des Dozenten tritt aber wohl gemafs dem vorlie-
genden Text in Abschnitten hervor, die dieser Grundstruktur hinzu-
gefiigt sind und eine gewisse , Verheutigung” des zu behandelnden
Stoffes bedeuten. Dies ist einerseits die kurze Einleitung, die Her-
leitung des Sakramentenbegriffs und sodann die ausfiihrliche Be-
handlung der Mysterientheologie. Diesen Abschnitten werden wir
uns ausfiihrlicher als den anderen zuwenden miissen.

Vorbemerkung:?

Die Vorbemerkung betont zunachst einen existentiellen Punkt, der
im Denken Ratzingers, wie wir gesehen hatten, von Anfang an eine
zentrale Stellung einnimmt:

,Das Sa ist die Weise, wie unsere Religion lebendig ist, die Weise, wie
unsere Kirche und gerade als Kirche faktisch existiert.”*

Dabei riickt der Text die Behandlung des Themas in den Kontext der
Liturgischen Bewegung. Sakramente und Kirche gehoren demnach
eng zusammen:

,Sa und Kirche sind nahezu identisch, das Sa ist die Aktualisierungs-
form der Kirche. Die Kirche prasentiert sich in den Sa. Die Sa sind die
Lebensform der Kirche, Sa und Kirche stehen in einer Quasiidentitat.”®

Die Kirche selbst erscheint als ,,das eine grofie Sa Gottes”®.Von den
Sakramenten als ,,Lebensform der Kirche” her begriindet der Text
an spaterer Stelle auch die innere Notwendigkeit der Taufe zum giil-
tigen Empfang der anderen Sakramente, ,,weil erst in der Taufe die
Einpflanzung in den mystischen Leib erfolgt, von dem dann erst die
tibrigen Sakramente Lebensformen sind”.”

Interessant ist der negative Aufweis des Verhiltnisses von Sakra-
menten und Kirche mit Blick auf den Protestantismus:

,Das Jahr 1918 bedeutet den Zusammenbruch ds. protestantischen
Kirchentums, das weitgehend an den Staat gebunden war. Damals
entdeckte nun der Protestantismus das sakramentale Wesen der Kir-

3 Ebd. 1.
4 Ebd.
5 Ebd.
6 Ebd.
7 Ebd. 34.
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che. Zwischen den beiden Weltkriegen besann man sich nunmehr auf
das Geheimnis der Kirche. Aus dem Schof dieser ,Bekennenden Kir-
che’ ging Bultmann hervor, dessen Schule die Sa wieder ablehnt. So
erhebt sich wieder der Streit um die Frage der Kirche.”®

Der Text identifiziert gewissermafien die Sichtbarkeit der Kirche und
jene der Sakramente:

,Es geht um die Gesamtfrage: ist es recht, daBl wir Gott in einer sicht-
baren Kirche finden, oder ist die Kirche nur ein rein geistiger ,Verein?
Bedeutet die Kirche als ganze Begrenzung? Wenn es vertretbar ist, daf3
die Kirche sichtbar ist, dann sind auch die Sa legitim. Sind aber die Sa
illegitim, dann ist es auch die Kirche.”*

Schliefilich fiigt der Text ausgehend von der Sichtbarkeit noch eine
weitere Begriindung der Sakramente hinzu, die sich von der Inkar-
nation her- und zur Eschatologie iiberleitet:

,Die Sa sollen die Verwurzelung der Religion in der Sichtbarkeit ver-
wirklichen, wie eben auch die Inkarnation die Einwurzelung Gottes
in diese Welt ist. Die Sa wollen letzten Endes das namliche, was die
Inkarnation Gottes wollte, ein Wurzelfassen Gottes in der Welt. So
koénnen wir mit Recht den Sa eine eschatologische Funktion zuteilen.
Die Sa verkodrpern das inkarnatorische Prinzip. In den Sa geht also
Christus auch heute noch iiber die Welt.”*

Als Literaturangaben finden sich:"

E. Walter, Quellen lebendigen Wassers, Freiburg 1953.
J. Pascher, Liturgie der Sakramente, Miinster 1951.

Damit ist auch jenes Werk genannt, das wir als eines der Hauptwer-
ke bei der Behandlung von Josef Pascher herangezogen hatten.

1. ABSCHNITT: Allgemeine Sakramentenlehre™

§1 Das Wesen des heutigen Sa.-Begriffes in der Schrift und bei den
Vitern."

Auffallend ist, daf$ der Text nach dieser Einleitung, welche Sakra-
mente und Kirche tiber den Gedanken der sich in der Sichtbarkeit
ereignenden Einwurzelung Gottes in die Welt her eng zusammen-

8 Ebd. 1.
9 Ebd.

10 Ebd.

11 Vgl. ebd.
12 Ebd.2.
13 Ebd.
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fiihrt, nun formal einfach mit einem scholastischen Punkt der Sak-
ramententheologie beginnt, namlich der Frage des Begriffes. Das
bedeutet: Die in der Einleitung grundgelegten Gedanken werden
hier nicht weiterentwickelt. Sie stehen gewissermafien da als das
Vorzeichen einer mathematischen Klammer, das den Inhalt der
Klammer (positiv oder negativ) interpretiert, ohne in den Zahlenwert
der Klammer selbst einzugehen. Dies war in der damaligen Theolo-
gie nicht ungewdhnlich. Man suchte zwar den klassisch-scholasti-
schen Inhalt durch solche Vorbemerkungen existentiell fassbar zu
machen. Man leitete den Inhalt aber nicht notwendigerweise von
den Grundgedanken der Einleitung her ab."

Der Text prasentiert also die Entwicklung und den Gebrauch der
Begriffe, die der Sakramentenlehre zugrunde liegen.

I) Vorstufen des biblischen mysterion-Begriffes im Griechentum.”
Der Text charakterisiert zur nichtchristlichen Vorgeschichte des Be-
griffes Mysterion zunachst einmal die Mysterienkulte der Antike
und gibt von ihnen die klassische Definition. Interessant ist die sehr
existentielle Deutung:

»,Das Mysterium tragt sich nicht zu unter Leuten, die mit ihrem biir-
gerlich-religiosen [sic!] zufrieden sind, und denen dieses gentigt. Son-
dern der Mensch der nach dem Mysterium trachtet, ist mit seinem
rein innerweltlichen Leben nicht zufrieden.”®

Mysterium erscheint hier also als Kult.

2) Mysterion in der Philosophie'”

Unter diesem Punkt wird der philosophische Weg zu Gott im An-
schluss an Platon und Sokrates als ,Weg zur Erkenntnis”*® beschrie-
ben. So sei ,fiir Platon die Gnosis das wahre Mysterium*®.

3) Mysterium in der Gnosis®
Das Skript beschreibt, wie im Ansatz der Gnosis die beiden zuvor
genannten Linien verbunden werden.”

14 So geht z. B. Papst Pius XII. in seiner Enzyklika Mediator Dei vor, in deren Einleitung er
einen legitimen Ansatz der Liturgischen Bewegung aufgreift, die Liturgie als genuin
christlich zu fassen, also als Fortfithrung des Priesteramtes Jesu Christi. Der Haupt-
text leitet die Liturgie aber nicht von hier ab, sondern beginnt mit dem Begriff des
offentlichen Kultes.

15 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre I, Freising, 1956/57, 2.

16 Ebd.

17 Ebd.

18 Ebd.

19 Ebd.

20 Ebd. 3.

21 Vgl. ebd.
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IT) Der Mysterienbegriff des hl. Paulus?

Bei weitem ausfiihrlicher als in der reinen Neoscholastik wird die
biblische Herleitung der Begriffe vorgestellt und exegetisch argu-
mentiert. In der Zusammenfassung des Befundes findet sich wieder
eine stark existentielle Stofirichtung und es taucht ein Begriff auf,
der bei Pascher sehr zentral ist, jener des Dramas:

»Man darf sagen: ,Sakrament’ wird nach paulinischem Verstdndnis nicht
einzelne punktuell hintereinander stehende Riten bedeuten kénnen,
sondern es wird bedeuten miissen: einen groien Organismus, der das
ganze Leben umgreift, ein Drama, das alles umfaft. Das Sa stellt uns in
einen neuen Zusammenhang, in eine neue Gemeinschaft, in eine neue
Welt, in den Aon Gottes. Oder so: Das paulinische Denken deutet sicher
nicht in Richtung eines individualistischen Sa-Verstandnisses, d. h. einer
ausschliellichen Beziehung zwischen mir und Gott. Viel eher deutet
dieser paulinische Begriff in Richtung eines Sa-Verstiandnisses, das im
Sinn der antiken Mysterien aufgefafit werden kann: Einweihung unseres
Lebens in einen neuen Zusammenhang, in eine neue Gemeinschaft hi-
nein. In den einzelnen Sakramenten verteilt sich das eine grofie Myste-
rium, Christus, tiber unser Leben. Die Sa stellen uns in das grofSe Drama
zw. Gott und Menschheit hinein. Drama aber ist eine Sache der Gemein-
schaft: Gott wirkt das Drama mit der Welt. Die Sakramente betonen von
da aus gerade die Gemeinschaftlichkeit unseres Heils.”?

Diesen ersten prinzipiellen Schliissen fiigt der Text noch einen wei-
teren Gedanken hinzu, indem er auf die Bedeutung des Glaubens
bei Paulus im Zusammenhang mit Mysterim verweist:

,Es gibt aber noch eine zweite Linie: zu beachten sind ndmlich die
Akzente, die bei Paulus auf den Begriff des Glaubens fallen. Diese
Akzentuierung des Glaubens ist so stark, dal man geradezu sagen
konnte: Die Griechen bezeichnen zunichst den Kult als Mysterium,
als Zugang zu Gott. Platon schaltet dann um, und bezeichnet die Er-
kenntnis als Mysterium. Paulus schliefilich trifft eine 3. Neuorientie-
rung und bezeichnet den Glauben als Mysterium. Wichtig ist aber nun
das: dieser Glaube ist nicht eine Art Aufstieg durch den wir in Gott
hineinsteigen, er ist nicht eine Art Aktivitdt, mit der er sich hinaufbe-
gibt zu Gott, sondern dieser Glaube ist die demditige Offenheit des
Menschen fiir Gott. Der Mensch wird Schale und Gefass fiir Gott. Das
,Eingehen’, das Zugehen Gottes auf den Menschen geschieht im Chris-
tus-Drama, im Heilstun Jesu Christi. Das Heilstun Jesu Christi setzt
sich in den Sakramenten fort, sodaf Gott nun durch die Sakramente
auf den Menschen zugeht.”*

22 Ebd.
23 Ebd. 6.
24 Ebd.
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Mit der letzten Bemerkung greift das Skript nun die Gedanken der
Einleitung iiber das inkarnatorische Prinzip der Sakramente wieder
auf.

Immer wieder finden wir in den Vorlesungsmitschriften Skizzen,
die Ratzinger wohl an die Tafel gezeichnet hat. So auch hier, wo er
das soeben Gesagte in Abgrenzung zum griechischen Denken und
auch zu jenem der Mysterienreligionen darstellt:

,GOTT

Christus — sacramenta
U

Mensch

Glaube als Offenheit

Der Unterschied zum griechischen Denken ist der, da8 nach Platon
der Mensch in der Gnosis zu Gott aufsteigt, und nach den Mysterien-
religionen der Mensch in den Kultmysterien zu Gott hineinkommt.
Schematisch etwa so:

GOTT GOTT

) )
Kultmysterien =~ Gnosis
Mensch Mensch”®

Als letzte Synthese dieses Punktes betont der Text die Bedeutung
des Glaubens bei den Sakramenten. Er verweist auf ,die Einheit des
sakramentalen Kosmos, in dem sich das eine Christusdrama auf
unser Leben zubewegt“*, und betont den ,Gemeinschaftscharakter
der Sakramente, die die Einweihung unseres Lebens in ein neues
Volk, in eine neue Welt hinein bedeuten”“?.

I1I) Der Ubergang von mysterion zu sacramentum?

Die Vorlesungsmitschrift widmet sich auch der Frage, weshalb das
griechische Wort mysterion auf Latein mit sacramentum {ibersetzt
wird. Dabei wird auf die Wurzel sacer verwiesen:

,Danun der Romer durch und durch Jurist ist, so fa$t er auch diesen
Begriff juristisch auf. Weihung ist also: rechtsgiiltige Uberweisung
einer Person, einer Sache aus dem Rechtsbereich der Menschen in den
Rechtsbereich Gottes. Jetzt ist es Gott, der dariiber verfiigt, die Sache
ist keine ,Menschensache’ mehr, sie fangt jetzt an ein sacrum zu wer-
den. Das ist die allgemeine Wurzelbedeutung.”?

25 Ebd.
26 Ebd.7.
27 Ebd.
28 Ebd.
29 Ebd.
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Dariiber hinaus begriindet der Text die Ubersetzung mit dem Ver-
weis auf die Wortbedeutung ,Fahneneid” und dem soldatischen
Verstiandnis der Romer:

»,Danun der Romer sein staatliches Dasein speziell als Soldat vollzieht,
ist fiir ihn Soldatendienst ein heiliger Vollzug, die Erfiillung der ei-
gentlichen religio. Wenn einer Soldat wird, vollzieht er einen betont
religiosen Akt, er begibt sich in den Raum des soldatischen Daseins,
und damit in einen gottlichen Verfiigungsraum hinein. Der Eintritt in
den Soldatendienst ist Eintritt in den heiligen Dienst der Gotter.”*

Durch Kontakt mit den Mysterienreligionen betrachteten sie ihren
Soldatendienst nach deren Muster, wobei ,der Fahneneid die Ein-
weihung in die militia und damit in die heilige Mysteriengemein-
schaft des romischen Staates war”*.

Aus alldem ergibt sich dann der spezifisch christliche Sprachge-
brauch:

,Man will mit sacramentum im lateinischen Christentum ausdriicken:
die Ubergabe des Menschen in den Rechtsbereich des ewigen Gottes,
gerade auch im Sinn einer Einweihung. In diesem Sinn hat man dann
die Taufe und die Eucharistie als sacramenta bezeichnet, als Wirklich-
keiten aus dem Rechtsbereich Gottes, mit denen Gott uns Menschen
eben in seinen Bereich hineinzieht, uns zu sacri, zu Eingeweihten
macht.”32

Das Skript wiirdigt diese Ubersetzung: ,Im groien und ganzen darf
man zu dieser Ubersetzung positiv stehen, es bleibt auch bei dem
Wort sacramentum eine ganzheitliche Sicht bestehen.”* Als Literatur
wird angegeben:*

Adolf Kolping, Sacramentum Tertullianneum, Bd. I, Miinster 1948.

§ 2) Das dufiere Zeichen des Sakramentes®

In Bezug auf die Behandlung des dufleren Zeichens der Sakramen-
te verweist die Mitschrift auf einen schopfungstheologischen Zu-
sammenhang: ,Die Zweiheit von Ding und Wort [sc. der Sakramen-
te] setzt diejenige von Materie und Form fort.” Dies wird, allerdings
in Abgrenzung zu Ubertreibungen, positiv gewiirdigt:

30 Ebd.

31 Ebd.8.
32 Ebd.

33 Ebd.

34 Vgl. ebd.
35 Ebd.9.
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,Der Gedanke scheint aber doch wichtig zu sein, dafs Gott mit der
Doppelstruktur der Sakramente wirklich auf die Doppelstruktur der
Welt und des Menschen eingehen will, dem er mit diesen Zeichen
dienen will. Das Sakrament ist einerseits das sinnenhaft FafSbare, an-
dererseits das worthaft Geistige.”

Diesem liegt aber noch eine andere Doppelstruktur zugrunde: ,Die
Sakramente setzen die inkarnatorische Doppelstruktur fort: das
Gottliche wird ,sinnlich’, die Sinne werden vergéttlicht.”*”

Im Folgenden bezieht sich der Text ausdriicklich auf Casel, S6hn-
gen und Schmaus, indem diese auf einen weiteren wichtigen Punkt
in diesem Zusammenhang hingewiesen hitten:

,Das Sakrament ist nicht irgendein willkiirliches Zeichen, sondern ein
sprechendes Zeichen. Das Sakrament ist keine Allegorie, die allein auf
Konvention beruht, sondern ein Symbol, aber ein Symbol, das in ei-
nem echten Zusammenhang mit der Wirklichkeit selbst steht. Es wird
wirklich etwas sichtbar, z. B. bei der Taufe: Reinigung —Tod — Auferste-
hung.”3

Bei der Frage des Symbols verweist der Text auf Romano Guardini.*

In Bezug auf einen dritten Punkt bezieht sich der Text auf Odo
Casel und lasst doch eine gewisse Kritik an einer einseitig scholas-
tischen Begriffsbestimmung erkennen:

,Das sakramentale Zeichen ist nicht ein starres Zeichen, sondern ein
geschehendes Zeichen, wo etwas getan wird, es ist eine heilige Hand-
lung, ,Spiel von Tod und Auferstehung’. Gerade aber diese Sicht kann
uns iiber den verengten scholastischen Begriff hinausfiihren.

Wenn hier also etwas getan wird, so ist es das Tun von Personen. Es
geht nicht an, die Person aus dem sakramentalen Zeichen wegzuneh-
men, sondern das sakramentale Zeichen ist ein Drama zu dem Person
gehort.”4

Dieser Erkenntnis folgt laut Vorlesungsmitschrift ein Traditionsbe-
weis:

,Eugen IV. (T 1447) betont im ,Decretum pro Armenis’ (D 695) aus-
driicklich: ,haec omnia sacramenta tribus perficiuntur, videlicet: rebus
tamquam materia, verbis tamquam forma, et persona ministri confe-
rentis sacramentum cum intentione faciendi [...] quorum si aliquod
desit, non perficitur sacramentum’

36 Ebd.

37 Ebd.

38 Ebd.

39 Romano Guardini, Von heiligen Zeichen. Die der Vorlesung nédchste Ausgabe war
wohl: Mainz 1952.

40 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre I, Freising, 1956/57, 9 f.
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Drei Dinge gehoren also dazu: Wort, Ding, Person.
Spatere scholastische Theologen, die mit dem Begriff der actio nichts
mehr anfangen konnten, nahmen die Person weg.”*!

Hier ergibt sich, dem Denken Ratzingers gemaifs, logischerweise ein
Ankniipfungspunkt fiir den Ansatz Paschers, die Sakramente und
die Liturgie als Kultdrama zu definieren. Es ist zur Dokumentation
und zum besseren Verstandnis hilfreich, hier den ganzen diesbeziig-
lichen Text im Zusammenhang wiederzugeben:

,Pascher macht [darauf] aufmerksam, daf$ sich dieses Drama in ver-
schiedenen Formen abspielen kann. Z. B. wird der Tod Jesu Christi von
der Kirche in 2 verschiedenen Formen dargestellt: in der heiligen Mes-
se und in der Kreuzverehrung am Karfreitag.

Von hier aus sieht man jetzt die eigentliche Sonderart des liturgischen
Dramas: es ist gemeinhin ein Symboldrama ein Drama, das nur in
Symbolen die Dinge wieder aufleuchten 148t, in dem ,abstrakt’ ge-
spielt wird. Die Liturgie stellt mit leisen Symbolstrichen (im Gegen-
satz zur naturalistischen Darstellung z. B. der Auferstehung, mit Fi-
guren) das Geschehene hin. Die Sonderart des liturgischen Dramas
ist, daf3 es Wirklichkeiten setzt, dafi es den Rahmen eines blofien
Spiels iiberschreitet. Es schafft Wahrheit, denn was hier gespielt wird,
wird Tatsache. So erhilt dieses Spiel, das Wahrheit schafft, einen ganz
anderen Ernst. Es kann nicht mehr blo8 als Erholung und Erbauung
angesehen werden. Das Spielthema ist Tod und Auferstehung, es er-
eignet sich die Doppelwirklichkeit unseres Heils durch Anteilnahme
am Christus-Tod.

Jetzt konnen wir versuchen die scholastische Sa- zu iiberschreiten,
indem wir so definieren:

Das Sakrament ist heiliges Kultdrama, aus sinnlicher Gebarde und
geistigem Wort gefiigt. Nur als Drama, d. h. im Vollzug zwischen
Mensch und Mensch, zwischen Spender und Empfinger ist es wirk-
lich. Was in ihm gespielt wird, wird Wirklichkeit nach dem Mafse des
inneren Eingehens auf das Spielthema:Tod und Auferstehung.
Vielleicht konnte man den Vergleich noch weiter vorantreiben: Das
Textbuch hat Christus geschrieben, indem er das Sakrament einsetzt,
wihrend die Inszenierung, d. h. die konkrete Ausgestaltung bei der
Kirche liegt. Der Zentralspieler aber ist immer Gott in Christus Jesus.
Gott ist der letztlich und entscheidend Handelnde durch Christus und
damit erhilt dieses Drama seinen grofien Ernst. Um den Zugang zum
Beziehungsnetz zu gewinnen, soll das an einer schematischen Zeich-
nung veranschaulicht werden:

41 Ebd. 10.
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Deus Das Sakrament ist ein Geschehen zw.
Christus 2 Polen: zw. Spender und Empfanger.
Damit aber ist die Beziehungsfiille ds.

Sa noch nicht erschopft, sondern es

Jes. -—--- Sp ----- S-—E weist dariiber hinaus zuriick auf den
(Sp = Spender, E= Empfinger historischen Jesus, der es historisch
S = Sakrament) geschaffen hat. Dieser Jes. bleibt je-

dem Sa prisent, er lebt als erhohter
Herr. Uber allem Gott.

Person ist also Voraussetzung und Ziel des Sa. Spender und Empfan-
ger sind, aufler bei der Eucharistie, immer verschieden. Gerade in
dieser Zweiheit, in dieser notwendig wesentlich geforderten Zweiheit
kommt die soziale Struktur des Christen sprechend zum Ausdruck:
wir erldsen uns nicht selbst, sondern wir sind an menschliche Organe
gebunden. Einer ist fiir den anderen Vorgang des Heils.”*

Erinnern wir uns hierbei der Definitionen, die wir bei Ratzingers
Lehrer Joseph Pascher gesehen hatten: ,Wenn das Sakrament Sym-
bol ist, genauer symbolische Handlung, dann riickt es in die Nahe
des darstellenden Dramas. Fiir die Liturgie ist das Sakrament ein
Kultdrama.”** Dabei gibt er den Inhalt dieses Dramas wie folgt wie-
der: ,,Das Grundthema der sakramentalen Dramatik ist stets Tod
und Auferstehung Christi.”

Die Vorlesungsmitschrift kniipft also nahtlos an die Ausfiihrungen
Paschers an. Interessant ist aber, dass dies in ein vollkommen scho-
lastisches Schema der Vorlesung eingefiigt wird, wahrend Pascher
seine Theologie der Sakramente allein iiber deren Zeichenhaftigkeit
und ihre Symbolik entwickelt und seine Publikation keineswegs ei-
nen scholastischen Rahmen hat.

Interessant ist auch, dass die Vorlesung hier in das scholastische
Schema neue Begriffe einfiihrt. Pascher hatte einst gefordert:

,Die Dogmatik pflegt sich auch mit den handelnden Personen nur
knapp zu beschiftigen. Sie fragt wohl nach Spender und Empfanger.
Aber kaum je setzt sie beide zur eigentlichen Zeichenhaftigkeit in Be-
ziehung. Es sieht so aus, als wire es selbstverstandlich, daf8 sie nur
dazu da sind, eine gewisse Gruppe von Symbolen zu handhaben. Ob
es gut fiir die dogmatische Forschung ist, ihren Blick so zu konzent-
rieren, soll dahingestellt bleiben. Fiir die Liturgik dagegen bildet das

42 Ebd.10f.

43 Joseph Pascher, Sakramente, 9.

44 Ebd. 10. Dabei gilt von den Sakramenten, dass in ihnen ,die Gnade seines Todes und
seiner Auferstehung unter uns wirkt”. Joseph Pascher, Theologie des Kreuzes, 229.
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Ganze, so wie es vor sich geht, also das Zeichen im Vollzug durch die
handelnden Personen, den Gegenstand der Untersuchung.”*

Der Mitschrift der Vorlesung zufolge scheint Ratzinger dieses An-
liegen Paschers aufzugreifen. Im Unterschied zu ihm, integriert er
dies aber in ein dogmatisch-scholastisches Schema, das selbst voll-
inhaltlich bestehen bleibt und durch die erweiterte Sicht nur von
moglichen engen Deutungen befreit wird. Wahrend Pascher die
Person zwar wiirdigt, aber den Akzent auf die Symbolik legt, betont
die Vorlesungsmitschrift die Personalitdt und verwurzelt diese in der
Tradition.

Erweitert wird die traditionelle Sichtweise mithilfe des Begriffs
der Person. Es geht bei den Sakramenten um den ,,Vollzug zwischen
Mensch und Mensch“*. Die Personalitit ist dabei gewdahrleistet
durch das Gegeniiber von Spender und Empfianger.

Dahinter steht als letztlich Handelnder eine andere Person, Chris-
tus.” Das gespielte Kultdrama ist von ihm in der Zeit historisch ge-
stiftet. Der erhohte Herr lebt aber in den Sakramenten fort und ge-
wahrleistet so den andauernden Ernst des Dramas. Das Thema selbst
ist Tod und Auferstehung.*® Gespielt wird es in Wort und Gebarde.

Bei der Erklarung der sakramententheologischen Begriffe ,sacra-
mentum tantum”, ,;res et sacramentum” und ,,res tantum* bietet die Vor-
lesungsmitschrift aus didaktischen Griinden ein neues Begriffspaar:

,Das [sc. der Donatistenstreit] fithrt nun Augustinus dazu, zu sagen:
Es ist noch eine mittlere Schicht zu beachten: auch das Sa, das keine
Gnade bewirkt, bleibt nicht ganz wirkungslos, es schafft sozusagen
ein inneres Sakrament und diese innere Besiegelung, Bezeichnung,
bleibt in ihm. Darauf kann aufgebaut werden. Dieses innere Sakra-
ment haben die Scholastiker ,sacramentum simul et res’ genannt.
Vielleicht kdnnten wir besser sagen: statt ,sa. tantum’: sa. externum
und statt ,sa. simul et res’: sa. internum.”%

45 Joseph Pascher, Sakramente, 8 f.

46 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre I, Freising, 1956/57, 10.

47 Vgl. auch ebd. 30 f.

48 Interessant ist, dass auch klassische scholastische Dogmatiken Passion und Tod zur
Grundlage der Sakramentenlehre machten. Als Beispiel diene ein Zitat von Pohle/
Gierens/Gummersbach: ,,Wie die Gnadenlehre, so beruht auch die Sakramentenleh-
re, ja die ganze christliche Okonomie auf dem durch das bittere Leiden und Sterben
Jesu Christi einmal vollzogenen blutigen Kreuzesopfer, dessen erlosende Kraft durch
die Sakramente und das MefBopfer wie durch ebenso viele Kanile in die Seelen der
Menschen hineingeleitet wird. Deswegen hat der hl. Thomas von Aquin die bittere
Passion des Heilandes mit Recht zur Grundlage der ganzen Sakramentenlehre ge-
macht.” Rudolf Pohle / Michael Gierens / Josef Gummersbach, Dogmatik, 13.

49 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre I, Freising, 1956/57, 11.
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Mit letzter Bemerkung {ibernimmt der Text der Vorlesungsmitschrift
und somit vermutlich Ratzinger eine Unterscheidung von Gottlieb
Sohngen.

Die scholastische Begrifflichkeit wird positiv gewiirdigt, wenn der
Text auch auf Gefahren hinweist:

»Zur Beurteilung dieser Unterscheidung ist zu sagen: der ganze Vor-
gang der allmédhlichen Scheidung dieser drei Begriffe war notwendig.
Selbstverstandlich aber brachte er auch ebenso seine Gefahren mit
sich, da er die urspriingliche Einheit des Sa-Begriffes gefdhrdet hat.
Es besteht die Gefahr, dafs Sa und Gnade auseinanderfallen. Gewif3,
das Sa ist noch nicht die Gnade und die Gnade ist nicht einfach iden-
tisch mit dem Sa, und trotzdem stehen beide in grofier innerer Ein-
heit.”*

§ 3) Die Wirkungen der Sakramente®

Bei der Behandlung der Wirkweise der Sakramente betont der Text
gegen die Reformatoren die bereits in der Einleitung beschriebene
sinkarnatorische Struktur des Heils“*2. Die Vorlesungsmitschrift geht
ausfiihrlich auf einige Lehrer Ratzingers ein, wo sie die sakramen-
tale Gnade erldutert. Dieser Abschnitt sei ausfiihrlich hier dokumen-
tiert:

,Konkret bedeutet das: die Gnade, die dem Menschen vom Sa her
zukommt, formt den Menschen [...], beteiligt ihm am Abstieg des Got-
tessohnes hinein in die Begrenzung irdisch-menschlicher Daseins-
form.

Es bedeutet weiterhin, dai der Mensch nicht blof8 irgendwie an der
metaphysischen essentia Dei teilnimmt, sondern Sa besagt, daf8 der
Mensch an Gott Anteil gewinnt dadurch, dafi er am historischen
Schicksal Jesu Christi Anteil gewinnt. Die Gleichgestaltung des Men-
schen mit Gott vollzieht sich nicht direkt. Vielmehr wird der Mensch
im Sa ein Bild Christi und dadurch ein Bild Gottes.

Schmaus hat versucht, das mit Begriffen des heiligen Thomas v. Aquin
deutlich zu machen, die allerdings weit iiber die Absichten des Heili-
gen angewandt werden: Gott ist die causa principalis unseres Heils.
Um aber das Heil zu wirken, verwendet er ein Instrument, eine causa
instrumentalis = Christus. Christus aber hier weit verstanden: mit sei-
nem ganzen Schicksal: Das Leiden, die Auferstehung und die Sakra-
mente, die das fortsetzen. (Also: Christus = passio + resurrectio +
sacramentum)

Aus der causa kommt ein effectus: die Gnade.

50 Ebd.12.
51 Ebd.
52 Ebd.
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Nun kénnen wir im Geist des Aquinaten argumentieren: Die Wirkung
wird immer der Ursache dhnlich. Beispiel: Jemand hat eine Axt und
baut sich mit ihr aus Brettern eine Bettstatt zusammen. Dann wird
aber die Bettstatt nicht der Axt dhnlich, sondern sie wird dem geistigen
Urbild dhnlich, das der Zimmermann in seinem Kopf hatte.

Auf unseren Fall nun angewandt, will Thomas damit sagen:

Die Gnade hat nur eine Ahnlichkeit mit dem Wesen Gottes, verihn-
licht uns aber nicht mit Christus, der ja nur das Instrument ist.
Demgegeniiber werden wir nun sagen: Es tritt aber doch auch eine
Verdhnlichung mit dem Leidens- und Auferstehungsschicksal des
Herrn ein, da dieser unser Herr die Uridee des Menschen ist, die nun
sozusagen Gott im Kopf hatte.

Wir konnten das nun kurz in eine These zusammenfassen:

Die Sakramente bewirken Verdhnlichung nicht nur mit dem metaphy-
sischen Wesen Gottes, sondern auch mit dem Schicksal des histori-
schen Jesus.

Séhngen versucht nun diesen Gedanken auf die einzelnen Sakramen-
te zu ilibertragen und zieht aus dieser allgemeinen These die Konse-
quenzen. Wenn das Sa mit dem Schicksal des historischen Jesus dhn-
lich macht, so muf$ sich das auf die einzelnen Sa iibertagen lassen.
Sohngen sucht ein neues System der Sa-Wirkung.

Fiir die Taufe wiirde sich z. B. folgendes Schema ergeben:

Taufe bewirkt nicht einfach heiligmachende Gnade, sondern zunachst
das Gleichbild des Kreuzestodes und Begribnisses Jesu Christi. Das
heif3t: sie bewirkt Wiedergeburt zum ,neuen Leben’ und zwar durch
den Tod des ,alten Lebens’.

Selbstverstandlich wurde hier vielfach kritisiert. Man warf vor: dieses
Schema sei konstruiert und eine Spekulation.

Freilich, daf3 es Spekulation ist, ist klar, kann aber noch lange kein
entscheidender Sachverhalt dagegen sein. Die Grundidee ist zweifel-
los richtig: daf$ eben in den 7 Sakramenten auf verschiedene Weise
das Heilsschicksal Christi zu unserem eigenen Schicksal wird. Oder:
Jedes Sakrament pragt uns nach dem Doppeldrama Christi, das immer
durch Erh6hung und Abstieg geht. Das Weizenkorn, das nicht stirbt
bringt keine Frucht. Der Tod ist die Voraussetzung jeden wahren Le-
bens.

Jedes Sakrament prigt uns also auf seine ihm eigene Art. Dann aber
mufS noch ein zweites Motiv hinzukommen: Man muf$ sehen, daf§ es
sich hier nicht um rein ontologisch-spekulative Aussagen handelt. Die
Sakramente wollen gerade dieses Doppeldrama von mikrosis und
hypsosis zum Drama unseres eigenen Lebens machen.”*

Bemerkenswert ist, dass der Text im Kontext dieser Frage der sakra-
mentalen Gnade auch auf eine — wie er betont — Errungenschaft der
Liturgischen Bewegung verweist:

53 Ebd. 13 f.
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»Wenn wir jetzt in den Sakramenten in das Lebenswerk Christi hin-
eingestellt werden, dann bedeutet das, daf§ wir in die objektive Ver-
herrlichung des Vaters eintreten. Die Sakramente sind insofern Akte
der Anbetung und Verherrlichung Gottes.”>

Das sakramentale Siegel behandelt der Text auffallenderweise nicht nur
mit ausdriicklichem Verweis auf das antike Militar, sondern auch auf
die Mysterienreligionen.” Folgende Literaturangabe finden wir hier:>

G. Sohngen, Symbol und Wirklichkeit im Kultmysterium, Bonn ?1940.

§ 4 Die Wirkweise der Saa.”

Bei der Behandlung der Wirkweise der Sakramente (ex opere opera-
tum), betont die Mitschrift der Vorlesung die Aktivitat Gottes.”® Die
Rolle des empfangenden Menschen ist eher eine passive, aber keine
unbeteiligt passive. Hier unterscheidet der Text:

»Was mit dem Dogma letztlich gesagt werden mochte ist das, daf8 Gott
der eigentlich Aktive ist. Umgekehrt aber ist die Passivitit, die dem
Menschen bleibt, nicht die Passivitiat von Holz und Stein, sondern die
Passivitat eben des Menschen. Das konnte man ungefahr vergleichen
mit der Passivitidt der Frau gegeniiber dem Mann, die als eine passive
Aktivitit bezeichnet werden konnte. Diese passiv aktive Empfangsbe-
reitschaft ist eben eine offene Passivitat.”>

Damit wendet sich der Text gegen die Aussage von Johannes Duns
Scotus (1266-1308): ,Im Empfanger ist keine gute innere Bewegung
notwendig.”®

Die Ursiachlichkeit der Sakramente behandelt die Vorlesungsmit-
schrift ausgehend vom Perspektivenwechsel zwischen dem platoni-
schen Ansatz des Augustinus und dem aristotelischen des Thomas
von Aquin:

,Die wiederentdeckte aristotelische Begrifflichkeit bietet Thomas die
Moglichkeit, die Saa als causae darzustellen. So beschreibt Thomas
die Saa als werkzeugliche Ursachen des Heils, Werkzeug in der Hand
Gottes.

54 Ebd. 14.

55 Vgl. ebd. 15 und 16.

56 Vgl. ebd. 16.

57 Ebd.17.

58 Vgl. ebd.

59 Ebd. 19.

60 Zitiert nach ebd. 18. Diese Haltung von Scotus findet sich etwa in der Formulierung;:
,Sacramentum ex virtute operis operati confert gratiam, ita quod non requiritur ibi
bonus motus interior.” IV Sent., d. 1, q. 6, n. 10.
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Der Gewinn, der damit erzielt ist, diirfte deutlich sein: Es kann jetzt
die tatsdchliche Funktion der Saa dargestellt werden.”*'

Auch bei der ndheren Erkldrung der Wirksamkeit schlief3t sich der
Text der durch Thomas er6ffneten Interpretation von der physischen
Wirksamkeit der Sakramente an. Die Mitschrift betont mit Vergleich
zur Christologie den Gemeinschaftscharakter der thomistischen
Deutung, was insofern interessant ist, als sich hier leichte Ankldnge
an Ratzingers Promotionsthema finden:

,Im grofien und ganzen konnte man sagen: In der thomistischen Vor-
stellung ist der Leib Christi wirklich der Ort unserer Heilszuteilung.
So kann hier ein starker Gemeinschaftsbezug unseres Heils entstehen,
eine stark soziale, gemeinschaftliche Verwurzelg. [sc. Verwurzelung].
Im Skotismus ist es dagegen so, daf8 in jedem Fall Gott einzeln von
oben nach unten wirkt und sich ein starker Individualismus der Heils-
zuteilung ergibt.

Diese Auffassungen nun, entnommen der Christologie, setzen sich
geradlinig in der Erkldrung der Sakramente fort.

Der Thomismus versteht einfach die Saa als Verlingerung des Herren-
leibes in die Zeit hinein. Wie der Leib Christi, seine Menschennatur
selbst, eine physische Heilswirksamkeit habe, so gebe es auch eine
physische Wirksamkeit der Sakramente. Das heifit, die Sakramente
sind die unmittelbar direkte Durchgangsstelle des Heils. Die Saa sind
sozusagen heilshaltig’, zwar nicht in Form einer Realprisenz, aber sie
tragen doch die Kraft in sich, realiter im anderen das Heilsgeschehen
zu wirken, so wie eben das Wort im anderen das Verstehen zu schaffen
vermag.”®

Und in der abschlielenden Bewertung:

,Sie [sc. die thomistische Theorie] macht die Sakramente verstandlich
als eine echte Fortsetzung des Abstieges Gottes. Hier ist wirklich der
Leib Jesu die Quelle des Heils, von der wir leben und in der wir alle
das Heil finden kénnen.”%

Dabei schlidgt der Text aber gegen die Missdeutung der physischen
als ,physikalischen” Wirksamkeit vor, den Begriff ,seinsmafSig” zu
gebrauchen.®

61 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre I, Freising, 1956/57, 19.

62 Ebd. 20.

63 Ebd. 21.

64 Ebd. Die Erarbeitung der Mysterientheologie in der Vorlesung lieferte offensichtlich
Material fiir folgenden Text: Joseph Ratzinger, Kirche und Liturgie, 1958/2008, 165-168.
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§ 5 Das Grundproblem der sogenannten Mysterientheologie.®

Gab es bislang immer schon Ankldnge an Deutungen einzelner De-
tails anhand der Mysterienreligionen, so geht die Vorlesungsmit-
schrift zur Sakramententheologie auch ausfiihrlich auf die durch die
Mysterientheologie aufgeworfenen Fragen ein und widmet ihr einen
eigenen lingeren Abschnitt.

Der Text stellt als eigentliches Anliegen des aus Koblenz stam-
menden Maria Laacher Benediktiners Odo Casel (1886-1948) heraus,
der ,liturgischen Bewegung [...] ein theologisches Fundament zu
geben”®. Dabei situiert er die Auseinandersetzung um die Mysteri-
entheologie anhand der zunédchst in sie eingetretenen Autoren in
den grofieren Rahmen der Kontroverse zwischen , der stark indivi-

duellen Frommigkeitsform der Jesuiten einerseits und der objektiven
Kultfrémmigkeit der Benediktiner auf der anderen Seite“?. Er nennt
als Gegner der Thesen Casels ausdriicklich Hanssens SJ, Umberg SJ,
K. Priimm, Bernhard Poschmann. Als zusammenfassende Darstel-
lung wird die einschlédgige Dissertation von Theodor Filthaut® emp-
fohlen. Als Unterstiitzer Casels vermerkt der Text V. Warnach und
Diekamp.® Nicht erwdhnt wird die damals aktuell durch Gerhard
Fittkau vorgelegte Widerlegung Casels in Bezug auf patristische
Zeugnisse.”

An gewissen Formulierungen lédsst sich bei aller positiven Zeich-
nung von Person und Lehre auch eine gewisse Distanzierung von
Casel erkennen, wenn etwa ausgesagt wird, dass er ,zur Uber-
schwanglichkeit neigte””!, oder wenn es heifst: ,,Casel war kein Phi-
losoph, sondern mehr ein Mann einer intuitiven Denkart.“”

Als Literaturangaben finden sich einige Hinweise auf Autoren
und Publikationen wihrend der Auseinandersetzung um die Mys-
terientheologie. Vor allem finden wir folgende Bemerkung:

,Besonders zu empfehlen zur Orientierung iiber den Gesamtverlauf
und Gesamtstand dieser Frage: Dissertation v. Th. Filthaut: ,Die Kon-
troverse iiber die Mysterienlehre’.””

65 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre I, Freising, 1956/57, 21.

66 Ebd.

67 Ebd.

68 Theodor Filthaut, Kontroverse.

69 Vgl.Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre I, Freising, 1956/57, 21 f£.
70 Gerhard Fittkau, Begriff des Mysteriums.

71 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre I, Freising, 1956/57, 22.

72 Ebd. 25.

73 Ebd. 22.
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Der Text prasentiert und erldutert ausfiihrlich die zentralen Thesen
Casels. Nach einer Darlegung der verschiedenen Bedeutungen des
Wortes Mysterium bis zum Christusmysterium kommt der Text auf
den ersten schwierigen Punkt zu sprechen. Zur Dokumentation sei
hier die didaktisch-lebendige Mitschrift ausfiihrlich zitiert:

»Wenn nun dieser lebende Christus als solcher und ganzer das Mys-
terium ist, dann ist auch jede Tat dieses Christus Mysterium. Jede ein-
zelne Tat seines Lebens ist Mysterium, eben weil sie ein Teil seiner
selbst ist.

Hier steckt nun ein Problem: diese gottlichen Heilswirklichkeiten,
diese Heilstaten Christi haben sich einst vor geraumer Zeit in Palds-
tina zugetragen. Doch sie waren nicht nur fiir die Leute in Paldstina
getan, sondern sie sind fiir alle Menschen geschehen, sie wollen und
sollen zu allen kommen. Wie soll das aber gehen?

Wenn man das Christentum seinem Wesen nach als Lehre auffafit,
dann ist das Problem der Ubermittlung nicht schwierig: Man kann die
Lehre weitertragen. Wenn aber die Heilstat das Wesentliche ist, dann
erhebt sich die Frage, wie die Heilstat in den einzelnen eingeht, da sie
doch ein einmaliges historisches Geschehen ist, das ablduft und dann
eben zu Ende ist.

Darauf antwortet nun Casel: Diese vergangenen Taten kommen zu
uns durch den Kult der Kirche, ,denn in den Sakramenten werden die
Heilstaten Christi gegenwirtig gesetzt,”

Damit haben wir das Schliisselwort gefunden: wieder neu gegenwar-
tig gesetzt — Diese Taten in denen Gott selbst wirkt, sind also nicht
vergangen wie irgendeine Menschentat, sondern der wesentliche Kern
dieser Taten Christi ist einer realen Wiedervergegenwartigung fahig.
Die gleiche gott-menschliche Heilstat, die sich damals in Paldstina
zutrug, wird in realer Identitdt gegenwartig. Wir konnen durch den
Kult hineintreten in die Heilstat. [...]

Die historischen Taten Jesu in Paldstina sind das Urmysterium, und
dieses Urmysterium von damals wird jetzt jeweils wieder im Kultmys-
terium vergegenwartigt.””

Die Mitschrift fasst im Anschluss an die Klarung des Mysteriums
die Sichtweise Casels zur Liturgie wie folgt zusammen:

,Wie sieht nun von hier aus Casel die Liturgie? Er sagt: Die einzelnen
Heilstaten Christi als Mysterium, bilden zusammen das eine Heils-
werk Christi, das Mysterium. Deshalb machen nun auch die einzelnen
Sakramente als Kultmysterien zusammen die eine Liturgie der Kirche
und damit das Kultmysterium aus. So definiert er:,Die Liturgie ist das
Kultmysterium Christi in der Kirche.”

74 Ebd. 23.
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Er geht dann aber noch einen Schritt weiter: Da die Liturgie das Ge-
schehen der Kirche ist, kann man nun auch die Kirche selbst von hier
her Mysterium heifsen. Wenn man das Urmysterium und das Kult-
mysterium zusammenfafit, dann ist der totus Christus caput et corpus,
das eine grofie Gesamtmysterium Gottes. So hat sich von hier her ein
ganz bestimmter Kirchenbegriff geformt.””

Der Text referiert sodann die Kritik Casels am im Anschluss an das
Tridentinum erfolgten theologischen Diskurs, wobei er dafiir den
Namen , Effektustheorie”” pragt. Kern dieser Kritik ist folgender
Gedanke: ,Der Mensch kommt bei dieser Vorstellung (Effektusthe-
orie) nicht mit Christus in Verbindung, sondern er erhilt nur den
Effekt der Christustat.””

Casels Gegenentwurf mit seinen Konsequenzen fiir das Verstand-
nis der Liturgie formuliert der Text wie folgt:

,Im Sakrament wird mir das Erlosungswerk selbst gegenwartig, also
die Heilstat und nicht nur die Heilsfrucht. Es wird mir gegenwirtig
nicht blof8 die Wirkung, sondern die Wirklichkeit selbst. Effectus soll
also mit Wirklichkeit iibersetzt werden, nicht mit Wirkung. Die Begna-
digung darf also nicht verstanden werden im Sinne einer Mitteilung
von dinglichen Gnadeneffekten, sondern muf3 gefait werden als unser
reales Eingehen in die Person Christi. Dieses reale Eingehen in die
Person des Herrn kommt dadurch zustande, daf$ in den Sakramenten
seine Heilstaten gegenwirtig sind.

Von hier erfihrt das ganze christliche Leben eine zentrale liturgische
Bestimmtheit. Das christliche Leben besteht wesentlich in der Teilnah-
me am Leben Christi und diese Teilnahme wird erméglicht durch die
sakramentale Teilnahme an seinen Heilstaten.””

Man spiirt aus diesen Zeilen ein gewisses Wohlwollen zumindest
der Grundtendenz Casels gegeniiber. ,Eingehen in die Person Chris-
ti” ist ja wiederum ein Motiv, das bei Ratzinger seit seiner Disserta-
tion sehr zentral geworden ist. So erstaunt nicht, wenn der Text der
Vorlesungsmitschrift zunéchst eine positive Aussage trifft, bevor er
auf die Probleme mit Casels Theorie zu sprechen kommt:

»Zweifellos werden hier grofie Dinge gesagt, doch berechtigt uns das
nicht, von einer kritischen Frage abzusehen: [Absatz] ... wie soll das
geschehen?

Kann ein Vergangenes gegenwartig werden?

75 Ebd. 24.
76 Ebd.

77 Ebd.

78 Ebd. 24 f.
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Wenn man sagen muf3, Casels grofies Verdienst war es, daf$ er die
Tatsache der Mysteriengegenwart herausgestellt hat, dann war es sei-
ne Schwiche, das ,Wie’ zu durchdenken.””

Casels Vergleich zur eucharistischen Multilokation ldsst das Skript
trotz eines richtigen Aspektes im Grunde nicht gelten, weil ja in
Bezug auf erstere ,,der erhohte Herr noch lebt” und in Bezug auf die
Mysteriengegenwart festzuhalten ist, dass ,die Heilstaten [...] ein-
mal waren und jetzt dem Gewesenen angehdren”.®

Der Text referiert, wie Casel nun sakramentale und historische
Seinsweise Christi unterscheidet und des Weiteren behauptet, Pau-
lus habe die Gegenwart des Kultmysteriums den Mysterienreligio-
nen entlehnt.® Bei Paulus sei somit das Sakrament ,Vergegenwar-
tigung durch Drama“®.

Die Kontroverse habe Casel dann zu der Prazisierung gezwungen,
nur der Kern der Heilstat, nicht die historischen Begleitumstiande,
werde gegenwartig. Der Text fasst dies wie folgt zusammen:

,Was ist aber dieser Kern?

Casel unterscheidet: 1. die dufleren geschichtlichen Begleitumstidnde,
die ein fiir alle Male vergangen sind, und

2. der einmal in der Geschichte verwirklichte Heilstod Christi mit der
Auferstehung, worin sich das Pascha vollzogen hat, d. h. jener Hinii-
bergang des Herrn aus der irdischen Existenzform in die herrliche
Existenzform. Und dieses Pascha [...] ist der wesentliche Kern des
Heilsereignisses, der den Bann der Zeit gebrochen hat und in jedem
Kultsymbol realiter wieder gegenwartig wird. Es wird der Wesenskern
des Ereignisses und nicht die ganze Fiille der Umstdnde gegenwartig.
Umgekehrt darf nun dieser Wesenskern nicht zu abstrakt gefafit wer-
den, andernfalls wir bei der Effektustheorie angelangt wiren, sondern
wenn schon nur der Wesenskern gegenwirtig wird, dann ist er gegen-
wartig als factum.

Schliefllich noch ein Schritt, der sich vom Ganzen her jetzt von selbst
versteht: die Heilstat wird objective im Kultsymbol mir gegeniiber
Gegenwart und dadurch fiir mich zugénglich, indem ich eben das
Kultsymbol empfange. So wird z. B. bei der Taufe, indem der Priester
das Taufwasser ausgiefit und die Formel spricht, in diesem Geschehen
also des Giefiens und Redens, der Tod Christi und seine Auferstehung
gegenwirtig und somit gehe ich in das Symbol hinein. Der Heilstod
wird mir gegeniiber aufgerichtet und indem ich das Sakrament emp-
fange . komme ich in den Heilstod Christi hinein.” Es wird in jedem

79 Ebd. 25.
80 Ebd.
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Sakrament das ganze Heilswerk in seinem ganzen Umfang gegenwar-
tig, demnach also nicht nur ein Ausschnitt, sondern ndherhin sind es
in jeder Kultfeier: Tod, Auferstehung, Himmelfahrt und Parusie.”®

In der Vorlesungsmitschrift wird nun als eigentliches Problem die
Frage nach dem Triager der Handlung herausgestellt:

,Wenn der transitus Jesu a vita ad vitam per crucem [sc. Zusammen-
fassung des caselianischen Kerns der Heilstat Christi, S. C.] vergegen-
wartigt wird, wer ist dann der Trdger, an dem dieser Tod vollzogen
wird? Christus ist doch nun absolut einmal gestorben und ist nun doch
des Sterbens und Leidens in seiner Herrlichkeit schlechterdings un-
fahig. Hier wird der Tod gegenwartig und Christus kann nicht sterben!
Ein Trdger muf3 doch letztlich da sein denn der Tod kann doch nicht
rein nur als Akt in der Luft hingen!“®

Warnach habe hier die unzureichende Antwort Casels erganzt und
eine Antwort gefunden,

,die allerdings nicht mehr ganz Casel entspricht: Das Mysterium, das
Heilswirklichkeit ist, wird nicht dem Menschen gegenwirtig, sondern
umgekehrt: der Mensch wird im Mysterium gegenwirtig. Der Mensch
wird aus seinem geschichtlichen Verlauf herausgerissen und hinein-
gestellt in das iiberzeitliche Heute des Mysteriums und so der Heils-
wirklichkeit teilhaftig.”®

Der Text bemerkt, dass sich Schmaus in seiner ersten Auflage seiner
Sakramentenlehre diesem Denken Warnachs angeschlossen habe.
Dies war also der Stand zu Ratzingers eigenen Studienzeiten, was
ihn gepragt haben diirfte. Mittlerweile habe Schmaus aber ,eine
andere Losung vorgeschlagen: der Mensch wird mit Christus als der
Person vereinigt und quodammodo mit dem, was an Christus ge-
schehen ist.”®

Im Anschluss daran prasentiert die Mitschrift der Vorlesung aus-
fiihrlich die Sichtweise Gottlieb S6hngens zur Thematik. Diese setzt
bei einem Einwand an, nach Warnachs Interpretation ware ,das
Mysterium einfach ein iiberzeitliches Heute [...], wobei [...] der welt-
geschichtliche Ernst des Mysteriums gefahrdet wiirde”®.

Der Text betont, dass Sohngen ,die Gegenwirtigsetzung der
Heilsgeschehnisse gegeniiber der Effektustheorie”® bejaht. Er un-

83 Ebd. 26.
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terscheidet sich aber von Casel in wichtigen Punkten. Wir dokumen-
tieren hier wieder die im Skript festgehaltene Didaktik:

,Hinsichtlich der Frage, was von der Heilstatsache gegenwartig wird,
gibt S6hngen eine prazisere Antwort als Casel. Sohngen sagt: Es ist
nicht das factum historicum im engeren Sinn, das vergegenwartigt
wird, das geht nicht, ein factum historicum kann nur einmal sein. Das
factum historicum als historicum wird nicht vergegenwirtigt, sondern
bleibt fiir immer vergangen, das Geschichtliche gewinnt nur eine in-
tentionale Gegenwart.

In dieser Christustat aber gibt es eine gewisse Tiefenschichtung: diese
historische Tat ist gestuft, sie ist in ihrem Innersten actio divina und
nur diese actio divina wird gegenwartig, denn der innerste Kern des-
sen, was Jesus tat war actio divina, sodafs eine innere Heilswirklichkeit
des Geschehens, das in dem Menschen wirksam war, vergegenwartigt
wird. Nur diese actio divina wird vergegenwartigt, nicht das ganze
historicum selbst.

Der Unterschied zu Casel ist nicht besonders grof3.”®

Casel aber verstehe dies anders und betone, ,,das factum selbst ist
es, das gegenwartig wird“®.

Der Text fiihrt sodann ausfiihrlicher S6hngens Sicht iiber den Tra-
ger der Handlung aus:

,Sohngen beantwortet die Frage nach dem Tréger des wieder verge-
genwartigten Mysteriums neu: Der geschichtliche Triager des wieder-
hingestellten Mysteriums, dessen Tréger der verkldrte Herr nicht mehr
sein kann, dieser geschichtliche Trager ist der mystische Leib Christi,
die Kirche, freilich aber die Kirche, der Leib des Herrn nicht losgelost
vom Haupt, von Christus.

Der kyrios, der das Haupt des Leibes ist, dieser verherrlichte Herr,
stellt jetzt seine Heilstaten den Gldubigen dar. Sodaf8 die Formel die
ist: Trager des Mysteriums ist der Christus totus caput et corpus. (Au-
gustinus) Deutlicher so: das Haupt ist der Haupttridger, der Leib ist
der geschichtliche Trager. Oder: Der Leib, der jetzt wir sind, der mys-
tische Leib, nimmt jetzt die Stelle ein, die damals der irdische Leib
Jesu eingenommen hat. Das Haupt aber nimmt jetzt die Stelle ein, die
damals schon der gottheitliche Herr innehatte.

Sodas sich die Dinge so darstellen: Der Leib setzt den Leib fort, an
ihm und in ihm geht die realitas historica des Mysteriums weiter, so-
wie am Haupt die actio divina. Der historische Tod hat [...] seinen
Trager an den Gliedern gefunden: ,allzeit tragen wir den Tod des Herrn

4 4491

an unserem Leibe’.
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Der Text hilt eine wichtige Folgerung S6hngens im Anschluss daran
fest:

»Casel behauptet, daf3 objective im Kultsymbol mir der Tod des Herrn
gegenwartig wird. S6hngen meint von seiner Gesamttheorie her, daf8
die Heilstaten sinnvoll nicht im eigenen Selbstand mir gegeniiber Ge-
genwart wird, sondern sie wird Gegenwart dadurch, daf$ sie an mir
Wirklichkeit wird, daf$ sie an mir getan wird. Die Heilstat wird vom
Kultsymbol nicht unabhiangig vom Empfianger gegenwartig, sie wird
vielmehr im Empfinger, als einem Teil des mystischen Leibes verge-
genwartigt. Es kann nicht ein stehendes, sondern nur ein geschehen-
des Kultsymbol sein. Es gibt also nicht eine objektive, sondern eine
effektive Vergegenwirtigung (natiirlich richtig verstanden), d. h. im
Wirken wird erst an mir vergegenwartigt, eben im Mystischen Leib.
Oder: Das Heilsgeheimnis wird nicht in sich selbst mir gegeniiber
Tatsache, sondern an und im Christen.

Daraus ergibt sich letztlich eine wichtige Folgerung:

Fiir S6hngen ist das sacramentum internum von duflerster Wichtigkeit.
Das sacramentum externum, der dufiere Vollzug allein leistet die Re-
prdsentation noch nicht, sondern erst im sacramentum internum wird
die Reprasentation zur Realitit. Sacramentum internum plus sacra-
mentum externum zusammen schaffen die Vergegenwartigung des
Heilsgeschehens.

Um einem MifSverstandnis vorzubeugen: diese Innerlichkeit darf nicht
psychologisch-subjektivistisch verstanden werden, sondern sie ist
objektiv, durchaus unabhingig von meinen eigenen Gedanken ge-
meint.”*?

Die Mitschrift hilt fest, dass demnach S6hngen ein Vertreter ,der
intentionalen Wirkweise der Sakramente” ist. Durch sein Gesamt-
system aber sei hier nicht die Gefahr des Individualismus der Heils-
vermittlung gegeben, der ,Gemeinsamkeitscharakter der Sakramen-
te” sei hier ,sicherlich voller gewahrt [...] als bei der physischen
Wirksamkeit“®, die Casel vehement vertrete.

Weil es sich ausdriicklich auf die Meinung Ratzingers bezieht, ist
es hilfreich, das Resiimee dieses Abschnitts hier festzuhalten:

,Die Mysterientheorie hat in ihren allgemeinsten Grundlinien aus
etwas Wesentliches, auf ein in der Schrift und in den Vitern begriin-
detes Faktum aufmerksam gemacht. Das ist erwiesen. Wie sich im
einzelnen die Dinge ausgestalten geht in Wirklichkeit schon iiber eine
blofie Exegese der Schrift und der Viter hinaus.

Was Ratzinger an der Theorie S6hngens gefillt ist, dafl die Sakramen-
te noch mehr aus der rituellen Vereinzelung herausgehoben sind, als

92 Ebd. 28.
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bei Casel. Dort wird in jedem Sakrament das Heilsgeschehen hinge-
stellt, die Sakramente aber bleiben doch Einzelriten, wenn auch ge-
fiilltesten Inhalts. Bei S6hngen aber kommt die Reduktion der Sakra-
mente auf die Einheit des mystischen Leibes noch deutlicher zum
Vorschein. Es liegt hier ein ganz realistisches Verstandnis des Chris-
tusleibes vor. Nur wenn die volle Realitit des mystischen Leibes ge-
wabhrt ist, hat sie einen Sinn und geht {iber die Effektustheorie hin-
aus.”*

Anhang: Vorldufige Bemerkungen iiber das Verhaltnis von kultischer
und personaler Frommigkeit.®

In einem Anhang behandelt der Text dann den eigentlichen Rahmen,
in dem die Auseinandersetzung um die Mysterientheologie ur-
spriinglich prasentiert worden war: die Frage nach objektiver und
subjektiver Frommigkeit. Dabei hilt der Text die grundsétzliche Aus-
sage fest:

,In dieser Diskussion ist heute jedenfalls jenes Stadium iiberwunden,
in dem man einteilen zu knnen glaubte in subjektive und objektive
Frommigkeit. Es ist sicher, daf8 es keine reine objektive Frommigkeit
gibt, sondern Frommigkeit verlangt als solche von ihrem Wesen her
immer den Einsatz des Subjektes und seiner eigenen personlichen
Innerlichkeit. Von diesem Einsatz des Subjekts soll und will keine
Liturgie dispensieren. Trotzdem gibt es eine Polaritit. Es kann das
Subjekt rein auf eigenen Fiifsen seine Frommigkeit betreiben oder
hineingehoben sein in eine Gemeinschaft. Es gibt die Polaritit von
Stillmesse oder Gemeinschaftsmesse, von sakramentaler Kommunion
oder geistiger Kommunion, usw.”%

Der Text der Vorlesungsmitschrift erdffnet sodann nochmals einen
Blick in die geistige Situation der Zwischenkriegszeit, wobei Theodor
Steinbiichel und sein personalistischer Ansatz ausdriicklich betont
werden. Diesem sei es darum gegangen, ,,gegen alle Werkheiligkeit
[...] wieder Person und personale Beziehung zu entdecken”?”. Di-
daktisch interessant ist dabei das angefiihrte Beispiel:

»Zum Beispiel kommt es nach Ansicht dieser Theologen nicht darauf
an, daf ich 5 Vater unser vor Gott hinstelle und dadurch einen moglichst
groflen Sachwert abliefere, sondern wichtiger ist, da8 ich im Vater unser
den Vater anrufe, meine personale Beziehung hin zum Vater betatige.
Damit wird Religion wesentlich als Ich-Du-Beziehung definiert.”*

94 Ebd.
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Im Anschluss daran stellt das Skript die Frage, wie dies nun sich
verhalte ,zu der Kultfrommigkeit der liturgischen Bewegung, die
Gott im Vollzug der Liturgie und des Kultes zu finden versucht“*.
Fiir das Denken Ratzingers scheint nun das Resiimee entscheidend
zu sein:

,,Es 1aB8t sich zunichst feststellen, dafl beide Bewegungen gegen die
Werkgefahr gemeinsam kdmpfen. Auch die liturgische Bewegung will
die Liturgie wieder von innen her lebendig machen. Trotzdem bleibt
aber ein gewisser Gegensatz bestehen, den Ratzinger in folgender
Formulierung hinstellen und zugleich ausgleichen mdochte:

Die personale Ich-Du-Beziehung zwischen Gott und Mensch ist in der
Tat in gewissem Sinn der Wesenskern der Religiositat. Wo das nicht
ist, ist Religiositat nicht gegeben. Aber: Diese personale Ich-Du-Be-
ziehung zwischen Gott und Mensch stellt doch christliche Religion
und christliche Religiositat nur dann dar, wenn sie erganzt wird durch
die Beziehung des ,Wir’, der Kirche. Es gibt kein Ich, das fiir sich allein
und ohne das Wir der Kirche direkt auf Gott vorstofien konnte. [...]
Der Mensch ist ein wirklicher Teil der Religion geworden.

Dieser Sachverhalt driickt sich im christlichen Zentralbegriff der Aga-
pe aus, die nicht blo8 Liebe zu Gott, sondern in einem und ungeteilt
davon auch Liebe zum Menschen ist.

Man darf sogar noch weitergehen: die christliche Agape will Gott nur
auf dem Umweg iiber den Menschen erreichen. [...] So liebt die Aga-
pe im Nachsten Gott selbst. Man konnte ein Wort von Kant umwan-
deln und sagen: Christliche Religiositdt bezieht alles auf Gottes Liebe,
aber auf dem Weg iiber die Menschenliebe.”'®

Nach einer diesbeziiglichen Prasentation der Vaterunser-Deutung
des hl. Cyprian, in der das ,unser” betont werde, fihrt das Restimee
fort:

»Ziehen wir nun noch den Schlustrich: Man wird behaupten kénnen:
Die christliche Frommigkeit ist sozial bezogen, oder: sie ist kirchliche
Frommigkeit, Frommigkeit in der Kirche und erst in der liturgischen
Verleiblichung wird die Frommigkeit zur kirchlichen Frommigkeit. [...]
Natiirlich kann und mufs man umgekehrt sagen, daf8 die liturgische
Frommigkeit umso erfiillter sein wird, je groler die personale Tiefe
ist, aus der sie kommt. Umgekehrt aber miissen wir dann auch sagen:
die personale Frommigkeit wird umso christlicher sein je mehr sie
sich der normativen Frommigkeit der Kirche und ihrer Liturgie
einfiigt.”!"

99 Ebd.
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Als Literaturangaben werden genannt:'*®

H. de Lubac, Katholizismus als Gemeinschaft, Einsiedeln 1943.

J. Pascher, Inwendiges Leben in der Werkgefahr, Freiburg ?1952.

K. Rahner, Personale und sakramentale Frommigkeit, in: Schriften II,
115-141.

§ 6 Der Spender der Sakramente'®

Bei der Frage des Spenders der Sakramente betont die Mitschrift
derVorlesung sehr im Sinne der Neoscholastik die Instrumentalitit
des menschlichen Spenders gegeniiber dem principalis agens, Chris-
tus. Kulttheologisch sind dabei folgende Bemerkungen interessant:

,Der Kult ist Drama und im Rahmen dieses Kultdramas stellt sich der
handelnde Spender nicht selbst dar, er ist vielmehr Spieler und als
solcher Reprasentant eines anderen. Er handelt gerade nicht als er
selbst, sondern als Vertreter dessen, den er darzustellen hat.

Van der Leeuw trifft diesen Kern, wenn er sagt: ,der eigentliche agens
im Kult ist nicht der Mensch oder die menschliche Gemeinschaft, son-
dern die heilige Macht.” So behandelt er auch den Priester in einem
Kapitel, das iiberschrieben ist mit ,Vertretung’. [...]

In den primitiven Religionen zeigt sich dies augenfillig in der Maske,
die vorstellen soll, dafs der Mensch nur ein anderes Wesen anzieht.
Bekanntlich bedeuten auch die Worter: persona und prosopon ur-
spriinglich: Maske, und die Kirche greift diesen alten Sinn ausdriick-
lich auf, wenn sie vom Priester sagt, daf8 er in persona Christi agit. Ein
Rest dieser heiligen Verwandlung ist bei uns noch in der Amtskleidung
gegeben, die auch betonen soll: mea persona non est mea.”'*

Allerdings wiirdigt die Vorlesungsmitschrift doch den menschlichen
Spender, wobei der Text vom personalen Handeln her argumentiert:

,Die Kirche sieht im Spender einen Teil des sakramentalen Zeichens
und erkennt aus dem Wesen des Zeichens, dafy der Akt ein menschli-
cher Akt sein muf8. Anders gesagt: Die Kirche ist der eigentliche Spen-
der der Sakramente, aber dieser Hauptspender braucht nun doch einen
gewissen Rest eines menschlichen Ansatzpunktes im Werkzeug, eben
weil das Werkzeug selbst ein Mensch ist. Dieser Restansatz besteht
aber darin, eben da zu wollen, was die Kirche will, auch wenn man
selbst durch Unglauben und Unreinheit auSerhalb der Kirche steht.”1®

102 Vgl. ebd.

103 Ebd.

104 Ebd. 32. Im damaligen Kontext der Ausbildung im Priesterseminar war man es ge-
wohnt, manche Worte auf Latein auch inspiriert von und in Abwandlung der heili-
gen Liturgie zu zitieren. In Joh 7,16 heifit es nach der Fassung der Vulgata: ,Respon-
dit eis Jesus, et dixit: Mea doctrina non est mea, sed ejus, qui misit me.”

105 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre I, Freising, 1956/57, 33.
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Bemerkenswert ist noch, wie der Text die h6heren Anforderungen
zur Spendung der Eucharistie (geweihter Priester) gegeniiber der
Taufe (jeder Mensch) damit begriindet, die Eucharistie beabsichtige
»wirklich die Selbstdarstellung des Wesens der Kirche“'%. In diesem
Zusammenhang diskutiert der Text auch die Frage der Intention zur
Eucharistiefeier anhand des Films , Der Abtriinnige” von 1954:

,Man kann also sagen: Wo die Eucharistie total vom Sinnzusammen-
hang des Herrenmabhles losgeldst ist, kann von einer intentio faciendi
quod facit ecclesia nicht mehr gesprochen werden. Ein unglidubiger
Priester aber z. B., der aus Mitleid mit seiner Gemeinde Eucharistie
feiert, feiert giiltig, denn hier ist der Zusammenhang mit dem Herren-
mahl gegeben.”'"

§ 7 Der Empfanger der Sakramente'®

Der Text bietet in dieser Frage sowohl die Lehre von der Taufe als
dem Tor zu den Sakramenten als auch die klassischen scholastischen
Unterscheidungen fiir die zum Empfang der Sakramente jeweils
notwendige Intention. Laut Text positioniert sich Ratzinger noch in
der Frage der strittigen Qualitdt der Intention zum Empfang des
Weihesakramentes: ,Nach Ratzinger ist hier wohl die virtuelle In-
tention notig. '

§ 8 Die Zahl und Ordnung der Sakramente'’

Die Siebenzahl der Sakramente interpretiert der Text gemeinsam
mit dem Glaubenssatz, dass es unter ihnen eine Stufung gibt. Dabei
gilt:
»[Wlenn die 7-Zahl, historisch gesprochen, zufillig ist, so hat sie den-
noch dogmatischen Rang. Es spricht sich fiir uns jetzt letztlich eine

von Christus gewollte Ordnung und Gliederung des sakramentalen
Kosmos darin aus.”™

Was die Einsetzung der Sakramente durch Christus betrifft, referiert
der Text die Unterscheidungen Bonaventuras, um festzustellen, die-
se seien zwar durch das Tridentinum iiberholt, aber sie sei interes-
sant, ,weil hier gezeigt wird, wie hier die historischen Probleme mit
einer lebendigen Offenheit angefait werden und auch die Unter-

106 Ebd.
107 Ebd.
108 Ebd. 34.
109 Ebd.
110 Ebd. 35.
111 Ebd. 36.



2.1 EINZELUNTERSUCHUNG DER MITSCHRIFTEN (I): FREISING 909

schiedenheit der Sakramentengruppen bewufit war“*'2. Die Theolo-
gie im Anschluss an das Tridentinum habe in dieser Frage ,den
Neuanfang in Christus radikaler und die historische Bindung an ihn
strenger verstanden”'. Dies sei ,grundsitzlich berechtigt“''*, aber
mit Ubertreibungen verbunden gewesen, die Sakramente seien in
all ihren Riten von Christus festgelegt worden: ,,Unter den Nach-
wirkungen eines solchen unhistorisch historischen Denkens leidet
die Diskussion noch immer.”'"

Bei der Diskussion um die Frage der Einsetzung der Sakramente
in genere oder in specie lasst der Text eine dezidierte Meinung Rat-
zingers erkennen:

,Die sententia communis der Theologen spricht sich heute fiir eine
Einsetzung in specie aus. Doch Ratzinger gibt zu bedenken, daf8 sich
die Sakramente nicht alle auf einer Ebene betrachten lassen, ja daf§
eben gerade die Illusion, alle stiinden auf gleicher Ebene, zu falscher
Diskussion gefiihrt habe. Man wird also eine Teilung vornehmen miis-
sen: fiir Taufe und Eucharistie wird man ruhig eine Einsetzung in spe-
cie annehmen diirfen, obwohl man sich natiirlich auch schon bei die-
sen Sakramenten vor einer Ubertreibung hiiten mu8. Der Ritus des
Untertauchens unterscheidet sich vom Besprengungsritus ganz be-
achtlich. Was eben die Form anbelangt, so ist sie nicht ohne weiteres
in ihrer Wortlichkeit und Strenge auf Christus zuriickzufiihren. Eben-
so bei der Eucharistie.

In diesen beiden Sakramenten, Taufe und Eucharistie, die wir als die
Grundtypen iiberhaupt hingestellt haben, gibt es ein Kernsymbol das
bis in die Zeit Jesu zuriickreicht und deshalb kann man von einer
Einsetzung in specie reden, wobei man aber diesen Begriff nicht eng,
sondern weit fassen muf3.

Fiir die iibrigen Sakramente scheint die Einsetzung in genere zuzu-
treffen, besonders bei Ehe, Firmung, Priesterweihe.”''¢

Argumentiert wird mit den im Decretum pro Armenis (1439) fest-
gelegten Formen von Firmung und Weihe."” Dies vergleicht der Text
mit der Dogmengeschichte:

,Wie es dem Sakrament wesentlich ist, vom historischen Jesus zu
stammen und nicht von der Kirche hervorgebracht worden zu sein, so
ist dies auch dem Dogma wesentlich, d. h. Dogma kann nur das wer-

112 Ebd.37.

113 Ebd.

114 Ebd.

115 Ebd.

116 Ebd.38.

117 Diese hier festgelegten Formen sind historisch nicht haltbar, wenn man sie als ein-
zige betrachtet.
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den, was sachlich auf den historischen Jesus zuriickgeht. Obwohl das
alles klar feststeht, hat man es doch als illusionédren Versuch aufgege-
ben, jedes Dogma expressis verbis bei Jesus oder den Aposteln finden
zu wollen. Man hat eingesehen, daf es ein Hineinwachsen in das, was
an sich schon vorgegeben ist, gibt. Die Kirche wichst in einem lang-
samen Entwicklungsgang in die geistige Wirklichkeit hinein, die ihr
Christus zugedacht hat. Deshalb gibt es eine Entfaltung der dogmen-
geschichtlichen Erkenntnis und wahrhaftig war es nicht leicht bis zu
diesem Eingestiandnis vorzudringen. Man wird iiber kurz oder lang
das weitere Gestdandnis hinzufiigen miissen, daf8 die Lage des Sakra-
mentes keine andere ist, als die des Dogmas. Man wird also auch hier
dem Entwicklungsgedanken Raum geben miissen. Daf3 wir hier aber
keineswegs etwas Neues entdecken, zeigt uns bereits das obige Bei-
spiel an Bonaventura.”"®

In den zugehdrigen Literaturangaben wird ausschliefSlich auf Pa-
scher verwiesen:'’

J. Pascher, Form und Formwandel sakramentaler Feier, Miinster 1949.
J. Pascher, Theologie des Kreuzes, Miinchen 1948.

§ 9 Die heiligen Zeichen des Alten Bundes'

Bei der Frage der Sakramente des Alten Bundes betont der Text den
,Spiritualismus der Kirchenviter“'”. Dabei hat er eine kritische
Stofirichtung gegeniiber dem Ritualismus.'” Die Reflexion des Tex-
tes hebt die Frage nach der Bedeutung der alttestamentarischen
Sakramente auf eine groflere Ebene: ,,Das Verhiltnis von atl. und ntl.
Sakramenten ist das Verhaltnis von AT und NT {iberhaupt.”'* Dieser
Diskurs muss wegen seiner grundsatzlichen Bedeutung auch etwas
ausfiihrlicher dargestellt werden. Der Text stellt zunédchst einmal
prinzipiell fest:

,Der Unterschied von AT und NT ist letztlich ganz einfach der, daf3
das eine Gesetz und das andere Gnade ist, d. h. das Wesen des AT ist
es gerade, den Menschen auf sich selbst zu stellen, an seine eigene
ethische Kraft zu appellieren und ihm das ,Du sollst” hinzuhalten. Der
entscheidende Heilsfaktor des AT ist die eigene ethische Kraft des
Menschen. Wir aber wissen, dafd diese menschliche Kraft eben allein
nicht ausreicht. Die atl. Riten sind weiter nichts als ein Teil, dieses dem
Menschen aufgegebenen Versuchs der eigenen Selbstbehauptung vor

118 Ebd. 39.

119 Vgl. ebd.

120 Ebd.

121 Ebd. 40.

122 Vgl. ebd. 40 f.
123 Ebd. 41.
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Gott. Diese Riten sind nicht Gaben von Gott an den Menschen, son-
dern umgekehrt, sie sind Gaben des Menschen an Gott, sie sind so-
zusagen der verzweifelte Versuch des Menschen sein Soll vor Gott zu
erfiillen. So ist aber nun die Richtung und der Gesamtsinn der atl.
Sakramente doch ein ganz anderer, als der, der ntl. Sakramente. Die-
se Sakramente sind ein Teil des Gesetzes und so hat sie auch Paulus
verstanden. Sooft er auf die Riten zu sprechen kommt, versteht er sie
als ein Teil des Nomos, d. h. aber, ein Teil des vergeblichen Versuchs
der Selbstrechtfertigung und Selbsterlosung.”'*

Dennoch konzediert der Text, ,daf$ es eine Rechtfertigung des Men-
schen im AT gab”'®. Hier rekurriert er wiederum auf Paulus, ohne
direkte Stellen anzugeben, und fahrt fort:

,Sie [sc. die Menschen des Alten Bundes] wurden prinzipiell nicht
anders gerechtfertigt als im NT, d. h. auf den Glauben hin, und das
bedeutet wiederum: Gewif ist die ethische Bereitschaft des Menschen
zum Guten eine Rechtfertigungskomponente, aber nur eine. Die zwei-
te, aber wichtigere Rechtfertigungskomponente ist die, dafl der
Mensch seine dennoch verbleibende Unzuldnglichkeit erkennt, aner-
kennt, sich Gottes unwiirdig weif8 und trotz aller ethischen Leistung
von Gott und nicht von sich die Rechtfertigung erwartet. So erging
auch damals die Rechtfertigung als Gnadenrechtfertigung und zwar
deshalb, weil sie gar nicht und nie anders ergehen kann, weil eben
Rechtfertigung immer Gnade ist. Ihre Ankniipfung aber ist die Gna-
denbereitschaft des Menschen, der die Hilflosigkeit all seiner kulti-
schen und ethischen Werke erkennt.

Diese kultischen Werke aber haben ihren Sinn, namlich den, daf3 sie
den Menschen vor die Unzuldnglichkeit seiner Rechtfertigung
stellen.”12

Selbst die Beschneidung interpretiert der Text prinzipiell auf dersel-
ben Linie. Nachlass der Erbsiinde kénne auch ohne eine rituelle
Handlung erfolgen.’”

Die Sakramente des neuen Bundes werden nun von diesem Hin-
tergrund her interpretiert:

,Im NT sind hingegen die Sakramente Fortsetzung des gniadigen de-
scensus Dei, Verldngerung dieses Abstiegs Gottes, durch den er unser
Leben an sich ziehen wollte, sie sind Fortsetzung des descensus, womit
deutlich wird, daf8 Gott unsere Rettung nicht individualistisch, sondern
als sichtbare Teilnahme an diesem Descensus will. Das aber bedeutet:
Nun sind die Sakramente nicht mehr ein Werk, das wir Gott entrich-

124 Ebd.

125 Ebd.

126 Ebd. 41 f.
127 Vgl. ebd. 42.
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ten, wie die atl. Opferwerke, sondern nun sind sie ein Teil der gottli-
chen Gnadentat, sie sind ein Teil des gottlichen Gnadenweges, der als
gottliche Erlosung die Selbsterlosung aufhebt und iiberfliissig macht.
Jetztist in ihnen die Rechtfertigung versichtbart und verleiblicht, Gott
hat eine sichtbare Stiitze in dieser Welt sich aufgerichtet: die Recht-
fertigung bindet sich an die Kirche.”'?

Dadurch erscheint der Kult im NT radikal verschieden von jenem
des AT. In didaktischer Sprache driickt dies der Text der Vorlesungs-
mitschrift nochmals aus, was hier dokumentiert werden soll, auch
weil am Ende wieder Ratzingers Position betont wird:

,Wenn es so wire, wie uns die Scholastiker zum Teil versichern, dann
wire der Wechsel in den Sakramenten praktisch nur ein Kulissen-
tausch, oder nichts anderes als eine ziemlich umfassende Rubriken-
reform. Aber das trifft eben gerade nicht den Sinn des hl. Paulus und
den Sinn der ntl. Umwalzung. Paulus will gerade sagen, daf8 der atl.
Kult wirklich abgetan werden mu8 [...] , weil er der Gegenweg zum
ntl. Kult ist, weil er der sarkische und nicht der pneumatische Weg ist.
Und wenn es im NT doch wieder Riten und Rubriken gibt, dann sollen
sie nicht die verdnderte Fortsetzung der atl. Riten sein, sondern es
geschieht etwas Neues auf einer anderen Ebene, es geschieht dieser
menschlichen Leistung gegeniiber die gottliche Herablassung die sich
nun in diesen neuen Riten ausdriickt [...]

Ratzinger sieht die sachliche Bedeutung dieser Uberlegung fiir unse-
re heutige Frommigkeit darin, daf3 er sagt: das Sakrament ist nicht
dazu da, um dem Menschen eine perfekte Frommigkeitsordnung zu
schaffen, mit der er sich gegen Gott behaupten kann und sagen kann:
,Ich habe mein Soll erfiillt vor Dir, so viele Beichten, so viele Kommu-
nionen usw. Du hast nichts mehr zu fordern, ich habe einen perfekten
Stand erreicht.” Sondern ihr Sinn ist genau umgekehrt: Jede sich ver-
festigende Ordnung der Selbstbehauptung immer wieder zu durch-
brechen und zu 6ffnen auf einen Einbruch der gottlichen Gnade hin,
und so gerade diese Selbstbehauptung aufzuheben und den Men-
schen zu dem zu machen, der sich beschenken 14f3t.

Wer das Sakrament als Teil eines geschlossenen eigenen Rechtferti-
gungsweges versteht, mit dem der Mensch ein Vollmag an geforderten
Leistungen vollbringt und seine Rechtfertigung Gott aushdndigen
kann, der hat es praktisch seiner Gesinnung nach auf die Stufe des AT
degradiert und ist selbst in den Stand des NT noch nicht eingedrun-
gen.um

128 Ebd. 42 f.
129 Ebd. 43.
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§ 10 Die Sakramentalien'®

Bei der Behandlung der Sakramentalien warnt der Text vor den Ge-
fahren des Aberglaubens.” Begriindet werden die Sakramentalien
aber mit einem durchaus positiven Blick auf die Umwandlung ar-
chaischer Religiositat:

,Oft16sen sie [sc. die Sakramentalien] die alte religio naturalis ab und
mdchten sie in einen neuen Raum einfangen. So versucht die Kirche
die religio naturalis in doppeltem Sinn fiir Christus zu taufen: im ob-
jektiven und subjektiven Sinn, d. h. sie sucht zu taufen jene geheime
religio, die in den Dingen und in den Menschen steckt, sie sucht diese
religio aus dem Aberglauben in den Glauben hineinzuverwandeln,
vom Glauben her zu durchdringen und neuzugestalten.

Die Vorstellung von der Eigenmacht der Dinge soll abgetan werden
und der Macht Jesu Christi unterstellt werden, die ganze Welt soll zur
Welt des christlichen Glaubens erhoben werden, hineinbezogen sein
in die Herrlichkeit Gottes.”**

Etwas weiter unten heif$t es im Text ganz dhnlich, dass die Kirche
,das eine Sacramentum Christi noch weiter in die Welt hineinent-
falten mochte und die Dinge aus ihrer Vereinzelung herauszuholen
und in das eine sacramentum Christi hineinzuziehen bemiiht ist”1®,

Damit erscheinen die Sakramentalien auch, freilich ohne dies ex-
pressis verbis zu sagen, im prinzipiellen Kontext der Mysterientheo-
logie.

Zudem deutet sich hieraus auch schon das Thema der , Welt-
verwandlung”® an, indem alles in Christus einbezogen werden soll.
Gemeint ist ,de[r] Weltzustand, in dem Gott alles in allem sein
wird“1%,

Hinsichtlich der Wirkweise der Sakramentalien scheint aus dem
Text der Mitschrift noch eine dezidierte Meinung Ratzingers fassbar,
indem iiber den Begriff der Wirkung ex opere operantis gesagt wird:

,Ratzinger findet, daf§ das eine grofie Verflachung sei und auch Pascher
macht [...] darauf aufmerksam, denn, so meinen sie, hiefSe das letztlich:
hier wirkt nur das, was der einzelne tut und es wire nur mit dessen
moralischer Eigenunternehmung identisch. Das aber sei zu wenig.

Die alteren scholastischen Dogmatiken unterscheiden genauer und
treffender so: die Sakramentalien wirken nicht ex opere operato, son-

130 Ebd.

131 Vgl. ebd. 44.
132 Ebd.

133 Ebd.

134 Ebd. 46.
135 Ebd.
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dern sie wirken aus der Kraft der betenden Kirche, d. h. die Sakramen-
talien sind nicht blof eine Aufforderung zum Beten fiir den einzelnen
[...], sondern sie sind die Einbeziehung in das Gebet der Gesamtkir-
che. Die betende Kirche ist der Hintergrund der Sakramentalien.
Wenn einer dieses Sakramentale empfangt, dann ist das keine Magie,
die ihn plétzlich zu einem anderen macht, aber auch nicht blof8 eine
Moralpredigt an ihn, sondern ein gesteigertes Hineinstellen in das
Geheimnis der Kirche und ihrer Fiirbitte.”"¢

Dabei gilt fiir die Formeln: ,Immer ist der geweihte Gegenstand
Gleichnis, Symbol, von dem aus hiniibergedeutet wird auf das Uber-
irdische, Unvergangliche.”*¥’

Interessant ist auch, wie im Text gedeutet wird, dass es erlaubt ist,
Sakramentalien auch Nichtkatholiken zu spenden:

,[Dlie Sakramentalien sind die Zone in der wir uns in der gemeinsa-
men religio vor dem Vater beriihren und in der die Kirche ihre verbor-
gene Mutterschaft iiber die ganze Menschheit wenigstens anfanghaft
zu zeigen versucht.”'

Anhang: Bemerkungen zum Problem der Exorzismen'’

Abschliefiend behandelt der Text die Exorzismen, dies zum Teil scho-
lastisch, wobei er eine wirkliche ,, Einwohnung eines Damonen*'*
im Menschen ablehnt und vielmehr im Fall von Besessenheit von
einer relatio' spricht.

Dabei rekurriert der Text aber auch auf Erkenntnisse der Religi-
onsgeschichte, etwa,

,dafl sich das Damonische besonders da zeigt, wo sich das Heilige
manifestiert. [...]

Wenn wir annehmen, daf§ Christus der Heilige Gottes ist, dann darf
es uns von diesem ganz allgemeinen religionsgeschichtlichen Phéno-
men her nicht wundern, dag sich bei Christus Damonisches zutrigt,
das wir in unserem Alltag nicht mehr finden.”*

Fiir die damalige Zeit geradewegs modern und weitsichtig klingt
der ohne Nivellierung des Handelns der existierenden Damonen
vorgebrachte Verweis auf ,moderne Formen der Siichtigkeit”, die

136 Ebd. 45.
137 Ebd.
138 Ebd. 46.
139 Ebd.
140 Ebd. 47.
141 Ebd.
142 Ebd. 46.



2.1 EINZELUNTERSUCHUNG DER MITSCHRIFTEN (I): FREISING 915

,an die Schwelle des Phanomens heranreichen, auch wenn sie sich
phénotypisch anders darstellen”.'*

Interessant sind auch sehr prinzipielle psychologische Beobach-
tungen, die hier dokumentiert werden sollen:

»[W]ir miissen aus einer individualistischen Psychologie herauskom-
men. Jungs Psychoanalyse hat uns zu verstehen gelehrt, dal im Men-
schen die Gedanklichkeit seiner Urahnen weiterlebt. Und gerade hier
wird deutlich, daf8 der Mensch nicht einfach als geschlossenes Indivi-
duum fiir sich steht, sondern dafl Generationen, ja die Menschheit in
ihm wirkt und lebt. In den Drédhten des menschlichen Geistes flief3t
nicht blof§ selbsterzeugter Strom, sondern auch der Strom Gottes und
der eventuell des Satans. Es gibt eben wirklich das Hereinwirkenkon-
nen des Satans in unsere Gedanklichkeit und Geistigkeit. Und dieses
Hereinwirken ist nicht weniger realistisch als das Hereinwirken der
vergangenen Generation. Der menschliche Geist ist im hochsten Mafie
offener Geist und das Kommunikationsfeld ist viel umfassender als
wir wahrhaben mochten. Gerade aber dies wird uns in den Ddmonen-
austreibungen des NT deutlich gemacht: Christus hat es als seine er-
16sende Aufgabe verstanden, dem Einflu8 des Satans und seines Un-
heils Einhalt zu gebieten, da8 umgekehrt der Mensch aufgetan werden
soll fiir den EinfluB Gottes. Diese Aufgabe ist von Christus nur begon-
nen, von der Kirche muf§ sie weitergetragen werden: die Menschen
dem EinfluB Gottes aufzutun.”'*

Als Literaturangaben finden sich:'*

J. Pinsk, Die sakramentale Welt, Freiburg 1941.
E. von Petersdorff, Dimonologie. Bd. 1: Dimonen im Weltenplan, Miin-
chen 1956.

§ 13) Die Heilswirkung der Taufe.

L. Der Tauftod
II. Die Taufe als Eingliederung i. d. Kirche

1. Taufcharakter und Kirchengliedschaft.™

Nun fiigen wir also unserer Untersuchung noch den genannten Ab-
schnitt aus der Behandlung des Taufsakramentes hinzu. Zunéchst
behandelt der Text in diesem Zusammenhang die Taufe als ,Einbe-
ziehung in die Gemeinschaft des Christusleibes” und als Konse-

143 Ebd. 47.

144 Ebd.

145 Vgl. ebd.

146 Gemaf Gliederung: ebd. 5.
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quenz davon die ,Kirchengliedschaft“'*’, wobei die Kirche Christi
als identisch mit der Romisch-Katholischen Kirche gelehrt wird.

2. Taufcharakter und Priestertum der Glaubigen.'*

Wieder taucht der bereits in der Einfiihrung stark prasente Gedan-
ke der Sakramente als ,,Lebensformen am Christusleibe”'® auf. Zu
diesem Leben ist die Taufe das Tor. Dabei betont der Text einen wei-
teren, dynamische Aspekt der Teilhabe an Christus:

,Charakter bedeutet Einfiigung in Christus, bedeutet Christusteilha-
be, das aber ist etwas Dynamisches, wie ja [...] Christus der lebendige
Herr ist, Charakter bedeutet also, um es anders auszudriicken: Teilha-
be an seiner Sendung, an seinem Amte. Er bedeutet auch Einfiigung
in dasVolk Gottes, in das heilige Volk Gottes, das eben der Leib Chris-
ti ist. Dieses Volk aber ist ein Volk von Konigen und Priestern, wie es
schon im AT geweissagt wurde.

So bedeutet der Charakter dieses, dafl wir in das Volk der Kénige u
Priester eingefiigt werden, oder: sakramentaler Charakter bedeutet
Teilhabe am koniglichen Priestertum Christi und seines Volkes. Das
alles konnen wir nun in einem Lehrsatz zusammenfassen:

Es gibt ein konigliches Priestertum aller Getauften.”’>

Dies fiihrt der Text anhand von Schriftaufweisen nidherhin aus und
fasst diese Wahrheit dann wie folgt zusammen:

»[Dlieses Priestertum aller ist ein wahres und eigentliches Priestertum,
nicht bloff metaphorisches Priestertum. Man stellt es oft so hin, als ob
der eigentliche Begriff ,Priester’ eben doch nur auf den sacerdos zu-
trafe. Das trifft aber nicht den Sinn der kirchlichen Zeugnisse, sondern
die ganze Theologie ist sich einig: es ist ein wahres und eigentliches
Priestertum, wenn auch ein anderes, als das, das durch den Ordo ver-
liehen wird.”*!

Der Text behandelt dann Priestertum und Opfer und interpretiert
den Ersten Petrusbrief dahingehend, dass alle die geistige Opferga-
be darbringen.” Dieser Begriff wird nun ausfiihrlich kommentiert:

,Nun ist hier die Gefahr einer argen Mifideutung gegeben, wenn es
heift: geistliches, oder gar geistiges Opfer. Wenn wir sagen: geistiges
Opfer, dann ist das schon eine Degradierung, denn von der grofien
Kultkonzeption ist nur mehr der schibige Rest iibriggeblieben: es gibt

147 Ebd. 65.
148 Ebd.
149 Ebd.
150 Ebd.
151 Ebd. 66.
152 Vgl. ebd.
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a) das eigentliche Opfer, das liturgische Opfer und b) auf der anderen
Seite eben die Moglichkeit, daf wir in einem durchaus analogen Sinn
auch unsere personlichen Uberwindungen und Verzichte als Opfer
bezeichnen, wihrend das liturgische Opfer die Sache der Amtspries-
ter ist.

Wenn damit der Begriff der pneumatika thysia gemeint ist, dann wi-
ren wir allerdings so weit zu sagen: das Laienpriestertum ist ein un-
eigentliches Priestertum. Indem nun aber feststeht, da§ das Priester-
tum des Laien ein echtes Priestertum ist, wird klar, dafs dieser
gangige Opferbegriff die Sache nicht trifft. Man kann nun so sagen:
das christliche Opfer ist als solches thysia pneumatika: geistliches Op-
fer, ein Opfer auf der Ebene des pneuma hagion. Der christliche Kult
ist also solcher seinem Zentrum nach, seinem eigentlichen Sinn nach
nicht mehr eine rituelle Verrichtung, wie das der Kult des AT war, es
ist seinem Zentrum nach das lebendige Sichhingeben des Christus
totus {iberhaupt an Gott. Darin besteht ndmlich das Wesen des christ-
lichen Kultes, daf8 der totus Christus sich Gott selbst gibt. Daraus folgt
aber: die Einfligung der einzelnen Existenz in den zentralen Rhythmus
des mystischen Leibes ist demnach ein Teil dieses Grofikultes, denn
der gesamte Kult besteht in der Agape des mystischen Leibes. Es steht
also fest, die Gesamthingabe des mystischen Leibes an die agape tou
theou ist der Kult der Christenheit, der einzige, den es iiberhaupt gibt.
Damit ist das gldubige Tun ds. einzelnen Christen nie das Opfer der
Kirche {iberhaupt, aber sooft ein Christ das tut, daf8 er Agape realisiert,
gibt er sich an den Strom des einen wahren Opfers hin und realisiert
einen Teil des Christusopfers.”’>

Nach dieser prinzipiellen Kldarung fragt der Text nach dem Verhaltnis
der soeben getitigten Aussagen zur Liturgie. Dazu fiihrt er aus:

,Die heilige Messe ist die gnadenhafte Repridsentation des ganzen
Christusopfers, das sich hier gefiillt vergegenwirtigt und unser teil-
haftes Tun lebt von hier her immer wieder, ist Teilhabe an dem was
sich hier als Ganzes darbietet; unser Tun bleibt immer nur Teil. Das
Amtspriestertum und nur dieses, vollzieht diese Gesamtreprasenta-
tion dufSerlich liturgisch.

Hier darf nun aber keinerlei Vermischung der Kompetenzen gewagt
werden. Wir miissen auch gleichzeitig sagen: die innere Setzung die-
ses Opfers geschieht durch Jesus und durch die communio sanctorum.
Der Christus totus, caput et corpus, ist hier der eigentliche sacerdos,
er hat das eigentliche sacerdotium, zu ihm gehoren alle wahren Glie-
der des Leibes. Der Amtspriester hat das ministerium sacerdotii. Ein-
fach das christliche Leben als solches hat priesterlichen Rang. Der
Christ braucht nicht nach besonderen Dingen Ausschau halten, son-

153 Ebd. 67.
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dern eben sein Leben, wenn er es christlich lebt, ist ein Teil des
Kultes.”15

Als Konsequenz dieser Gedanken behandelt der Text das Martyrium
und die Jungfrdulichkeit als hochste christliche Lebensvollziige.'®

Diese Lebensvollziige (christliches Leben, Martyrium, Jungfrau-
lichkeit) interpretiert der Text als ,,Zeichen”: ,Dieses Zeichen muf3
natiirlich immer wieder gedeutet werden durch das Wort der
Verkiindigung.”“*%

Dies deutet nun der Text auf das allgemeine und das ministeriale
Priestertum:

,Insofern gehéren Wort und Zeichen zusammen, nicht nur das Zei-
chen des christlichen Lebens ist eine priesterliche Aufgabe, sondern
auch das Wort gehort zu den Grundaufgaben des christlichen Pries-
tertums.

Dabei haben wir auch hier eine so dhnliche Verteilung zwischen Amts-
priester und allgemeinem Priester, wie wir sie oben schon fiir das
Opfer gekennzeichnet haben. Die amtliche, 6ffentliche Lehrverkiin-
digung ist Sache des Amtspriestertums. (Die Parallele: Setzung des
duleren Opfers der Messe ist Sache des Amtspriesters.) So auch hier
allerdings in einer gestuften Form: vom Papst iiber den Bischof bis
zum Pfarrer und bis zum Hilfspriester des Pfarrers. Gleichzeitig aber
bedeutet das, dafs das grundsitzliche Recht, ja die Pflicht zur Wort-
zeugenschaft jedem mit seinem Taufcharakter verliehen ist.“*>

Der Text fiihrt das Priestertum der Glaubigen auf die Firmung zu-
riick. Allerdings versucht er hier, verschiedene Positionen auszuglei-
chen:

,Zum Verhiltnis Taufe und Firmung in der Verleihung des allgemeinen
Priestertums, heif3t es bei Schmaus: das Sakrament ds. allgemeinen
Priestertums ist nicht erst die Firmung, sondern schon die Taufe. Das
ist wahr! Doch andererseits vollendet die Firmung erst die Taufe auf
das Priestertum hin. Das Priestertum steht zwischen Taufe und Fir-
mung, sie vollendet die Tauflinie speziell auf das Priestertum hin und
so ist die Firmung in besonderer Weise dem allgemeinen Priestertum
zugehorig.“™®

Der Text kommt noch auf das Verhiltnis von sakramentalem und
geistigem Empfang der Sakramente zu sprechen. In Bezug auf die
Taufe iibernimmt er hier Gedanken von Eugen Walter. Es handelt

154 Ebd.
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sich aber um eine Bemerkung, die auch von prinzipieller Bedeutung
fiir die Kulttheologie ist:

»[Els gibt nicht nur eine geistliche Kommunion, sondern es gibt auch
genauso einen geistlichen Empfang der anderen Sakramente, und
zwar gerade der unwiederholbaren Sakramente, gerade diese kann
und soll man geistlich immer wieder empfangen um auf diese Weise
das einmalige Geschehen geistig einzuholen.”’

Abschlieiend finden sich zu diesem Abschnitt folgende Literatur-
angaben:'®

F. Walter, Quellen lebendigen Wassers, Freiburg 1953.

R. Schnackenburg, Das Heilsgeschehen bei der Taufe nach dem Apo-
stel Paulus, Miinchen 1950.

R. Schnackenburg, Todes- und Lebensgemeinschaft mit Christus. Neue
Studien zu R6m 6,1-11, in: MThZ 6 (1955) 32-53.

E. Stommel, ,Begraben mit Christus” (R6m 6,4) und der Taufritus, in:
RQ 49 (1954) 1-20.

O.Kuss, Zur Frage einer vorpaulinischen Todestaufe, in: MThZ 4 (1953)
1-17.

E. Niebecker, Das allgemeine Priestertum der Gldubigen, Paderborn
1936.

b) Wiirdigung des Textes

Wiirdigt man diese Vorlesungsmitschrift abschliefSend in ihrer Ge-
samtheit unter der Hypothese, dass hier die von Joseph Ratzinger
vorgetragenen Positionen authentisch vermittelt werden, und inso-
fern benennen wir sie nun einfach als ,die Vorlesung”, so lassen sich
einige allgemeine Grundziige seiner damaligen Liturgietheologie
benennen, die wir bereits angefiihrt haben und hier nochmals zu-
sammenfassen:

Zunichst ist zu betonen, dass die hier vorgestellten neuen Zugan-
ge und ,Verheutigungen” der dogmatischen Theologie harmonisch
in ein scholastisches Gesamtkonzept eingefiigt werden.

Die Vorlesung ist noch stark gepriagt von den akademischen Leh-
rern Ratzingers, die oft in den Literaturangaben angefiihrt werden.
Insofern ist sie stark beeinflusst von den Erkenntnissen der Liturgi-
schen Bewegung.

Daher resultiert auch im vorliegenden Text ein starker Schwer-
punkt auf alles, was im weitesten Sinne mit der Mysterientheologie
im Zusammenhang steht, bis hin zu historischen Verweisen auf die

159 Ebd. 70.
160 Vgl. ebd.
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Mysterienreligionen. Ganz gepragt ist die Vorlesung dabei von dem
Gedanken, dass die Liturgie Anteil an der Heilstat Christi selbst
vermittle, wobei dazu die wesentlichen Hypothesen vorgestellt wer-
den.

Geht man von der Authentizitit des Skriptes aus, so neigt Ratzin-
ger zu diesem Zeitpunkt zur durch Gottlieb S6hngen modifizierten
Version der Mysterienlehre. Erinnern wir uns dabei daran, dass Rat-
zinger zu diesem Zeitpunkt das Manuskript seiner Habilitations-
schrift bereits abgeschlossen hatte (SS 1955)' und er sich gerade
»auf dem Hohepunkt“'® der Auseinandersetzung um diese Schrift
befand. Diese Arbeit hatte ihm die Bedeutung des Empfangers fiir
den Offenbarungsbegriff selbst eroffnet:

,Das Wort [sc. Offenbarung] bezeichnet den Akt, in dem Gott sich
zeigt, nicht das objektivierte Ergebnis dieses Aktes. Und weil es so ist,
gehort zum Begriff ,Offenbarung’ immer auch das empfangende Sub-
jekt: Wo niemand Offenbarung wahrnimmt, da ist eben keine Offen-
barung geschehen, denn da ist nichts offen geworden. Zur Offenba-
rung gehort vom Begriff selbst her ein Jemand, der ihrer inne wird.
[...] Das aber heifit dann [...], da8 zur Schrift das verstehende Subjekt
Kirche gehért, womit auch schon der wesentliche Teil von Uberliefe-
rung gegeben ist.”!®

In Analogie zu diesen Erkenntnissen konnte man jene Gedanken-
ginge verstehen, mit denen uns die Mitschrift die Lehre S6hngens
iibermittelt:

,Die Heilstat wird vom Kultsymbol nicht unabhéngig vom Empfanger
gegenwartig, sie wird vielmehr im Empfanger, als einem Teil des mys-
tischen Leibes vergegenwartigt. Es kann nicht ein stehendes, sondern
nur ein geschehendes Kultsymbol sein.”*¢

Wie zum Offenbarungsgeschehen das empfangende Subjekt Kirche
gehort, so auch bei der Feier der Sakramente, wodurch die Kirche
die Gegenwart der Heilstat ermoglicht, indem sie sie an ihr gesche-
hen lasst. Liturgie erscheint so als eine lebendige, dynamische Wirk-
lichkeit, die direkt zum Christusgeheimnis fiihrt.

Der Gedanke des mystischen Leibes Christi scheint in der Vorle-
sung als Beschreibung des Wesens der Kirche bestimmend. Hier
ergeben sich Parallelen zu Ratzingers wenige Jahre zuriickliegenden
Dissertation.

161 Vgl. Joseph Ratzinger, Aus meinem Leben, 1998, 79.

162 Ebd. 89.

163 Ebd. 84.

164 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre I, Freising, 1956/57, 28.
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Hinter den Ausfiihrungen steht deswegen auch das Postulat, dem
Menschen einen wirklichen Platz im Heilsgeschehen zu geben, ihn
dabei als Menschen zu wiirdigen und den mystischen Leib ganz
ernst zu nehmen. So findet sich hier auch jener Personalismus wie-
der, der Ratzinger bereits zu Beginn seines eigenen Studiums ganz
zentral geworden war.

Die Sakramente sind Lebensvollziige der Kirche, des mystischen
Leibes Christi, wobei sie in der Form eines Kultdramas (vgl. Pascher)
den Menschen personal und existentiell an Tod und Auferstehung
Christi in der Art Anteil schenken, dass durch ihren Vollzug die Heils-
tat am mystischen Leib selbst geschieht. Die actio divina greift als
Tiefenschicht der Heilstat Christi auf seinen mystischen Leib iiber.'®
Damit sucht der Dozent, die blof3e Effektustheorie zu tiberwinden,
wobei man kritisch bemerken konnte, ob die hier vorgelegte ,effek-
tive Vergegenwartigung”'® der Effektustheorie wirklich so fremd
sein muss.

Festzuhalten ist des Weiteren, dass kulttheologisch laut Vorlesung
ein tiefer Graben zwischen dem Alten und dem Neuen Testament
besteht, der hauptsichlich mit Paulus begriindet wird.

Ebenso zeigt sich, wie wichtig Ratzinger die Studien de Lubacs
fiir das eigene Glaubensleben geworden sind. Den urspriinglich
wichtigen personalen Ansatz in der Form der ,Ich-Du-Beziehung
zwischen Gott und Mensch” als ,,Wesenskern der Religiositat”'¢”
verbindet die Vorlesung mit dem ,Wir der Kirche”!®. Liturgie ist
dabei jene , Verleiblichung”, wodurch ,die Frommigkeit zur kirch-
lichen Frommigkeit“'*° wird, die dieses ,Wir” erfordert.

Einige Bemerkungen noch zu dem untersuchten Abschnitt beziig-
lich des Taufsakramentes. In der Verwendung der Begriffe spiegelt
sich hier der Geist der damaligen Zeit. Obwohl der Text einmal den
Begriff sacerdos auf das ministeriale Priestertum anwendet, bevorzugt
er doch die Sichtweise, der mystische Leib sei ,der eigentliche
sacerdos”™. Rupert Berger bemerkt zur damaligen Theologie:

,Es lag damals stark in der Luft: Wir sind als Geweihte nicht sacerdos,
sondern presbyter. Sacerdos, das ist Christus selbst und das mit ihm
vereinte Gottesvolk.“'"!

165 Vgl. diese schon aus der Mitschrift zitierten Begriffe oben.

166 Ebd.28.

167 Ebd.29.

168 Ebd.

169 Ebd. 30.

170 Ebd. 67.

171 Autorisiertes Interview mit Prof. Dr. Rupert Berger durch Sven Conrad am 22. Mirz
2010 in Traunstein (siehe Anhang).
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Interessant ist nun die Interpretation des Kultes. Er besteht wesent-
lich in der Selbsthingabe des mystischen Leibes, also des sacerdos,
an Gott, ndherhin ,an die agape tou theou”'”. Hier {ibernimmt die
Vorlesung den augustinischen Opferbegriff, den Ratzinger bereits
bei Pascher kennengelernt und dann bei seiner eigenen Dissertation
theologisch durchdrungen hat. Wiederum setzt sie den christlichen
Opferbegriff entschieden von jenem des AT ab.

Die Messe reprasentiert dieses Opfer Christi ,gnadenhaf[t]“'”.
Der geweihte Priester ,vollzieht diese Gesamtrepradsentation dufser-
lich liturgisch“'™. Aber ,die innere Setzung dieses Opfers geschieht
durch Jesus und durch die communio sanctorum*!”. Dies deckt sich
mit der Aussage, die wir in der allgemeinen Sakramententheologie
gesehen hatten, der entsprechend es mehrere Ebenen der Heilstat
Christi gebe, deren innere die gottliche Handlung sei, die allein ge-
genwartig gesetzt wiirde."”

Dies lasst zu folgendem Schluss kommen: Bei der Feier der Litur-
gie also wird das gesamte Opfer durch Christus und seinen Leib
reprasentiert. Nach der von Ratzinger damals wohl favorisierten
Deutung S6hngens bedeutet dies, dass die Heilstat sich am mysti-
schen Leib ereignet und dadurch gegenwartig wird. Das bedeutet,
es wird in der Messe gegenwirtig dieses ganze Tun Christi und sei-
nes Leibes, seine im Opfer sich ereignende Ubergabe des Christus
totus an Gott.

Dies wiederum ist gewissermafien der Lebensgrund fiir die vita
christiana tiberhaupt. Sofern sie Verwirklichung der Liebe ist, nimmt
sie teil an der Ubergabe, verwirklicht sie aber nie ganz. Sie feiert
dabei Liturgie, nicht nur uneigentlich und metaphorisch, sondern
wirklich. Es ist Teilhabe am kultischen Handeln der Kirche, aber
nicht das Ganze, wie es eben in der Messe ist.

Die vita christiana selbst verhalt sich zur Bezeugung im Wort wie
das sakramentale Zeichen zu seiner Form.

Kritisch zu hinterfragen wire bei allem Giiltigen, was hier zum
Ausdruck kommt, wie bei dieser Gesamtkonzeption der Sithnecha-
rakter einerseits und der actus offerendi des ministerialen Priester-
tums andererseits noch ausreichend gewahrt bleiben.

172 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre I, Freising, 1956/57, 67.
173 Ebd.

174 Ebd.

175 Ebd.

176 Vgl. ebd. 27.
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2.1.2 Freising, WS 1956 und SS 1957: Sakramentenlehre, II. Teil

a) Darstellung des Textes

Im Institut Papst Benedikt XVI. ist dieser Text unter ,, Vorlesungsmit-
schriften von Joseph Miihlbacher” archiviert."”” Zum Gesamtein-
druck siehe die Bemerkungen zum Skript unter 2.1.1 a (Sakramen-
tenlehre, I. Teil). Wir beschranken uns hierbei auf die Darstellung
der hl. Eucharistie.'”®

Auch dieser Teil der Sakramentenlehre ist scholastisch aufgebaut.
Es wird auf viele Autoren verwiesen, hingegen fehlen diesmal die
Angaben zur weiterfithrenden Literatur nach den einzelnen Ab-
schnitten.

Wiederum geht es bei der Darstellung dieses Textes nicht darum,
die gesamte Mitschrift vorzustellen, sondern die Liturgietheologie
Ratzingers zu erforschen, soweit dies hieraus moglich ist, d. h. soweit
sich — die Zuverldssigkeit des Textes vorausgesetzt — Spuren eigenen
Denkens zeigen, bzw. insofern man Schwerpunkte der Darstellung
ausmachen kann.

3. Kapitel

Die heilige Eucharistie

§ 20. DIE STELLUNG DER EUCHARISTIE IM KOSMOS DER
SAKRAMENTE"®

Die Mitschrift beginnt allgemein mit einer Darstellung , Die Stellung
der Eucharistie im Kosmos der Sakramente”. Zuerst wird in scho-
lastischer Manier die Definition vorgelegt:

,Die Eucharistie ist das Sakrament des wahren Leibes und Blutes
Christi, in dem das Kreuzesopfer vergegenwartigt und Christus geist-
liche Nahrung und einende Kraft seines mystischen Leibes wird.”*¥

Nun benennt das Skript die Namen der Eucharistie, die sich je nach-
dem vom duflieren Zeichen oder von der bezeichneten Wirklichkeit
hinter der Sache herleiten.” In Bezug auf die Rangordnung aller
genannten Bezeichnungen wird zunachst von der Eucharistie als der
bleibenden Gegenwart gesprochen:

177 AIPB, Vorlesungsmitschriften von Joseph Miihlbacher, Freising (Nr. 40-58; einzelne
Skripten geschrieben von Joh. Harrer), Nr. 41: Sakramentenlehre, II. Teil, WS 1956 u.
SS 1957 [kiinftig: Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57].

178 Dies bedeutet auf die Seiten 171-227 der Vorlesungsmitschrift.

179 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 171.

180 Ebd.

181 Vgl. ebd.
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»Leib und Blut Christi existieren unabhiangig vom Empfianger selb-
standig. Das schafft diesem Sakrament {iber den Augenblick der ei-
gentlichen Handlung hinaus eine eigentiimliche Dauer.”’®

Die Eucharistie wird sodann als Opfer'® und als Communio'* be-
nannt. Interessant ist nun, wie der Text das innere Verhaltnis dieser
drei Aspekte (Bleibende Gegenwart, Opfer, Communio) fasst. Hier
ergeben sich Perspektiven, die fiir die grundsatzliche Sicht dieses
Sakramentes von Bedeutung sind, weswegen der Text hier doku-
mentiert werden soll:

,Es besteht die Gefahr, dafl der Mensch die eigentliche Mitte verfehlt
und etwas Nebensidchliches an die Spitze stellt, oder dafl das Sakra-
ment in einzelne Teile zerfdllt und die Einheit nicht mehr gesehen
wird.

Im Laufe der Geschichte wandte man das Sakrament in seiner vollen
Bedeutung nur auf die Communio an. Die beiden ersten Ebenen hat
man weitgehend ausgeklammert und als nicht sakramentale, natur-
hafte Elemente betrachtet. Die Eucharistie erscheint als ein in sich
stehendes Opfer, als ein sacrificium verum.

Die Eucharistie ist nicht einfach ein Opfer in sich, sondern sie ist Sa-
krament eines Opfers, d. h. Opfer nur in der Seinsweise des Sakra-
mentes. Der Opferbegriff mufs unter den Sakramentsbegriff subsu-
miert werden.

Auch die Gegenwart Christi darf nicht vereinzelt und aus dem Zu-
sammenhang herausgenommen werden. Man glaubte einfach, den
Thron Gottes gegenwirtig zu haben. Das corpus verum bleibt corpus
mysticum.

Die sakramentale Seinsform wird nicht durchbrochen auf eine direk-
te Realitét hinein, sondern die Eucharistie ist noch nicht direkte Par-
usie des Herrn, sondern sie ist die diesem Aon zugeordnete Gegen-
wartsform.

Der Begriff des Sakramentes ist bei der Eucharistie am vollsten ver-
wirklicht. Wir miissen sie verstehen vom Akt her. Sie ist ein Gesche-
hen, das sich zwischen Spender und Empfinger vollzieht und nicht
ein Sakrament in sich. Opfervollzug und Besiegelung.”'®

Bereits zu Beginn stellt der Text also die prinzipielle Perspektive
vor, die sich aus einer ausgeglichenen Zuordnung der Wesensele-
mente ergibt. Mit der Forderung der Subsumierung des Opferbe-
griffs unter den Sakramentenbegriff mochte er wohl Tendenzen
wehren, das Messopfer als losgeldst vom Kreuzesopfer zu verstehen.

182 Ebd.

183 Vgl. ebd.

184 Vgl. ebd. 172.
185 Ebd.
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Die Betonung des sakramentalen Charakters steht dabei im Zusam-
menhang mit der Mysterientheologie, wie wir noch genauer sehen
werden. Die Stofirichtung dieser Einfiihrung und damit des ganzen
folgenden Textes liegt auf dem akthaften Vollzug der Eucharistie und
ihrem ekklesialen Charakter.

1. Teil:

Aufleres und inneres Sakrament bei der Eucharistie

§ 21. DIE EINSETZUNG DER EUCHARISTIE DURCH JESUS
CHRISTUS!¢

Bei der Behandlung der Einsetzung der Eucharistie geht der Text
sehr ausfiihrlich auf den Schriftbefund ein. Zunachst behandelt er
die unterschiedliche Uberlieferung der verba testamenti'¥’, wobei er
dem exegetischen Befund gemafS unterscheidet zwischen dem ,,Pe-
trus-Typ” (Markus und Matthdus) und dem ,Paulus-Typ” (Lukas
und Paulus).’ Details konnen wir hier iibergehen. Einzelnen For-
mulierungen widmet er sich ausfiihrlich:

1. ,atpa pov tng dxOnrnc” ™
Der Text verweist auf die gdngigen Stellen Ex 24,4-11 und Jer 31,31-
34. Als Restimee hilt er fest:

,Wenn Jesus beim Letzten Abendmahl sein Blut als Bundesblut be-
zeichnet, dann heifit es, dafi jetzt erfiillend das geschieht, was damals
angedeutet wurde. Auf Sinai geschah die Begriindung der jiidischen
Religion. Wenn das Gleiche neu und in hoherer Weise geschieht, dann
heifit es, dafl das Blut Jesu ein neue Riickbindung mit Gott begriindet,
eine neue religio’ schafft. Das Blut des Herrn ist als Bundesblut Quell
einer neuen Menschheit, eines neuen Bundes unter einander.”'°

2., Hyper pollon’, fiir die Vielen.”™"

Neben den Stellen mit wortlicher Zitation wird auf Jes 53 verwiesen.
Der Text widmet sich hier nicht der Frage der korrekten Ubersetzung
oder jener der faktischen Menge der Geretteten, sondern betont
ausschliefllich den Aspekt der Stellvertretung:

,Hier wird angedeutet, worauf der Bund ruht, er beruht auf Jesu stell-
vertretendem Dienen. Die Bedeutung dieser Aussage wird im Hin-
blick auf das AT voll sichtbar. Am Sinai gingen beide Partner Verpflich-

186 Ebd.

187 Vgl. ebd. 173.

188 Ebd.

189 Ebd. 174, handschriftlich hinzugefiigt.
190 Ebd.

191 Ebd. 175.
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tungen ein: Israel zur Einhaltung der Gebote und Gott fiir die
Belohnung. Der Bund wird in Briiche gehen, wenn einer der Partner
sich nicht an die Verpflichtungen halt.

Hier im neuen Bund ist ein anderes Fundament geschaffen: Das stell-
vertretende Dienen des Herrn, der das gesamte Soll der Menschheit
auf sich nimmt — Gott verlangt nur mehr den Dienst des Herrn, der
bereits geschehen ist. Dieser Bund kann also nicht mehr brechen, auf-
horen, zu Fall kommen. Gott geht die Ehe mit einer Menschheit ein,
die in Jesus ihr Haupt hat. Somit ist der FuBwaschungsbericht (Jh 13)
eigentlich ein Abendmahlsbericht: der stellvertretende Dienst.”’*

3. Texte im Kontext der Eschatologie
Hier zeichnet der Text kurz die Debatte um die Abendmahlsberich-
te durch Lietzmann nach, um aber die ,traditio historica”'* bei Paulus
herauszustellen.

Nach der Einzelbehandlung der Texte priasentiert die Mitschrift
der Vorlesung ein Resiimee:

»Alle Motive waren im Abendmahl zu einer Einheit zusammengefafit.
Es ergibt sich, dafl das Abendmabhl in einer geistigen Drei-Dimensio-
nalitdt sich darstellt. Diese Drei-Dimensionalitdt hat Thomas darge-
stellt:
O sacrum convivium, in quo Christus sumitur: recolitur
memoria passionis eius: mens impletur gratia: et futurae
gloriae nobis pignus datur.
Erinnerung an den Tod des Herrn, Erfiillung unseres Geistes mit der
Gnadenfiille Gottes und Unterpfand der kiinftigen Herrlichkeit.
Jedes Sakrament ist signum rememorativum

signum demonstrativum

signum prognosticum.
Im Abendmahl ist dies in klassischer Weise verwirklicht.”!%

In diesem Sinne bezeichnet der Text das ,Herrenmahl” als

,Verkiindigung des Herrentodes. So bleibt es das eine Abendmahl,
das aus dem Tod des Herrn quillt. Es ist wieder neue Vergegenwarti-
gung des Todesgeschehens.”'

Zugleich ist es ,immer neuer Bundesschluf$“**. Hier steht die For-
mulierung: , Die Gemeinde tritt wieder in Tischgemeinschaft mit
dem erhohten Herrn”'”, die an liturgietheologische Gedanken Pa-

192 Ebd.
193 Ebd. 176.
194 Ebd.
195 Ebd.
196 Ebd.
197 Ebd.
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schers erinnert. Das Ergebnis dieser Gemeinschaft formuliert der
Text wie folgt:

,Die Menschheit wird mit Gott vermahlt, verschmilzt mit ihm. [...]
Auf diese Weise ergibt sich, daf8 die Feiernden selbst im Abendmahl
zum Leib des Herrn werden.”'%

Schliefilich ist es ,Vorwegnahme des kommenden Messiasmahles
mit Abraham, Isaak und Jakob*%.

§ 22. MATERIE UND FORM DER EUCHARISTIEFEIER?®

Die Ausfithrungen zur materia remota sind fiir die Art und Weise, wie
der Text Liturgie und deren Theologie versteht, nicht von unmittel-
barem Interesse und konnen hier iibergangen werden.

2. Die Materia proxima®"

Hier geht der Text ausfiihrlich auf die Kontroverse um die Grund-
gestalt der Eucharistie ein. Da wir uns dieser Frage eigens widmen
und diese in der Liturgietheologie Ratzingers einen betonten Platz
einnimmt, ist es notwendig, hier sein damaliges Denken, soweit es
durch diese Mitschrift greifbar ist, zu dokumentieren. Ausgangs-
punkt der Darstellung ist also die Frage nach der materia proxima*?,
die wie folgt erganzt wird:

,Gibt es ein Symbolgeschehen, eine Symbolhandlung, eine Symbol-
gestalt, in der sich das Sakrament darstellt?>®

Guardini habe die ,folgende These aufgestellt: Die tragende Gestalt
der Messe ist das Mah1, wahrend das Opfer als ein Wesensgebilde
hinter der Gestalt stehen bleibt.“?* S6hngen habe sich dieser Mei-
nung angeschlossen.?®

Als ,[wlichtig” am vorliegenden Punkt erachtet die Mitschrift: ,Sie
[sc. die Messe] hat also eine Gesamtgestalt, eine materia proxima.“*%

Der Text prasentiert nun die Positionen von Jungmann, Pascher
und Schiirmann. Der Text greift die von uns schon behandelte Kon-

198 Ebd.

199 Ebd.177.

200 Ebd.

201 Ebd.178.

202 Vgl. ebd.

203 Ebd.

204 Ebd.176.Verwiesen wird auf Romano Guardini, Besinnung vor der Feier der hl. Mes-
se, Mainz 1939. Der Verlagsort wird hier nicht genannt.

205 In der Schrift: Gottlieb S6hngen, Symbol und Wirklichkeit im Kultmysterium, Koln
1937.Verlagsort und Erscheinungsjahr werden im Skript nicht genannt.

206 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 178.
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troverse von Jungmann und Pascher auf und hilt fest, dass nach
Jungmann die ,,eucharistia’, das grofse Dankgebet” die ,Grundge-
stalt der Eucharistie”?” sei, wahrend Pascher ein Vertreter der These
von der Grundgestalt des Mahles sei, wobei ,,Mahl [...] mehr um-
schlief3t als bloSe Nahrungsaufnahme”?%®.

Nach Schiirmann ,,muf die dlteste Gestalt noch nicht die Wesens-
gestalt sein”?®.

Die Vorlesungsmitschrift schildert detailliert die drei Entwick-
lungsstufen der Wesensgestalt nach Schiirmann. Wichtig ist dabei
das letzte Stadium, wo sich die Eucharistiefeier vom Gemeindemahl
losgelost hatte. Hieriiber sagt der Text:

,Sie [sc. diese Eucharistiefeier] bildet die Gestalt eines Festmahles,
jedoch sehr stilisiert. Es ist eigentlich kein echtes Mahl, sondern ein
dramatisch dargestelltes Mahl. Die Eucharistia (Gebet) hat in diesem
Mahl ein zentrales Gewicht gegeniiber dem Mahl.“*°

Interessant ist die zusammenfassende Schlussbemerkung zu diesem
Abschnitt:

,Es liegt keine reine Mahlgestalt vor, aber umgekehrt macht auch nicht
die Eucharistie allein die Grundgestalt aus. Sowohl die Redeweise vom
Mabhl], als auch die von der Eucharistie ist mit Einschrankungen richtig.
Man kann der Mahlgestalt den Vorzug geben. Grundgestalt der Eu-
charistie ist wohl das Mahl, aber im vergeistigten und auf die Dank-
sagung hin zugespitzten Sinn.”*"!

Wenn wir diese Aussage der Vorlesungsmitschrift als authentische
Zusammenfassung des Denkens Joseph Ratzingers zur damaligen
Zeit betrachten kdnnen, dann hat er sich noch nicht grundsatzlich
von der Sicht Paschers gelost, wenn auch der Einfluss der Stellung-
nahme Jungmanns bereits greifbar ist.

Beziiglich der Form des Sakramentes werden alle historischen
Zeugnisse von Hochgebeten ohne Einsetzungsbericht so erklart, als
wire dieser dennoch vorauszusetzen bzw. als wire sein Fehlen Aus-
druck einer Irrlehre.”

Gesonderte Aufmerksamkeit finden im Skript einzelne Formulie-
rungen der forma sacramenti. Zu den Worten ,Mysterium fidei” wer-

207 Ebd.179.

208 Ebd. Der Text bezieht sich auf Joseph Pascher, Eucharistia, Miinster 1947 (ohne den
Verlagsort zu nennen).

209 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 179.

210 Ebd.181.

211 Ebd.

212 Vgl. ebd. 182.
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den die Deutungen Casels und Jungmanns vorgestellt. Casels Deu-
tung wolle zum Ausdruck bringen: ,Gegeniiber den Mysterien der
vorchristlichen Zeit ist hier das eine Mysterium.”*® Jungmann hin-
gegen sehe hierin ,eine antimanichdische Einfiigung”?*.

Interessant ist die Deutung, die das Skript ohne besondere Refe-
renz zu dem Wort tibi der Wandlungsworte gibt:

»Das Wort ,tibi’ hebt das genus auf eine ganz andere Ebene. Es ist nicht
mehr Erzihlung, sondern Gebet, Anrede an den Vater. Der Priester
schaut nicht auf die Gabe, sondern auf den Vater hin. Dadurch ge-
schieht die Verwandlung der Gaben.

Man kommt dadurch aus der scholastischen Unterscheidung von Ma-
terie und Form hinaus. Aber hier geht es nicht blofs um eine Formel,
sondern diese steht innerhalb einer Form. Die Form ist Gebet zum
Vater, der Brot und Wein verwandelt.”?%

Diese Formulierung, insbesondere die letzten Worte, klingt zunéachst
merkwiirdig, und wahrscheinlich hat der Seminarist hier etwas zu
schnell die Gedanken des Professors zusammengefasst. Am Ende
dieses kleinen Abschnittes folgen dann Worte, die vielleicht zu ei-
nem besseren Verstindnis davon verhelfen, was Ratzinger hier ge-
meint haben kann:

,Die Liturgie kommentiert den Einsetzungsbericht noch theologisch
durch die G e s t e n. Sie erheben das Sprechen des Einsetzungsbe-
richtes zu einem dramatischen Neuvollzug der Geschehnisse, die sich
am Abendmahl abspielten. So wird durch die Wandlungsgesten der
Wandlungsbericht in das Genus der dramatischen Kulterziahlung ge-
riickt. Alle Gesten unterstreichen das Moment der Vergegenwirtigung
(vgl. Haggada!)

Es zeichnet sich eine dreifache Richtung der Wandlungsworte [ab]:
1. Richtung ist nicht die Gabe, sondern der Vater: sie sind Lobpreis
Gottes und dadurch erst Segnung und Verwandlung.

2. Richtung ist die Gabe.

3. Richtung: Was zu Gott iiber die Gaben gesagt wird, wird fiir die
Menschen gesagt, die anwesend sind. 3. Richtung ist also die gldubige
Gemeinde.”?'

Wenn wir diese beiden Textpassagen im Zusammenhang sehen,
dann ist naheliegend, dass Paschers Verstandnis vom Kultdrama der
eigentliche und unvollstandig wiedergegebene Hintergrund dieser
Aussagen ist. Dazu hatten wir ja festgestellt, wie Interpretation als

213 Ebd.
214 Ebd.
215 Ebd.
216 Ebd.183.
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Drama Pascher dazu zwingt, die handelnden Personen oft anders zu
fassen als die Sakramententheologie es tut. Auch wenn beispiels-
weise Christus tauft, so stelle doch bei der Taufe im Drama der Pries-
ter nicht Christus, sondern den Vater dar.?"”

Bei der Eucharistie, so hatten wir zudem gesehen, gehe nach Pa-
scher ein ,Kurzdrama” in das ,Hauptdrama“?*® ein. Dazu hatten wir
die Erklarung Bergers gesehen: ,,Auf der einen Seite tragt der Pries-
ter Gott-Vater den Lobpreis vor und auf der anderen Seite ist er im
Moment der Konsekration in der Rolle Christi, d. h. der Priester
handelt immer in persona Ecclesiae und in persona Christi.”** Hinzu
tritt hier die dritte Richtung, hin auf die gldubige Gemeinde.

So meinte Ratzinger wohl hier, die drei Richtungen betonen zu
miissen und den prinzipiellen Charakter des Hochgebetes als Gebet
und Kultdrama.

In Bezug auf das ,gratias agens, benedixit, dedit"* hebt die Vorle-
sungsmitschrift die schriftgemafie Bedeutung von Segnen hervor:

,Zwischen Danksagen und Segnen ist kein Unterschied in der HI.
Schrift. Sie sind identisch. Eine Sache wird dadurch gesegnet, daff man
fiir sie dankt. [...] Die Richtung des Segnens ist nicht die Sache, son-
dern Gott.”?*

Dem entspricht die Erklarung des Skriptes iiber den Einsetzungs-
bericht als solchen, die wir hier dokumentieren:

,Der Einsetzungsbericht steht im Danksagungsgebet; er ist die Tatsa-
che, deretwegen wir Gott preisen. Er ist die Zusammenfassung des
Dankes an Gott.

Die Wandlungsworte sind eigentlich keine Formeln, sondern stehen
im geistigen Zusammenhang der Eucharistie. Sie sind ein Stiick des
,eucharistein’. Die Forma sacramenti ist das Danksagen als solches.
Mit dem Eintritt in die griechische Welt wird das ,eucharistein’ in ein
,eulogein’ verschoben. Bald ergibt sich eine zunehmende Aufmerk-
samkeit auf die Gaben bereits im 2. Jahrhundert (Justin, Irenédus, Ori-
genes). Eulogie ist auch Epiklesis: Herabrufung des Gottesgeistes iiber
die Gaben. Unter Epiklese versteht man aber auch das ganze Gebet,
wie unter Eucharistia und Eulogia. Dieses Gebet redet nicht blof8 Gott
an, sondern verwandelt auch die Gaben. Die Epiklese hebt einen be-
stimmten Aspekt hervor: Wirkung nach unten.”*>

217 Vgl. Joseph Pascher, Sakramente, 15.

218 Joseph Pascher, Eucharistia, 1953, 143.

219 Autorisiertes Interview mit Prof. Dr. Rupert Berger durch Sven Conrad am 22. Mérz
2010 in Traunstein (siehe Anhang).

220 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 182.

221 Ebd.182f.

222 Ebd. 183 f.
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Der Text referiert die Unterschiede gegeniiber dem christlichen Os-
ten beziiglich der Epiklese. Zur ,,romische[n] Liturgie” gibt er die
damalige Fachmeinung wieder, dieser habe ,vielleicht nur Ansitze
dazu”.*® Abschliefflend bekriftigt er den Versuch, die verba testamen-
ti in einen Zusammenhang einzuordnen:

,Wir unterschitzen nicht den dogmatischen Wert der Erkenntnis der
Wandlungsworte. Andererseits ist deutlich geworden, dal man diese
Erkenntnis nicht absolut isoliert nehmen darf. So wird man daran
festhalten, dafl die eigentliche Form die Danksagung, die Eucharistia
ist.”24

Dies erinnert an die Ausfithrungen des Textes beziiglich der Inten-
tion, wo es darum ging auf den ,,Sinnzusammenhang des Herren-
mahles”“? hinzuweisen, in dem der Vollzug des Sakramentes stehen
miisse. Der Text versucht, mit diesen Ansitzen aus einer Sicht her-
auszufiihren, welche die kirchliche Lehre verkiirzend, die verba tes-
tamenti quasi magisch und losgelost vom Ursprung der Eucharistie
her zu verstehen sucht.

§23. DAS INNERE SAKRAMENT DER EUCHARISTIE:
DIE REALE GEGENWART VON LEIB UND BLUT CHRISTI**

Bei der Behandlung dieser Fragen beginnt der Text mit einer Exege-
se von Joh 6, wobei er feststellt:

,Heute sagen Katholiken und Protestanten, dafs wenigstens die Verse
51-58 eucharistisch zu verstehen sind.”?*’

Bei der Frage, wie diese sich ins Ganze von Joh 6 einordnen, skizziert
der Text die Meinung Bultmanns einerseits, sie seien ,spitere Zutat
eines massiven Sakramentalismus”, sowie Wikenhausers und La-
granges andererseits, die sagen, ,daf3 der erste Teil nur iiber den
Glauben spricht”. Die Systematiker behaupteten, ,die ganze Rede
handle von der Eucharistie”.”® Der Text kiindigt eine vermittelnde
Position an, die er dann ausfiihrlich entfaltet. AbschliefSsend heifst es:

»Die Realprasenz liegt nicht unmittelbar im Blickfeld des Evangelisten.
Dieses Evangelium gibt nicht direkt Antwort auf die Frage der Real-

223 Ebd. 184.

224 Ebd.

225 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre I, Freising, 1956/57, 33.
226 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 185.
227 Ebd.

228 Ebd.
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prasenz. So kann man nur indirekt schlieSen, welche Meinung Johan-
nes hier gehabt haben muf3.

Von der Brotrede her ist die Eucharistie das Stehen-Bleiben der Inkar-
nation des Logos. Entsprechend des Inkarnationsrealismus des Evan-
gelisten mufd auch die Eucharistie die begegnende Realitdt des Herrn
bedeuten. Auch der Ausdruck ,manducatio’ hat nur einen Sinn, wenn
eine echte Begegnung und Aneignung des Logos gemeint ist. Nur die
Realitdt kann den Hunger stillen und nicht blof ein Symbol. Man kann
sagen, dafs der Text wenigstens eine Realprdsenz des Logos voraus-
setzt.”?®

Einen eigenen Abschnitt widmet die Vorlesungsmitschrift der exe-
getischen ErschlieSung des ,Abendmahlkelches im Urchristentum
und im Hebréerbrief als Zeichen des Glaubens an die Realprdsenz”. >
Hierbei wird auf einige Argumente von Betz verwiesen.?!

Der Text widmet sich im Anschluss daran dem Verhaltnis von ,Re-
alprasenz und Aktualprdsenz”.”? Unter Aktualpridsenz versteht er,
,,Christus” sei ,nicht blof§ durch die Elemente anwesend, sondern
auch als der eigentlich Handelnde, als Mahlspender, als Gastgeber”.”

Auffallend ist dabei weniger die Betonung der Anwesenheit des
Handelnden selbst, sondern der Akzent, der hierbei auf den Vollzug
des Mabhles gelegt wird, was der Text namlich wie folgt entfaltet:

,Die Eucharistie ist in einem gewissen Mafi das neue Mahl, das
kommt. Sie ist nicht blof8 ein Essen von etwas, sondern auch ein Essen
mit dem Messias. Die Eucharistie ist in einem gewissen Sinn die jetzt
schon stattfindende Vorwegnahme der Parusie.“»*

Ein Schriftzeugnis fiir die Lehre von der Aktualprasenz sieht der
Text auch

,in den Berichten von den Mahlzeiten mit dem Auferstandenen [...]
Sie wollen mit Hilfe des Vergangenen auf das Gegenwartige deuten.
Der Herr sitzt auch jetzt noch am Tisch der Seinigen, ohne gesehen zu
werden.”?®

Jedenfalls betont er dabei eine grundsatzliche kontinuierliche theo-
logische Sichtweise:

229 Ebd.187.

230 Ebd.

231 Im Text steht irrtiimlich Beez.
232 Ebd. 189.

233 Ebd.

234 Ebd.

235 Ebd.
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,In der spateren Theologie ist die Aktualprasenz nicht verloren ge-
gangen: Christus minister principalis der Eucharistie.”>*

Die Vorlesungsmitschrift entwirft eine Zusammenfassung der dog-
mengeschichtlichen Zeugnisse. Fiir die Viterzeit wird zunachst der
Zusammenhang von , Eucharistie und Inkarnation“*” hervorgeho-
ben:

,DieViter sehen die eucharistische Gegenwart als die Fortsetzung
der Inkarnation.”®8

Sodann wird der ,Symbolismus” der Viter als , objektiver Symbo-
lismus” interpretiert, ,,der den Realismus nicht aus-, sondern ein-
schlief$t” und im Dienste stehe ,zu einer dynamischen Sakraments-
auffassung, fiir die die Realprdsenz ganz der Aktualprisenz
eingeordnet ist”.*?° Im Text der Mitschrift wird auch auf den Begriff
andmnesis als ,,objektives Erinnern“*’ verwiesen.

In dieser Analyse des patristischen Denkens liegt also die dog-
mengeschichtliche Begriindung des schon in der Einleitung anklin-
genden dynamischen Eucharistieverstandnisses.

Wegen des Promotionsthemas von Ratzinger ist es von Bedeu-
tung, was die Vorlesungsmitschrift zur Eucharistielehre von Augus-
tinus sagt. Deswegen sei der Text an hier etwas ausfiihrlicher doku-
mentiert:

,Prinzipiell fallt auch Augustinus unter den objektiven Symbolismus.
Aber seine Akzente, die er setzt, waren verschirft und trugen den
Stempel seiner personlichen Eigenart.

Vorbemerkung:

Kennzeichnend ist, daf§ er das Sakrament nie in sich, sondern immer
im Hinblick auf den Empfanger behandelt. Dann aber kommt dazu,
daf der platonische Spiritualismus bei ihm aufierordentlich stark ist.
,Nicht die Materie rettet, sondern der Geist.” Diese Verschirfung des
Spiritualismus fiihrt bei ihm zu einer Abwertung der sichtbaren sak-
ramentalen Zeichen. Auch sie konnen nur dufiere Existenzen sein. Das
eigentliche kann nicht vom Zeichen selbst, sondern nur vom Geist
kommen. Das bewirkt eine Verdiinnung des Symbolbegriffes. In der
Auseinandersetzung mit dem Donatismus kommt er dazu, erstmals
das Zeichen von der Sache zu trennen. Das Sakrament ist hl. Zeichen.
Er trennt scharf zwischen Sache und Zeichen. Das Zeichen fangt an,
blofSes Zeichen zu sein. Das ,verum corpus Christi’ fiir die Glaubigen

236 Ebd.
237 Ebd. 190.
238 Ebd.
239 Ebd.192.
240 Ebd.191.
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steht so im Vordergrund seines BewufStseins, daf$ bei ihm das ,corpus
sacramentale’ nebensdchlich ist.

Der eucharistische Symbolismus Augustins schliefst den Realismus
nicht mehr im selben MafSe ein, wie es bei den Vatern der Fall war. Er
schlief3t ihn aber nicht in dem MafSe aus, wie dies bei Zwingli der Fall
sein wird. Augustinus steht hier noch nédher bei den griechischen V-
tern, aber doch auf einer anderen Linie, die zu Zwingli hinfiihren kann,
wenn man sie konsequent weiterfiihrt.

Katechese (von G. Morin aufgefunden) Augustins an die Katechume-
nen:

a) ,Ein Brot, ein Leib sind wir inVielen, das ist alles’ (1 Kor 10,17). Hier
ist wesentlich alles gesagt, was die ganze Eucharistielehre ausdriickt.
Eucharistie ist fiir ihn wesentlich die Selbstdarstellung der Kirche, das
Kirche-werden der Kirche. Eucharistie ist die Auferbauung der Kirche.
Das schliefst zweierlei ein:

Die Eucharistie wird ganz von der Eucharistiefeier her gesehen, eben
als die Auferbauung des lebendigen Leibes von diesem Brote her.
Eucharistie wird ganz vom Leib-Christi-werden aus verstanden, nicht
von dem selbstandigen In-sich-stehen vom Herrenleib aus.

b) Augustinus setzt nicht blof3 ein Geschehen an den Empfianger, son-
dern auch ein Geschehen an den Gaben selbst voraus. ,Augenblicklich
ist das, was ihr seht, noch Brot und Wein, aber es wird Fleisch und Blut
Christi’. Die Gaben scheinen noch zu sein, was sie vorher waren, sind
es aber nicht mehr. August. behauptet ausdriicklich, daf§ durch die
Eucharistiegebet eine Wandlung mit den Gaben vollzogen wird.
Wenn man aber fragt, was sie nun sind, dann zeigt sich, dafs Augusti-
nus dieses Neue ganz dynamisch sieht, nicht aber statisch verdich-
tet. Er spricht nicht von einer neuen Substantia, sondern von einer
neuen ,virtus’.

,Brot und Wein sind nur Schein’.

Zu bedenken ist, daf8 jedoch der augustinische Seinsbegriff anders
liegt als der thomistische. In der thomistischen Denkart gibt es nur
Substanz und Akzidens. Die virtus aber ist ein Akzidens. Der augus-
tinische Seinsbegriff liegt als solcher anders.

Die mittelalterliche Franziskanerschule hat da weiter gedacht. Sie
kennt eine ,virtus substantialis’, ein Sein, das als solches ,dynamis ist.
In diesem Denkschema ist ,virtus’ nicht blof3 ein Akzidens, sondern
das wirkliche, gefiillte Sein.

Der augustinische Realismus ist nicht ohne weiteres mit dem der grie-
chischen Viter identisch, sondern man mufS sagen, daffi Augustinus
einen eucharistischen Dynamismus vertritt, der bei seinem besonde-
ren Weltbild doch ein wahrer Realismus ist. Diese reale ,virtus’ (Kraft)
steht hinter dem sichtbaren Zeichen, das als Sinnending eben nur
Schein ist und durch die Wandlung noch scheinbarer [sic!] wird. So
entsteht bei Augustinus eine Trennung von Symbol und Wirklichkeit.
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Das Symbol ist hier fast reines Benennungssymbol, aber hinter diesem
Symbolismus steht der dynamische Realismus.”**!

Deutlich wird aus dem Text, trotz mancher Mingel im Ausdruck, das
Bemiihen derVorlesung, den Seinsbegriff und damit die Wirklichkeit
der substantialen Gegenwart von Fleisch und Blut Christi zwar in
prinzipieller Kontinuitit zu jenem der Viter zu sehen, dabei aber auf
leichte Differenzierungen hinzuweisen.

Der Text mochte aufweisen, wie bei Augustinus die Aktualprasenz
stark hervortritt und einen dynamischen Eucharistiebegriff pragt,
ganz im Sinne dessen, was Ratzinger in seiner Dissertation heraus-
arbeiten konnte. Die Dynamik des Sakramentes zielt auf den Aufbau
der Kirche, auf das ,Hineinfiigen” und Eingehen in Christus, wobei
die Kirche sich erbaut und Gott iibergibt.

Der Text behandelt im Folgenden die beiden Abendmahlsstreite.
In Bezug auf den ersten heifst es lapidar: ,Thomas und andere stel-
len die Mitte wieder her.“*2 Dann geht der Text auf die Reformatoren
und die Kldarung durch das Tridentinum ein, wobei er zum néchsten
Paragraphen {iiberleitet.

§ 24. DAS ZUSTANDEKOMMEN DER REALPRASENZ DURCH
DIE TRANSSUBSTANTIATION?*#®

Gemaf der durch das Konzil von Trient geklarten kirchlichen Lehre
miissen zwei Dinge gegeben sein: ,a) [...] eine wirkliche Verwand-
lung der Gaben” und ,b) [...] eine ganz besondere Gegenwart Chris-
ti [...], die vom glaubigen Bewufitsein unabhingig dargestellt
wird”.?* Die Lehre von der Transsubstantiation habe dabei ,in ge-
wissem Mafle am Dogma [teil], aber ohne in ihrer konkreten philo-
sophischen Form definiert zu sein”?*. Dies erklart der Text noch
genauer:

»Es handelt sich um ein Prizisierungsdogma, bei dem man nur die
sachlichen Grundlagen, nicht aber die begrifflichen Einzelheiten de-
finieren kann. Dieses Dogma ist ein logischer Teil des Realprédsenzsat-
zes. Alles, was fiir die Realpréasenz spricht, spricht auch fiir diese bei-
den Sétze.

241 Ebd. 192 f.
242 Ebd.194.
243 Ebd.
244 Ebd.195.
245 Ebd.
246 Ebd.196.
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§25. DAS WESEN DER TRANSSUBSTANTIATION.?

Bei der genauen Erkldarung des Begriffes der Transsubstantiation
widmet sich die Mitschrift der Vorlesung zundchst ausfiihrlich der
Klarung philosophischer Begriffe und Argumente und kladrt dabei
den scholastischen Seinsbegriff in Konfrontation mit der Physik ei-
nerseits und mit dem Denken von René Descartes (1596-1659) an-
dererseits.”® Im Anschluss an Descartes habe man die unbestimm-
te Materie der Scholastik, die ,,reine Potentialitit als solche” mit der
,quantitas” in eins gesetzt. ,Seit Descartes ergibt sich Folgendes:
Indem Materie mit quantitas identisch ist, ergab sich die Gleichset-
zung von Substanz und der Quantitit. Die Qualitdtsphysik ist damit
gefallen.”?*

Demgegeniiber betont das Skript ,[d]ie Substanz” im Sinne der
Scholastik als ,ein[en] rein metaphysische[n] Begriff“.>>

Nun erklart der Text die Gegenwartsweise und klart zunachst die
Frage, ob ,eine Substanz [...] ohne Akzidentien” und ,Akzidentien
ohne Substanz”®! existieren konnen. Prinzipiell wird beides bejaht,
wobei nun ein Problem herausgearbeitet wird. Es gehe hierbei ja nicht
um Universalbegriffe, die gegenwdrtig seien, sondern ,was hier in
der Weise eines Wesens gegenwartig ist, das ist ein individueller
Mensch, ein individueller Menschenleib”?>2, Daher konkretisiert sich
die Frage: ,[K]ann ein Leib existieren, ohne Ausdehnung zu haben?***

Der Aquinate wiirde auf die Notwendigkeit der Ausdehung ver-
weisen, aber aus diesem Grund differenzieren zwischen ,quantitas
externa und quantitas interna. [...] Normalerweise kann sich quan-
titas interna nur als quantitas externa dufiern. Dies ist grundsatzlich
trennbar und bei der Eucharistie getrennt.”**

Die Vorlesungsmitschrift notiert dazu einen Einwand:

,Thomas ging an der Tatsache vorbei, da8 Christi Leiblichkeit nicht
mehr der von uns falbaren analytischen Welt angehort, sondern der
ganz neuen Welt, der Auferstehungswelt, die mit der unseren gar nicht
mehr zu vergleichen ist. Der Christusleib steht schlechterdings in einer
anderen Seinswelt.”?

247 Ebd.

248 Vgl. ebd. 196 f.
249 Ebd.197.

250 Ebd.

251 Ebd.198.

252 Ebd.

253 Ebd.

254 Ebd.

255 Ebd.
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Unter Beriicksichtigung dieser Tatsache halt der Text folgende , The-
se” fest:

,Der Leib Christi ist Auferstehungsleib. Seine Gegenwartsweise un-
terscheidet sich daher grundlegend von der Gegenwartsweise irdi-
scher Korper. Sie ist der Gegenwartsweise des Geistes und besonders
der Gegenwartsweise der Wesenheiten analog, ohne deshalb aufzu-
horen, Gegenwartsweise eines Leibes zu sein.”?¢

Dazu bemerkt der Text, diese Aussage sei deswegen von Bedeutung,
da man die ,manducatio spiritualis“*’ so besser vermitteln konne.
»~[D]as Abendmahl” miisse dabei wegen seines Charakters der Vor-
wegnahme ,vom Kommenden her verstanden werden”.”*

§ 26. DASVERHALTNIS DES SAKRAMENTALEN CHRISTUS-
LEIBES ZUM LEIB DES ERHOHTEN HERRN EINSERSEITS,
ZU DEN BROT- UND WEINGESTALTEN ANDERERSEITS*®

Nach der scholastischen Erkldrung der Ermoglichung vielfacher Ge-
genwart derselben Substanz anhand von analogen Beispielen* und
unter Verweis auf die Auferstehung, widmet sich der Text der Frage,
wie genau dies moglich sei und formuliert wie folgt:

,Die vielfache Gegenwart des Auferstehungsleibes ist der Gegen-
wartsweise der Wesenheiten und der Wahrheit analog und findet wie
diese ohne Vervielfaltigung der Leibessubstanz statt; sie ist vielfache
Gegenwart eines einzigen.”?!

Bei der Frage, wie die Transsubstantiation erfolgt, werden die fran-
ziskanische Schule (,adductive Transsubstantiation”), die Meinung
ungenannter anderer Theologen (,,Unio sub speciebus”) und die
thomistische Schule (,,Produktive Transsubstantiation”)*? vorgestellt.
Hier vermerkt der Text ausdriicklich die Meinung des Dozenten:

,Ratzinger:

Der Unterschied zwischen den drei Ansichten ist nicht allzu grof3. Rein
direkt von Productio kann und darf man nicht reden. Es wird etwas
schon Vorhandenes gegenwadrtig gesetzt. Besser kann man von Re-
productio sprechen, denn der eine erh6hte Herr wird gleichsam

256 Ebd.199.
257 Ebd.
258 Ebd.
259 Ebd. 200.
260 Vgl. ebd.
261 Ebd.201.
262 Ebd.
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reproduziert. So besteht aber kein Unterschied mehr zu einer meta-
physischen Adductio.”*%

Nun klart der Text das Verhiltnis dieses Sakramentes zu den species.
Dazu fasst er zusammen:

,Brot und Wein haben ihre kreatiirliche Selbstindigkeit verloren. Sie
gehoren also nicht mehr dem innerkreatiirlichen Seinszusammenhang
zu, sondern sind Trager der Gegenwartigkeit Christi geworden. [...]
[Es folgt ein Vergleich zur natura Christi humana.]

Das Brot verliert rein physikalisch gar nichts. Dennoch verliert es sei-
ne Substantialitat dadurch, daf3 es einem hoheren Seinsverband ein-
gefiigt ist. Es hort auf, kreatiirliche Independenz zu besitzen, es nimmt
dienende Rolle in einer hoheren Einheit ein.”*

Bei der Ablehnung der Impanationslehre ist der Text ein wenig un-
differenziert, was aber aufgrund seines Charakters als Mitschrift
erklarbar ist. Hier ist die Rede von ,,Brot und Wein”, obwohl nur
deren Akzidentien gemeint sind:

,Brot und Wein werden nicht Akzidentien des Leibes und Blutes
Christi. Sein Leib ist Leib anderer Ordnung. Brot und Wein bleiben
kreatiirliche Wirklichkeiten und bleiben prinzipiell einer kreatiirli-
chen, innerweltlichen Substantialitidt zugeordnet. Sie bilden einfach
die innerweltliche Basis, an die sich die Gegenwart der iiberweltlichen
Wirklichkeit des verklarten Herrn bindet.”*®

Ebenso wenig differenziert wird auf derselben Seite geschildert, wie
ausgehend von den eucharistischen Wundern des Hochmittelalters
die ,Augenkommunion” Ausdruck einer ,neue[n] Eucharistie-
auffassung” geworden sei. Damit zusammen hingen ,Wandlungs-
elevation” und Aussetzung.*® Etwas undifferenziert erscheint dies
deswegen, weil bekannt ist, wie Joseph Ratzinger oft zur Anbetung
ging, was wir im biographischen Teil dieser Arbeit festgehalten ha-
ben. Im Skript steht die Formulierung;:

,Dies fiihrt uns so weit, dal man das Essen der Eucharistie zugunsten
des Schauens leider unterlie. - Man muf aber sagen, daf8 die Eucha-
ristie uns nur dann niitzt, wenn wir sie essen, nicht aber, wenn wir sie
anschauen.”?"
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Ausgeglichen wird diese Aussage der Mitschrift ein wenig, wenn
dann von ,,I"Jberbetonung des Schauens”?® die Rede ist, womit wir
wohl den eigentlichen Sinn der Aussagen des Dozenten vorliegen
haben diirften.

Interessant und didaktisch hilfreich fiir die Horer ist die Bemer-
kung, mit der das Blut des Wunders vom eucharistischen Blut un-
terschieden wird:

,Was dort bei den Hostienwundern verehrt wird — selbst wenn sie echt
sind - ist nur materielles, physisches Blut, ist historische Reliquie,
wihrend der lebendige ganze Herr in jeder Wandlungshostie gegen-
wartig ist.”2%

Interessant ist zudem die Analyse dieser Umbriiche auf der Ebene
der liturgischen Spiritualitit, die auch liturgietheologisch von Be-
deutung ist:

,Die urspriinglich ganzheitliche Christusfrommigkeit bricht ausein-
ander: auf der einen Seite die rein aufs Gottheitliche hingehende Vi-
sions- und Adorationsfrommigkeit und auf der anderen Seite die
historisierende Reliquienfrommigkeit, in der die Menschheit des
Herrn nur noch als Vergangenbheit, als Reliquie verstanden wird. Damit
ist das Eigentliche der christlichen Frommigkeitsstruktur gefallen: Die
Einheit zwischen Gott und Mensch, die lebendige Gegenwart des
Gottmenschen in unserer Mitte.”**

Sehr prazise werden dann weitere scholastische Unterscheidungen
vermittelt, was dafiir spricht, dass der Dozent durchaus prazise un-
terschieden hat, nur das Skript an der eben genannten Stelle undif-
ferenziert war. Prazis (vom sprachlichen Ausdruck zuweilen abge-
sehen) also der folgende Text:

,Brot und Wein werden nie Akzidentien des Herrenleibes. Zwischen
den Akzidentien und dem Herrenleib besteht doch eine reale Verbin-
dung, kraft deren der Herr diese Akzidentien dauernd an sich zieht
und als Ansatzpunkt seiner Gegenwart benutzt.

Was an den Gestalten geschieht, sofern sie gerade Trager von Leib und
Blut Christi sind, das kann man in einem eigentlichen Sinn vom Leib
des Herrn selbst aussagen, z. B. das Brot wird gegessen, oder der Leib
des Herrn wird gegessen.

Was die Gestalten als Gestalten und nicht als Zeichen betrifft, das kann
man nicht auf Leib und Blut Christi iibertragen, z. B.,Das Brot ist rund’
gilt nur fiir das Brot.
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Dazwischen stehen Aussagen, die in einem uneigentlichen Sinn auch
auf den Leib Chirsti angewandt werden konnen, z. B. das Brot wird
gebrochen, der Leib des Herrn wird gebrochen, aber die Gegenwart
des Herrn wird vervielfaltigt.

Vorginge, die sich auf die Ausspendung des Sakramentes beziehen,
beziehen sich auf den Leib des Herrn und kénnen so von ihm ausge-
sagt werden.”?"!

Liturgietheologisch und spirituell bedeutsam ist der letzte Punkt des
Skriptes zur Frage der Akzidentien, gleichsam eine Schlussbemer-
kungen zur Transsubstantiationslehre iiberhaupt, und zwar im in-
terkonfessionellen Disput:

,Irotzdem ist die Transsubstantiationslehre fiir die Frommigkeit nicht
belanglos [Dies nimmt wohl Bezug auf die Fehlentwicklungen der
Frommigkeit, die der Text der Transsubstantiationslehre angelastet
hatte. S. C.]. Diese Aussagen sichern uns die Realitét der fleischgewor-
denen Liebe Gottes. Der reale Ernst wird gesichert, indem Christus
Teilhaber unserer Welt geworden ist.

Die Eucharistie wird verstidndlich und sichtbar als ein eschatologi-
sches Zeichen, das sich Gott in unserer Welt aufgerichtet hat. Der
Weizen, der auf den Feldern der Erde wachst und schliefSlich zu Brot
wird, darf Trager dieses grofien Geheimnisses sein. In beiden bricht
die verwandelnde Hand des Herrn in diese Welt ein. An dieser Stelle
leuchtet die Herrlichkeit der kommenden Welt auf. Die Eucharistie
erweist sich als einsacramentum futuri, ein Zeichen, ein Gesche-
hen, das die Fiille ahnen 1af3t.

Die Dinge dieser Welt und auch der Arbeitsfleifs des Menschen wird
ein Stiick der kommenden Herrlichkeit. Es gibt auch hinsichtlich der
neuen Welt ein Mitwirken der Kreatur (Synergismus). Dieses Mitwir-
ken ist eine Fortsetzung des katholischen Denkens iiberhaupt.

Die Reformation sieht jeweils nur, dal Gott die irdischen Dinge abtut
und sich selbst an ihre Stelle setzt. Der Katholizismus sieht mehr. Ge-
wif$ sagt auch er, die Eigenmacht der irdischen Dinge wird abgetan,
aber Gott greift dann die Dinge auf und macht sie zu Werkzeugen
seiner Herrlichkeit, nimmt sie mit zum Gewand seiner gréferen Fiille.
Dann wird die Verwandlung von Brot und Wein sichtbar, wie die gan-
ze Gestalt unseres Daseins hineinfliefst in die Hand Christi. Die ganze
Kreatur wird somit der praeclarus calix, der herrliche Kelch.”“*>

Wichtig ist hierbei der Hinweis auf die Mitwirkung der Kreatur als
eines Hauptprinzips katholischen Verstandnisses. Die Frage, inwie-
weit der Mensch an seinem Heil mitwirkt, ist liturgietheologisch von
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hochster Bedeutung. Hier wird in der Mitwirkung eine Aktivitat
vonseiten des Menschen ausgesagt.

§27. DIE FORTDAUER DER GEGENWART DES GANZEN
CHRISTUS IN DER EUCHARISTIE UND DIE
EUCHARISTIEFROMMIGKEIT??

Zunichst klart das Skript die kirchliche Lehre gegen die Utraquisten,
nicht ohne hervorzuheben, dass die diesbeziiglichen lehramtlichen
Entscheidungen ,liturgisch-praktischen Wert” haben: ,Es steht die
Problematik des tatsdchlichen Kommunionempfangs in Frage.”*"
Dabei wird das Zeitalter der Gotik, ganz im Sinn der allgemein
durch die Liturgische Bewegung rezipierten Deutung als Epoche
des Umbruchs gewertet: ,Der Umbruch in der Kunst (Gotik) ist
Symptom fiir den geistigen Umbruch.”** Die Schilderung dieses
Umbruchs ist wiederum eine Akzentuierung, die in verschiedenen
Varianten bislang im Skript als wichtig hervorgetreten ist: der Uber-
gang vom dynamischen zum statischen Eucharistieverstandnis:

,In einem Brief aus dem Kreis von Anselm von Laon wurde ausge-
sprochen, dafs unter jeder Gestalt der ganze Christus gegenwartig ist.
Wieso ist es so spat zu dieser selbstverstandlichen Erkenntnis gekom-
men?

Diese Frage zeigt uns, dafy die gesamte Aufmerksamkeitsrichtung der
Viter anders lag als im Mittelalter. Die Vater achteten auf das Gesche-
hen bei der Eucharistiefeier, auf das Drama. Fiir sie war die Eucharis-
tie die Feier von Opfer und Mahl, somit handelnde Begegnung mit dem
Herrn. Christus handelt an uns und ist als Handelnder gegenwirtig.
Er ist Mahlherr, Gastgeber und nahrt uns mit seinem Leib und Blut.
Im Mittelalter tritt das Ereignis der Begegnung zuriick. Statt dessen
setzt eine immer stiarkere Konzentration auf die Gaben ein. Das Akt-
Denken wird durch das Substanz-Denken abgelost. Es entsteht die
Frage: Wann geschieht die Wandlung? — Was geschieht genau in der
Wandlung? - Was wird genau gegenwirtig in der Gabe Die Antwort
darauf: Der ganze Herr wird gegenwartig (Die Vater konnten auf die-
se Antwort nicht kommen, weil die die Eucharistie vom Geschehen
her betrachteten).”?”¢

Interessanterweise werden hier Opfer und Mahl genannt, aber wie-
der liegt, wie schon bei der Frage der Grundgestalt, der Hauptakzent
auf dem Mahl.
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Die geschilderte Entwicklung fiihrte auch dazu, dass man nur
noch unter einer Gestalt kommunizierte:

,Die sakramentale Ebene wird einfach iibersprungen und nur das
Seinsmaiflige spielt iiberhaupt eine Rolle.”*””

Das abschlieSende Urteil bleibt dabei ausgewogen:

,Damit beginnt im 13. Jhrh. die Kommunionausteilung nur mehr un-
ter einer Gestalt. Vom Standpunkt der Zeichenhaftigkeit ist das eine
bedauerliche Verkiimmerung. Trotzdem sind die praktischen Griinde
einsichtig und berechtigt.

Die Gestalt kann und soll ruhig bleiben in der heutigen Form. N&tig
ist aber, die reine Ausrichtung auf die Substanz abzustellen und zu
erkennen, daf8 der Sinn der Eucharistie nicht nur im Dasein iiberna-
tiirlicher Substanzen besteht, sondern auch in der Feier der Vergegen-
wiértigung der Heilsereignisse.”“*

Gerade die letzte Formulierung ladsst dabei wiederum den Einfluss
der Mysterientheologie erkennen. Ebenso ist sie in der nun folgen-
den Beschreibung des Umbruchs seitens der Frommigkeit erkenn-
bar. Dabei bleibt der Text auch hier sachlich ausgewogen und ist
bemiiht, die ganze Tradition zu wiirdigen. Wegen der prinzipiellen
Gedanken, sei wieder ein lingerer Abschnitt dokumentiert:

,Die Form der Kommunionfrommigkeit mufite sich natiirlich wandeln.
Jetzt erst kann es dahin kommen, dafs man Kommunion als person-
liche Christusbegegnung versteht.Vor dem war Christus als der
Mahlherr verstanden worden, dem man im Vollzug der Mahlfeier be-
gegnete, sofern er Mahlherr war. Dagegen verstand man die sakra-
mentalen Elemente mehr sachlich als die Heilsgabe, mit der er uns
beschenkt. Deshalb auch keine Anrede des sakramentalen Herrn we-
der vor noch nach der hl. Kommunion. Mit der Speise spricht man
nicht. Man hat den in den Gestalten verborgenen Herrn nicht ange-
redet, sondern nur den handelnden Kyrios. Die Postcommunionen
reden nicht Christus, sondern vielmehr den Vater an.

Sogar noch Thomas redet bei der Kommuniondanksagung nicht den
Gast in der Seele an, sondern den Vater. Er dankt dem Vater fiir die
Gabe, die ihm dieser gegeben hat.

Es entwickelt sich jetzt, was dann spater die Kommunionandacht
wurde. An Stelle des Mysteriums tritt die Devotio, die Andacht.

Es ergibt sich von hier die Loslosung der Kommunionfeier aus der
Messe und ihre Verselbstindigung zur Kommunionandacht, damit die
Individualisierung des Kommuniongeschehens zwischen Seele und
Seelenbrautigam. Damit hebt aber die Kommunionscheu an; wenn
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ich Gott in mein Herz aufnehme, kann die Kommunion nur panis
angelorum sein.

Aber es hat sich nicht nur Negatives abgespielt. Es ist zweifellos eine
aufierordentliche Vertiefung der christlichen Innerlichkeit erfolgt, eine
Neuentdeckung der Innerlichkeit. Der Mensch wird erst als Person
voll miindig und erkennt, daff seine Frommigkeit nicht nur Frommig-
keit in einem Kollektiv sein kann und muf, sondern auch Begegnung
mit dem , DU’ seines Gottes.

Man kann das personliche Zwiegesprach mit dem Herrn nicht einfach
als verkehrt abschneiden, weil es nicht immer so gewesen ist. Die li-
turgische Bewegung hat das nicht immer richtig einzuschétzen ver-
mocht.

Die Intention der Feier ist ganzheitlich. Die Messe ist als solche fei-
erndes Geschehen der ganzen Gemeinde. Sie ist zundchst einmal die
Vergegenwartigung der objektiven Heilstat Gottes an uns. Aufgabe
der Gemeinschaft ist es, dieses Handeln Gottes sich gefallen zu lassen.
Aber diese Feier hat doch als letztes Ziel die manducatio spiritualis
des Herrn. Diese ist ein Teil des Glaubensweges ist Hineintreten mei-
nes Geistes in den Geist des Herrn. Die personliche Frommigkeit und
die liturgische gemeinschaftliche Feier miissen in rechter Weise ver-
bunden werden.”**

Wiederum liegt bei der Schilderung der eucharistischen actio der
Schwerpunkt auf der Mahlfeier. Die historische Wandlung der From-
migkeit, die der Text beschreibt, erfasst er in ihrer Problematik, zu-
gleich sieht er aber auch das Positive einer solchen Entwicklung.
Diese Ausfiihrungen sind in einem gewissen Sinne nur die Anwen-
dung einer in der Allgemeinen Sakramentenlehre schon vermittel-
ten Einsicht, derzufolge , Religion wesentlich als Ich-Du-Beziehung
definiert“?°. Dies wird hier auch deutlich an der Betonung des Be-
griffs ,Person”.

Wenn wir die vorliegende Vorlesungsmitschrift als authentische
Zeugin der Gedanken des jungen Dozenten Joseph Ratzinger in der
Rezeption seiner Studenten gelten lassen, dann sehen wir, wie sich
hier sein personalistischer Ansatz mit jenem der Liturgischen Be-
wegung in der Art verbindet, dass er an Letzterer sogar Fehlentwick-
lungen ausmachen kann. So ergibt sich eine neue Synthese, die die
wesentlichen Anliegen beider zu wahren vermag.

Fiir die Authentizitit gerade dieser Uberlegungen spricht seine
Bewertung der Liturgischen Bewegung in seiner Autobiographie,
die wir im biographischen Teil dieser Arbeit bereits gesehen haben:
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,Ich war bisher der Liturgischen Bewegung mit einer gewissen Reser-
ve gegeniibergestanden. Bei vielen ihrer Vertreter spiirte ich einen
einseitigen Rationalismus und Historismus, der allzusehr auf die Form
und auf die historische Urspriinglichkeit bedacht war und den Werten
des Gemiits gegeniiber, die uns Kirche als das Daheimsein der Seele
erfahren lassen, eine merkwiirdige Kailte spiiren lief3.“*!

Hinter den Formulierungen steht ebenso wieder die in der Allge-
meinen Sakramentenlehre favorisierte Auffassung der Mysterien-
theologie in der durch S6hngen erfolgten Modifizierung. Dies wird
besonders an der Rede von der ,Vergegenwirtigung der objektiven
Heilstat Gottes an uns” deutlich.

Hinter der Formulierung ,Hineintreten meines Geistes in den
Geist des Herrn” stehen Gedanken aus der Dissertation Ratzingers,
vor allem aus dem Abschnitt , Einheit mit dem Geiste Christi durch
Einheit mit dem Leibe Christi”.?*?

So ist der Text, bei aller Akzentuierung im Detail, letztlich bemiiht,
die prinzipielle theologische Kontinuitit selbst des geschilderten
Umbruchs hervorzuheben, dies durchaus sachbegriindet und nicht
voluntaristisch:

,Es liegt ein echter Bruch vor, der doch eine letzte Kontinuitat nicht
aufhebt. Es kann darauf verwiesen werden, daf$ Joh 6 den Akzent beim
Kommunionempfang auf die manducatio spiritualis legt und somit
auf die Anwesenheit des ganzen Christus. Ganz allgemein kommt es
im NT nicht primar auf die Begegnung mit einer heiligen Sache an,
sondern letztes Ziel ist immer die Prasenz des lebendigen Herrn und
sein Handeln in der Gemeinde.

Schrift und Viter haben sich nie mit der Gegenwart einer heiligen
Sache begniigt. Auch ihre wesentliche Intention war die Begegnung
mit dem lebendigen Kyrios. Aber die Einordnung des Ganzen lag an-
ders. Die Gegenwart des lebendigen Herrn wird nicht, wie spater, an
die Hostie gebunden gedacht, sondern sie verstanden sie als die han-
delnde Gegenwart des Mahlherrn, der mit uns zu Tische sitzt.

Das Neue des Mittelalters ist demnach nicht eigentlich das Hinschau-
en auf den lebendigen Herrn, sondern die Zusammenziehung dieser
lebendigen Gegenwart auf die Hostie und damit zusammenhangend
der Mangel an Verstindnis fiir die Bedeutung der sakramentalen
Feier.”?®

Nach der Behandlung der , Teilung der Gestalten” und der ,totale[n]
Gegenwart Christi“® widmet sich der Text der Frage der ,,Dauer der
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sakramentalen Gegenwart”.?® Mit Blick auf Letztes und den friih-
kirchlichen Befund heifit es:

,Die Eucharistie wird aufbewahrt nicht zur Anbetung, sondern zu
einem aufgeschobenen sakramentalen Vollzug.”*

Verbunden mit der Frage der sakramentalen Gegenwart und ihrer
Dauer ist wiederum ein fiir die Frommigkeitsgeschichte wichtiger
Punkt. Hierbei wiederholt der Text die schon erwidhnte Entwicklung
hin zum Schauen und erginzt ,die Einfithrung des Fronleich-
namsfestes, das ein Fest dieser neuen Idee ist“?®’, und die Taber-
nakelfrommigkeit:

,Dieser Vorgang bedeutet zweifellos die einschneidendste Verschie-
bung der Frommigkeitsrichtung, die iiberhaupt in der Geschichte
stattfand.

Symptomatisch stellt sich das dar im Verhiltnis von Griindonnerstag
und Fronleichnam. Der Griindonnerstag ist ganz dem geschehenden
Vollzug der Coena Domini zugeordnet, das Fronleichnamsfest eben
der stehenden Verehrung des anwesenden Gottes. Beide sind so ver-
schieden wie patristische und scholastische Frommigkeitsform.
Ebenso symptomatisch ist das Verhiltnis von Eucharistie und Elevatio.
Von hier her ist auch der Tabernakel und Altar einer wechselnden
Bestimmung ausgesetzt gewesen.

Damit war nun auch eine Umdeutung des Kirchenraumes verbunden.
Bisher war er Versammlungsort der Gemeinde und nun wird er als
Wohnung Gottes verstanden.”?%

Die sich direkt anschlieSende Bewertung liegt dabei auf der eben
bereits gewiesenen Richtung: Neue theologische Erkenntnis ist et-
was Gutes. Sie darf aber nicht wesentliche Punkte vergessen lassen.
Wir dokumentieren den Text:

,Die dogmatische Erkenntnis der Gegenwart des ganzen Christus
steht absolut zurecht. So besteht damit auch die These von der direk-
ten Anbetungswiirdigkeit der Eucharistie selbstverstandlich zurecht.
Somit ist der Scholastik wirklich eine Entdeckung zugefallen. Dennoch
bleibt bestehen, daf8 der priméare Sinn der Eucharistie nicht darin liegt,
eine dinghafte, ortsgebundene Gegenwart Gottes zu schaffen. Gott ist
seinem Sein nach iiberall. Das Besondere der Eucharistie kann nicht
darin bestehen, dafs Gott hier ist, sondern daf8 er an uns handelt. Der
wesentliche Sinn der Eucharistie ist und bleibt die handelnde und
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empfangende Begegnung mit der Heilstat Christi. So ist die Messe der
zentrale, bestimmende Vorgang der hl. Eucharistie.

Die Barockfrommigkeit hat die Messe zu einer Spezialform der Anbe-
tungsfrommigkeit umgedeutet. — In Wirklichkeit muf3 es genau umge-
kehrt sein: Die Anbetung muf$ von der Messe her gedeutet und gedacht
werden. Alle Eucharistiefrommigkeit hat nur den Sinn und bleibt nur
dann sachgerecht, wenn sie nicht den prasenten Herrn verehrt, sondern
wenn sie sich richtet auf den Mittler, auf sein mittlerisches Geheimnis,
also auf das Geheimnis des Pascha, des Hiniibergangs zum Vater.
Eucharistischer Segen und Prozession ist Verldngerung der Messe in
die Welt des tdglichen Daseins hinein, die so der Heilstat der Passio
unterstellt wird.

Die wertvollste Frucht aus der Umwilzung des 13. Jhrh. ist die From-
migkeit der Besuchung.“*®

Aulffallend ist an diesem Text noch die betont mysterientheologische
Diktion. Es geht um Kontakt, nicht mit dem Opfer des Herrn, son-
dern mit der ,Heilstat der Passio”, was mehr auf den Begleitumstand
des Opfers, das Leiden hinweist, als auf den Opferakt.

Anhang:
Bemerkungen zur theologischen Funktion des Kirchengebaudes®"

In einem Anhang widmet sich die Vorlesungsmitschrift dem Wandel
des Verstiandnisses des Kirchengebaudes. Dazu wird zunéichst die
frithchristliche Idee der ,Hauskirchen“®! skizziert, wobei die
~Katakomben”?? miteingeschlossen waren, wie es damalige Fach-
meinung®? entsprach.

Die prinzipielle theologische Idee des Kirchenraumes war dabei:

,Das christliche Aquivalent zu den heidnischen Tempeln ist die leben-

dige Eucharistiefeier der Gemeinde. Das christliche Kirchengebaude

hat eine zweitrangige Funktion, ndmlich die duf8ere Voraussetzung zu

schaffen.

Das Kirchengebdude bedeute von da aus:

a) Esist Conditio der eucharistischen Feier, in der die Gemeinde eben
Gemeinde wird.

b) Esist auf diesem Umweg selbst abbildende Darstellung der leben-
digen eucharistischen ecclesia, die das wahre Haus Gottes ist.

c) Schliefilich ist es noch Raum des Gebetes.”?*
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Der Text verweist auf den Wandel durch Konstantin:

,Seit 313 entsteht die Basilika, die Konigshalle. Christus erscheint
auf dem Apsisbild als Basileus. Der Altar wird von dem Ciborium
(4 Saulen mit Baldachin) iiberbaut und zum Kaiserthron deklariert:
Was hier geschieht, ist die Ubertragung des Kaiserkultes auf Chris-
tus.”?%

Auch diese neue Entwicklung interpretiert der Text von einer prin-
zipiellen Kontinuitit her:

,Die Grundidee der vorkonstantinischen Zeit bleibt erhalten. Aber
stimmungsméBig dndert sich etwas: [...] Es bekommt das Ganze eine
hierarchische Note.

Hier wird aus der Gemeindeversammlung ,Leiturgia’, ein gewaltiger
Glanz mit Ceremonien.”?*

Auffallend daran ist, dass hier die Etymologie von leiturgia noch ganz
im urspriinglichen Sinne der Staatsreligion gedacht wird.

Der Text skizziert sodann noch die weiteren Entwicklungen in Ost-
und Westkirche. Einen ,theologische[n] Umschwung” sieht er ab
der Renaissance:

,Erst die Renaissance und der Barock bringen es dahin, da die
Kirche als PORTA CAELI verstanden wird, als DOMUS DEL“*”

Abschliefiend halt er, direkt im Anschluss, fest:

,Der primdre Sinn und die tragende Idee des Kirchenbaues kann darf
nicht die irdische Gegenwart des Herrn in der Kirche sein, sondern
ein Raum fiir die Eucharistiefeier, in dem sich die Gemeinde in der
Eucharistiefeier selbst darstellt.”*

Er spricht von der ,Uberordnung des Altares gegeniiber dem
Tabernakel“*”.

2. Teil: Die Eucharistie als Opfersakrament
§ 28. EUCHARISTIE, KREUZESOPFER UND KIRCHE?*®

Zunichst befasst sich der Text mit der Begriindung des Opfercha-
rakters der Eucharistie aus Schrift und Tradition. Dabei kommt er
im Resiimee auf die Art des Opfers der Christen gemafs diesen
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Zeugnissen zu sprechen. Als erstes erwahnt er die mafigebliche kult-
theologische Unterscheidung gegeniiber ,den Heiden” der Antike,
namlich das ,geistige Opfer”*” und verweist dabei auch auf das
Verhiltnis von Liturgie und Leben: ,Das glaubende und liebende
Dasein des Christen ist ein wahres Opfer.“*”2 Uber die Eucharistie
heif3t es:

»Wenn irgendein Opfer geistiges Opfer ist, dann ist es besonders die
Eucharistie. Durch dieses Wort der Eucharistie werden auch die Gaben
in den Logos, in Christus verwandelt. Brot und Wein werden der Logos
selbst. Die Gaben werden eucharistiert, logisiert.

Vor der Wandlung sagt der Priester:

,Mache diese Gabe zu einer ,rationabilis’. Dies ist Bitte um den Logos,
um die ganz geistige Gabe. Aber sie ist auch ein Ruf an die Gldubigen,
an die Feiernden. Im gewissen Sinn ist die ,thysia logike’ im Christen-
tum immer gegeben.”3%

Der Text behandelt nun die Frage, worin der Opfercharakter der
Messe bestehe, und stellt die verschiedenen Messopfertheorien vor.
Generisch werden diese eingeteilt in ,Destruktions- und Immolati-
onstheorien” sowie ,Oblationstheorien, die mehr personalistisch
denken” " Bei der Besprechung dieser Theorien geht der Text ein-
zelne durch und halt zu einigen einen ausdriicklichen Kommentar
Ratzingers fest, weswegen wir diese Punkte hier ausfiihrlicher fest-
halten.

Zuerst wird erklart, dass die Destruktions- und Immolationsthe-
orien auf Melchior Cano (1509-1560) und Gabriel Vasquez (1549-
1604) zuriickgehen. Im Text heifst es zu den Theorien wie folgt:

,Cano: Zunachst mufi der Begriff ,Opfer’ im allgemeinen definiert
werden, um dann feststellen zu konnen, ob alle Punkte auf das Mef£3-
opfer zutreffen. — Dieser Ansatz ist falsch.

Was ist Opfer?

Nach Cano ist das Opfer eine Anerkennung der Herrschaft
Gottes iiber Leben und Tod.

Vasquez: Diese Anerkennung kommt nur durch eine Zerstérung zum
Ausdruck, die zum Wesen eines Opfers gehort. Zum Opfer gehort es,
daf3 der Mensch eine Sache total aus seinem verfiigbaren Bereich weg-
gibt.

Spater wurden diese Gedanken gemafigt:

301 Ebd.215.
302 Ebd.
303 Ebd.
304 Ebd.
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Wenigstens eine Verdnderung muf$ vor sich gehen. Dieser Gedanke
wird auf das Meflopfer angewandt.

a)Suarez (1 1617): Bei der Messe muf eine Zerstorung da sein. Die-
se findet er bei der Zerstérung von den Substanzen Brot und Wein.
Bellarmin sieht die Zerstérung in der Kommunion gegeben.
Ratzinger: Diese Ansichten sind falsch, weil auch der Ausgangs-
punkt schon falsch ist. Die Zerstorung ist eine Zerstérung von Brot
und Wein, d. h. wenn hier das Wesen der Messe wire, waren Brot und
Wein die Opfergaben. Es wiirde neben dem Christusopfer ein anderes
Opfer aufgestellt werden.

b)De Lugo (t1660) und Franzelin (t 1886) fordern keine Zerstérung
mehr, sondern nur mehr eine Verdnderung. Diese bestehe in dem Er-
niedrigungszustand Jesu in der Hostie und im Kelch.

Ratzinger: Die Verdnderung bezieht sich hier wirklich auf die Op-
fergabe, auf Jesus. Die Theorie ist aber falsch, weil sie von einer fal-
schen Ausdeutung der Realprisenz ausgeht. Die Realprasenz nimmt
nichts von der Herrlichkeit des Herrn. Sie ist trotzdem ein neues Op-
fer neben dem Kreuzesopfer. Es wire wieder eine neue Erniedrigung,
eine neue Opferhandlung.

c) Lessius (t 1623): Theorie der ,mactatio mystica’, mystische
Schlachtung. In der Eucharistie werden ,vi verborum’ Leib und Blut
des Herrn getrennt. So wiirde jedesmal ,vi verborum’ Christus getotet.
Die Worte der Wandlung zielen also wirklich auf die Schlachtung
Christi. Diese Schlachtung unterbleibe nur per accidens, da Christus
leidensunfihig sei.

Ratzinger: Es kommt per accidens das Opfer nicht zustande. Wie
kann man sagen, daf8 die Abendmahlsworte die Totung Jesu in sich
intendieren? Wer konnte denn diese Worte in den Mund nehmen?
Einerseits hat man die Furchtbarkeit des Totens Jesu herausgestellt,
andererseits will man in den Worten der Wandlung die intendierte
Totung Jesu sehen. Hier ist das Wesen des Opfers falsch gesehen, das
nicht im Tétungsakt besteht, sondern im freien Hiniibergehen in den
Vater (Denz 938).

2. Oblationstheorien

Sie sind das Werk der franz. Schulen. Dieser Auffassung hatten sich
Mohler, Thalhofer, Klee und verschiedene andere angeschlossen.

Sie sieht das entscheidende Wesen des Opfers nicht in der dinglichen
Verdnderung der Gabe, sondern Opfer ist die personale Hingabe.
Der personliche Hingabeakt Christi, indem er sich dem Vater im Ge-
horsam hingibt, macht das Wesen des Kreuzesopfers aus. Dieser Hin-
gabeakt ist mit dem Kreuz nicht zu Ende gegangen, sondern dauert
in alle Ewigkeit fort. Das Wesen der Messe bestehe irgendwie in der
Teilhabe, bzw. im Gegenwartig-werden dieses Hingabeaktes.

De laTaille (+ 1933) versteht das Mef3opfer als den von der Kirche
vollzogenen Oblationsakt Christi. In der Messe gibt die Kirche den
sich opfernden Herrn dem Vater hin.
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Lepin: Christus und Kirche zusammen vollbringen den Opferakt der
Messe.

3.Verbindung beider Ansatzpunkte:

Kardinal Billot wies darauf hin, dafs die Messe kein in sich stehendes,
sondern ein relatives Opfer ist. Die Messe als relatives Opfer ist Opfer
dadurch, daf einerseits der seinerseits blutige Opfervorgang des
Kreuzes jetzt bildlich in der Doppelkonsekration dargestellt wird.
Gleichzeitig mit dieser bildlichen Darstellung des einst Geschehenen
wird Christus mit seinem personlichen Hingabeakt die innere Seele
dieses Opfers.”3%

Die Vorlesungsmitschrift sieht offensichtlich in der Mysterientheo-
logie eine verdnderte Sachlage beziiglich der soeben geschilderten
Diskussion. Dazu prasentiert sie die Vorstellungen Odo Casels und
im Anschluss daran Modifizierungen durch Gottlieb S6hngen. Die
grundlegende Uberlegung Casels fasst der Text wie folgt zusammen:

»Was die Messe selbst betrifft, nimmt er einen Kategorientausch vor.
Zwischen Kreuz und Messe soll nicht das aristotelische Verhiltnis von
Ursache und Wirkung bestehen. Das hitte ein Nebeneinander zur
Folge. Sie miissen mit der platonischen Begrifflichkeit verstanden wer-
den: Es obwaltet das Verhiltnis der Teilhabe.

Die Messe ist das Gegenwirtig-werden des Kreuzesopfers selbst in
der Weise der Teilhabe. Das Kreuz wird gleichsam als Bild wieder
hingestellt, das Bild ist Teilhabe an der Wirklichkeit selbst.”3%

Das Problem, das sich nun ergibt, wurde bereits in der Allgemeinen
Sakramentenlehre besprochen:” ,Wer ist der Trager dieses
Geschehens?“*® Sohngen setzt in der Darstellung Ratzingers am
Unterschied der Messe zu einem sacrificium naturale® dar. Im Ge-
gensatz zu letzterem sei sie ,Sakrament eines Opfers”, und ,[d]ie
kennzeichnende Eigentiimlichkeit des Sakramentes ist die Einung
von Symbol und Wirklichkeit”."* S6hngens weitere Gedanken dazu
fasst der Text dann wie folgt zusammen:

,Bei der Messe geniigt weder das Symbol allein, noch die Wirklichkeit
allein. An reiner Wirklichkeit ist nur gegeben der erhohte und verklar-
te Herr. Das reine Symbol sind die getrennten Gestalten von Brot und
Wein. Auch sie allein sind noch nicht das Opfer. Das Opfer tragt sich
genau im Schnittpunkt von Symbol und Wirklichkeit zu. Im Zusam-

305 Ebd.215-217.

306 Ebd.217.

307 Der Text verweist auf § 5 derselben.
308 Ebd.217.

309 Ebd.218.

310 Ebd.
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mentreffen von Symbol und Wirklichkeit liegt das Wesen des sakra-
mentalen Opfers. Es gehort dem Bereich des Sinnbild-Wirklichen zu.
In der Eucharistie wird tatsachlich ,vi verborum’ im Brot nur der Leib,
im Kelch nur das Blut gegenwartig. Freilich in der natiirlichen Verbun-
denheit wird der ganze Herr anwesend, aber diese natiirliche Unge-
trenntheit darf mit der sakramentalen Ebene nicht vermischt werden.
Auf der zeichenhaften Ebene stellt sich das Opfer wirklich dar. Wenn
es bloff Zeichen wire, ware es zu wenig. Dieses Zeichen erhilt aber
seinen vollen und umfassenden Sinn dadurch, dafs der reale Christus
passus mit seiner Opfergesinnung gegenwartig ist.

Der Leib des Opfers ist die sakramentale Trennung, die Seele ist die
geistige Ubergabe des Herrn.

Gegen Casel: Der einst historische Akt wird als sakramentaler Akt
gegenwartig.

Gegen Warnach: Das Heilsgeschehen ist gerade nicht iiberzeitlich,
sondern zwischenzeitlich. Es steht zwischen der Kreuzestat des Herrn
und der Ubergabe an den Vater.”3"!

Die Theorie S6hngens versucht eine Zusammenschau von Wirklich-
keit (Kreuzesopfer) und Sakramenten (hier Messopfer). Dabei ist sie
eine Modifizierung der Lehre Casels, die eigentlich im Kern beste-
hen bleibt, wenn es einleitend iiber S6hngens Position heifit: ,Die
Messe stellt jetzt in mysterio hin, was einst in facto war.”*'? Das Mys-
terium als Schleier des darin verborgenen Heilsgeheimnisses.

Zur Opfergabe fasst der Text Folgendes zusammen, immer noch
unter dem Hauptabschnitt der ,Weiterbildung der Lehre Casels bei
Sohngen”*3:

,Opfergabe der Messe ist wiederum nicht allein das, was an reiner
Wirklichkeit gegeben ist, der himmlisch verklarte Herr. Opfergabe ist
auch nicht das, was an reiner Sinnbildlichkeit dargeboten wird. Op-
fergabe der Messe sind Leib und Blut Christi, wie sie sakramental,
d. h. sinnbildlich als Opferleib und Opferblut dargestellt werden.”**

Daraus leitet Sohngen gemaf3 der uns vorliegenden Darstellung sei-
ner Lehre folgende Unterscheidung des Messopfers vom Kreuzes-
geschehen ab:

,Jetzt ist die Opfergabe der Messe auch Opferspeise und Opfertrank.
Der Herr ist der gleiche, stellt die gleiche Trennung von Leib und Blut
wieder hin.

311 Ebd.
312 Ebd.
313 Ebd.
314 Ebd.219.
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Diese Opfergabe der Messe ist jetzt Opfergabe Christi und zugleich
auch der Kirche, sofern das darstellende Symbol von der Kirche bei-
gesteuert wird. [...]

Die Messe ist nicht rein das Kreuzesopfer in sich selbst, sondern sie
ist das Zugewendetsein des Kreuzesopfers zu uns. Sie ist participatio
am Kreuzesopfer.”*”

Als Konsequenz ergibt sich fiir ihn:

»Die volle Teilnahme am Kreuzesopfer geschieht letztlich im Mahl.
DerVollzug der Messe vollendet sich in der Mahlfeier. [...] Die Messe
ist die Integration des Kreuzesgeschehens durch die reale Einbegrif-
fung der Kirche.”3

Schlieflich wird auch die Frage des Opferpriesters nach derselben
Logik behandelt:

,Es geniigt nicht das reine Symbol, das der irdische Amtspriester ist,
es geniigt aber auch nicht die reine Wirklichkeit, ndmlich der Opferakt
Christi. Der Opferpriester liegt auch hier wieder im Schnittpunkt von
Symbol und Wirklichkeit. Der Priester der Messe ist Christus mit der
Kirche, welch letzteres sich im Amtspriester sinnbildlich darstellt. In
der Messe opfert Christus und es opfert auch die Kirche.

Der Amtspriester stellt einerseits Christus dar, das Haupt, andererseits
stellt er auch die Kirche dar. Die Kirche ist damit nicht blof3 nachtrdg-
lich in das Opfer eingeschlossen [...] In der Messe wird die Kirche in
den Opferakt Christi einbezogen. Das Wesen der Messe ist es, dafs sie
das der Kirche zugewandte, der Kirche gegenwirtige Kreuzesopfer
ist. 317

Im Skript werden Konsequenzen aus diesen Gedanken festgehalten,
wobei nicht klar ist, wer diese sich hier spiegelnden Aussagen for-
muliert hat, S6hngen oder der Dozent.

Die erste Konsequenz ist ,,ein ekklesiologisches Verstindnis der
Eucharistie”. Aus diesem kirchlichen Charakter ergibt sich ,,die not-
wendige Vollendung [sc. der Messe] im Opfermahl der Gemein-
schaftsfeier und nicht als Privatandacht einzelner”. SchliefSlich for-
muliert der Text mit Blick auf die Ethik die Forderung:

»Es [sc. das Messopfer] verlangt das Eingehen des mystischen Leibes,
das Eingehen der Glaubenden in die Opfertat Christi, Mitleiden und
Mitlieben des ganzen mystischen Leibes.”'

315 Ebd.

316 Ebd.

317 Ebd.219f.
318 Ebd. 220.
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§29. DIE HEILSKRAFT DES MESSOPFERS?*"

Unter diesem Paragraphen werden zuerst die Opferzwecke der Mes-
se behandelt, wobei gegen den eigens erwahnten Philipp Melanch-
thon (1497-1560) die Definition des Trienter Konzils angefiihrt wird:

,Die hl. Messe ist ihrem Zwecke nach nicht nur ein Opfer der Anbe-
tung und Danksagung, sondern auch ein Siihne- und Bittopfer (De
fide, Denz 950).“3%

Dabei bekriftigt der Text, dass sich die Messe ihrem anbetenden
Charakter gemaf allein an Gott richtet.’

Anschliefsend behandelt unsere Mitschrift ausfiihrlich die fructus
missae. Status quaestionis ist zunachst die Frage, ob die Messe die
»schlechterdings gentligende Gottesverherrlichung” des Opfers am
Kreuze ,noch unendlicher machen”*” wolle. Dazu prazisiert der Text:

,Messe ist nicht Adduktion, sondern Vergegenwartigung des Kreu-
zesopfers fiir die Kirche und in die Kirche hinein, ist also die konkre-
te Hineinnahme der Kirche in den Kultakt des Herrn und in das Ver-
sohnungsopfer des Herrn; die Messe will also nicht fiir Gott einen
neuen Wert setzen.”*»

Nun wird die Frage nach dem Sinn der ,Privatmessen” gestellt,
,wenn die Messe eine Feier in der Ecclesia und fiir die Ecclesia ist3*.
Dazu prasentiert die Vorlesungsmitschrift als Erstes die gangige
scholastische Begriindung mit Hilfe der , fructus ministerialis oder
medius oder specialis”3®, der ,fructus generalis“**® und der , fructus
specialissimus“3.

In einem eigenen Abschnitt werden ,[e]rginzende Gedanken”
von Karl Rahner®® vorgestellt und kommentiert, was wohl die Rich-
tung der eigentlichen Losung vorgeben soll.

319 Ebd.

320 Ebd.221.

321 Vgl. ebd.

322 Ebd.

323 Ebd.

324 Ebd.

325 Ebd.

326 Ebd.222.

327 Ebd.

328 Der Text verweist nicht auf ein konkretes Werk. Bis dato kam Rahner selbst mehr-
fach auf den Gegenstand zuriick: zuerst Karl Rahner, Die vielen Messen und das
eine Opfer, in: ZKTh 71 (1949) 257-317; ders., Wie oft soll man die Messe feiern? Zur
Frage der Privatmessen, in: HerKorr 4 (1949/50) 276-279; ders., Wie oft soll man die
Messe feiern? Zur Frage der Privatmessen, in: Orbis Catholicus 3 (1950) 97; dann
erstmals in Buchform: ders., Die vielen Messen und das eine Opfer, Freiburg i. Br.
1951. Und nochmals ein Artikel: ders., Die vielen Messen als die vielen Opfer Chris-
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Der Text fasst gemaf3 Rahner die oben genannte scholastische Leh-
re auf folgende Satze zusammen:

,aa) Jedes MefBlopfer besitzt als MeBopfer Christi einen unendlichen
Wert und das unabhingig von der sittlichen Qualitédt der Feiern-
den. Daher moglichst viele Messen.

bb) Jedes MefSopfer hat eine innerlich begrenzte Sithnewirkung, die
ex opere operato geschieht und durch die Applikation lenkbar
ist. Daher wieder viele Messen.

cc) Jeder darbringende Priester hat von seiner Darbringung einen
fructus specialissimus, der nur ihm als dem Darbringenden zu-
fallt. Daher wieder moglichst hdufige Zelebration.”?*

Dazu werden nun folgende Kritikpunkte vorgebracht, die wir hier
trotz der Mingel im Ausdruck wegen ihrer Bedeutung dokumentie-
ren:

,Die Messe setzt nicht je einen unendlichen Wert. Gewifs ist der Op-
ferakt der Messe nicht schlechterdings unendlich mit dem des Kreu-
zesopfers (Casel), sondern die Messe ist Sacramentum des Kreuzes-
opfers. Insofern ist jede sakramentale Setzung etwas Neues. Das
Sakrament hat selbst inneren Rang von der Sacra res her, die das
Kreuzesgeschehen selbst ist, d. h. der innere Wert des Mef8opfers als
Gottes Verherrlichung ist kein anderer als der des Kreuzesopfers. Das
Mefopfer setzt also keinen neuen Wert vor Gott, sondern es appliziert
den vorhandenen Wert an und fiir die Kirche. Nicht gloria Dei ist die
Norm, sondern die Kirche.”3%

Der Einwand beruft sich also ausdriicklich auf Casel. Die Setzung
des Neuen bei der Messe erfolgt nicht auf der Ebene des Opfers,
sondern auf der Ebene des reinen Zeichens.

Der Text kommt nun wieder auf den fructus specialissimus zu spre-
chen:

,Nach der spatscholastischen Theorie empfangt die Person den Fruc-
tus specialissimus aller Messen, nur muf3 sie sich in jede Messe hin-
einempfehlen.”

Dies kommentiert der Text mit der Forderung, ,de[n] Vorgang nicht
dinglich, sondern personalistisch zu denken”. Das bedeute, ,die
Kirche” sei ,gerufen, in das Kreuzesgeschehen personal einzutreten,

ti, in: ZKTh 77 (1955) 94-101. Angefiihrt nach der Bibliographie Karl Rahner der
Albert-Ludwigs-Universitit Freiburg i. Br. (Stand 20. Dezember 2012) unter: http://
www.ub.unifreiburg.de/fileadmin/ub/referate/04/rahner/rahnersc.pdf (aufgerufen
am 15. Mai 2013).

329 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 222.

330 Ebd.
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in den ,Transitus ex hoc mundo ad Patrem’.” Deswegen sei ,die
These vom Fructus specialissimus ein Arbeiten mit ungeeigneten
Kategorien”.®!

Der Text skizziert, in welche Richtung er sich eine Losung vorstellt:

»Weder die Vorstellung einer jeweils dinglichen, unendlich zu vermeh-
renden Gloria Dei, noch dinglich aufhdufender Meflopferfriichte ist
ganz unbedenklich. Der Wesenssinn der Messe ist vielmehr dieser,
daf das Opfer Christi Opfer der Kirche wird.

Die Messe ist so oft und nur so oft zu lesen, als dadurch einer, wenn
auch noch so kleiner Ecclesia in einer sonst nicht daseienden Weise
die lebendige personale Teilnahme am objektiven Kultakt des Kreuzes
ermdglicht wird.”332

Es ist im Skript nicht ganz ersichtlich, wessen Meinung bei diesem
Abschnitt genau vorgetragen wurde. Beim nachfolgenden Punkt
wird nun namlich ausdriicklich auf Rahner verwiesen, seine These
skizziert und kurz kritisiert, was beim obigen Punkt nicht erfolgt ist.
Es konnte sich, weil es sich nach den Ausfithrungen zu Rahner nun
um einen neuen Unterpunkt zur ,Frage des Fructus specialissimus*3®
handelt und nachfolgend erst wieder auf Rahner verwiesen wird,
einfach um Uberlegungen des Dozenten selbst handeln, wie er ja
auch die scholastische Lehre in der Regel kommentierend vortragt.
Dies ist wahrscheinlich, aber nicht mit letzter Sicherheit zu kliren.

Der sich an diese Kommentierung anschlielende Absatz mitVer-
weis auf Rahner und der Kritik an dessen Ansatz lautet:

,Rahner: Das Opfer des Altares ist unter den allgemeinen Voraus-
setzungen physischer und moralischer Moglichkeit so oft und nur so
oft zu feiern, als dabei und dadurch ein nach menschlichem Ermessen
beachtenswertes Mehr an Devotio bei der Messe erreicht wird (stark
individualistisch gefarbt! Beziehung zur Kirche ist aufler Acht gelas-
Sen).”334

Nun wendet sich die Vorlesungsmitschrift der speziellen Frage der
Messstipendien zu:

,Der Stipendiengeber nimmt teil am Heilswerk

aa) im Maf seiner eigenen Devotio, die sich in seiner Gabe ausdriickt,

bb) im Mafie, in dem der Priester sich mit seiner Devotio der Anliegen
der anderen annimmt.”3%

331 Ebd.223.
332 Ebd.
333 Ebd.
334 Ebd.
335 Ebd.
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Interessant sind die den theologischen Prinzipien folgenden Aus-
fiihrungen, weil hierin wiederum auf eine Kritik Ratzingers an Rah-
ner ausdriicklich verwiesen wird:

,Von da bedeutet das Scherflein der Witwe gleichviel wie die 100 Sti-
pendien des reichen Mannes, weil dasselbe Maf8 von Devotio aufge-
wendet werden muf3.

Rahner geht noch einen Schritt weiter: Der reiche Stipendiengeber
wiirde genau so viel erreichen, wenn er fiir seine 100 Stipendien nur
eine Messe lesen lassen wiirde.

Ratzinger: Letzteres ist eine Uberspitzung. Uber das Moment der
Devotio hinaus muf$ noch ein obj. Faktor veranschlagt werden. Das
Stipendium ist Gabe fiir ein hl. Opfer. Es setzt damit die Oblatio der
alten Kirche fort. Die Offerentes sind jene Ecclesia, die hier und jetzt
in Vertretung der Gesamtkirche zum Relationsterminus der gottlichen
Geheimnisse wird.

Wenn das Stipendium Fortsetzung der Oblatio ist, dann bedeutet das,
daf8 dem Stipendiengeber in besonderer Weise die Wiirde zukommt,
die einst den Offerentes zukam. Daf§ er aber einen Obex setzen kann,
der die Unwirksamkeit dieser zur Folge haben kann, ist klar (falsche
subj. Gesinnung).”3

Wenn wir das Skript als authentischen Spiegel der Vorlesung in der
rezeptiven ,Brechung” der Studenten fassen, dann scheint Ratzinger
hier bemiiht, die zu technische scholastische Unterscheidung der
fructus missae mit einem Blick auf die Gedanken Rahners zu korri-
gieren.

Zentral dabei ist die Kirche. Es geht also vor allem darum, wie wir
gesehen haben, ,daf3 das Opfer Christi Opfer der Kirche wird“3¥,
und nicht um eine gnadenmathematische Spekulation, zu der man-
che scholastischen Auswiichse gefiihrt haben diirften, vor allem in
der pastoralen Rezeption.

Dieses Anliegen, die Kirche in den Mittelpunkt zu stellen, deckt
sich wiederum mit der von Ratzinger damals wohl begiinstigten
Sicht der Mysterientheologie in der Modifizierung von S6hngen:

,Die Heilstat wird vom Kultsymbol nicht unabhéngig vom Empfanger
gegenwartig, sie wird vielmehr im Empfinger, als einem Teil des mys-
tischen Leibes vergegenwartigt.”**

Dabei ist Ratzinger die Rahner’sche Losung, die Einbeziehung des
Gldubigen in das Opfer allein auf der Ebene der devotio zu fassen,

336 Ebd.
337 Ebd.
338 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre I, Freising, 1956/57, 28.
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zu individualistisch und subjektiv. Er behauptet demgegeniiber eine
objektive Ebene, die er dann dadurch begriindet, die Stipendienge-
ber ndhmen die Rolle der Opfernden ein. Dies kniipft historisch an
die offerentes der Friihzeit an, die durch ihre materielle Gabe einer-
seits das Opfer ermdglichten, andererseits ihre Einbeziehung in den
Opfervollzug durch die Gabe zum Ausdruck brachten. Die subjek-
tive Beschaffenheit (sei es z. B. die mangelnde devotio) kann hier
negativ-verhindernd wirken.

Ratzinger verweist hier auf eine objektive Ebene und ein objekti-
ves Eintreten in den Vollzug des Messopfers, die auch notwendig ist,
will man das Messopfer iiberhaupt begriinden. Rahners Begriindung
auf der Ebene der devotio reduziert das Messopfer ins Subjektive
und stellt es auf das Niveau eines pium exercitium. Wie genau diese
objektive Hineinnahme aussieht, deutet Ratzinger iiber den Begriff
der offerentes nur an, ohne die Wirkung gnadentheologisch naher zu
fassen, woran ihn wohl die ungeniigenden scholastischen Theorien
hinderten. Faktisch wendet der Text {ibrigens den Ausdruck Ecclesia
auf die konkrete Gemeinde an.

3.Teil: DIE EUCHARISTIE ALS MAHLSAKRAMENT
§30. SPENDER UND EMPFANGER DER HL. KOMMUNION.*¥*

In diesem Paragraphen formuliert der Text als Prinzip:

,Das Wesen der Messe ist die Participatio am Kreuz. Diese vollendet
sich im Mahlgenuf3.”3*

Der Text schildert die Geschichte der Kommunionpraxis in der Kir-
che, wo ein ,Umbruch [...] seit dem 13. Jhrh.” unter prinzipieller
Wahrung der Kontinuitit und ,[in] der Gegenreformation [...] der
Bruch” ausgemacht wird — Entwicklungen, durch die die Kommu-
nionspendung von der Messe getrennt wurde. ,Erst die Liturgische
Bewegung hat wieder eine Wende gebracht.”**

Interessant sind einige Sitze, die im Ganzen der historischen
Schilderung dem Leser wie kommentierende Zwischenbemerkun-
gen des Dozenten erscheinen:

,Die Communio ist der Wesensinhalt der Kirchengliedschaft. [...]
Kommunion ist nicht Anerkennung fiir besondere Verdienste, sondern
Gnade.”3*

339 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 224.
340 Ebd.
341 Ebd.
342 Ebd.
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Der Text fordert die Einheit von sakramentalem und geistigem Emp-
fang der Kommunion:

,Die sakramentale Kommunion soll und muf$ geistige Kommunion
sein. [...] Blof3e geistige oder blof3 sakramentale Kommunion bleiben
leer.”3%

Zum Kommunionempfang erwdhnt der Text, dass unter Umstdnden
in der romischen Friihkirche ,auch von Laien*?** die Krankenkom-
munion gespendet wurde, ohne einen konkreten Verweis zu bringen.
Weiters erwdhnt er die in der Friithzeit nachweisbare Handkommu-
nion, ohne diese allerdings ndher zu erlautern. Wichtiger schien ihm
der pastorale Hinweis: ,Nicht die Berithrung mit der Hand macht
unrein, sondern mit dem Geist, der nicht rein ist.”3%

§ 31. HEILSWIRKUNG UND HEILSNOTWENDIGKEIT DER
HL. KOMMUNION?4%

Hierbei fasst der Text die wesentlichen Wirkungen des Kommuni-
onempfangs im Gnadenstand zusammen, wobei wiederum der dy-
namische und der damit verbundene ekklesiologische Aspekt betont
werden, obwohl der individuelle Aspekt interessanterweise zuerst
kurz genannt wird:

,Die Heilswirkung der Eucharistie besteht zunichst in einer Vertiefung
und Verinnerlichung der Gemeinschaft mit Christus selbst und dann
eine vertiefte Gemeinschaft mit seinem mystischen Leib. Die Einver-
leibung in den mystischen Leib des Herrn ist die eigentliche res sacra-
menti. Einverleibung in den mystischen Leib Christi heifit dann
Wachstum in der Agape. Wachstum in der Agape ist zugleich Wachs-
tum in der Gnade.

Hineinwachsen in den mystischen Leib ist Hineinwachsen in Christus
und Hineinwachsen in den dreifaltigen Gott. Umgekehrt bedeutet das
ein Herauswachsen aus dem Bereich der Siinde. Eucharistie ist Siin-
denvergebung, Verzeihung lasslicher Siinden und Nachlassung zeit-
licher Siindenstrafen.

Die Eucharistie ist beginnende Vereinigung mit der ewigen Liebe.
Die Viter haben die eschatologische Bedeutung der Eucharistie be-
sonders auch auf den eucharistischen Leib ausgedeutet.

Eucharistie ist die Eingliederung in den Auferstehungsleib des Herrn,
ist Einfligung in den auferstandenen Leib und ist notwendig Einfii-

343 Ebd. 225.
344 Ebd.
345 Ebd.
346 Ebd.226.
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gung in das Auferstehungsgeschehen selbst und damit Beginn der
Auferstehung.”?*

Hier wird also neben dem schon bekannten ekklesiologischen
Grundcharakter der Eucharistie auch die Auferstehungswirklichkeit
betont. Eucharistie verweist demnach auf die Auferstehung und
schenkt Anteil an ihr.

Bei der Frage, ,[d]ie hl. Kommunion fiir andere aufzuopfern”, wird
auf den ,personlichen Vollzug“3* des Geschehens verwiesen und
eine zu verdinglichte Sicht abgelehnt. Aber hinter dieser Praxis sieht
der Text auch etwas Gutes, was dem ekklesialen Charakter geschul-
det ist, der hier nochmals sehr deutlich formuliert wird:

,Man darf die personliche Auffassung nicht zum Individualismus zu-
spitzen. Ich vollziehe die Kommunion in der Verflochtenheit mit dem
ganzen mystischen Leib des Herrn. Die Menschen sind eine Einheit.
In mir als dem Kommunikanten sind die anderen Menschen, meine
Briider mit prasent. Man kann seine allgemein stellvertretende Funk-
tion prasentieren. Besser ,Fiirbitte’ statt ,Aufopferung’.3¥

Ahnlich argumentierte schon sein Lehrer Schmaus.®

Auch die ,Heilsnotwendigkeit der Eucharistie”**' wird nicht gna-
dentheologisch, sondern ekklesiologisch begriindet. Sie ,,ist ganz
mit der Heilsnotwendigkeit der Kirche identisch. In der Kirche sein
heif$t ja, Kommunizieren.”**

b) Wiirdigung des Textes

Auch bei dieser Vorlesungsmitschrift konnen wir davon ausgehen,
dass es sich um eine authentische Wiedergabe dessen handelt, wie
seine Studenten den jungen Joseph Ratzinger in der Vorlesung ver-
standen. Dabei ist der Text, von den wenigen etwas verwirrenden
oder unausgeglichenen Stellen, auf die hingewiesen wurde, insge-
samt logisch aufgebaut und vom Verstandnis her gut nachvollzieh-
bar. Einige Schwiachen des Ausdrucks verhindern, dass man jedes
Wort darin abwidgen konnte.*® Dennoch scheint er ein getreues
Zeugnis der prinzipiellen Gedanken der Vorlesung vorzuliegen. Zu-
weilen hat man den Eindruck, didaktische Hilfserkldrungen seien

347 Ebd.

348 Ebd.

349 Ebd. 227.

350 Vgl. Michael Schmaus, Katholische Dogmatik I11/2, 271 f.

351 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 227.
352 Ebd.

353 Vgl. etwa den Ausdruck des Messelesens ebd. 223.
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wortlich mitgeschrieben worden. Auch die teilweise vorhandenen
Kommentierungen, die eine Aussage in einen grofieren Rahmen
heben, ohne diesen zu entfalten, weil er nicht das Thema ist, deuten
auf eine wortliche Mitschrift in den Bereichen, wo zugleich ein guter
sprachlicher Ausdruck bezeugt ist.

Aufs Ganze gesehen ist deutlich geworden, wie sehr die Vorlesung
von der Liturgischen Bewegung im Allgemeinen und von der Myste-
rientheologie im Besonderen gepragt ist, wobei simtliche Gedanken
im scholastischen Rahmen prasentiert werden. Dabei versucht der Text,
gewisse Einseitigkeiten der scholastischen Diskussion zu iiberwinden,
ohne die Scholastik selbst wirklich in Frage zu stellen. Im Unterschied
zu herkdmmlichen neoscholastischen Manualien wird die Exegese an
vielen Stellen in den Befund einbezogen. Der Dozent leitet oft einen
Sachverhalt oder eine Sachbedeutung aus der Heiligen Schrift ab statt
sie einfach nur als kontextlosen ,Schriftbeweis” zu gebrauchen.

Die Eucharistie wird verstanden auf dem grofien Hintergrund des
Verhiltnisses von Sakrament und Heilstat, wobei die innere Zuord-
nung beider zueinander aufgezeigt werden soll. Wiederum wird der
Modifizierung der Mysterientheologie durch Gottlieb S6hngen ein
breiter Raum gegeben. Hier sieht der Dozent wohl die Losung der
fiir die Messopferlehre noch offenen Fragen.

Ebenso kommen prinzipielle Uberlegungen Karl Rahners zum Tra-
gen, die von ihrem Anliegen her positiv aufgegriffen werden, wenn
der Dozent sie auch in wesentlichen Punkten hinterfragt und kritisiert.

Zudem ist der Einfluss des Denkens von Joseph Pascher greifbar,
vor allem, was die Darstellung der Diskussion um die Grundgestalt
der Messe betrifft, aber auch in dem deutlichen Schwerpunkt, den
die Vorlesung iiberhaupt auf den Mahlcharakter der Eucharistie legt.

Die Vorlesung zielt bei der Losung der vorgestellten Fragen und
Probleme auf eine Synthese, die sich aus den prinzipiellen Anliegen
der Liturgischen Bewegung einerseits und dem personalistischen
Ansatz andererseits als eine neue Synthese ergibt.

Bei allem ist die Vorlesung bemiiht, in Bezug auf die Messopferleh-
re das Konzil von Trient als definitive Aussage des Magisteriums zu
wiirdigen und simtliche Uberlegungen in Einklang damit zu bringen.

Die dogmatische Lehre wird stets, auch dies ein eindeutiger Hin-
weis auf Joseph Ratzinger, in ihrer existentiellen Bedeutung, vor allem
fiir Spiritualitiat und Frommigkeit erfasst, analysiert und prasentiert.

Die Messopferlehre wird im Kern damit umschrieben, dass es
darum gehe, ,,daf8 das Opfer Christi Opfer der Kirche wird”.

354 Ebd.
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2.1.3 Freising, WS 1956/57: Ekklesiologie (Beispiel I)

a) Darstellung des Textes

Im Institut Papst Benedikt XVI. ist dieser Text unter ,Skripten, iiber-
sandt von Manuel G6tz” archiviert.*® Zum Gesamteindruck siehe
die Charakterisierung des Skriptes der allgemeinen Sakramenten-
lehre, 1. Teil.

Das Skript hat die Bemerkung: ,Ekklesiologie (WS 1956 / 57 Dr.
Ratzinger)”**

Wie im Eucharistietraktat angegeben, sind fiir die Kulttheologie
auch die Paragraphen 4 und 5 der Ekklesiologievorlesung von Be-
deutung. Es handelt sich um ,§ 4: Die Entfaltung des Kirchenbegriffs
bei denVatern“*” und ,,§ 5 Die Ekklesiologie Augustins und ihr mit-
telalterliches Mifiverstandnis“®*.

Erganzend dazu halten wir noch einige Bemerkungen aus der
Behandlung des paulinischen Leib-Christi-Begriffs fest. Dabei geht
die eigentliche Stofsrichtung der Aussagen iiber unser Thema hinaus,
indem vom Leib-Christi-Begriff her auch die Begriffe Rechts- und
Liebeskirche verstanden werden und eine Definition der Kirche al-
lein als Volk Gottes zuriickgewiesen wird. Diese Aussagen aber gip-
feln in einer vorldufigen Definition von Kirche, die stark kulttheolo-
gisch bestimmt ist. Deswegen geben wir hier den weiteren Kontext
dieser Definition wieder:

,Der Leib-Christi-Begriff fiihrt zu keiner Trennung von Rechtskirche
und Liebeskirche! Der Begriff ,mystischer Leib C./, der nach dem ers-
ten Weltkrieg entstand, 148t allerdings eine solche Trennung schon zu.
Wer aber Kirche vom corpus verum her versteht, findet keinen Bruch,
sondern die Einheit von innen und auflen, die sichtbar hingestellt ist.
Wir konnen sogar sagen: ,Volk Gottes’ ist ein ,Allerweltswort’; Volk
sagt nichts iiber die Eigenart dieses Volkes aus, das doch ganz anders
ist als alle Weltvolker. Wer ,Kirche’ vom Volkbegriff her konstruieren
mochte, der ist in Gefahr, das Eigentiimliche dieses Volkes zu verwi-
schen und zu zerstoren. Es droht Gefahr, daf$ er das Innere dieses
Volkes iibersieht und eine profane Korperschaft aus der Kirche macht.
Die Zweiheit und die Einheit (von Recht und Liebe) kommt im Volk-
begriff nicht zum Ausdruck, auch nicht im Begriff des corpus mysti-
cum, aber im recht verstandenen Begriff des corpus verum.
Vorladufige Definition:

355 AIPB, Skripten von Manuel Gotz (Nr. 59-60), Nr. 60: Ekklesiologie WS 1956/57 [kiinf-
tig: Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Freising, 1956/57].

356 Ebd.1.

357 Ebd.31.

358 Ebd.37.
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Kirche ist jene Gemeinschaft, die in der sichtbaren hierarchisch ge-
ordneten Kultversammlung ihr Wesen als Leib Christi betatigt und
erfiillt.”*>

Als zum Teil kommentierte Literaturangaben finden sich im Text:>®

A. Wikenhauser, Die Kirche als der mystische Leib Christi nach dem
Apostel Paulus, Miinster 1937.

H. Schlier, Christus und die Kirche im Epheserbrief, Tiibingen 1930.
F. Mufiner (wendet sich gegen Schlier), Christus, das All und die Kir-
che, Trier 1955.

L. Daimel (Richtung Koster!), Leib Christi, Wiesbaden 1937.

F. Jiirgensmeier, Der mystische Leib Christi als Grundprinzip der As-
zetik, Paderborn ¢1936.

O. Casel, Die Kirche als Braut Christi nach Schrift, Vaterlehre und Li-
turgie, in: Theologie der Zeit 1 (1936) 91-111.

G. Kittel, ThWWNT: orkos, akrogonaion, lithos, ekklesia.

§ 4. Die Entfaltung des Kirchenbegriffs bei den Vitern.>

Die Vorlesungsmitschrift hebt die Bedeutung des Kirchenbegriffs
bei den Vitern ins Relief, weil sich an ihnen zeigen wiirde, wie sich
die Kirche der nachapostolischen Zeit zur Urkirche verhalte:

,Das Problem konzentriert sich auf den Bruch! Wenn kein Bruch statt-
gefunden hat, dann ist die katholische Kirche die legitime Fortsetzerin
dessen, was Christus damals getan hat.”3®

I) Assumptio hominis

1) Der Urmenschmythos*®?

Der Text geht von einer Untersuchung des ,gnostischen Urmen-
schenmythos” aus, womit er die patristische Hermeneutik der ,Ein-
heit zwischen Kirche und Christus“** er6ffnen will. Diesen Mythos
fasst er wie folgt zusammen:

,Auf der einen Seite gibt es also den stofflichen Leib, von dem die
einzelnen Menschenleiber Teile sind, in denen die Einzelseelen ge-
fangen sind. Auf der anderen Seite gibt es den einen pneumatischen
Leib, von dem unsere Seelen Teile sind und in den sie wieder hinein-
vereinigt werden sollen. Der Mensch steht also in einem grofien kos-
mischen Zusammenhang.

359 Ebd.26.
360 Vgl. ebd. 31.
361 Ebd.

362 Ebd.

363 Ebd.32.
364 Ebd.31.
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Fall und Erlésung der pneumatischen Lichtseele sind hier an die Ge-
stalt des Urmenschen gebunden. Dieser Urmensch ist somit Geist, ein
gottartiges Wesen. Er ist der Mensch schlechthin, ,die grofse Seele’ d. h.
er ist dieser Pneumaleib. [...] All diese Einzelseelen sind die Glieder
dieses Urmenschen. wahrend das Haupt noch oben ist [...] Die Erl6-
sung besteht darin, dafl das Haupt seine Glieder wieder versammelt
in die Einheit seines Leibes.”*%

Die Viter nun lehnten den Dualismus ab, behielten aber ,den
Grundgedanken, die Versammlung in die Einheit”3®.

Der Text verweist auf ein konkretes Beispiel der Namensdeutung
des ersten Menschen Adam durch Augustinus.

Hier ist der uns vorliegende Text stark von den Erkenntnissen
Henri de Lubacs geprigt, der auch am Ende bei der weiterfiihrenden
Literatur angegeben wird. De Lubac fiihrt ebenso das Beispiel des
Augustinus an und fasst hier die Grundgedanken der Schopfungs-
theologie vieler Viter in diesem Punkt mit den Worten zusammen:

,Und entsprechend gibt Augustin in einem symbolischen Abschnitt,
aus dem man noch das Echo eines alten Mythos heraushéren kann,
eine dhnliche Deutung [sc. wie Beispiele zuvor]: Nachdem er die vier
Buchstaben von Adams Namen mit den Anfangsbuchstaben der grie-
chischen Bezeichnungen fiir die vier Himmelsrichtungen in Beziehung
gesetzt hat (Anatole, Dysis, Arktos, Mesembria), fiigt er hinzu: ,Adam
selbst ist also jetzt iiber die ganze Erde hin verstreut. Einst an einen
einzigen Ort gesammelt, ist er gefallen und hat, sich gleichsam zer-
schlagend, die ganze Erde mit seinen Triimmern bedeckt.”3*

Die Vorlesungsmitschrift arbeitet aber starker und viel ausfiihrlicher
den hinter dem patristischen Denken stehenden Mythos als Verste-
henshintergrund heraus.

Der Kern des patristischen Denkens selbst ist:

,In Christus wird diese in der Adamssiinde verlorene Einheit der
Menschen real wiederhergestellt, indem in Christus eine durchaus
realistische Einheit aller Menschen geschaffen wird.”3¢

2) Inkarnation als assumptio hominis.>®

In einem néichsten Schritt verweist der Text auf die aus den obigen
Grundlagen folgenden Konsequenzen fiir die Lehre von der
Menschwerdung Gottes:

365 Ebd. 32.

366 Ebd.

367 Henri de Lubac, Glauben, 31. Das Augustinuszitat wird in FN 29 angegeben: In
psalm. 95, n. 15 (PL 37, 1236).

368 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Freising, 1956/57, 33.

369 Ebd.

Teil 2 von ISBN 978-3-7917-3010-3 - © 2023 Verlag Friedrich Pustet, Regensburg



964 2. EINZELUNTERSUCHUNG DER VORLESUNGSMITSCHRIFTEN

,»Christus assumpsit hominem” heifst: Christus wurde nicht nur ein
individueller Mensch, sondern er nahm die Menschheit an. Wenn wir
nun denken, daff wir an einem Universale ,Mensch’ partizipieren,
dann hat Christus, als er Mensch wurde, mit dem Universale uns selbst
in Gott hineingezogen. [...] Man kann mit gewissen Einschrankungen
von der Idee einer Kollektivinkarnation sprechen. D. h. Wir alle waren
schon realiter in Christus enthalten und lebten in ihm.”37

Von diesen letzten Gedanken her widerlegten die Viter solche Bi-
belstellen, die der Arianismus beanspruchte, um das vermeintlich
Geschopfliche des Logos auszudriicken.®”

Interessant ist die ausfiihrliche abschlieBende Deutung dieses
Denkens, von dem eine Teil hier dokumentiert werden soll.

,Es ist klar, daf3 diese Theorie fiir sich allein ungeniigend ist und die
Einheit mit Christus nicht erkldren kann. Aber wenn wir auch manches
abstreifen miissen, was durch die damalige Metaphysik bedingt war,
so ist nicht zu bestreiten, daf$ eine Reihe von durchaus biblischen
Gedanken gesagt wurde. Was Paulus mit dem Stammvatergedanken
usw. gesagt hat, kommt in der Assumptio [...] zur Aussage, ndmlich
daf$ wir Christen wirklich corpus Christi verum sind, da8 Christus erst
mit uns zusammen der Christus totus ist, daf$ er tatsichlich seine
Sinnerfiillung mit den Christen erfihrt. Ferner ist wichtig, da8 die
Bezeichnung ,,caput’ den Herrn nicht aus dem Leib ausklammert, son-
dern gerade mit dem Leib zusammenschlie8t, daf§ er nicht neben uns,
sondern mit uns einer ist. Ferner ist wichtig, daf er uns schon in sich
trug dadurch, da er den ,Menschenstoff’ annahm. Christus hat keim-
haft die Menschheit in sich getragen. Und schliefllich ist unsere Ein-
pflanzung in ihn letztlich dadurch erst moglich geworden, dafi er zu-
erst unser Dasein implizit {ibernommen hat.

Wenn wir jetzt unseren Standpunkt gegeniiber den Vatern formulie-
ren, dann kénnen wir sagen:

Christus war individueller Mensch, nicht blofs allgemeiner Menschen-
natur! Diesen Satz darf man nie preisgeben! Mit den Vitern kénnen
wir aber sagen: Indem er das individuelle Menschsein iibernahm,
iibernahm er zugleich doch real das eine Menschenwesen, das die
Bibel ,Adam’ nennt, was nicht bloB8 eine begriffliche, sondern auch
eine wirkliche reale Einheit besagt.”*”

Spirituell reich und auch in einem gewissen Sinne Grundlage
fiir den Kult des Neuen Bundes sind dann besonders diese Aussa-
gen:

370 Ebd.
371 Vgl. ebd.
372 Ebd. 34.
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,Es gibt zunichst einmal eine reale Inexistenz aller Menschen inein-
ander. Nur so werden die Begriffe von Erbsiinde und Erlésung voll
verstandlich. [...] Es gibt auch eine reale Inexistenz in Christus. Indem
Christus iiberhaupt Menschsein annahm, hat er nicht eine in sich ge-
schlossene Monade aus der Natur herausgezogen und in die Wesens-
mitte Gottes hineingestellt, sondern er hat die Menschheit selbst (die
eine Einheit ist) in eine neue Relation zu Gott hineingezogen.”3”

II) Die geschichtliche Verwirklichung des Leibes Christi.?”

Die Vorlesungsmitschrift widmet sich nun der ,,Verwirklichung des
Leibes Christi“?”, die gemafs den Kirchenvétern sich iiber ,einen
sakramental-ethischen Weg“*¢ vollziehe, was am Beispiel der Lehre
des Johannes Chrysostomus (345/47-407) aufgewiesen wird.

1) Der sakramentale Weg.3”

Dabei ist zundchst die Eucharistie grundlegend. Ausgehend von
1 Kor 10-17 wird mit Chrysostomos auf die Bedeutung von koinonia
verwiesen:

,Paulus wollte mehr sagen als Teilhabe, er wollte eine innige Beriih-
rung, eine syndpheia ausdriicken. Unsere Beriihrung geschieht nicht
nur durch Teilhabe, sondern wir gewinnen Anteil durch die Form der
Vereinigung (henosis). Wie namlich jener Leib mit Christus, dem Lo-
gos vereint ist, so werden wir durch dieses Brot mit diesem Logos, dem
Christus vereint.”"

Fiir die Kirche bedeutet dies:

»,Vom eucharistischen Geschehen her wird die Kirche corpus verum.
Geschichtlich kommt die Christusleibschaft so zustande: Was in der
Inkarnation grundlegend ermdglicht ist, das wird in der Eucharistie
real verwirklicht. [...] Die Kirche ist Leib Christi, sofern und weil die
das Sakrament des Christusleibes feiert und von daher selbst Leib
Christi wird.“3”

In diesem Sinne wird bereits ,zwischen Paulus und den Kirchen-
vétern [...] eine echte Kontinuitat“** ausgemacht.

373 Ebd.34f.
374 Ebd. 35.
375 Ebd.
376 Ebd.
377 Ebd. 36.
378 Ebd.
379 Ebd.
380 Ebd.
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2) Sakrament und Leben®!
Das bisher Gesagte wird gemafs dem Skript von den Kirchenvitern
ynoch in ganz paulinischem Sinn auf unser Leben”*? ausgeweitet:

»Chrysostomus sagt weiter: Wenn wir alle vom selben Christus her
existieren und das gleiche sind, warum zeigen wir dann nicht auch die
gleiche Agape und werden nicht in der Agape eins! Chry. meint, eine
solche umstiirzende Tatsache, dafs wir real eins sind im Pneumaleib
des Herrn, ist ein Geschehen, das sich faktisch auswirken muf3. Wenn
es das Wesen der Eucharistie ist uns untereinander real zu vereinigen,
dann heifst dies, dai Eucharistie gar nie blof8 Ritus und Liturgie sein
kann, sondern daf3 die eigentliche Liebe des chrl. Alltags ein Wesens-
teil der Eucharistie ist.”3%

Insofern kann der Text als Reslimee sagen:

,Die eigentliche christliche Liebe ist nach den Vitern ein Wesensteil
des eucharistischen Geschehens und so vollendet sich erst in ihr das
Leib-Christi-Sein und das Wesen des Christentums.

Hier ist der Begriff der Liebe ganz im Sichtbaren verankert. Das Wesen
des Christentums ist gerade diese Zweieinheit von Spirituellem und
konkret Falbarem (Amt und Liebe!).”3%

Im Text finden sich an dieser Stelle die folgenden Literaturangaben:**

E. Mersch, Der mystische Leib Christi, Léwen *1936.

E. Mersch, Theologie des mystischen Leibes, 1946.

H. de Lubac, Katholizismus als Gemeinschaft, Einsiedeln 1943.

H. U. von Balthasar, Augustinus. Das Antlitz der Kirche, Einsiedeln
1955.

Ferner: Ratzinger und Wikenhauser (232-240: Urmenschmythos!).

Es ist unschwer zu erkennen, dass diese Uberlegungen in der Wirk-
lichkeit des Corpus Christi mysticum die Grundlage fiir das Liturgie-
verstandnis der Kirche bieten. Interessant ist die Formulierung des
,eucharistischen Geschehens”, womit einem statischen Verstiandnis
der Eucharistie gewehrt wird. Bei allem ist Ratzinger gepragt von
seiner Dissertation iiber Augustinus.

381 Ebd.
382 Ebd.
383 Ebd.
384 Ebd.
385 Vgl. ebd.
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§ 5. Die Ekklesiologie Augustins und ihr mittelalterliches
Mifiverstandnis

I) Die Ekklesiologie Augustins.

1) Anlafl und Voraussetzung des Werkes De Civitate Dei*%

Mit diesem Paragraphen wird ein Thema erortert, das im engsten
Zusammenhang mit der Dissertation von Joseph Ratzinger steht.
Dabei zeichnet der Text zuerst einmal den geistesgeschichtlichen
Hintergrund von De Civitate Dei des hl. Augustinus nach. Dabei wird
auch das antike Verstandnis der civitas erlautert, was durchaus kult-
theologische Bedeutung hat.

,Die antike Polis war wesentlich eine religiose GrofSe. Die civitas war
nicht nur der Ort des politisch-sozialen Daseins, sondern auch der Ort
des religiosen Daseins. [...] Die polis (civitas) ist wesentlich Kult-
polis.”3¥7

Von Bedeutung ist dabei auch der Verweis darauf, dass Augustinus
mit der Aneignung der Polis-Vorstellung kein Neuland betritt. Dazu
seien einige wenige Satze aus den diesbeziiglichen Ausfiihrungen
des Textes zitiert:

,Der Begriff ,ekklesia’ kennzeichnet schon die Kirche als polis tou
theou [...] Das AT stand ja letztlich auch auf der Polisstruktur der
Antike. [...] Der Strukturform nach gehort also Israel auch zur Polis-
kategorie.

Im NT geschieht folgendes: Die Kirche wird als das neue Gottesvolk
verstanden. Dafiir kann man auch sagen, daf8 die Kirche das neue
Jerusalem darstellt.”3%

So viel also zum Hintergrund der Entstehung von Augustinus’, Got-
tesstaat”.

2) Der neue Kirchenbegriff*¥

Der Text der Vorlesungsmitschrift fragt nun tiefer, namlich nach der
Legitimitdt einer solchen Vorgangsweise, wobei darauf wird, dass
der Kirchenvater die Poliskategorie nicht ununterschieden anwen-
det: ,Die Kirche wird ,mystice’ eine civitas genannt.”*° Dabei gilt:

,Die Kirche verhilt sich nun zu diesem alten Jerusalem und zu allen
poleis der Welt wie der Geist zum Buchstaben [...] Das Polissein der
Kirche liegt also auf einer ganz anderen als dasjenige der Weltpoleis.

386 Ebd.37.
387 Ebd.
388 Ebd. 38.
389 Ebd.
390 Ebd.
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Die Kirche kann gar nicht mit den Weltpoleis in Konkurrenz treten,
weil sie auf einer ganz anderen Seinsstufe lebt. Die poleis der Welt
sind sarx, die polis tou theou ist pneuma!“3*

Obwohl der Text so sehr im Sinne des hl. Augustinus die Verschie-
denheit der Kirche von den antiken Stadtstaaten hervorhebt, weist
er doch auf einen wichtigen gemeinsamen Punkt hin: ,Worin besteht
diese Analogie? Darin, dai das Wesen beider civitates [...] der Kult
ist.“32

Der Text verweist darauf, wie Augustinus dazu einen anderen Be-
griff synonym gebraucht, namlich populus®?. Diesen Begriff definiert
er als eine ,Gemeinschaft in den Dingen, die sie zusammen liebt“**.
Daraus ergibt sich gemafs unserem Text

,de[r] Kern der Dinge [...]: Die beiden Staaten sind zwei Gemeinschaf-
ten mit zweierlei Liebe. [...] Das heifst im einzelnen: Zwei Grund-
formen der Liebe: Caritas als Wesensform des Gottesvolkes und die
Cupido, die die Wesensform des Nichtgottesvolkes, der Weltvolker ist.
[...] Der Gottesstaat ist also die Gemeinschaft der Caritas. Fiir Augus-
tinus wird die Caritas (die wir heute Agape nennen) der einzige Kult
der Christen. der einzige wahre Kult, den es iiberhaupt gibt. Nur der
Mensch, der in der Caritas steht und selbst Caritas wirkt, ist eine wah-
re Gottesverehrung.”3%

Dabei beschreibt der Text auch das Wesen dieser Caritas. Diese sei
»keine private Gesinnung, sondern faktisch mit unserem Insein in
Christus identisch”**. Der Weg zu letzterem ist der weiter oben be-
schriebene sakramentale. In diesem erscheint ,,die sichtbare Eucha-
ristiefeier” als ,,die conditio sine qua non der caritas”.>” Letztere
wird dargestellt als die ,wahr[e], sich selbst hingebend[e] und damit
freimachend[e] Caritas, die eine Liebe von Gott her und zu ihm
zuriick ist3%,

Die Kirche selbst wird demnach also wesentlich als kultische
Wirklichkeit verstanden und erfahrbar:

,Kirche istVolk Gottes, weil sie Leib Christi ist, weil sie im Leib Chris-
ti existiert. Damit ist klar, daf$ in re et veritate nur diejenigen civitas

391 Ebd.39.
392 Ebd.
393 Ebd.
394 Ebd.
395 Ebd.
396 Ebd.
397 Ebd. 40.
398 Ebd.
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Dei sind, die die caritas haben, daf3 aber von aufien her gesehen alle
diejenigen ihr angehoren, die Kommunikanten sind.”**

Wir stofSen hier eindeutig auf Erkenntnisse, die Ratzinger sich in
seiner Dissertation erarbeitet hat.

3) Kirche und Welt*®

In den abschliefenden Bemerkungen erklart der Text nochmals ge-
nauer die Konsequenzen fiir die Frage der Kirchengliedschaft. Hier
fiihrt er dann auch die Opferdefinition des Kirchenvaters aus seinem
»Gottesstaat” an. Dieses Resilimee sei als Ganzes dokumentiert:

,Die Kirche ist fiir Augustinus die ,civitas Dei cuius sacrificium est
multi unum corpus in Christo’ = die Kirche ist polis Gottes sofern in
ihr tatsdchlich der allein wahre Kult Gottes auf dieser Erde Gestalt
angenommen hat. Der Kult ist die Liebe, die sich in unserem Einssein
im Christusleib vollzieht. Die Kirche ist demnach Kultvolk Gottes, sie
ist Volk Gottes im Leibe Christi.

Augustinus hat scharf aufgedeckt, dafs es in der Kirche Schein und
Sein gibt. Man kann zur Eucharistie gehen, wenn aber die Agape fehlt,
dann gehort man nicht zum Volk Gottes. Die Scheidung erfolgt erst in
der Parusie. Die sichtbare Kirche ist die Epiphanie der unsichtbaren
und wahren Kirche, mit der sie aber nicht identisch ist, die aber doch
in ihr — und nur in ihr - zugénglich wird.”“"

II) Die Umdeutung Augustins im Mittelalter.*?
Der Text widmet sich zuvor dem Missverstdndnis dieser Gedanken
im Mittelalter im Hinblick auf die Staatstheorie, ein Denken, das
faktisch auf eine Identifizierung von Kirche und Welt hinauslief*®,
was auszufiihren nicht im unmittelbaren Fokus dieser Arbeit liegt
und deswegen hier iibergangen werden kann.

Eine andere hier ausfiihrlich geschilderte Entwicklung im Mittel-
alter hingegen, die mit der Politisierung der Kirche** im Zusammen-
hang steht, ist auch fiir uns von Interesse:

»An die Stelle des Corpus Christi trat das corpus Christianum, d. h.
an die Stelle derjenigen, die sich als der wahre Korper Christi verstan-
den haben, tritt nun die Kérperschaft der Christen. Dieser Vorgang ist
deswegen besonders bedeutsam, weil damit die wahre Wesensmitte

399 Ebd.

400 Ebd.

401 Ebd. 42.

402 Ebd.

403 Vgl. ebd. 40 f.

404 Thomas von Aquin habe zumindest ,mit seiner Naturrechtslehre die drgsten Ge-
fahren abgefangen. [...] Thomas hat aber nur die Gefahr einer Totalpolitisierung der
Kirche abgewendet.” Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Freising, 1956/57, 45.
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der Kirche, die Eucharistie, nicht mehr als Wesensmitte bewufst ist.
Korperschaft der Christen ist ein rein juristischer Begriff, den ein Sa-
krament nur durcheinanderbringen konnte. Das Sakrament wird da-
her auf eine andere Stelle geriickt. Die Eucharistie wird zu einem
Sakrament unter anderen.

Es ergibt sich aber eine noch deutlichere Wende im Eucharistiever-
standnis: Die Kirche, die sich nicht mehr als eschatologischer populus
Dei versteht, die nicht mehr daran denkt, daf3 sie zwischen den Zeiten
existiert, — denkt immer mehr daran, daf$ sie selbst Reich Gottes auf
Erden geworden ist. Wenn aber die Kirche Reich Gottes auf Erden ist,
dann muf$ auch der Regent, Gott, auf dieser Welt seinen Thron aufge-
schlagen haben. So wird die Eucharistie als der gegenwartige Thron
Gottes auf dieser Erde verstanden. Es entsteht eine neue Eucharis-
tiefrommigkeit, die nicht mehr den Leib Christi als Mitte unserer Ge-
meinschaft versteht, sondern als das thronende Gegeniiber, das man
anbetet.”*%

Hier decken sich also die Uberlegungen mit dem, was im Eucharis-
tieskript zum Ubergang zur Schau-Frommigkeit und zur Theologie
des Kirchenbaus und deren Entwicklung und Wandel gesagt worden
war.

Das Skript konstatiert in diesem Zusammenhang auch ein gewan-
deltes Verstiandnis des Verhaltnisses von Klerus und Laien als ,zwei
Stande” und ,zwei Seiten des Leibes Christi”.*® Dies bewertet der
Text eher negativ:

,In der Kirche hat es zwar immer Klerus und Laien gegeben, aber es
hat sie nicht immer als zwei Vilker, als zwei Stinde innerhalb einer
Korperschaft gegeben, sondern sie nahmen eine ganz andere Funkti-
on ein, die Funktion eines Korpers.“4

b) Wiirdigung des Textes

Wieder unter der Pramisse, in dem vorliegenden Skript die authen-
tische Rezeption der Vorlesung Joseph Ratzingers durch seine Stu-
denten zu haben und den Ausfiihrungen des Dozenten nahe zu
kommen, ohne jedes Wort auf die Waagschale legen zu koénnen,
flihren uns die behandelten Paragraphen in die Mitte von Ratzingers
Liturgietheologie.

Fiir die Glaubwiirdigkeit des Textes im obigen Sinne spricht als
innerer Grund die genuine Verankerung der Liturgietheologie im
Werk des hl. Augustinus und damit in einem Themenbereich, mit

405 Ebd. 44.
406 Ebd.43.
407 Ebd. 44.
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dem Ratzinger sich wenige Jahre zuvor in seiner Dissertation be-
schéftigt hat. Ebenso spricht fiir die Glaubwiirdigkeit die gut nach-
vollziehbare Prasentation des Vorlesungsstoffes. Einzelne Ungenau-
igkeiten sind allerdings ein Hinweis, dass es sich nicht um eine
liickenlos wortliche Mitschrift handeln kann. So stellt der Text etwa,
wie bereits angefiihrt, fest, dass die Ausdrucksweise corpus mysticum
ynach dem ersten Weltkrieg entstand”**®. Gemeint ist wohl eher die
spezifische Theologie des Corpus Christi mysticum der Zwischen-
kriegszeit.

Interessant ist sein Bemiihen, zwar Veranderungen im theologi-
schen Diskurs aufzuweisen, aber die Interpretation eines Bruchs
zuriickzuweisen. Dies gilt insbesondere fiir das Verhaltnis der
Hauptstromungen der Vitertheologie gegeniiber dem in der Heili-
gen Schrift greifbaren Urchristentum.

Soteriologisch ldsst sich diese Vitertheologie mit folgendem Zitat
greifen, das wir schon angefiihrt hatten:

,In Christus wird diese in der Adamssiinde verlorene Einheit der
Menschen real wiederhergestellt indem in Christus eine durchaus
realistische Einheit aller Menschen geschaffen wird.”*”

Der Begriff der Inexistenz beschreibt dabei die geistliche Wirklich-
keit des Leibes Christi, der den neuen Adam darstellt. Diese ,Inexis-
tenz” meint dabei jene ,aller Menschen ineinander” und ,,auch eine
reale Inexistenz in Christus”.*°

Kraft dieser Inexistenz hat Christus , die Menschheit selbst (die
eine Einheit ist) in eine neue Relation zu Gott hineingezogen“*".

Diese Inexistenz wird in gewisser Weise wieder bewirkt durch die
Eucharistie. Das ergibt sich aus der direkten Zuordnung beider
Wirklichkeiten. Inexistenz kann als ein anderer Ausdruck fiir die
Leib-Christi-Werdung gesehen werden. Dies wurde ,in der Inkar-
nation grundlegend ermdoglicht“#?, die sich gewissermafien in der
Eucharistie fortsetzt. Wie wir bereits zitiert hatten, sagt der Text in
Bezug auf die Wirkung der Eucharistie ja sehr deutlich: ,Vom eu-
charistischen Geschehen her wird die Kirche corpus verum.”*? Fiir
das Gottesdienstverstdndnis wichtig ist also diese prinzipielle Be-
zogenheit der Liturgie auf die Kirche, die ganz urspriinglich (und

408 Ebd. 26.
409 Ebd.33.
410 Ebd. 34.
411 Ebd.34f.
412 Ebd. 36.
413 Ebd.
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sicher nicht ohne Absicht) und in Absetzung zur heutigen Gepflo-
genheit als corpus Christi verum bezeichnet wird.

Fiir das Gottesdienstverstindnis ist aber auch eine andere Uber-
legung zentral. Das innere Wesen dieses corpus verum muss in der
Agape bestehen. Diese sei ja ,keine private Gesinnung, sondern
faktisch mit unserem Insein in Christus identisch”*. Alle Glieder
sind von der einen Liebe beseelt. Ausiibung dieser Agape ,ist nach
den Vitern ein Wesensteil des eucharistischen Geschehens und so
vollendet sich erst in ihr das Leib-Christi-Sein und das Wesen des
Christentums“*”.

Auf der Grundlage der so prasentierten Vatertheologie im Allge-
meinen geht der Text auf Augustinus ein, dessen Verstdndnis von
civitas ein primdr kultisches ist. Es geht um den wahren Gottesdienst.

Hier gilt: ,Nur der Mensch, der in der Caritas steht und selbst
Caritas wirkt, ist eine wahre Gottesverehrung.”*'® Der Kult ist also
alles andere als dinglich, sondern er wird ganz personal gefasst.

Die Caritas ist ,,die eine Liebe von Gott her und zu ihm zuritick”4".
Wenn sie aber Liebe von Gott her ist, dann ist verstandlich, warum
der Text die Eucharistiefeier als absolute Bedingung der Liebe ist.*'®

Kult vollzieht sich demnach also ausgehend von der Eucharistie
in die Agape des Lebens hinein. Deswegen wird ,[d]ie geschichtliche
Verwirklichung des Leibes Christi” als ,ei[n] sakramental-ethische|r]
Weg“*¥® beschrieben. Dabei ist das Leben selbst Teil des kultischen
Vollzugs.

Wenn das Opfer ,multi unum corpus in Christo” ist, dann geht es
hierbei um das Immer-mehr-eins-Werden, das Immer-mehr-Liebe-
Werden im Leibe des Herrn. So formuliert der Text als Gipfel dieser
Aussagen den schon angefiihrten Satz: ,Der Kult ist die Liebe, die
sich in unserem Einssein im Christusleib vollzieht.”*?

Es ist leicht nachvollziehbar, dass Ratzinger wohl in der Vorlesung
durch die mittelalterliche Entwicklung die urspriingliche Einheit des
Kultgedankens und selbst die innere Einheit des Corpus Christi auf-
gelost sieht. Der Blick darauf, dass sich die Kirche in ihrer Sichtbar-
keit durch die Eucharistie erbaut, scheint durch die neue Begriffs-
fassung im Mittelalter verstellt.

414 Ebd. 39.
415 Ebd. 36.
416 Ebd.39.
417 Ebd. 40.
418 Vgl. ebd.
419 Ebd. 35.
420 Ebd. 42.
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2.1.4 Freising, WS 1956/57: Ekklesiologie (Beispiel 1I)

a) Darstellung des Textes

Im Institut Papst Benedikt XVI. ist dieser Text unter ,, Vorlesungsmit-
schriften von Joseph Miihlbacher” archiviert.*! Es handelt sich um
ein Skript, das die Behandlung mehrerer Traktate umfasst. Dabei
beschranken wir uns wieder auf die Ekklesiologie und hierin auf
jene Paragraphen, die nach den oben festgehaltenen Kriterien die
Eucharistielehre selbst als fiir die Kulttheologie wichtig erachtet,
ndmlich § 4 und § 5. Es handelt sich hier um dieselbe Vorlesung, die
wir zuvor behandelt haben, weswegen wir uns bei der Besprechung
des Textes kiirzer fassen konnen. Hauptsachlich kann es sich hier ja
nur um Ergdnzungen zum eben behandelten Text oder um seine
Verifizierung bzw. Falsifizierung handeln. Die genannten Paragra-
phen tragen denselben Titel wie im entsprechenden Skript oben.
Deswegen sind sie, wo wir sie einfiigen, diesmal in Parenthese ge-
setzt.

§ 4. DIE ENTFALTUNG DES KIRCHENBEGRIFFS BEI DEN
VATERN.

1. Assumptio hominis.

1. Der Urmenschmythos.*?

Auffallend gegeniiber dem eben behandelten Skript ist, dass der
Urmenschmythos hier ohne den einleitenden Rahmen des Problem-
bewusstseins prasentiert wird, inwieweit das Kirchenverstandnis der
Viter in Kontinuitdt zu jenem der Schrift steht.*”® Der Text neigt ins-
gesamt dazu, sich auf die positiv aussagenden Feststellungen zu
konzentrieren und den weiteren Rahmen des Problemhorizonts
aufer Acht zu lassen.

Des Weiteren ist festzustellen, dass es sich zwar sehr deutlich um
die Mitschrift eines anderen und damit um einen anderen Text han-
delt, die wesentlichen Angaben beider Texte aber identisch sind, und
dies bis hin zur Ubereinstimmung einzelner Formulierungen. Dies
sollen die folgenden Beispiele dokumentieren.** Gegeniiberstellun-

421 AIPB, Vorlesungsmitschriften von Joseph Miihlbacher, Freising (Nr. 40-58; einzelne
Skripten geschrieben von Joh. Harrer), Nr. 42: Ekklesiologie WS 1956/57, Mariologie
SS 1957 und Eschatologie WS 1957/58 [kiinftig: Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie,
Mariologie und Eschatologie, Freising, 1956/58].

422 Ebd. 70.

423 Vgl. ebd.

424 Bei den Gegeniiberstellungen spiegeln die Absétze nicht unbedingt das Original
wider, sondern sind vom Verfasser der Arbeit aus Griinden der besseren Anschau-
lichkeit gesetzt.
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gen wie die folgende sind hier und in Folge in der Regel Untersu-
chungen oder Aufweise im Sinne der methodologischen Frage der

Mehrfachbezeugung.*?
Skript 60

,In Christus wird die in der
Adamssiinde verlorene Einheit der
Menschen real wiederhergestellt,
indem in Christus eine durchaus
realistische Einheit aller Menschen
geschaffen wird.”#%

Skript 42
,,In Christus wird die in Adam
verlorene Einheit wieder real
hergestellt, indem eine Leibesein-
heit geschaffen wird.”*”

2. Die Inkarnation als assumptio hominis.**®

Auch hier seien die Texte beider Versionen in grundlegenden Aus-
sagen einander gegeniibergestellt:

Skript 60
»Ergebnis:
Die Viter fassen die Menschwer-
dung im Sinn einer Kollektivinkar-
nation. So wie Adam nicht einfach
ein Individuum war, sondern die
Ureinheit des Menschengeschlech-
tes, so hat Christus gleichsam den
Adam, d. h. die Menschheit, das
realistisch gefafite Universale

,Mensch’, in sich hineingenommen.

Er hat mit dem gemeinsamen Stoff
des Menschseins wenigstens
keimhaft uns alle in sich getragen.

Daraus ergibt sich fiir unser Leben:

Wenn Christus uns alle schon in
sich trug, wenn mit ,mein Gott,
mein Gott’ schon die Glieder, wir,
in ihm redeten, dann ist unsere
Existenz die Auseinanderfaltung
dessen, was in Christus implizite
schon da war.”*?

Skript 42
Ergebnis:
,Die Viter fassen die Menschwer-
dung im Sinn einer Art Kollektiv-
inkarnation. So wie Adam die
Ureinheit des Menschengeschlech-
tes war, so hat Christus den Adam,
d. h. die Menschheit in sich
hineingenommen. Wenn Christus
uns keimhaft in sich trug, dann ist
es so, dafS unsere Existenz die
historische Auseinanderfaltung
dessen ist, was in Christus schon
da war. 40

425 Vgl. die einfithrenden Bemerkungen; vgl. auch Gerd Theiflen / Annette Merz, Der

historische Jesus, 118.

426 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Freising, 1956/57, 33.
427 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Mariologie und Eschatologie, Freising, 1956/58, 71.

428 Ebd.

429 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Freising, 1956/57, 34.
430 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Mariologie und Eschatologie, Freising, 1956/58, 71.
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Es fallt also auf, dass beide Skripten an manchen Stellen bis in die
Formulierungen hin identisch sind, vor allem da, wo es um ganz
spezielle Ausdriicke geht, die klingen, als seien sie vom Dozenten
gepragt, beispielsweise ,Kollektivinkarnation” oder ,Auseinander-
faltung”.

Skript 42, also jenes, das wir momentan behandeln, hat dabei die
eindeutige Tendenz zur Kiirzung, wahrend Skript 60, das wir unmit-
telbar zuvor behandelt hatten, in der Regel einen weiten Problem-
horizont mitberiicksichtigt.

Interessant ist zudem, dass Skript 42 in einer Passage ausdriicklich
die AuBerung oder Meinung Ratzingers iiberliefert. Diese sei nun
dokumentiert. Es handelt sich um eine Stelle im Kontext der Viter-
theologie:

,Ratzinger: Was Paulus mit der Stammuvateridee ausgesagt hat, das
kommt hier in der assumptio hominis neu zum Ausdruck. Christus ist
mit uns zusammen der ganze Christus. Die Bezeichnung ,caput’ klam-
mert nicht den Herrn mit dem Leibe aus, sondern hilt ihn zusammen.
Christus trug uns schon im Kern in sich. Unsere Einpflanzung wurde
letztlich erst dadurch méglich, dafl er zuerst unser Dasein iibernom-
men hat.”*!

In der entsprechenden Gegenstelle heifst es:

,Was Paulus mit dem Stammvatergedanken usw. ausgesagt hat,
kommt in der Assumptio nun zur Aussage, namlich daf§ wir Christen
wirklich corpus Christi verum sind, daf§ Christus erst mit uns zusam-
men der Christus totus ist, daf§ er tatsdchlich seine Sinnerfiillung mit
den Christen erfahrt. Ferner ist wichtig, dafy die Bezeichnung ,caput’
den Herrn nicht aus dem Leib ausklammert, sondern gerade mit dem
Leibe zusammenschlief3t, daf3 er nicht neben uns, sondern mit uns
einer ist. Ferner ist wichtig, daf er uns schon in sich trug dadurch, daf§
er den ,Menschenstoff’ annahm. Christus hat keimhaft die Menschheit
in sich getragen. Und schliefilich ist unsere Einpflanzung in ihn letzt-
lich dadurch erst moglich geworden, daf8 er zuerst unser Dasein im-
plizit iibernommen hat. Unser ,in Christo-Sein” ist erst moglich, weil
zuerst das ,Christus en hemin’ da war.”*?

Der grobe Gedankenzug beider Varianten stimmt iiberein. Dabei
gibt Skript42 diese Gedanken stark verkiirzt wieder, wahrend
Skript 60 sie so formuliert, dass man bei ihm den Eindruck einer fast
wortlichen Mitschrift hat. Griechische Formulierungen Pauli werden
zitiert, ein weiterer Rahmen wird gezeichnet, die Erklarung ist viel

431 Ebd.
432 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Freising, 1956/57, 34.
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besser nachvollziehbar. Dadurch aber, dass Skript 42 diese Passage
ausdriicklich Ratzinger zuweist, konnen wir hier eine hohe Glaub-
wiirdigkeit sehen, in diesen Gedanken die Vorlesung Ratzingers
wirklich zu treffen, wobei wir dann auf die ausfiihrlichere Variante
zum besseren Verstandnis rekurrieren. Inhaltlich wurde dies bereits
bei Skript 60 behandelt.

Manchmal ist die Kiirzung in Skript 42 so stark, dass die Logik der
Ausfiihrungen schwerer nachvollziehbar wird. Dies mag folgendes
Beispiel belegen:

Skript 60 Skript 42
»Es gibt auch eine reale Inexistenz ~ ,Das Wesen des Geistes ist
in Christus. Indem Christus Offenheit und in diesem Offensein
iiberhaupt Menschsein annahm, hat wird er selbst. Es gibt iiber die
er nicht eine in sich geschlossene Einheit des Menschen hinaus die

Monade aus der Natur herausgezo- echte Einheit der Menschen
gen und in die Wesensmitte Gottes  ineinander. Daher gibt es eine reale

hineingestellt, sondern er hat die Einheit der Existenz in Christus.
Menschheit selbst (die eine Einheit Indem Christus Menschsein auf
ist) in eine neue Relation zu Gott sich nahm, hat er die Menschheit
hineingezogen. Wenn ein Mensch ~ in eine ganz neue Relation zu Gott
Sohn Gottes wird, dann ist die hineingezogen.

ganze Menschheit (wenn auch nur

an einem Zipfel) angeriihrt.

Unsere Inexistenz in Christus ist der Die Inexistenz des Einzelnen in
Mobglichkeitsgrund fiir die Inexis- Christus ist der Moglichkeitsgrund
tenz Christi im einzelnen. (Es kann  der Inexistenz Christi im Einzel-

aber schon was dazwischenkom- nen. Es kann gesagt werden, daf3
men, dafs es nicht zur erfiillten der Leib Christi von vornherein
Inexistenz im einzelnen kommt.) von allen Menschen gebildet war.
Insofern kann mit einem echten Implizite waren schon alle Men-

Recht gesagt werden, daf8 der Leib ~ schen in ihm.”“**
Christi von vornherein von allen
gebildet war, daf8 an diesem Leib die
Menschheit Christi schon immer
beteiligt war. Implizite waren
tatsdchlich schon alle in ihm (in
dieser begrenzten Form!) und seine
jetzige Inexistenz in uns, im
Glaubenden, ist nur mehr die
Entfaltung dessen, was einschluf3-
weise vorher schon war.”43

433 Ebd.34f.
434 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Mariologie und Eschatologie, Freising, 1956/58, 71.
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In der ausfiihrlichen Fassung folgt die Inexistenz des Menschen
Christus logisch aus dem Gedanken der assumptio hominis in der
Inkarnation. Dies nun ermdéglicht, dass Christus auch dem Menschen
als Einzelnem inexistiert. Diese Logik ist in der tautologischen Aus-
sage von Text 42 nicht klar verstandlich.

AbschliefSend wollen wir von beiden Texten jene Stellen parallel
dokumentieren, die zumindest in einer der beiden mit ,Zusammen-
fassung”, ,Ergebnis”, ,These”, ,Definition” oder ,Schlufifolgerung”
unterscheidend iiberschrieben sind. Wiederholungen sind dabei der

klareren Ubersicht wegen unvermeidlich:

Skript 60
,Ergebnis:
Die Viter fassen die Menschwer-
dung im Sinn einer Kollektivinkar-
nation. So wie Adam nicht einfach
ein Individuum war, sondern die
Ureinheit des Menschengeschlech-
tes, so hat Christus gleichsam den
Adam, d. h. die Menschheit, das
realistisch gefafite Universale
,Mensch’, in sich hineingenommen.
Er hat mit dem gemeinsamen Stoff
des Menschseins wenigstens
keimhaft uns alle in sich getragen.
Daraus ergibt sich fiir unser Leben:
Wenn Christus uns alle schon in
sich trug, wenn mit ,mein Gott,
mein Gott’ schon die Glieder, wir,
in ihm redeten, dann ist unsere
Existenz die Auseinanderfaltung
dessen, was in Christus implizite
schon da war. Das Leben des
einzelnen ist ein Teil der Christus-
existenz, die sich im Raum der
Zeiten hindurch entfaltet.
Es ist klar, dafs diese Theorie fiir sich
allein ungeniigend ist und die
Einheit mit Christus nicht erklaren
kann. Aber wenn wir auch manches
abstreifen miissen, was durch die
damalige Metaphysik bedingt war,
so ist nicht zu bestreiten, daf$ eine

435 Ebd.

Skript 42
,Ergebnis:
Die Viter fassen die Menschwer-
dung im Sinn einer Art Kollektiv-
inkarnation. So wie Adam die
Ureinheit des Menschengeschlech-
tes war, so hat Christus den Adam,
d. h. die Menschheit in sich
hineingenommen. Wenn Christus
uns keimhaft in sich trug, dann ist
es so, daf$ unsere Existenz die
historische Auseinanderfaltung
dessen ist, was in Christus schon
da war.”#%

»,Ratzinger: Was Paulus mit der

Stammvateridee ausgesagt hat, das
kommt hier in der assumptio

hominis neu zum Ausdruck.
Christus ist mit uns zusammen der
ganze Christus Die Bezeichnung
,caput’ klammert nicht den Herrn
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Gedanken gesagt wurde. Was
Paulus mit dem Stammvatergedan-
ken usw. ausgesagt hat, kommt in
der Assumptio nun zur Aussage,
namlich dafl wir Christen wirklich
corpus Christi verum sind, daf$
Christus erst mit uns zusammen
der Christus totus ist, daf er
tatsdchlich seine Sinnerfiillung mit
den Christen erfahrt. Ferner ist
wichtig, daf8 die Bezeichnung
,caput’ den Herrn nicht aus dem
Leib ausklammert, sondern gerade
mit dem Leibe zusammenschliefit,
daf er nicht neben uns, sondern mit
uns einer ist. Ferner ist wichtig, dafs
er uns schon in sich trug dadurch,
daf$ er den ,Menschenstoff’ an-
nahm. Christus hat keimhaft die
Menschheit in sich getragen. Und
schliefilich ist unsere Einpflanzung
in ihn letztlich dadurch erst mdoglich
geworden, daf§ er zuerst unser
Dasein implizit iibernommen hat.
Unser ,en Christo-Sein’ ist erst
moglich, weil zuerst das ,Christus
en hemin’ da war.

Wenn wir jetzt unseren Standpunkt
gegeniiber den Vitern formulieren,
dann kénnen wir sagen:

Christus war individueller Mensch,
nicht blof allgemeiner Menschen-
natur! Diesen Satz darf man nie
preisgeben! Mit den Vatern konnen
wir aber sagen: Indem er das
individuelle Menschsein iiber-
nahm, iibernahm er zugleich doch
auch real das eine Menschenwe-
sen, das die Bibel ,Adam’ nennt,
was nicht blof eine begriffliche
sondern auch eine wirkliche reale
Einheit besagt.”*¢

2. EINZELUNTERSUCHUNG DER VORLESUNGSMITSCHRIFTEN

mit dem Leibe aus, sondern halt
ihn zusammen. Christus trug uns
schon im Kern in sich. Unsere
Einpflanzung wurde letztlich erst
dadurch mdglich, daf er zuerst
unser Dasein iibernommen hat.”*’

These: Christus war individueller
Mensch, nicht blof3 allgemeine
menschliche Natur. Aber indem er
individuelles Menschsein iiber-
nahm, nahm er doch zugleich auch
die Realeinheit des Menschenwe-
sens, das biblisch Adam heif3t, das
eine reale Einheit besagt.”**

436 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Freising, 1956/57, 34.
437 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Mariologie und Eschatologie, Freising, 1956/58, 71.

438 Ebd.
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Hier haben wir nochmals die eben besprochene Stelle mit direktem
Verweis auf Ratzinger in ihrem Zusammenhang erfasst.

II. Die geschichtliche Entwicklung des Leibes Christi.
1. Der sakramentale Weg.
2. Sakrament und Leben.**

In diesem Kontext finden wir steht folgende Bemerkung, die wir
auch direkt in Gegeniiberstellung zur zuerst behandelten Version

prasentieren:

Skript 60
»Zusammenfassung: Die eigentli-
che christliche Liebe ist nach den
Vitern ein Wesensteil des eucharis-
tischen Geschehens und so
vollendet sich erst in ihr das
Leib-Christi-Sein der Christen.
Insofern ist Agape die konkrete
Weise unseres Leib-Christi-Seins
und das Wesen des Christentums.
Hier ist der Begriff der Liebe ganz
im Sichtbaren verankert. Das
Wesen des Christentums ist gerade

Skript 42
»Zusammenfassung: Die tagliche
christliche Liebe ist nach den
Vitern ein Wesensteil des eucharis-
tischen Geschehens und es
vollendet sich in ihr das Leib-
Christi-sein der Christen. Insofern
ist die Agape die konkrete Weise
unseres Leib-Christi-seins und das
Wesen des Christentums.

Paulus hat das tigliche Leben mit
der Opfersprache ausgedriickt
(Phil 2,17; 2 Tim 4,6).“41

diese Zweieinheit von Spirituellem
und konkret Faflbarem (Amt u.
Liebe!) In Phil 2/17 heif$t es: ,Wenn
ich als Opfertrank ausgegossen
werde’ 2 Tim 4/6 ,ich bin schon
daran als Opfer hingegeben zu
werden’. Paulus belegt das Werk
der chr. Liebe mit der Opfertermi-
nologie, wihrend er das fiir die
Euch. nicht tut.”*

Hier zeigt sich wiederum, wie sich beide Texte im Grundduktus der
wesentlichen Aussagen beglaubigen. Skript 42 gibt dabei den Inhalt
wieder stark verkiirzt wieder, so dass zwar die groben Gedanken
authentisch erfasst sind, einige offensichtlichen Pointen der Vorle-
sung aber wegfallen, wie hier der Verweis auf das ausdriickliche
Fehlen der Opfertermini in Bezug auf die Eucharistie. Unklar bleibt

439 Ebd.72.

440 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Freising, 1956/57, 36.

441 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Mariologie und Eschatologie, Freising, 1956/58,
72.
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zundchst, ob es in der Vorlesung die ,eigentliche” oder die ,tagliche”
christliche Liebe hiefs. Weiter oben in Skript 60 heifst es: ,die eigent-
liche Liebe des christlichen Alltags”.*? Dies diirfte wohl gemeint und
in Skript 42 etwas verkiirzt wiedergegeben sein. Skript 42 spricht
allerdings von , die titige Liebe im Alltag”.** Wahrscheinlich sollte
aber das Eigentiimliche der christlichen Liebe benannt werden.
Letztlich schlieflen die Begriffe ja einander nicht aus.

§ 5. DIE EKKLESIOLOGIE AUGUSTINS UND IHR
MA.VERSTANDNIS

I. Die Ekklesiologie Augustins

1. Anlafl und Voraussetzungen des Werkes De Civitate Dei.***

In Bezug auf die Motivation des hl. Augustinus zu seinem , Gottes-
staat” lassen sich die folgenden Aussagen der beiden Vorlesungs-
mitschriften gegeniiberstellen:

Skript 60
»Die antike polis ist iiberhaupt —
wenn sie existieren soll — eine
Kultpolis. Ihr den Kult nehmen
heifit sie aufzuheben. 380 war die
polis ohne Kult zusammengebro-
chen. Nun erwigt man, ob sich das
Christentum nicht doch einfiigen
soll in das Schema der antiken
Kultpolis, ob es sich nicht auf das
Privatrecht zuriickziehen soll um
den offentlichen Kult dem Staat zu
iiberlassen! Auf diese Frage gibt
Augustin Antwort.”*%

Skript 42
+Ergebnis: Die antike Polis ist eine
Kultpolis. Blofse Politik gibt es
nicht. Diese Polis, der die Gotter
genommen worden sind, ist nun
auch duflerlich durch die Erobe-
rung Roms zusammengebrochen.
Soll sich das Christentum wieder
auf das Privatrecht zuriickziehen
und dem Staat wieder den offentli-
chen Kult {iberlassen?
Auf diese Frage gibt Augustinus
die Antwort.”4¢

Beide Texte iiberliefern inhaltlich wieder identische Aussagen, wobei
der lingere von Skript 60 den Charakter der ,Kultpolis” starker ver-

mittelt.

442 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Freising, 1956/57, 36.
443 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Mariologie und Eschatologie, Freising, 1956/58,

72.
444 Ebd.73.

445 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Freising, 1956/57, 38.
446 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Mariologie und Eschatologie, Freising, 1956/58, 73.
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2. Der neue Kirchenbegriff*’

981

Zur Frage des von der wahren Liebe getragenen Kultes bei Augus-

tinus:

Skript 60
,Wir konnen zusammenfassen
fragen: Wie stellt sich die Antwort
Augustins dar? Es gibt nur einen
einzigen legitimen und auch nur
einen einzigen gliickbringenden
Kult, namlich den der Agape, der
seinerseits aufierhalb der eucharis-
tischen Gemeinschaft unmoglich
ist. Jeder andere Kult, wie er sich
auch nennen mag, gilt in Wirklich-
keit nicht den Géttern, die es ja gar
nicht gibt, sondern den Ddmonen,
die hinter den vermeintlichen
Gottern stehen, dem Teufel, der die
Sache eingefidelt hat. Es existiert
nur ein Gotteskult (der Agape), der
an das signum der Eucharistie
gebunden ist.
Schlufifolgerung:
Wie der Christenkult in Wahrheit
nur die dufiere Formulierung der
Caritas ist, das Gestaltannehmen
der Caritas, — so ist umgekehrt der
heidnische Kult letzten Endes
nichts anderes als die konkrete
Gestaltwerdung der Gegenliebe,
der cupido. Die Weltgeschichte
reduziert sich von hier auf den
Kampf zweier Formen von Liebe:
der wahren sich selbst hingeben-
den und damit freimachenden
Caritas die eine Liebe von Gott her
und zu ihm zurtick ist — und
andererseits der sich selbst
suchenden, dadurch unfrei
machenden und zum Teufel
flihrenden cupido. - So gibt
Augustin dem heidnischen Rom

447 Ebd. 74.
448 Ebd.
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Skript 42
»Augustinus: Es gibt nur einen
einzigen gliickbringenden Kult fiir
Rom, ndmlich den der Agape, der
seinerseits aufierhalb der eucharis-
tischen Gemeinschaft unmoglich
ist. Jeder andere Kult gilt nicht den
Gottern, sondern den Damonen,
letztlich dem Teufel. Jeder andere
Kult kann das Ungliick nur
vermehren, nicht aufheben. Wie_
der christliche Kult caritas ist, so ist

der heidnische Kult Formulierung
der cupido.

Die Weltgeschichte reduziert sich
auf den Kampf zweier Formen von
Liebe, der wahren, sich selbst
hingebenden caritas auf der einen
Seite und auf der anderen Seite die
sich selbst suchende, darum unfrei
machende und letztlich zum Teufel
fiihrende cupido.

Antwort auf die Heiden: Berechtigt
ist allein die Kultform der civitas
Dei, der Kirche. Sie qualifiziert sich
als Volk Gottes.

Die Kirche ist das als Leib Christi
existierende Volk Gottes durch
ihren Kult, durch ihre caritas.”*®
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die Antwort: Berechtigt ist allein
die Kultform der civitas Dei, d. h.
der Kirche, die sich durch ihren
Kult als polis Gottes, als Volk
Gottes, in dieser Welt qualifi-
ziert.”*¥

Der Vorlesungstext ist in Skript 42 aufierordentlich stark gekiirzt.
Besonders der letzte Teil ist weniger fliissig und dadurch schwerer
verstandlich als die Parallelstelle. Es handelt sich im direkten Ver-
gleich beider Texte hier um die einzige Stelle, wo Text 60 im Unter-
schied zu Skript 42 mit dem Begriff ,Schluf3folgerung” eine zusam-
menfassende Einteilung vornimmt. Text 42 hingegen lasst hier
keinen entsprechenden Einschnitt erkennen. Da Text 60 gut nach-
vollziehbare Gedanken prasentiert, kommt ihm die héhere Glaub-
wiirdigkeit zu. Dennoch gibt es auch hier wieder grofsere wortliche
Ubereinstimmungen beider Versionen.

3. Kirche und Welt*°

Weiterhin befinden wir uns im Kontext der augustinischen Ekkle-
siologie. Folgende Stellen seien einander gegeniibergestellt:

Skript 60 Skript 42
,Zusammenfassung: »,Zusammenfassung:
Die Kirche ist fiir Augustinus die ~ Die Kirche ist fiir Augustinus die
,civitas Dei cuius sacrificium est ,civitas Dei’, cuius sacrificium est
multi unum corpus in Christo’ = multi unum corpus in Christo. Sie
die Kirche ist polis Gottes sofern in ist also Polis Gottes, insofern in ihr
ihr tatsachlich der allein wahre der allein wahre Kult Gottes auf

Kult Gottes auf dieser Erde Gestalt dieser Erde wahre Gestalt ange-
angenommen hat. Der Kult ist die = nommen hat. Dieser Kult ist die
Liebe, die sich in unserem Einssein Liebe, die sich an unserem Leib

im Christusleib vollzieht. Die vollzieht. Die Kirche ist Kultvolk
Kirche ist demnach Kultvolk Gottes, Volk Gottes im Leib Christi.
Gottes, sie ist Volk Gottes im Leibe

Christi.

Augustinus hat scharf aufgedeckt, Die sichtbare Kirche ist die

dafi es in der Kirche Schein und Erscheinung der unsichtbaren und
Sein gibt. Man kann zur Eucharis- wahren Kirche, mit der sie nicht
tie gehen, wenn aber die Agape identisch ist, aber doch in ihr und

fehlt, dann geh6rt man nicht zum  nur in ihr zugéanglich wird.”*"

449 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Freising, 1956/57, 40.
450 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Mariologie und Eschatologie, Freising, 1956/58, 75.
451 Ebd.
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Volk Gottes. Die Scheidung erfolgt
erst in der Parusie. Die sichtbare
Kirche ist die Epiphanie der
unsichtbaren und wahren Kirche,
mit der sie aber nicht identisch ist,
die aber doch in ihr — und nur in
ihr — zugénglich wird.”*?

Wieder sind die Kernaussagen nahezu identisch. Skript 42 aber un-
terschlagt einen wichtigen Punkt, ndmlich dass sich , die Liebe [...]
in unserem Einssein im Christusleib vollzieht“*®, was auf die Inexis-
tenz verweist, die wir schon mehrfach besprochen hatten und die
Skript 42 durchaus auch behandelt.**

II. Die Umdeutung Augustins im MA*®

SchlieSlich ein Vergleich im Kontext des mittelalterlichen Verstand-
nisses von Staat und Kirche:

Skript 60 Skript 42

»,Im Mittelalter ging das Verstind- ,Ergebnis:
nis der Kirche vom Leib Christi her Im MA ging das Verstiandnis der

verloren. Mit diesem Verlust der Kirche vom Leib Christi her
eigentlich entscheidenden und verloren und mit diesem Verlust
alles erklarenden Mitte geht auch  dieser eigentlich entscheidenden
der Zusammenhang der Teile Mitte auch der Zusammenhang der
verloren. Stattdessen wird das Glieder. Das Verstdndnis der Kirche
Verstandnis der Kirche ein rein wird immer mehr ein hierarchi-

hierarchisch-korperschaftliches, sches, korperschaftliches Gebilde.
was letztlich freilich auch nur zum Thomas v. A. hat mit seiner
Schaden der Hierarchie ist. Zwar ~ Naturrechtsordnung die grofite
hat Thomas mit Hilfe seiner Gefahr einer Totalpolitisierung
Naturrechtslehre die drgsten abgefangen. Aber es ist Thomas
Gefahren abgefangen. Er hat die nicht gelungen, eine positive
direkte Politisierung der Kirche in  Erklarung {iber die Kirche zu
dieser Welt abgefangen und geben. "4

entgegengehalten: Es gibt keine

potestas directa ecclesiastica in

weltlichen Herrschaften. Thomas

452 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Freising, 1956/57, 42.

453 Ebd. 34.

454 Vgl.Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Mariologie und Eschatologie, Freising, 1956/58,
71.

455 Ebd. 76.

456 Ebd.77.

Teil 2 von ISBN 978-3-7917-3010-3 - © 2023 Verlag Friedrich Pustet, Regensburg



984 2. EINZELUNTERSUCHUNG DER VORLESUNGSMITSCHRIFTEN

hat aber nur die Gefahr einer
Totalpolitisierung der Kirche
abgewendet, aber die positive
Erklarung blieb ungetan.”*”

Auch hier ist Skript 60 weit ausfiihrlicher und in den einzelnen Ge-
dankenschritten besser nachzuvollziehen, wenn auch die Grund-
aussage beider letztlich gleich ist. Etwas Verwirrung konnte in
Skript 42 {iber die Formulierung entstehen ,Zusammenhang der
Glieder”, denn gemeint sind die beiden Teile und die innere Zuord-
nung von Klerus und Laien.

b) Wiirdigung des Textes

Unweigerlich sind wir von einer Besprechung von Text 42 ausgegan-
gen und haben weitgehend im Verlauf unserer Untersuchung
schlicht einen Vergleich zu Skript 60 gezogen, ein Text, den wir un-
mittelbar zuvor hinreichend vorgestellt hatten.

Formal ist zu bemerken, dass in Text 42 der Verweis auf die ver-
wendete bzw. weiterfiihrende Literatur da fehlt, wo ihn Skript 60
angibt. Skript 42 stellt in jeder Hinsicht gegeniiber Text 60 eine stark
verkiirzte Version der Aussagen der Vorlesung dar, was zuweilen die
Verstandlichkeit erschwert.

Skript 42 liefert gegeniiber Skript 60 in seinen Aussagen selbst
nicht viele neue Erkenntnisse iiber die Vorlesung. Das wichtigste
Detail ist dabei, dass eine Passage im Kontext der Vatertheologie dem
Dozenten Ratzinger direkt in den Mund gelegt wird. Vielleicht hat-
te der Dozent hier nach der Darlegung der Vitertheologie diese Ge-
danken einfach nochmals, quasi insistierend prasentiert. Vor allem
wenn wir auf die Parallele von Text 60 schauen, die diese Gedanken
zwar nicht explizit Ratzinger in den Mund legt, aber ausfiihrlich
bezeugt, sehen wir, wie hier gewissermafien das Wesentliche der
Vitertheologie nochmals, und zwar spirituell angereichert und mit
der Nennung der sich daraus ergebenden Folgerungen, vorgestellt
wird.

Offen muss hingegen bleiben, ob der Dozent die Eucharistie als
»corpus sacramentale” bezeichnet hat.

Eventuell hat er, wie es Skript 42 bezeugt, freilich ohne ihn zu
nennen, beméngelt, dass der Eucharistie immer noch ein zu geringer
Raum im Rahmen der Ekklesiologie zukomme.

457 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Freising, 1956/57, 45.
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Text 42 bietet also einen sehr wertvollen Abgleich gegeniiber
Skript 60, so dass sich beide Skripten in ihren Grundaussagen veri-
fizieren und dabei teilweise sogar prizise wortliche Ubereinstim-
mungen vorweisen. Dies ist ein wichtiges Argument dafiir, in diesen
wortlichen Ubereinstimmungen Formulierungen des Dozenten Jo-
seph Ratzinger zu individuieren. Zudem ist die grundsitzliche Uber-
einstimmung beider Texte ein wichtiges Argument dafiir, dass wir
im Hauptduktus ihrer Aussagen der damaligen Vorlesung Ratzingers
in authentischer Weise begegnen. Fiir deren kulttheologische Aus-
sagen gilt die Analyse von Skript 60.

Fragt man nach sonstigen Stellen fiir einen Erkenntnisgewinn aus
Skript 42 gegeniiber Skript 60, so sind im Wesentlichen die folgen-
den beiden Stellen zu nennen. Statt der Formulierung ,eucharisti-
sches Geschehen” verwendet Skript 42 die Formulierung corpus
sacramentale. Im Kontext lesen wir wie folgt:

Skript 60 Skript 42
»Diese Idee [sc. die soeben geschil- ,Wir werden durch das Brot mit
derte des sakramentalen Weges Christus eins. Augustinus: Vom cor-
der ,Vereinigung”] findet sich bei  pus sacramentale her wird die
Athanasius, Hilarius, Cyrill, Christenheit corpus verum. Was in
Tertullian, Cyprian u. Augustinus  der Inkarnation grundlegend
(:,Ihr empfangt, was ihr seid,’) ermdglicht ist, das wird in der
Vom eucharistischen Geschehen Eucharistie real verwirklicht.”**°

her wird die Kirche corpus verum.
Geschichtlich kommt die Christus-
leibschaft so zustande: Was in der
Inkarnation grundlegend ermdg-
licht ist, das wird in der Eucharistie
real verwirklicht.”*%

Auffallend ist die Verwendung der Formulierung corpus sacramenta-
le in Skript 42. Beide Texte aber vermerken ausdriicklich in der zu
obiger Stelle gehorenden Zusammenfassung, dass ,die [...] Liebe
[...] ein Wesensteil des eucharistischen Geschehens“* sei. Der
Hauptakzent der Vorlesung scheint eher darauf zu legen, vor allem
nach dem aus Skript 60 ersichtlichen Kontext, dass der dynamische
Charakter der Eucharistie hier betont werden soll. Dies wiirde fiir
die Authentizitdt des Begriffs Geschehen sprechen. Andererseits ist

458 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Freising, 1956/57, 36.

459 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Mariologie und Eschatologie, Freising, 1956/58,
72.

460 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Freising, 1956/57, 36; Vorlesungsmitschrift Ekkle-
siologie, Mariologie und Eschatologie, Freising, 1956/58, 72.
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es auffallend, dass Ratzinger wohl die den Vitern geldufige Formu-
lierung corpus verum auf die Kirche bezieht, wie wir bereits unter-
sucht hatten. GemafS den Vitern ware dann das entsprechende Ge-
genstiick, die Eucharistie aber das corpus mysticum.*' Der Begriff
corpus sacramentale ist entweder eine Einfligung des Studenten oder
eine eigene Pragung durch Ratzinger.

Die letzte Stelle eines moglichen Erkenntnisgewinns aus Skript 42
gegeniiber Skript 60 finden wir gegen Ende, wo in der Vorlesung
beklagt wird, dass die Zentralitit der Eucharistie im Mittelalter auf-
gegeben worden sei.*? Hier findet sich nur in Skript 42 der folgende
Satz:

,Dieses Hinausriicken der Eucharistie ist also so griindlich zu verste-
hen, dafl man es heute noch spiirt, wenn die Eucharistie immer noch
nicht die Rolle in der Ekklesiologie spielt, die sie eigentlich einnimmt.”4

Dieser Satz passt durchaus in den Zusammenhang und konnte eine
Auflerung des Dozenten reflektieren, die wir nur aus diesem Skript
gewinnen.

Nicht unerwihnt bleiben soll letztlich die These, dass man viel-
leicht in Skript 60 wegen des Eindrucks seiner Formulierungen eine
fast vollstandige Mitschrift der Vorlesung hat. Fiir diese These spricht
z. B. auch der Hinweis in Klammern nach der Behandlung einer Son-
dermeinung von Meister Eckhart: ,Kritik ist selbst anzubringen!“4¢
- ein Hinweis, der in Skript 42 vollig fehlt.

2.1.5 Freising, WS 1958/59: Christologie — Dogmatik V
(Die Lehre vom Heil des Menschen in Jesus Christus)

a) Darstellung des Textes

Im Institut Papst Benedikt XVI. ist dieser Text unter ,Vorlesungsmit-
schriften von Joseph Miihlbacher” archiviert.*® Als eines unserer
Auswahlkriterien hatten wir festgelegt, uns auch auf jene zugangli-

461 Vgl. Henri de Lubac, Corpus Mysticum, 42-50. Beispielsweise im direkten Vorkom-
men beider Begriffe: ,Hier nun sollte corpus mysticum dienlich werden, um den sak-
ramentalen Leib zu bezeichnen.” Ebd. 42.

462 Vgl. Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Freising, 1956/57, 44; Vorlesungsmitschrift
Ekklesiologie, Mariologie und Eschatologie, Freising, 1956/58, 77.

463 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Mariologie und Eschatologie, Freising, 1956/58,
77.

464 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Freising, 1956/57, 35.

465 AIPB, Vorlesungsmitschriften von Joseph Miihlbacher, Freising (Nr. 40-58; einzel-
ne Skripten geschrieben von Joh. Harrer), Nr. 45: Christologie — Dogmatik V, WS
1958/59 [kiinftig: Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59].
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chen Skripten zu beziehen, die zwar nicht unmittelbar der Liturgie-
theologie zuzurechnen sind, aber im Freisinger Eucharistieskript
(d. h. in der Sakramentenlehre II. Teil, WS 1956 und SS 1957) aus-
driicklich als hierfiir relevant bezeichnet werden. Dieser Verweis
umfasst auch , Christologie § 17“.¢ Diese zugehorige Christologie-
vorlesung wurde erst im WS 1958/59 und niemals zuvor gelesen.*’
Es schien sinnvoll, weil liturgietheologisch relevant, einen Teil von
Paragraph 8 und ansonsten die Paragraphen 18 bis 21 in diese Un-
tersuchung einzubeziehen. Auch bei diesem Vorlesungsskript sollen
aber innerhalb der ausgewdahlten Paragraphen nur jene inhaltlichen
Details vorgestellt und besprochen werden, die in irgendeiner Wei-
se fiir das Thema unserer Untersuchung von Bedeutung sind.

Das Skript bietet eine klar nachvollziehbare Gliederung der Ge-
danken, so dass ihm inhaltlich Glaubwiirdigkeit zukommen sollte,
die Vorlesung aus der Sicht des sie vernehmenden Studenten zu
dokumentieren. Dieses Skript neigt etwas mehr zu Abkiirzungen
als andere. Die Tippfehler sind ein wenig haufiger, ebenso von der
Geschwindigkeit des Mitschreibens verursachte Mangel im Aus-
druck.

In diesem Fall handelt es sich um eine Vorlesungsmitschrift, in der
die scholastische Theologie noch klar prasent ist. So werden die dog-
matischen Details alle scholastisch behandelt, wobei klassischerwei-
se auch die verschiedenen Schulmeinungen vorgestellt werden. Die
Gliederung selbst ist aber nicht mehr rein scholastisch, was auch
schon am Titel erkennbar ist. Ein breiter Raum kommt der Exegese
zu. Moderne Thematiken, wie etwa der Marxismus und der Existen-
tialismus werden ausdriicklich eingebaut*®, so dass das Skript einen
Aktualititsbezug vermittelt, was gut mit dem Wunsch Ratzingers
nach einer existentiellen Durchdringung der Glaubenswahrheit
iibereinpasst.

§ 8. Das gottliche Selbstbewufitsein nach den Synoptikern.*®’

Einen Teil dieses Paragraphen beriicksichtigen wir deswegen in un-
ser Untersuchung, weil er fiir unser Thema relevante exegetische
Ergebnisse referiert.

466 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 220.

467 Vgl. Schiilerkreis Joseph Ratzinger / Vinzenz Pfniir, Werk, 401 f. Der Titel der Vorle-
sung lautete demnach: ,Dogmatik: Die Lehre vom Heil des Menschen in Christus
Jesus” (ebd. 402). Laut Skript ist der korrekte Titel aber: ,in Jesus Christus”, siehe:
Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, I.

468 Vgl. ebd. II.

469 Ebd. 45.
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Bei der Prasentation dieses Schriftbefundes folgen wir der besse-
ren Nachvollziehbarkeit halber auch der Untergliederung des Skrip-
tes.

3. ,Mehr als der Tempel” — Jesus und der atl. Kult.*”*

In der Perikope von der Reinigung des Tempels sieht die Vorlesungs-
mitschrift ,einen Angriff auf das Wesenszentrum des atl. Kultes“*"".
Der Text verweist nun auf verschiedene Stellen des NT, die das Neue
ankiindigen. Die meisten dieser Stellen sind nicht nur fiir die Chris-
tologie, sondern auch fiir die Kulttheologie relevant, und deswegen
seien hier einige ldngere diesbeziigliche Abschnitte dokumentiert:

Mt 12,6: ,Chr. stellt sein Ich an den Platz des Tempels.“*

Mk 14,58 (Mt 26,61): Hier geht es um den Abbruch des Jerusalemer
Heiligtums, wie man ihn aus dem Munde Jesu vernommen haben
will und bei seinem Prozess vorbringt: ,Diese Aussage ist deshalb
falsch, da Jesus nicht sagte: Ich breche den Tempel ab.Vielmehr miif3-
te es heiflen: Ihr brecht den Tempel ab.”*?

Mk 15,29 f. (Mt 27,40): Hier geht es auch wieder um das verdrehte
Wort iiber den Abriss des Tempels:

,Es ist klar, daf8 der Evangelist dieses Spottwort in bewufitem Zusam-
menhang mit dem Kreuz setzten. In der Zerstérung der Jesusexistenz
wird der alte Tempel abgerissen. Diese theologische Sicht will der
Evangelist bewuf3st herausstellen: Der Leib des Herrn, der Fleisches-
tempel wird zerstort. [...]

Der Vorhang zerriss, das AT hat aufgehort, ein neuer Abschnitt be-
ginnt. Der Tempel hat aufgehort, der Ort der Gottgegenwart zu sein.
Zugleich ist dieses Wort ein Stiick theologia crucis: Das Kreuz bedeu-
tet den Abbruch des alten Tempels und Verwandlung zum neuen.”**

Joh 2,19 f.: Der Text erinnert zunichst an die Bedeutung des Tempels
im Leben Israels. Dann bemerkt er:

,Indem Jesus sich als den neuen Tempel kennzeichnet, nimmt er dies
in Anspruch. Er selber ist also der einzige Ort der Gottgegenwart un-

ter den Menschen. Wer immer zu Gott kommen will, muf$ es durch
ihn. [...] Er ist die einzige legitime Opferstitte der Menschheit; jedes
wahre Opfer muf in ihm sein, der das einzig wahre Opfer ist.”*”

470 Ebd. 47.
471 Ebd.
472 Ebd.
473 Ebd.
474 Ebd. 47 f.
475 Ebd. 48.
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Bei der Behandlung der , Inanspruchnahme géttlicher Vorbehalts-
rechte” verweist der Text auch auf die Bezeichnung ,[s]ein[es] Blut[es]
[...] als Bundesblut [...] nach der Verheiflung von Jer 31,31 ff“.47
Die Mitschrift zur Christologievorlesung widmet sich auch dem
Beten Jesu. Dabei werden einerseits ein ,Sichuntergeordnetwisse[n]
unter den Vater” und mit Blick aus das ,,Clbergsgebet” dann ,ein
allmédhliches Hinschreiten in die ganze Fiille des Gehorsams”*” be-
tont. Kulttheologisch scheint dies, zumindest auf den ersten Blick,
weniger relevant zu sein, was beim Thema des Gebetes auffillig ist.

§ 18. Die Anbetungswiirdigkeit Jesu*®

Bei der Erorterung dieses Themas im Rahmen der Christologievor-
lesung hebt der Text einen personalen Ansatz von Kult hervor, der
bereits in der Allgemeinen Sakramentenlehre und in der Eucharis-
tievorlesung einige Jahre zuvor eine zentrale Rolle gespielt hat: ,Ver-
ehrung ist immer ein Geschehen von Pers. zu Person, vom Ich zum
Du.”*” Diesen Ansatz bereichert er nun durch eine Definition von
Anbetung:

,Anbetung ist nur gesteigerte personale Liebe. Ihre letzte Intention
ist in jedem Falle eine Person.”*%

Daraus wird die klassische Lehre von der Anbetungswiirdigkeit der
Menschheit Christi abgeleitet, und zwar ,[w]eil es in Chr. nur eine
einzige Person gibt [...] die gottliche”*'. Dazu liefert der Text noch
eine scholastische Unterscheidung:

»Materialobjekt der Anbetung ist der ganze Chr., einschliefilich der
Menschheit; Formalobjekt (Grund) ist die Gottheit des Logos."

Liturgietheologisch ist bedeutsam, dass der Text nun die ,Chr.-Ver-
ehrung” nach ihren beiden Formen bestimmt, der ,Hauptform” als
,das Gebet durch Chr. zum Vater, also das Mittlergebet” und der
selteneren Form der , direkte[n] Anrede”.*$

Nun wird ausfiihrlich auf die geschichtliche Entwicklung dieser
Formen eingegangen. Mit Verweis auf Josef Andreas Jungmann
(1889-1975), Karl Adam (1876-1966) und Franz Xaver Arnold (1898-

476 Ebd.
477 Ebd.53.
478 Ebd. 84.
479 Ebd.
480 Ebd.
481 Ebd.
482 Ebd. 85.
483 Ebd.
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1969) beschreibt der Text die Entwicklung in der Westkirche, wonach
die direkte Anrede immer mehr die Form, in der die Mittlerschaft
betont wird, dominierte. Dies hatte auch liturgietheologische Kon-
sequenzen:

»,Ohne doktrinére Falschheit [sic!] wird hier einfach von der Frommig-
keit her der Akzent verschoben. [...] Es kommt zum praktischen Mo-
nophysitismus. Chr. ist Gott, der Gnaden austeilt, nicht mehr der
menschliche Bruder, der unsere Existenz und Gemeinschaft teilt und
damit uns in die Gottesgemeinschaft stellt. Die Eucharistie erscheint
als die Gegenwart des schauervollen Gottes, nicht mehr als das
Mahlopfer und Opfermahl, in dem wir die Lebensgemeinschaft mit
Chr. als unserem Bruder besiegeln. Nicht mehr der Altar, sondern der
Tabernakel ist die Mitte der Kirche. Selbst noch der euch. Empfang
wird als Gottessen empfunden, zu dem man sich kaum noch wagt. Der
Raum zw. Gott und Welt geht verloren, es wird wieder leer und diesen
Raum fiillen die Heiligen.”*%

Unmittelbar im Anschluss an diese liturgiehistorische Analyse ruft
die Mitschrift liturgietheologische Prinzipien in Erinnerung, verweist
zwischendrin auf deren lehramtliche Fundierung:

,Das Entscheidende fiir uns ist namlich, daf§ Christus der Mittler ist.
(Vgl. Kirchenbau im Osten: Der Pantokrator, Chr. riickt aus der Apsis
hinauf in die Kuppel, an dessen Stelle tritt Maria).

Die romische Liturgie ist aber im wesentlichen diesem Grundsatz treu
geblieben. In Hippo wurde 393 als Gesetz formuliert: daf man am
Altar nicht zu Chr., sondern durch Chr. zum Vater beten darf. Dieser
Canon will das direkte Chr.Gebet in die Privatfrommigkeit verweisen.
Das liturg. Gebet ist das Mittlergebet.

Beide Gebetsformen: Liturgie + Privatgebet sind notwendig und miis-
sen sich gegenseitig ergdnzen u. befruchten.

Im Privatgebet ist das Du-Gebet zu Chr. in Ordnung; freilich darf auch
hier das Moment des Mittlers nicht vergessen werden.”*

Das Skript widmet sich direkt anschlieSend kurz der scholastischen
Frage, worauf der Christus erwiesene Kult ziele und bemerkt dazu:

,Dem Skotismus ist recht zu geben, daf} in der Christusfrommigkeit
in recto der Mensch Jesus angeredet wird, sein menschliches, psycho-
logisches Ich. Aber gegen die Skot. miissen wir festhalten, daf§ damit
zugleich ein Ich intendiert wird, dessen Gipfel direkt ins gottliche Ich
iibergeht.”*¢

484 Ebd.
485 Ebd.
486 Ebd.
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Fiir unseren Kontext sind auch die folgenden Abschnitte von Bedeu-
tung, bei denen es um ,Spezialformen der Christusfrommigkeit”*”
geht. In scholastischer Distinktion werden hierbei verschiedene
mogliche Ziele des Kultes unterschieden und einander zugewiesen:

,Rangordnung der Objekte untereinander:

a) objectum materiale totale = der ganze Gottmensch
” ” partiale = Gesicht, Ereignisse
b) objectum formale generale = Gottheit, Logos
” ” speciale = bes. Offenbarung gottlicher Liebe in

diesem Teil 488

Ausfiihrlich behandelt der Text dann als eine Spezialform die Herz-
Jesu-Verehrung. Dabei skizziert er zuerst die geschichtliche Entwick-
lung. In Bezug auf die , Vorgeschichte”** verweist er auf Hugo Rah-
ner SJ (1900-1968), ohne dies inhaltlich niher auszufiihren. Bei der
ndheren Bestimmung des Objektes dieses Kultes verweist er auf
dessen Bruder Karl Rahner (1904-1984) und geht dabei auf dessen
inhaltliche Akzentuierungen ein. Wir dokumentieren hier einen zu-
sammenfassenden Abschnitt:

,Die HJV meint darum Herz weder rein physiologisch, noch rein sym-

bolisch.

K. Rahner: ,Der Gegenstand der HJV ist der Herr im Hinblick auf

dieses sein Herz’. Die letzte Intention ist die Person selbst, die sich uns

ausdriickt im Herz als Sinnbild des Ineinanderstrebens von Leib und

Geist. Herz hat den Rang eines Archetyps. — Als die zentrale Gesin-

nung des Herzens wird die Liebe erfafit, die sich von Gott her sithnend

fiir die Menschheit verschwendet. Die Liebe diirfen wir verstehen als

die gottmenschl. Bewegung im Sinn des gestuften Ich. Im Begriff ,cor

ist ein doppeltes Zusammenstromen ausgedriickt:

aa) corpus — anima, ein Einswerden getrennter Welten

bb) creatura — creator, im Herz stoflen gottliches und menschl. Ich
aufeinander; sie werden zu einer Haltung vereinigt.

In dieser 4fachen Finheit wird der Einheitspunkt der Welt sichtbar.

Wenn wir das Herz Jesu anbeten, dann beten wir Chr. als Mittelpunkt

der Welt an.“#*

Nun stellt der Text die Frage nach der Art und Weise der Verehrung
des Herzens Jesu. Mit Verweis auf Karl Rahner werden drei inhalt-
liche Setzungen der Herz-Jesu-Verehrung bestimmt: ,Innerlichkeit”,

487 Ebd. 86.
488 Ebd.
489 Ebd.
490 Ebd.
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,Stihne” und ,, Glaube”.*! Interessant sind dabei die Bemerkungen
zur Siithne. ,,Gerade hier” sei , die groie Gefahr des MifSverstand-
nisses” gegeben, ndherhin ein Pharisdismus. Positiv diesen Kernbe-
griff bestimmend, heifit es dann:

,Stihne muf3 vielmehr verstanden werden als das Ausleiden der gott-
losen Situation der Zeit mit Chr., als Mitvollzug der vergeblich er-
scheinenden Liebe Gottes. Der Mensch erkennt an, daB8 die siindige
Welt auch in ihm selbst prasent ist; soll der Sithnenden mit sich selbst
auch die Welt vor Gott hintragen und in die Begegnung mit Gott
bringen.”*”

Der Text richtet nun konkrete Forderungen an die Gestaltung der
Herz-Jesu-Verehrung: ,Von diesen 3 entscheidenden Inhalten her
miissen sich die Formen bestimmen. Die heutigen Formen der HJV
sind grofitenteils reformbediirftig.” Liturgietheologisch ist dabei die
Ausfiihrung zur ,HJ-Siihnekommunion“*?, wo es heifst:

,Es wird doch allzuleicht die Kommunion in ein Werk umgebogen,
das man stellvertretend fiir andere tut; man erzielt einen gewissen
Gnadenerlos, den man nicht fiir sich behalt. Kommunion ist aber ih-
rem Wesen nach unvertretbarer personaler Akt. In diesem Sinn muf3
der Siihnegedanke zuriickgedrangt werden. In einem anderen Sinn
kann man ihn aber beibehalten: Der Mensch steht ja nie allein fiir sich,
er geht nie allein zum Herrn hin, sondern mit seinem Ich tragt er
notwendigerweise auch die anderen mit vor Gott hin. Siihne ist also
hier verstanden in einem indirekten Sinn, dafs sich ndmlich der
Mensch der Komplexheit seines Ich bewufit werden soll.”**

Im Anschluss fasst der Text nochmals prinzipielle Gedanken zusam-
men:

,Ganz allgemein gilt: Der Mensch soll nicht allzusehr der intentio
secunda verfallen [...]

Ferner ist mit Formeln zu sparen, die den erfiilltesten Augenblicken
der Liebe entspringen. [...] So ist z. B. mit dem Wort ,Herz’ zu sparen.
Der Zyklus der HJV darf den Zyklus des Kirchenjahres nicht verde-
cken. Der eigl. Gottes- und Christustag der Woche bleibt der Sonntag,
der nicht unter den Schatten des Freitags kommen darf. Wohl aber
kann der HJFr dienen als Hinfithrung auf den Sakramentenempfang
u. so wieder als Hinfiihrung auf den Sonntag.”**

491 Ebd. 87.
492 Ebd.
493 Ebd.
494 Ebd.
495 Ebd.
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Abschliefiend geht der Text auf die Praxis des Empfangs der hl. Sa-
kramente an neun aufeinanderfolgenden Herz-Jesu-Freitagen ein
und bewertet sie differenziert. Unter Ablehnung einer ,vulgéren
Form” stellt er positiv heraus:

,JFreilich kann man annehmen, daf3, wer so weit ist, daf$ er neun Frei-
tage hintereinander die Kommunion gldubig empfiangt, auch bis zum
Tode mit Gottes Gnade durchhalt.”**

In einer kurzen Zusammenfassung bietet der Text wieder eine dem
Dozenten ausdriicklich zugeschriebene abschliefende Bewertung
der Verehrung des Heiligsten Herzens Jesu:

,Das Positive sieht Ratzinger in einem Zweifachen:

a) Starkere Unterstreichung der theologia crucis, die im Gegenschlag
zur Reformation bei uns zum Teil stark zuriicktrat. Das Zeichen des
Christus in dieser Welt ist eben das Kreuz.

b) Starkere Betonung der wahren Menschheit des Herrn, gegeniiber
allen verdeckten monophysit. Stromungen. Der konkrete Ort der HJV
lebt im wesentlichen aufserhalb der Liturgie im Privatgebet; das ist
nach dem Gesagten klar. Die HJV kann so durchaus zu einer frucht-
baren Hinfiihrung zum liturgischen Mittlerkult werden.”*”

Am Ende dieses ganzen Abschnitts iiber spezielle Formen des Kul-
tes verweist der Text auf die weiterfiihrende Literatur folgender Au-
toren: Josef Stierli*8, K. Rahner*”, F. X. Arnold®®.

§ 19. Christus der Mittler®®

Nachdem der Text iiber den Christus zu erweisenden Kult so sehr
dessen Mittlerstellung betont hatte, wendet er sich nun ganz dieser
Thematik zu. Dabei beginnt er mit einer religionswissenschaftlichen
Skizzierung dessen, was Mittlerschaft bedeutet, wobei dies ,in den

496 Ebd.

497 Ebd. 88.

498 Josef Stierli (Hg.), Cor salvatoris. Wege zur Herz-Jesu-Verehrung, Freiburg 1954.
Stierli ist Herausgeber, nicht Autor, was der Text nicht vermerkt. Es findet sich aber
der interessante Hinweis, es sei ,gegenwirtig d. beste Buch iib. die HJV“. Vorle-
sungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 88.

499 Karl Rahner, Heilige Stunde und Passionsandacht, Freiburg 1955. Der Titel ist feh-
lerhaft wiedergegeben, die Angaben sind unprizise. Eventuell handelt es sich um
diese Auflage.

500 Hierzu findet man als Angaben nur: ,Fr. X. Arnold (Tiibingen), das gottmenschliche
Prinzip der Seelsorge und die Gestaltung der christl. Frommigkeit in Chalkedon Bd.
111, 287 £.” (ebd. 88). Wahrscheinlich handelt es sich um dieses Werk: Aloys Grillmei-
er / Heinrich Bacht (Hg.), Das Konzil von Chalkedon. Geschichte und Gegenwart.
Bd. III: Chalkedon heute, Wiirzburg 1954.

501 Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 88.
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auflerchr. Religionen meist kosmologisch gefafit sei. Im Kern wird
dabei ein ,Mittelpunkt” erfasst, der ,vermittelt zu Gott hin“. Dies

sei dann ,der Kultort”, wie etwa ,, der Tempelfels zu Jerusalem* >
Oder aber es gebe so etwas wie ,ein[e] mittler[e] Gottheit”>®.

Der Text bemerkt, dass im Gegensatz dazu dazu die alttestamen-
tarische Vorstellung eine personale ist. Gott berufe ,Menschen, um
sie zur Mitte, zu Mittlern zu machen*5*,

Als Hohepunkt dieser Vorstellung verweist er auf den ,leidenden
Gottesknecht”>%,

Prinzipiell wird mit einfachem Verweis auf einige Schriftstellen
festgehalten:

,Der biblische Mittler hat zwei Eigenschaften:

1. Er ist Wortfiihrer von Gott her zu den Menschen hin.

2. Er vertritt die Menschen bei Gott. Das tut er nicht in neutraler Wei-
se, sondern im Sinne der Parteinahme fiir den Menschen. Er tritt
mit seiner eigenen Existenz fiir den Menschen ein.”*%

Fiir den neutestamentarischen Befund halt der Text die entscheiden-
de Wende gegeniiber der religionsgeschichtlichen Erkenntnis fest:

,,Christus ist die Mitte der Welt, aber das Heil wird nicht an den Kos-
mos gebunden, sondern der Kosmos an das Heil, an Christus.”*"”

Im Brief an die Hebréer findet sich dann ,de[r] Hohepunkt des
Mittlerbegriffes”>*, und zwar in 4,16, wozu Text bemerkt:

,Chr. der Gekreuzigte schreitet mit blutendem Herzen u. blutenden
Handen durch denVorhang der Ewigkeit, den Vorhang des unzuging-
lichen Lichtes in dem Gott wohnt. Er verdeckt so mit seinem geopfer-
ten Leib den Rifs der Menschheit, den Rif$ der Siinde, der das Gebau-
de der Menschheit aufgerissen hat.

(Diese Stelle kann man nicht auf Maria iibertragen).”5®”

Der letzte Hinweis bedarf einer Erlauterung, die mit Liturgie im
Zusammenhang steht. Die im Missale Romanum der Editio typica von
1962 angefiihrte Festmesse vom Unbefleckten Herzen Marii ver-
wendet Hebr 4,16 als Introitus. Die recht spat eingefiihrte Festmesse
kannte auch noch nach ihrer Approbation fiir die Weltkirche im Jahr

502 Ebd.
503 Ebd.
504 Ebd. 89.
505 Ebd.
506 Ebd.
507 Ebd.
508 Ebd.
509 Ebd.
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1855 unterschiedliche Formulare.’® Mit dieser Bemerkung sieht also
der Text die Mittlerschaft Christi in unangemessener Weise auf die
Gottesmutter ausgedehnt.

Mit Blick auf die Patristik zeichnet der Text sodann die innere
Spannung zwischen ,Inkarnations- und Kreuzestheologie”*". Ers-
tere charakterisiert er wie folgt:

,Der ganze Nachdruck des Gedankens liegt auf der Tatsache, dafl mit
der Inkarnation die entscheidende ontologische Mitte zw. Gott und
Welt geschaffen worden ist [...] Gott wird Mensch und Mensch wird
Gott, Geschopf und Schépfer vereinigen sich. Es kommt zu einer in-
nersten Einheit, ja Durchdringung (perichoresis).”*"

In ,seiner Rekapitulationstheorie” habe ,Irendus [...] diese Gedan-
ken grofartig entfaltet”.”* Der Text schildert sodann in der Theologie
der consecratio mundi®* die Konsequenzen fiir die ganze Schopfung:

,Die Welt als Ganzes ist in der Inkarnation geheiligt und verwandelt
worden. Der Mensch ist Mikrokosmos u. so hat Chr., weil er auch
Mensch ist, die ganze Welt geheiligt.”

Dogmengeschichtlich vermerkt das Skript einerseits die Vermittlung
dieser Lehre in den Westen und nennt dabei Johannes Damascenus
und Thomas, andererseits die ,starke Betonung der theologia crucis
durch die Reformatoren”>'.

Hier stehen in diesen beiden theologischen Ansatzen im Prinzip
,der seinsmifiige Vorgang” (Inkarnation) gegen ,das personale
Geschehen”? (Kreuz). Interessant dazu ist nun fiir den Kontext der
Liturgie die zusammenfassende Bewertung des Skripts:

,Hier gibt es fiir die kath. Theologie aber kein aut — aut, sondern nur
ein et —et. [...] Die Inkarnation ist das Fundament, auf dem das Kreuz
erstellt wird. Das bedeutet auch, dafs das entscheidende Heilsereignis
Ostern bleibt und nicht Weihnachten. Der Karfreitag steht immer vor
dem Ostertag und beides zusammen kann nur das Pascha sein. In der

510 Vgl. Missale Romanum, Editio ex decreto Ss. Concilii Tridentini restitutum Summo-
rum Pontificum cura recognitum. Editio secunda iuxta typicam, Ratisbonae 1963,
690. Ein anderes Formular bezeugt: Graduale Sacrosanctae Romanae Ecclesiae, De
Tempore et De Sanctis. Ss. D. Dni. Pii X. Pontificis Maximi jussu restitutum et edi-
tum, Romae 1908, [167-172]. Zur Euchologie dieses Festes siehe: Johannes Nebel, Das
Unbefleckte Herz.

511 Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 89.

512 Ebd.

513 Ebd.

514 Ebd.

515 Ebd.

516 Ebd.

517 Ebd. 90.
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996 2. EINZELUNTERSUCHUNG DER VORLESUNGSMITSCHRIFTEN

Inkarnation wird die consecratio mundi grundsétzlich ermdéglicht, am
Kreuz aber wird sie dynamisch vollzogen. Die Heimholung der Welt
ist aber das entscheidende mysterium der Welt. fiir die die Inkarnati-
on die erste Voraussetzung ist. Diese Heimholung steht immer im
Zeichen des Kreuzes, und jeder, der daran mitwirkt, tritt in den Raum
des Kreuzes, damit aber auch in den Raum der Auferstehung.”>™

Bei der Frage der , Art und Weise des Mittlertums Christi“ bemerkt
das Skript in Bezug auf die Lehre des Aquinaten von der , physi-
sche[n] Wirksamkeit” der natura humana des Gottesmenschen:

,Der Thomism. ist Erbe der gr.Theologie. [...] Das Menschsein Gottes
ist lebendiger Durchgangsort d. Heils.”"

Der Text betont also die Wichtigkeit des Mittlertums Christi in seiner
Menschheit und weist Konsequenzen gegenteiligen Denkens, auf,
die nicht ohne Bedeutung fiir die Liturgie sind:

,Erst der Sk’s hat das Mittlertum aus der Menschheit herausgenom-
men. Wenn aber Chr. nur als Gott Mittler ist, dann braucht es neben-
her wieder menschliche Mittler [...]

Die Mittlerschaft Christi ist aber eine solche, daf3 sie ausschliefSlich
ihm zukommt (Joh 41,16; Apg 4,12). Es braucht also nicht wieder eigens
einen Mittler zu Chr. hin. Denn niemand ist uns ja ndher wie er selbst.
Maria kann uns nur deshalb nahe sein, weil sie mit uns in dem einen
Leibe Christi ist, weil Chr. diese Ndhe vermittelt.”5

§ 20. Jesus Christus, der Hohepriester des Neuen Bundes®

Bei der Behandlung dieses Paragraphen liefert der Text die herme-
neutische Vorentscheidung, ,nicht zuerst aus der Religionsgeschich-
te fest[zu]stellen, was Priester sein bedeutet und das dann auf Chr.
zu ilibertragen, sondern umgekehrt: Wir miissen feststellen, wer und
was Chr. war.“*?Von hier erschlosse sich dann die Frage, wie man
daran eventuell Anteil haben kénne.

Dazu entwirft der Text eine Gegeniiberstellung des Priestertums
Christi zu jenem des Alten Bundes. Dabei gilt:

,In Chr. ist alles vom Raum der dinglich-kultischen Verrichtung in den
personalen Raum verlagert worden, in die Dimensionen der Agape

518 Ebd.

519 Ebd. - Dazu weiter: ,Diese Theorie hat sicher den Vorzug gegeniiber Scotus, wenn-
gleich auch hier Gefahrenmomente vorhanden sind.” Ebd. 91.

520 Ebd.

521 Ebd.

522 Ebd. 92.
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zw. Ich und Du. An die Stelle des rdumlichen Hineingehens in den
Tempel tritt der transitus in die innere Inwendigkeit Gottes.”>*

Die Konsequenzen fiir die Kulttheologie lauten dann:

,Hier wird das innerste Wesen des Kultes klar. Kult besteht nicht in
der Hingabe dinglicher Sachen, sondern in der agape eis telos [...]
Das Priestertum eignet Chr. insofern er Mensch ist. Der dynamische
Vollzug des Priestertums erfiillt sich dann aber gerade in der Situati-
on des Ubergangs von den Menschen durch den Vorhang hindurch
hin zu Gott. Dieses Geschehen aber bedeutet fiir den Menschen Kreuz.
Die Begriffe Agape — transitus — Kreuz legen sich also gegenseitig
aus.”

Von einigen ,[e]rgdnzende[n] Fragestellungen”® her entwirft das
Skript nun eine Opfertheologie:

,Das Wesen des Opfers besteht im transitus caritatis. Nur sofern in
der konkreten gottabgewandten Welt dieser transitus als ein schmerz-
liches Sich-Losreilen empfunden wird, insofern ist der Schmerz eine
praktische Folgeerscheinung, aber eben doch sekundérer Art. Denn
nicht der Schmerz erlist, sondern die Intensitit der Liebeshingabe.
So wird klar, daf8 bei der Kreuzigung das Entscheidende nicht die
Henkersknechte waren, sondern Chr. selbst. Kime es auf den Schmerz
an, dann miiite man die Henkersknechte als die eigl. Priester hinstel-
len.#52

Dieses Motiv ist auch im publizierten Werk (einige Jahre spater)
prasent, wie wir gesehen hatten.’”

Nun wendet er auf den Opferbegriff dieselbe Hermeneutik an wie
zuvor auf das Priestertum:

»[Vlom NT her ist es so, dafs der erste Akt der Agape Gottes darin
besteht, dafi er selbst Mensch wird, dafl er im Sohne sein Selbst hingibt
in die Fremde. Dieser Sohn fiihrt aus seiner Liebe heraus ein redliches
Menschenleben; sein innerer Sinn ist stetige Selbstiiberwindung (Be-
denke, daf$ die hypostatische Union nichts Statisches ist, sondern je
neu geschieht). Liebe und Leid gehdren in unserer Welt zusammen.
Ein liebender Mensch ist hier ein verfolgter (Platon). Damit wird das
Kreuz zugleich zu einer Offenbarung iiber uns selbst: So bist Du, daf$
Du den Gerechten immer wieder mordest!

523 Ebd.

524 Ebd.92f.

525 Ebd. 93.

526 Ebd.

527 Vgl. Joseph Ratzinger, Messe als Opfer, 1964/2014, 152.
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Das zeigt uns aber noch mehr die gottliche Giite. Das Kreuz ist Gericht
und Gnade zugleich, es offenbart die menschl. Siinde und die gottl.
Giite zugleich.

Am Kreuz haben wir zwei Seins [sic!] und zwei Ursachenkreise zu
unterscheiden: Die dufSere Gestalt des Kreuzes, das Todesleiden des
Herrn geht auf die Initiative des siindigen Menschen, letztlich Satans
zuriick. Der innere Kern aber, die Hingabe der Liebe, geht auf die
Initiative Gottes zurtick.”%?

§ 21. Die Doppelentfaltung der Theologia crucis in der Theologie-
geschichte®®

In diesem Paragraphen werden die verschiedenen Aspekte der
Kreuzestheologie entfaltet. Von liturgietheologischem Interesse ist
dabei jener des Opfers nach Paulus. Zusammenfassend wird die
Stellvertretung Jesu betont:

,Diese stellvertretende Liebe ist der wahre Kult, der in allen vorange-
gangenen Kultriten nur dunkel vorgedeutet war. [...] Weil Christus
der wahre Kult ist, ist alles dingliche Opfertum hinfallig.“**

Theologiegeschichtlich formuliert der Text pragnant:

,Die griech. Theologie versteht das Kreuzesgeschehen als eine onti-
sche Wende, als eine Weltwende, in der ein anderer Seinszustand
herbeigefiihrt wird. Die abendldndische Theologie denkt dagegen
mehr juristisch.”*

Bemerkenswert ist der Verweis des Skripts auf die Pragung der ,Ju-
gendbewegung” in der Zeit ,nach dem 1. Weltkrieg” durch die ge-
schilderte ,gr. Theologie”*®, weil diese Jugendbewegung im engen
Zusammenhang mit der Liturgischen Bewegung stand.

In Bezug auf die Lehre von der satisfactio gibt das Skript wieder
einen ausdriicklichen Verweis auf den Dozenten:

,Ratzinger: Zwischen Siihne und Verdienst ist zu unterscheiden.

a) Der Sithnegedanke stammt von Jesus selbst (Mk 10,4), aber er darf
nicht ausgesprochen juristisch verstanden werden, sondern mehr vom
Seinsmafligen her. Denn die innere Struktur des Seins war ja fiir den
Menschen die Gottabgewandtheit und nicht einfach ein juristisches
Faktum. Die Siihne Jesu ist nicht Ausbezahlung von einem Quantum
Siihne, sondern eine Aufarbeitung von innen her. — So konnte Chr.

528 Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 93.
529 Ebd.

530 Ebd. 94.

531 Ebd. 95.

532 Ebd.
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also doch echte Siihne leisten, besser gesagt, echte Stellvertretung
iibernehmen.

b) Der Verdienstgedanke wire dann falsch, wenn ich glauben wiirde
daf sie eine Rechtfertigung schaffen wiirde. Gegen alle diese Gedan-
ken steht 2 Kor 3,5: Nostra sufficientia ex Deo est ... Die Gnade hat
uns also erldst, ja die in Chr. fleischgewordene Gnade gibt uns iiber-
haupt erst die Moglichkeit erlost zu werden.”>

§ 22. Hollenfahrt und Auferstehung Christi®**

In diesem Paragraphen ist mit dem Verstidndnis von Opfer und damit
der Grundlage der Liturgie die Erwdhnung der Theologie des Heb-
rierbriefes von Bedeutung: ,Chr. geht vom Kreuz direkt vor das
Angesicht des Vaters”*®, wahrend andere Stellen den Abstieg in die
Unterwelt betonten. Die Meinung des Dozenten wird wie folgt wie-
dergegeben:

»Nach Ratz. braucht hier nicht von einem Widerspruch gesprochen
zu werden, weil ja in Hebr und Joh die Auferstehung iibersprungen
wird, obwohl sie beide voraussetzen. Sie wollen keine genaue chro-
nolog. Abfolge, sondern sie bringen eine theologisch geraffte Darstel-
lung des Wesentlichen. Es geht darum die innere Wesenslinie der
Ereignisse herauszustellen.”*

b) Wiirdigung des Textes

Die Exegese, die die Vorlesungsmitschrift bietet, ist wiederum be-
miiht, seht stark den Unterschied des neutestamentarischen Kultes
zum Alten Bund herauszuarbeiten und hervorzuheben. Zentrale
Perikopen sind dabei die Tempelreinigung und dann das Wort vom
Abbruch des Tempels und seines Wiederaufbaus in drei Tagen. Der
neue Tempel ist letztlich der Herr selbst.” Das Skript betont, wie
wir gesehen hatten: ,[J]ledes wahre Opfer muf$ in ihm sein, der das
einzig wahre Opfer ist.“** Hiermit klingt in der exegetischen Erkla-
rung wieder das Motiv an, das Ratzinger bei seiner Dissertation be-

533 Ebd. 95 f.

534 Ebd. 96.

535 Ebd.

536 Ebd.

537 Zeitgleich behandelt Ratzinger dies in ,Kirche und Liturgie”: ,An die Stelle des bis-
herigen Tempelkultes setzt Jesus einen Kult, dessen Zentrum nicht mehr der stei-
nerne Tempel, sondern sein eigener verklarter Leib ist. Er selbst ist der neue, wahre
Tempel.” Joseph Ratzinger, Kirche und Liturgie, 1958/2008, 158.

538 Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 48.
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schiftigt hatte, freilich dort von einem anderen Zugang her, das
Eingehen in den Herrn.>®

Ebenso findet sich ein anderer starker Wesenszug des theologi-
schen Ansatzes von Joseph Ratzinger wieder, das personale Denken.
Hier tritt es ganz stark bei der Kulttheologie hervor, wie es auch
schon bei der Allgemeinen Sakramentenlehre und der Eucharistie
der Fall war. Diesmal tritt der personale Aspekt aber sogar in die
Definition der Anbetung selbst ein. Diese ist laut Skript ,nur gestei-
gerte personale Liebe. Ihre letzte Intention ist in jedem Falle eine
Person.”>* Von diesen Grundeinsichten her werden auch Fragen
behandelt wie jene der stellvertretenden Kommunion, die bereits
im Eucharistieskript eine Rolle gespielt hatte.5*

Der Text legt einen grofSen Schwerpunkt auf das Mittlertum Chris-
ti kraft seiner Menschheit.Von hier ist verstiandlich, dass es im Rah-
men der Christologie relativ lange Ausfiihrungen aus dem Bereich
der Liturgik gibt, wobei das Gebet durch Christus zum Vater stark
hervorgehoben wird. Dabei nennt der Text die Bezugsstelle der Sy-
node von Hippo, die auch Pascher zum Ausgangspunkt seiner dies-
beziiglichen Ausfiihrungen macht.>*

Ebenso wird von der Betonung der Mittlerschaft durch die
Menschheit auch verstandlich, warum es innerhalb der Christolo-
gievorlesung einen langen Abschnitt iiber die Herz-Jesu-Verehrung
gibt. Dabei wird neben der Menschheit, wie wir gesehen hatten,
besonders der kosmische Aspekt betont:

,In dieser 4fachen Einheit wird der Einheitspunkt der Welt sichtbar.
Wenn wir das Herz Jesu anbeten, dann beten wir Chr. als Mittelpunkt
der Welt an.”%%

Die Authentizitit des Textes vorausgesetzt, scheint eine gewisse Vor-
liebe Ratzingers zu den von ihm geschilderten Beispielen griechi-
scher Theologie durch. Dabei wahrt er aber stets den Ausgleich zum
westlichen Ansatz und betontim ,ef — et” die klassische katholische
Mitte 5

Zentral ist dem Dozenten dem Zeugnis des Textes gemafs die Theo-
logia crucis. Hier mag auch ein gewisses 6kumenisches Interesse
liegen, denn zweimal betont er, wie sich die Reformatoren und die

539 Vgl. Joseph Ratzinger, Volk und Haus Gottes, 1954, 283.

540 Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 84.

541 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 226.

542 Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 85.Vgl. Joseph Pascher, Eucha-
ristia, 1953, 317.

543 Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 86.

544 Vgl. etwa ebd. 90.
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Kirche hier auseinanderbewegt hitten. Einmal positiv, wobei die
Hervorhebung der Theologia crucis®®* ein Positives der Reformatoren
war, ein anderes Mal negativ, wo festgestellt wird, dass es wegen der
Reformation eine Abgrenzung auf katholischer Seite gab.>*

Interessant ist, dass er bei dieser Theologia crucis wiederum ,das
personale Geschehen”*” betont. Das Kreuz wird beschrieben als
.Gericht und Gnade zugleich, es offenbart die menschl. Siinde und
die gottl. Giite zugleich”**. Dies erinnert sehr an diesbeziigliche
Ausfiihrungen Joseph Paschers.>

Kulttheologisch bedeutsam ist die Fassung der Opfertheologie als
transitus caritatis. Dabei geht es um ,die Intensitdt der Liebes-
hingabe“**. Dies erinnert zumindest von ferne an die Theologie der
Ubergabe bei Pascher, wenn dies auch hier nicht expressis verbis
formuliert wird.

Dabei liegt ausgehend von der Menschheit Jesu der Schwerpunkt
auf der Stellvertretung und der Ent-Dinglichung.” Stellvertretung
sieht Ratzinger demnach als einen addquateren Begriff fiir Siihne,
die ganz ent-dinglicht verstanden werden muss:

,Die Siithne Jesu ist nicht Ausbezahlung von einem Quantum Siihne,
sondern eine Aufarbeitung von innen her. — So konnte Chr. also doch
echte Siihne leisten, besser gesagt, echte Stellvertretung {iberneh-
men.”>?

Erkennbar ist als steter Hintergrund eine starke Leib-Christi-Ekkle-
siologie, nach der die Beziehung Christi und der Gottesmutter zu
den Glaubigen beschrieben wird. In Bezug auf die Eucharistie wird
der Mahlgedanke dabei noch recht stark betont. Opfer wird bewusst
in einem Wort mit Mahl gebraucht. Die Glaubigen erscheinen im
Leib Christus beigeordnet.>*

545 Vgl. ebd. 88.

546 Vgl. ebd.

547 Ebd. 90.

548 Ebd. 93.

549 Vgl. etwa: ,Auf Golgotha steht die in Adam siindige Menschheit unter dem Gericht.
Aber hier vollendet sich auch die Wendung, weil die Menschheit in Christus wieder
wahrhaft liebe- und hingabefidhig wird, weil Christus ,fiir die Vielen’ sithnend das
vollendete Opfer vollzieht.” Joseph Pascher, Theologie des Kreuzes, 38; vgl. auch 36.
Vgl. auch: ,So erscheint am Kreuz der gerechte Gott und der liebende zugleich. Ur-
bild alles Richtens iiberhaupt.” Ebd. 67.

550 Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 93.

551 Vgl. ebd. 94.

552 Ebd. 95.

553 Vgl. ebd. 85. Hier heifit es etwa: ,Die Eucharistie erscheint als die Gegenwart des
schauervollen Gottes, nicht mehr als das Mahlopfer und Opfermahl, in dem wir die
Lebensgemeinschaft mit Chr. als unserem Bruder besiegeln.”

Teil 2 von ISBN 978-3-7917-3010-3 - © 2023 Verlag Friedrich Pustet, Regensburg



1002 2. EINZELUNTERSUCHUNG DER VORLESUNGSMITSCHRIFTEN

Immer wieder werden liturgietheologische Konsequenzen dog-
matischer Akzentverschiebungen herausgearbeitet, sei es die schon
erwahnte Wende hin zur direkten Christusanrede, sei es eine An-
spielung auf Messformulare und deren Bewertung oder Erorterun-
gen iiber das Kirchenjahr und die innere Zuordnung der beiden
christlichen Hauptfeste Ostern und Weihnachten.

2.2 Einzeluntersuchung der Mitschriften (II) —
Vermutlich Bonn, SS 1960: Die Lehre von der Kirche

a) Darstellung des Textes

Im Institut Papst Benedikt XVI. ist dieser Text unter ,Vorlesungsma-
nuskripte von Hans-Walter Vavrovsky” archiviert. Dabei ist die Zu-
weisung zum SS 1960 unter Vorbehalt.®®* Das Skript selbst beginnt
das Inhaltsverzeichnis mit der Uberschrift: ,PROF. J. RATZINGER:
Die Lehre von der Kirche”.

Gemifl dem ersten Skript iiber die Eucharistie waren kulttheolo-
gisch aus der Ekklesiologie, wie wir gesehen hatten, die ,§§ 4 und
5“%% zu berticksichtigen. Im Skript vom WS 1956/57 waren dies die
Titel ,Die Entfaltung des Kirchenbegriffs bei den Vatern” und ,§ 5
Die Ekklesiologie Augustins und ihr mittelalterliches MifSverstand-
nis”. Im Gegensatz dazu haben sich in der vermutlich 1960 gehalte-
nen Vorlesung die Paragraphen verschoben bzw. hat sich der Inhalt
der Vorlesung erweitert.

Demnach miissen nun die folgenden Stellen Beriicksichtigung in
unserer Untersuchung finden: ,§ 6 Die Entfaltung des Kirchenbe-
griffes bei den Vitern” und ,§ 7 Die mittelalterliche Umdeutung der
Ekklesiologie”. Allerdings werden auch hier wieder nur jene Details
behandelt, die fiir die Bearbeitung unseres Kontextes von Bedeutung
sind.

Gegeniiber der Vorlesung von 1956/57 fllt auf, dass die Exegese
insgesamt eine viel starkere Beriicksichtigung findet, wihrend die
Gliederung als solche eher klassisch bleibt. Am Ende eines jeden

554 AIPB, Vorlesungsmanuskripte von Hans-Walter Vavrovsky, Nr. 80: J. Ratzinger, Die
Lehre von der Kirche, Vorlesungsmanuskript, vermutlich Bonn 1960, 130 Seiten
[kiinftig: Vorlesungsmitschrift Die Lehre von der Kirche, Bonn, 1960]. Pfniir verzeich-
net eine solche Vorlesung in seiner Aufstellung.Vgl. Schiilerkreis Joseph Ratzinger /
Vinzenz Pfniir, Werk, 402.

555 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 220.
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2.2 EINZELUNTERSUCHUNG DER MITSCHRIFTEN (II) - VERMUTLICH BONN

Paragraphen finden sich Angaben zu weiterfiihrender bzw. den Aus-
fithrungen zugrunde liegender Literatur.

§ 6: Die Entfaltung des Kirchenbegriffes bei den Vatern®®
I) Assumptio hominis
1. Der Urmenschmythos®’

Im Wesentlichen folgt der Text zundchst bis hinein in einzelne For-
mulierungen jenem der fritheren Vorlesung, die wir zweifach be-
zeugt vorliegen und untersucht haben. Dies zu zeigen, moge ein
Blick auf wenige Beispiele zeigen, zunachst die beiden Stellen, die
wir auch schon beim Vergleich zwischen Skript 60 und Skript 42 he-
rangezogen haben:

Bei der ersten ergibt sich eine relativ starke Ahnlichkeit:

Skript 60 Skript 42 Skript 80

,In Christus wird die  ,In Christus wird die  ,,In Christus wird die
in der Adamssiinde in Adam verlorene verlorene Einheit
verlorene Einheit der  Einheit wieder real wieder hergestellt,
Menschen real hergestellt, indem eine eine realistische
wiederhergestellt Leibeseinheit geschaf- Leibeseinheit aller
indem in Christus eine fen wird.”° Menschen wird
durchaus realistische hergestellt.”>
Einheit aller Menschen

geschaffen wird.”%8

2. Inkarnation als assumptio hominis®"

Eine grole Ahnlichkeit, wenngleich auch die Formulierung stirker
abweicht, ist auch aus der zweiten Vergleichsstelle ersichtlich:

Skript 60 Skript 42 Skript 80
,Ergebnis: ,Ergebnis: ,Die Mehrzahl der

Die Viter fassen die
Menschwerdung im
Sinn einer Kollektiv-
inkarnation. So wie
Adam nicht einfach ein
Individuum war,

Die Viter fassen die
Menschwerdung im
Sinn einer Art Kollek-
tivinkarnation. So wie
Adam die Ureinheit
des Menschenge-

Vater betont, im
einzelnen mit ver-
schiedenem Akzent,
doch der Sache nach
eines Sinnes, daf$
Christus in der

556 Vorlesungsmitschrift Die Lehre von der Kirche, Bonn, 1960, 58.

557 Ebd.

558 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Freising, 1956/57, 33.
559 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Mariologie und Eschatologie, Freising, 1956/58,

71.

560 Vorlesungsmitschrift Die Lehre von der Kirche, Bonn, 1960, 60.

561 Ebd.
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sondern die Ureinheit
des Menschenge-
schlechtes, so hat
Christus gleichsam
den Adam, d. h. die
Menschheit, das
realistisch gefafite
Universale ,Mensch’,
in sich hineingenom-
men. Er hat mit dem
gemeinsamen Stoff
des Menschseins
wenigstens keimhaft
uns alle in sich
getragen.

Daraus ergibt sich fiir
unser Leben: Wenn

Christus uns alle schon

in sich trug, wenn mit
,mein Gott, mein Gott’
schon die Glieder, wir,
in ihm redeten, dann
ist unsere Existenz die
Auseinanderfaltung
dessen, was in Chris-
tus implizite schon da
war.”56

2. EINZELUNTERSUCHUNG DER VORLESUNGSMITSCHRIFTEN

schlechtes war, so hat
Christus den Adam,

d. h. die Menschheit in
sich hineingenommen.
Wenn Christus uns
keimhaft in sich trug,
dann ist es so, dafs
unsere Existenz die
historische Auseinan-
derfaltung dessen ist,
was in Christus schon
da war.”563

Inkarnation den
Menschen annahm,

d. h. daf3 Christus nicht
nur ein individueller
Mensch wurde,
sondern daf$ er, indem
er Mensch wurde, die
Menschheit annahm.
Indem Christus in den
Stoff des Menschen
hineingreift, nimmt er
die Menschheit an,
iibernimmt er die
Menschheit selbst, ihre
reale Einheit. Christus
setzt durch die
Inkarnation das Ganze
auf sich in Bewegung.
Es ist ,Kollektivinkar-
nation’; durch die
Inkarnation sind wir
alle mit ihm ergriffen,
leben wir alle in

ihm “564

Als eine weitere Stelle diene das Resiimee zur Viterlehre tiber die

assumptio hominis:

Skript 60
»Wenn wir jetzt
unseren Standpunkt
gegeniiber den Vitern
formulieren, dann
konnen wir sagen:
Christus war individu-
eller Mensch, nicht
blofs allgemeiner
Menschennatur!
Diesen Satz darf man

Skript 42
These: Christus war

individueller Mensch,
nicht blof allgemeine
menschliche Natur.
Aber indem er
individuelles Mensch-
sein tibernahm, nahm
er doch zugleich auch
die Realeinheit des
Menschenwesens, das

Skript 80
,,Christus war zwar
individueller Mensch,
nicht nur allgemeine
Menschennatur — wie
auch die Vater festhiel-
ten — aber, indem er
individuelles Mensch-
sein tibernahm,
iibernahm er damit
jenes reale eines

562 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Freising, 1956/57, 34.
563 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Mariologie und Eschatologie, Freising, 1956/58,

71.

564 Vorlesungsmitschrift Die Lehre von der Kirche, Bonn, 1960, 60.
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nie preisgeben! Mit
den Vitern konnen wir
aber sagen: Indem er
das individuelle
Menschsein iiber-
nahm, iibernahm er
zugleich doch real das
eine Menschenwesen,
das die Bibel ,Adam’
nennt, was nicht blof3
eine begriffliche,
sondern auch eine
wirkliche reale Einheit
besagt.

Kein Mensch existiert
blofs fiir sich. Es gibt
ein echtes Einssein der
Menschen. Dem Geist
ist es wesentlich offen
zu sein; gerade in
diesem Offensein wird
er er selbst. (vgl.
Christologie!) Uber die
Einheit des einzelnen
hinaus gibt es eine
echte Einheit der
Menschen untereinan-
der. Es gibt zunachst
einmal eine reale
Inexistenz aller
Menschen ineinander.
Nur so werden die
Begriffe von Erbsiinde
und Erlésung voll
verstandlich. Wir sind
heute diesem Begriff
echter Einheit sehr
entfremdet durch das
individualistische
Denken der vergange-
nen Jahrhunderte. - Es
gibt auch eine reale
Inexistenz in Christus.

biblisch Adam heif3t,
das eine reale Einheit
besagt.

Das Wesen des Geistes
ist Offenheit und in
diesem Offensein wird
er selbst. Es gibt iiber
die Einheit des
Menschen hinaus die
echte Einheit der
Menschen ineinander.
Daher gibt es eine
reale Einheit der
Existenz in Christus.
Indem Christus
Menschsein auf sich
nahm, hat er die
Menschheit in eine
ganz neue Relation zu
Gott hineingezogen.
Die Inexistenz des
Einzelnen in Christus
ist der Moglichkeits-
grund der Inexistenz
Christi im Einzelnen.
Es kann gesagt
werden, dafd der Leib
Christi von vornherein
von allen Menschen
gebildet war. Implizite
waren schon alle
Menschen in ihm.”5%

Menschenwesen, das
die Bibel Adam nennt,
das nicht nur die
ideale Einheit besagt,
sondern reale. Indem
Gott einen Menschen
annahm, ist die ganze
Menschheit in Gott
hineingeflochten. Es
gibt eine reale Inexis-
tenz aller Menschen
miteinander (s. auch
die heutige Psycholo-
gie) und damit gibt es
eine reale Inexistenz
aller in Christus.”5%¢

565 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Mariologie und Eschatologie, Freising, 1956/58, 71.
566 Vorlesungsmitschrift Die Lehre von der Kirche, Bonn, 1960, 61.
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Indem Christus
iiberhaupt Menschsein
annahm, hat er nicht
eine in sich geschlosse-
ne Monade aus der
Natur herausgezogen
und in die Wesensmit-
te Gottes hineinge-
stellt, sondern er hat
die Menschheit selbst
(die eine Einheit ist) in
eine neue Relation zu
Gott hineingezogen.
Wenn ein Mensch
Sohn Gottes wird,
dann ist die ganze
Menschheit (wenn
auch nur an einem
Zipfel) angeriihrt.
Unsere Inexistenz in
Christus ist der
Mabglichkeitsgrund fiir
die Inexistenz Christi
im einzelnen. (Es kann
aber schon was
dazwischenkommen,
daf3 es nicht zur
erfiillten Inexistenz im
einzelnen kommt.)
Insofern kann mit
einem echten Recht
gesagt werden, daf8 der
Leib Christi von
vornherein von allen
gebildet war, daf8 an
diesem Leib die
Menschheit Christi
schon immer beteiligt
war. Implizite waren
tatsdchlich schon alle
in ihm (in dieser
begrenzten Form!) und
seine jetzige Inexistenz
in uns, im Glaubenden,
ist nur mehr die Entfal-
tung dessen, was

2. EINZELUNTERSUCHUNG DER VORLESUNGSMITSCHRIFTEN
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einschlufiweise vorher
schon war.”5¢

Formal ist auffallend, dass Text 80 die Gedanken von Text 60 und
Text 42 stark gekiirzt und etwas weniger gegliedert wiedergibt. Die
Betonung des neuen Verhiltnisses zu Gott ist durch das Fehlen des
Begriffs ,Relation” gegeniiber den anderen Texten schwicher. Die
Logik der in Text 60 stark entwickelten Inexistenzlehre wird in Text 80
nur zum Teil deutlich, d. h. bis zu jenem Punkt, den der langere Text
als ,Moglichkeitsgrund” benennt. Die daraus in Text 60 folgende
»Inexistenz Christi im einzelnen” findet keine Erwdhnung in Text 80.

Bei der Frage des Zusammenhangs von Liturgie und Leben gibt
es eine kleine Erganzung, die zeigt, wie der Dozent immer versucht,
den Blick auf das Ganze zu wahren und allen Zeitepochen gerecht
zu werden. Auch die scholastische Theologie habe ndmlich den Zu-
sammenhang von Liturgie und Leben im strikten Sinne bewahrt, da
sie lehrt, ,dafs das wirkliche Wesen der Eucharistie in der caritas
christianorum besteht“>®,

Neu ist nun ein grofies Resiimee zum Abschluss der Behandlung
der Patristik. Hier gilt prinzipiell, ,,daf8 Kirche ist vom Sakrament
des Herrenleibes und von dessen Korrelat der Agape”>®. Dabei wird,
wie auch bei den Vorgdngerskripten, die Kontinuitit zwischen dem
Kirchenverstiandnis des hl. Paulus und jenem der Viter unterstrichen
wird. Fiir beide fasst der Text mehrere Punkte zusammen, die wir in
verkiirzter Form dokumentieren:

»(1): Kirche ist das neue Volk, dessen Einheitsprinzip nicht das Blut,
sondern der Glaube ist. — (2) Kirche ist das neue Volk, dessen Existenz
nicht auf der Selbstbeherrschung [eventuell gemeint: Selbstbehaup-
tung, siehe unten, S. C.], sondern auf der Selbsthingabe beruht, die im
Christentum Agape heif$t. —- Diese doppelte Neuheit hat ebenfalls ihr
doppeltes sakramentales Zeichen: Die neue Herkunft nicht aus Blut,
sondern aus Glaube, und zwar aus dem Glauben an Christus [...] wird
zeichenhaft angedeutet im Sakrament der Taufe, das den Eintritt in
diese neue Gemeinschaft einschlief3t. Das Wasser der Taufe sinnbildet
den Geist, der sich starker als das Blut erweist, und die Untertauchung
sinnbildet den Tod, also den Glauben an das neue Menschentum, das
auf der Selbsthingabe und nicht auf der Selbstbehauptung beruht.
Das neue Leben aus der Selbsthingabe wird real gesetzt und gesinn-
bildet in der Eucharistiefeier, im Abendmahl. Im Abendmahl wird der
angeeignet, der sich selbst fiir uns hingegeben hat. — Aus den beiden

567 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Freising, 1956/57, 34 f.
568 Vorlesungsmitschrift Die Lehre von der Kirche, Bonn, 1960, 63.
569 Ebd. 64.
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Punkten konnen wir nunmehr schliefSen (3): Die Kirche ist demnach
das neue Volk, das vom Leibe Christi lebt und selbst Leib Christi wird
in der Eucharistie. Das schlief3t ein, daf3 die Kirche ihre eigene Sicht-
barkeit in der Welt hat (gegeniiber der Gefahr, daf8 die Kirche einsei-
tig als societas perfecta neben anderen angesehen wird oder als rein
unsichtbare). Kirche setzt etwas Neues, das in den Kategorien der Welt
nicht vorgesehen war und nicht vorgesehen sein konnte: Kirche hat
Sichtbarkeit, aber ihre eigene Sichtbarkeit; ndmlich die des Sakramen-
tes. Das schliefit wiederum Ordnung ein, die Ordnung des Herrenlei-
bes, und es schliefst ein, daf$ sie Recht hat, namlich das Recht der
Agape. Aus dieser Erkenntnis ergibt sich nun (4), daB die Kirche keine
Sache des Privatrechts ist, sondern daf3 sie einen neuen, grofieren An-
spruch stellt, der in den Rechtskategorien der Welt nicht vorgesehen
ist. 570

Es folgen Betrachtungen tiber die Existenz der Kirche in dieser Welt,
wobei sie ,,den Menschen, der sich ihr iiberlafdt[,] total“’* bean-
sprucht. In diesem Sinne ist ihre Bedeutung ,die Zuriickdrangung
des Staates auf das Politische”, andererseits gilt, dass das neue Got-
tesvolk ,als solches nicht in Konkurrenz tritt zu den Weltvolkern” 57
Dabei wird ,,das Heil als etwas Fremdes in die Welt hineingehalten,
als das sacramentum futuri. [...] Die Geschichte geschieht [...] aus
einer immerwahrenden Flucht vor Gott und einem immerwahren-
den Einholen durch Gott, der immer wieder siegt und siegen
wird.“57

Als Literaturangaben zu dem behandelten Abschnitt finden sich:™

E. Mersch, Le corps mystique du Christ, Paris/Briissel 1951.

H. de Lubac, Katholizismus als Gemeinschaft, Einsiedeln 1943.
Augustinus. Das Antlitz der Kirche, hg. und iibers. von H. U. von Bal-
thasar, Einsiedeln 21955.

J. Ratzinger, Volk und Haus Gottes in Augustins Lehre von der Kirche,
Miinchen 1954.

J. Ratzinger, Die Geschichtstheologie des heiligen Bonaventura, Miin-
chen 1955.

E. Mersch, Thedlogie du Corps mystique, Paris 1944.

570 Ebd.

571 Ebd.

572 Ebd. 65.
573 Ebd. 65 f.
574 Vgl. ebd. 66.
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§ 7 | II: Die mittelalterliche Umdeutung der Ekklesiologie®”

In dem nun vorliegenden Skript entfillt die weite Ausfithrung zur
Ekklesiologie des hl. Augustinus, wie sie sich fiir die friihere Ekkle-
siologievorlesung bezeugt findet. Stattdessen leitet der eben behan-
delte Abschnitt gewissermaflen direkt iiber zur Ekklesiologie des
Mittelalters. Wie schon zuvor widmet sich nun auch hier der Text
der ,Verschiebung”®”® vom Begriff des ,populus Dei” hin zu ,,populus
christianus” und von ,,corpus Christi” hin zu ,,corpus christianum”>” mit
den entsprechenden Konsequenzen, die auch die Liturgietheologie
betreffen:

,Entscheidend wird hierbei die Eucharistie betroffen: Sie wird aus
dem Zentrum der Ekklesia entfernt.”>"

Neu gegeniiber der vorhergehenden Ekklesiologievorlesung ist nun
eine dogmengeschichtliche Bemerkung, die auch die Liturgische
Bewegung tangiert:

,Der Zusammenhang zwischen corpus Christi und Eucharistie war so
sehr verlorengegangen, dafd nicht einmal die Reformatoren das sahen,
die doch das Alte wieder in seine Rechte einsetzen wollten. Sogar die
neuere Theologie sah den Zusammenhang nicht trotz ihrer eingehen-
den Quellenstudien und trotz der Wiederentdeckung des Corpus
Christi Mysticum; sie vermochte nicht zu durchschauen, was ur-
spriinglich corpus Christi bedeutete.”>”

Die unmittelbar folgenden Darstellungen iiber die Stellung der Eu-
charistie im ganzen der Sakramente waren schon der vorhergehen-
den Vorlesung prasent. Hier findet sich neu nur der Hinweis auf
einen positiven Aspekt, die ,,jetzt sehr deutlich [...] die Siebenzahl
der Sakramente” gesehen zu haben, aber eben in einer negativen
Entwicklung, ,nicht mehr die Ordnung innerhalb der Sakramente”>®
zu sehen. Hier sieht das Skript eine , Aristotelisierung”® durch den
Aquinaten.

Ebenso wie das Vorgiangerskript, sachlich identisch, aber mit zum
Teil anderen Formulierungen, geht auch diese Mitschrift auf die Po-
litisierung der kirchlichen Amter ein:

575 Ebd.
576 Ebd. 67.
577 Ebd.
578 Ebd.
579 Ebd. 67 f.
580 Ebd. 68.
581 Ebd. 70.
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,Damit wird ebenfalls das eigentliche Wesen der kirchlichen Amter
undeutlich, da dieses allein von der sakramentalen Ordnung her zu
verstehen ist.”%

b) Wiirdigung des Textes

In diesem Skript zur Ekklesiologie, insbesondere in der Einfligung
des neuen Textes ,Zusammenfassung und Ausblick“>® verbinden
sich Ekklesiologie, Liturgik und Geschichtstheologie® aufs engste.
Hier liegt die Starke dieses Skriptes. Die diesbeziiglichen Gedanken
sind zum Teil neu und logisch sehr gut prasentiert.

Ebenso werden die beiden ekklesiologischen Grundansitze des
Volkes Gottes und des Leibes Christi in engem Bezug zueinander
gesehen. Dieser innere Zusammenhang beider geschieht nun iiber
das sakramentale Zeichen, und dieser Zugang ist ein wesentlich
neuer Aspekt dieses Skriptes, verweist uns aber auf Ratzingers Pro-
motionsschrift.

Die Kirche ist dabei zunichst einmal das neue Volk mit sie von
den anderen Vilkern unterscheidender Herkunft und einem neuen
Lebensprinzip, namlich der sich hinschenkenden Agape. Beidem,
Herkunft und Lebensprinzip, entspricht ein sakramentales Zeichen:
Taufe und Eucharistie.

Damit gibt der Text den Wurzelsakramenten einen ekklesiologi-
sche Verankerung im Volk Gottes Begriff, andererseits bestimmt er
aber gerade diesen Begriff seinem innersten Wesen nach niher. Das
Volk Gottes existiert als Leib Christi, ausgehend von der Eucharistie:
,Die Kirche ist demnach das neue Volk, das vom Leibe Christi lebt
und selbst Leib Christi wird in der Eucharistie.”**

Wie jedes Volk hat die Kirche auch eine Ordnung und ein Recht,
das hier als jenes der Agape bezeichnet wird. Dies alles gilt aber im
Vergleich zu den anderen Volkern nur analog, d. h. die Kirche ist in
dieser Verfasstheit selbst sacramentum futuri, das sich in der Geschich-
te als Zeichen Gottes vollzieht.

Die Ekklesiologie des hl. Augustinus wird interessanterweise nicht
mehr als solche vorgestellt. Ihre Veranderung im Mittelalter aller-
dings noch als , pseudoaugustinianische Theologie“**¢ abgelehnt, was

582 Ebd. 68 f.

583 Ebd. 64-66.

584 Geschichtstheologisch wird eine Einheit gesehen zwischen Patristik und mittelalter-
licher Vorstellung. Vgl. ebd. 65.

585 Ebd. 64.

586 Ebd. 69.



2.3 EINZELUNTERSUCHUNG DER MITSCHRIFTEN (IIT): MUNSTER 1011

fiir die Studenten vielleicht ohne vorherige Erklirung des Denkens
Augustins schwerer verstiandlich sein konnte.

Bemerkenswert ist noch die synonyme Verwendung des Begriffes
Abendmahl fiir die Eucharistiefeier.

Besonders die starke Geschichtstheologie wie auch die weiterhin
stark priasente Ekklesiologie des Leibes Christi sprechen fiir die Au-
thentizitdt der vorliegenden Mitschrift. Inhaltlich stellt sie, was die
behandelten Paragraphen betrifft, einerseits zum Teil eine Weiter-
entwicklung gegeniiber der Ekklesiologievorlesung von 1956/57 dar,
andererseits finden sich sogar in den Mitschriften wortliche Uber-
einstimmungen, was fiir ihre Datierung wenige Jahre spiter spricht
und damit die vom Archiv vorgenommene Datierung , vermutlich
Bonn 1960” auch von daher korrekt zu sein scheint.

2.3 Einzeluntersuchung der Mitschriften (III): Miinster

In Bezug auf die Vorlesungsskripten der Zeit von Prof. Joseph Rat-
zinger an der Westfalischen Wilhelmsuniversitat Miinster gilt auch,
dass sie allesamt nicht autorisiert sind. Allerdings finden sich Zeug-
nisse einiger seiner Studenten, die deren Glaubwiirdigkeit unter-
streichen und auf die wir aus diesem Grunde hier kurz eingehen.
Gianni Valente dokumentiert die Aussage von Peter Kuhn iiber die
Miinsteraner Zeit:

,Piniir hatte in Miinster eine Art kleiner Druckerei eingerichtet. Die
Vorlesungen wurden hektographiert und dann paketweise in ganz
Deutschland verschickt: Nachfrage bestand auch an anderen theolo-
gischen Fakultidten. Das zeigte, daff das Interesse an der Theologie
Ratzingers iiberall zunahm.”>*’

Uber die (uns leider nicht vorliegende) Eucharistievorlesung von
1965 dokumentiert Valente eine Aussage des Ratzinger-Schiilers Vin-
zenz Piniir (1937-2012):

,Eingetragen waren fiir die Vorlesung [Achtung: Hier bezieht er sich
noch auf jene iiber die Konzilskonstitution Dei Verbum. S. C.] ca. 350
Horer, es nahmen jedoch im Durchschnitt 600 teil. Auch Studenten
von anderen Fakultdten kamen, um Ratzinger zu héren — von der Phi-
losophie, von den Juristen. Damals haben wir den Text seiner Eucha-
ristie-Vorlesung des gleichen Semesters vervielfiltigt und 850 Kopien
davon verkauft.”>%

587 Gianni Valente, Student, 107.
588 Ebd. 106 f.
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2.3.1 Miinster, Ostern 1963: Die Kirche und das Heil der Welt

a) Darstellung des Textes

Im Institut Papst Benedikt XVI. ist dieser Text unter ,, Vorlesungs-
manuskripte von Hans-Walter Vavrovsky” archiviert.”® Der zugeho-
rige Eingangsbeleg des Instituts vermerkt noch die Frage: ,Mitschrift
oder Original vom Autor?, ist noch zu kldaren.” Durch zwei Hinwei-
se im Text ist es sehr wahrscheinlich, dass es sich um eine Mitschrift
handelt. Zunichst gibt es eine ,Nachgeholte Vorbemerkung”, die
mit ,,Die Schreiber” unterzeichnet ist und die iiblichen Bemerkun-
gen in Bezug auf die Gewahr bieten.’® Sodann findet sich im Text
der Verweis auf weiterfithrende Literatur mit der Bemerkung, es
handele sich um eine ,im ganzen ausgezeichnet[e] Monographie”®.
Des Weiteren gibt es einige Tipp- und Ausdrucksfehler, die stark auf
das mitgeschriebene Wort hindeuten. Aus diesen Griinden ordnen
wir diesen Text unter die nicht autorisierten Vorlesungsmitschriften
ein. Wohl hat man beim Lesen der Schrift den Eindruck, das gespro-
chene Wort fast vollstindig zu vernehmen.

Es handelt sich beim vorliegenden Text um jene sechs Vortrage,
mit denen Joseph Ratzinger, wie wir gesehen hatten, in Miinster als
»leline der ersten dort belegbaren Aktivitaten”“>? die Studenten auf
das Osterfest vorbereitete. Wir behandeln sie in unserer Bespre-
chung als eine textliche Einheit. Auch hier kénnen nur jene Aussa-
gen vorgestellt werden, die mit unserem Thema im Zusammenhang
stehen.

589 AIPB, Vorlesungsmanuskripte von Hans-Walter Vavrovsky, Nr. 85: J. Ratzinger, Die
Kirche und das Heil der Welt, Vortridge bei der KHG Miinster Ostern 1963 (Kopien)
[kiinftig: Vorlesungsmitschrift Die Kirche und das Heil der Welt, Miinster, 1963].

590 ,Nachgeholte Vorbemerkung: Diese Aufzeichnungen, die zunéchst eigentlich mehr
privaten Charakters waren, erheben in keiner Weise den Anspruch, vollstindige
Wiedergabe zu sein, wenngleich sie dies in moglichst weitem Maf sein sollten. Die-
ser idealen Zielsetzung zuliebe bleiben einige Unebenheiten stehen, die aber erst in
der schriftlichen Fixierung als solche herauskommen. Das gesprochene Wort steht
eben unter grundsitzlich anderen Bedingungen und Gesetzen als die irgendwie
doch unlebendige Sprache des Buches; fehlende Sinnzusammenhénge jedoch ge-
hen - soweit sie sich nicht aus dem Gesagten erkldren — voll zu unseren Lasten. — Die
,Schreiber’.” Vorlesungsmitschrift Die Kirche und das Heil der Welt, Miinster, 1963,
6.Vortrag, 4.

591 Vorlesungsmitschrift Die Kirche und das Heil der Welt, Miinster, 1963, 3. Vortrag, 5.

592 Manuel Schlégl, Ratzinger in Miinster, 20.
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Joseph Ratzinger, Die Kirche und das Heil der Welt. Ostern 1963
I. Wesen der Basileia®?

Zu Beginn behandelt der Text die Frage der ,Basileia“** und deren
Verhiltnis zu Jesus Christus. Dies steht eigentlich in keinem unmit-
telbar liturgischen Zusammenhang. Erwahnenswert ist es dennoch,
weil hier ein Motiv aus Ratzingers Dissertation anklingt, wenn er
mit Blick auf den Herrn davon spricht,

,daf8 [...] der Mensch nur durch und in Christus zur Gottesherrschaft
kommen kann, dafl wir im letzten alle unwiirdig sind, daf§ es nur einen
wiirdigen gibt, da8 wir nur, indem wir ihm angehéren, Gott zugehéren
konnen”>,

2.Vortrag: Gottes Herrschaft und die Kirche**

Bei der Behandlung der Kirche ist wiederum die Leib-Christi-Ek-
klesiologie betont: ,Das ist geradezu ihr [sc. der Kirche] Wesen, daf3
sie dieses Leibhaftigbleiben Christi durch die Zeit hindurch
darstellt.”**’

3.Vortrag: Vertretung (Auserwahlung bedeutet Leiden fiir die
anderen)>%

Den direkt liturgischen bzw. liturgietheologischen Kontext betritt
der Text ab dem dritten Vortrag iiber die Vertretung:

,Das Christus-Geheimnis wird uns von der Kirche in der Liturgie
entgegengebracht. So spiegeln sich in ihrem Aufbau zugleich die we-
sentlichen Grundaspekte der christlichen Wirklichkeit als solcher.”*

Was die Liturgie an dieser Wirklichkeit spiegelt, ist an den beiden
zentralen Festgeheimnissen des Kirchenjahres zu erkennen:

,Wenn wir die Liturgie unter diesem Aspekt betrachten, sehen wir,
daf3 sie um zwei grofie Brennpunkte gebaut ist, um das Weihnachts-
geheimnis und um das dsterliche Geheimnis.”¢

Dies seien ,auch in der Schrift die grofien Brennpunkte” und , auch
die Theologie” habe ,in diesen beiden Aspekten von Inkarnations-
theologie und Kreuzestheologie sich entwickelt”.®* Der Text skizziert

593 Vorlesungsmitschrift Die Kirche und das Heil der Welt, Miinster, 1963, 1. Vortrag, 1.
594 Ebd.

595 Ebd. 4.

596 Ebd., 2.Vortrag, 1.

597 Ebd. 2.

598 Ebd., 3.Vortrag, 1.

599 Ebd.

600 Ebd.

601 Ebd.
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dann dhnlich wie im Skript zur Christologie die Theologiegeschich-
te auf diesem Hintergrund. Interessant ist aber die folgende Bemer-
kung:

,Hier handelt es sich nicht blofs um Theorien, sondern um Wirklich-

keiten, die ihren Sitz im Leben haben und kultische und menschliche
Prasenz gewissen wollen.”

An anderer Stelle desselben Skripts charakterisiert der Text ,,das
weihnachtliche und osterliche Geheimnis” als ,,die beiden Grund-
pole der christlichen Existenz” 6%

In dieser Hinsicht mochte der Text nun zum bisher dargelegten
Aspekt, ,daf3 in Christus Gott Welt geworden ist”**, jenen von der
Kreuzestheologie her erginzen. Er beginnt dies mit allgemeinen
religionsgeschichtlichen Erkenntnissen, indem der auf ,,das zwei-
deutige Phdanomen der Magie”*® in den Religionen dieser Erde ver-
weist, ,an sich ein urmenschliches Phianomen, das immer wieder in
kirchliche Existenz hineinreicht“®®. Der Text fragt nach dem Kern
dieses Phanomens und antwortet wie folgt:

»,Das Wesen ist die Ersatzhandlung, die auf der Idee der Vertretung
beruht; d. h. man macht ein Nachbild dessen, was man bewirken will.
Was an dem Nachbild getan wird, soll auf diese Weise an dem Darge-
stellten selbst wirklich werden.”"

Wegen , der Verflochtenheit Israels in die Volkerwelt” sei ,auch hier
die Vertretungsidee schon in frithester Zeit“®® prasent, aber doch
verwandelt. Mit Blick auf Gen 18,20 bemerkt der Text:

,Der Gerechte fiihlt sich solidarisch mit den Siindern, er sucht gleich-
sam ihr fehlendes Gewicht durch sein eigenes zu ersetzen, sie also vor
Gott zu vertreten.”®”

Besonders akzentuiert der Text den Gottesknecht (Jes 52) und er-
wahnt auflerbiblische Parallelen, um bei annidhernd gleichem Voka-
bular den Unterschied im AT herauszuheben:

,Wenn also das Vokabular solcher [sc. heidnischer] Liturgien auf die
Gestalt des Gottesknechtes angewandt wird, geht es nicht mehr um

602 Ebd.

603 Ebd., 5.Vortrag, 1.
604 Ebd., 3.Vortrag, 1.
605 Ebd.

606 Ebd.

607 Ebd.

608 Ebd. 2.

609 Ebd.
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Vegetation [...] oder um die Vertreibung des Unheils [...] , sondern es
erhilt hier einen personalistischen Sinn. Das reale Leiden und Lieben
eines Menschen wird hier als Stellvertretung begriffen, als die Diako-
nie der Vertretung, aus der der Menschheit Heil wird.”¢"

Als weiteres Beispiel verweist der Text auf den Lobgesang der drei
Jiinglinge in Dan 3 und besonders 3,38 ff., worin ,eine neue und
tiefgehende Theologie des Martyriums erkennbar wird“®*.

In alldem sieht er ,eine Entwicklung auf Christus hin“®2. Dabei sei
,neutestamentliche Theologie im innersten Kern eine Theologie der
Stellvertretung”®™. Im Wort vom ,Bundesblut, das vergossen wurde
fiir die Vielen”, deute der Herr ,sein Leben als Gottesknechtsdienst”.®™*
Liturgietheologisch bedeutsam ist nun die Folgerung aus dieser
Handlung;:

,Indem dieses Mahl zur zusammenhéngenden Mitte der christlichen
Gemeinschaft wird, wird von hierher auch der christlichen Existenz
das Geheimnis der Stellvertretung eingesenkt. Sie lebt selber vom
Vertretungsdienst des Herrn: wir sind die Vielen, die er bekommen
hat, und empfangen ihn zugleich selber als das Grundgesetz unseres
Daseins. In der Mitte der Eucharistie steht das ,hyper pollon’.“¢

In diesem Zusammenhang erwahnt der Text auch die in der Heiligen
Schrift vorhandene ,Zwei-Briider-Theologie”®'. An dieser Stelle gibt
es den Verweis auf Literatur von Ratzinger®” und Schelkle®'.

Die Theologie der Stellvertretung betrifft alle Glaubigen:

,Wir alle sind von Geburt zunichst erster Adam, der im Egoismus
fiir sich und gegen die anderen lebt. [...] Das aber wird uns gezeigt,
daf8 wir alle gerufen sind, in Christus zweiter Adam zu werden, an
Christi Stellvertretungsdienst teilzunehmen.”¢"

Interessant ist hier vom Begriff her der liturgische Kontext. Der Text
verweist dazu auf Rom 9,3 und bemerkt: ,Das, was hier gesagt wird,
ist spezifizierte Aufgabe des Priesters.”®*° Mit Blick auf 1 Joh 3,16
gebraucht der Text eine Formulierung, die aber auch die allgemeine

610 Ebd. 3.

611 Ebd.

612 Ebd. 4.

613 Ebd.

614 Ebd.5.

615 Ebd.

616 Ebd.

617 Joseph Ratzinger, Christliche Briiderlichkeit, 1960, 104 ff.

618 Karl Hermann Schelkle, Jiingerschaft und Apostelamt, Miinchen/Basel/Wien. Die
Jahresangabe fehlt.

619 Vorlesungsmitschrift Die Kirche und das Heil der Welt, Miinster, 1963, 3. Vortrag, 6.

620 Ebd.
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Richtung trifft, in die der Schriftbefund weist. Hier zeigt sich eine
»Wirklichkeit, wie sie sich von der Gottesknechtstheologie {ibertragt
und sich deutlich in die christliche Existenz hineinverlangert”®'.

Dies wird veranschaulicht an der Perikope der FuSwaschung, in
der ,die Konstitutiva eines Sakramentes erfiillt sind“®%.

4.Vortrag: Vertretung (Entwicklung des Gedankens seit der Urkirche®®
Im vierten Vortrag wird dann die Vertretung ndherhin thematisiert.
Hier verweist er zunichst auf den kirchlichen Kontext der friihchrist-
lichen Buf3e, bei der ,,die ganze jeweilige Gemeinde mit engagiert
war [...], die mittragt, die an der Siinde gemeinsam leidet und um
ihre Uberwindung vor Gott steht“®?*, Hier geht es um das ,Tragen
des gemeinsamen Schicksals, das in die Liturgie hineinreichen
sollte”®, Der Text bemerkt dazu:

»Augustinus hat hier seine These entwickelt, daff der Spender der
Sakramente der ,christus totus’ ist und dann der Priester die ganze
Kirche vertritt und sie konkretisiert, daf$ hinter ihm das Mittun und
Mittragen der ganzen Kirche steht. So ist auch der Laie der Mitspen-
der der Sakramente in einem wahren Sinn. Nicht nur die innerkirch-
liche Seite blieb im Blick, sondern auch, daf§ die Kirche das Gottes-
knechtsschicksal fortsetzt und auch als Kirche nicht fiir sich selbst,
sondern fiir die anderen da ist.”®%

Diese Idee sei durch Anselm von Canterbury fiir die Christologie
und die Lehre vom Gnadenschatz der Kirche fiir die Ekklesiologie
zu stark verrechtlicht worden.®’

Der Text bringt nun einen Vergleich an, ausgehend davon, ,dafi
die Karsamstagsfeier streng konserviert wurde und der Mensch gar
nicht mehr eine Auferstehungsfeier darin empfand”, so dass ,das
eigentliche Motiv in das Paraliturgische abwanderte”.®”® So sei es
auch hier mit diesen theologischen Entwickelungen. Dies wurde der
Vollstandigkeit halber hier erwdhnt, weil in dieser Aussage eine Be-
wertung einer liturgischen Form mitschwingt. Die weitere Intention
des Textes zielt des Weiteren darauf, die kirchlich-gemeinschaftliche-
existentielle Haltung zu begriinden:

621 Ebd.

622 Ebd.

623 Ebd., 4.Vortrag, 1.
624 Ebd.

625 Ebd.

626 Ebd.

627 Ebd.

628 Ebd. 2.
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,Das bekommt erst wieder seinen Sinn, wenn wir begreifen, daf8 der
Korper Jesus Christus aufgebaut werden soll. So ist Christsein Beru-
fung in die Kirche und in den geschichtlichen Dienst der Kirche, ein
Sich-selbst-genommen-Werden und ein Dasein-fiir-die-anderen.”¢?

Dies hangt mit der liturgischen Feier des Osterfestes zusammen:

,An dieser Stelle wird nun auch sichtbar, daf$ Ostern die Achse der
christlichen Existenz ist. Ostern ist Transitus, der je neue Ubergang
aus dem Egoismus des Blof3-fiir-sich-selber-Seins zum Sein-fiir-die-
andern, der Tod und die Auferstehung, das Verlieren der Seele und
das Finden der Seele.”®

Aus dieser grofien Perspektive wird auch der Kult gedeutet:

,,Christsein heifit anbeten, aber Anbetung geschieht nicht anders als
an der Teilnahme an der Menschlichkeit Gottes, am ,Am-Ruder-Sein’
Gottes, in der Diakonia tes agapes, da sich so der grofSe wahre Kult,
das wahre Brandopfer der Geschichte vollzieht.”*!

5.Vortrag: Geistliches Amt als Dienst des Wortes®®

In diesem Abschnitt soll es um das Spezielle der ,priesterliche[n]
Existenz”®® gehen. Dabei begriindet er zunédchst ausgehend von der
Berufung der Zwdlf die Stiftung des geistlichen Amtes. Dabei be-
merkt er, dass Jesus vom jiidischen Verstandnis her kein Priester war.
Fiir sein Leben gilt:

,Erlebt aus dem Gehorsam, aus der Sendung heraus. [...] [E]r versteht
seine Sendung als Sendung nicht von unten, sondern als Vollmacht
als Auftrag von oben her.”%*

Diese Sendung iibertragt er den Zwolfen, die ,gleichsam in seine
besondere Existenz hineinberufen werden”.

Die Sendung beschreibt er wie folgt: Gehorsam gegeniiber Gott,
»das Fiir-die-andern-Dasein, das nicht Kyrios-, sondern Doulus-Sein.
Und als drittes kommt hinzu das Mit-Jesus-Sein.”¢%

Religionsgeschichtlich bedeutet dieses Konzept einen gewissen
Umbruch. Der Text bemerkt:

629 Ebd.

630 Ebd.

631 Ebd.

632 Ebd., 5.Vortrag, 1.
633 Ebd.

634 Ebd.

635 Ebd. 2.
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,Das priesterliche Amt, das sich hier bildet, kniipft nicht an Amter an,
sondern an die Menschlichkeit Jesu Christi. Von diesem neuen Anfang
aus ist es zu verstehen, daf8 die frithe Christenheit ihre heiligsten Din-
ge mit profanen Namen benannte und nicht mit religiésen Worten.
Ecclesia, ap6stolos, agape konnte man auch nennen. Sie verwendet
die Worte in neuer Bedeutung, um einen neuen Anfang darzustellen,
indem sie gar nicht belastete Termini anwendet. Das Christentum hat
damit seine geistige Revolution ausgedriickt, die die Heiligkeit des
Profanen und die Unheiligkeit der bisherigen Religionen verkiindet.
Es hat eine neue Heiligkeit geschaffen, die an die Menschlichkeit des
Menschen Jesus ankniipft.”*

Die weiteren Auswertungen des Schriftbefundes miissen wir hier
iibergehen, weil sie unseren Kontext iiberschreiten.

6.Vortrag®®
Bei dieser letzten Betrachtung geht der Text vom Kultbegriff des
Hebréaerbriefes aus:

,Er zeigt den liturgischen Charakter des Werkes [sc. Christi] im Ge-
genbild des alttestamentlichen Opfers. Und da entfaltet er folgendes
Bild: Der Hohe Priester des Alten Bundes ist nur Schatten und Bild
fiir den Weg, den Christus, der Herr gegangen ist. Er ist nicht durch
irgendeinen Vorhang gegangen, sondern er ist mit seinem eigenen
Blut hinter einen anderen Vorhang, namlich den Vorhang der Verbor-
genheit Gottes getreten, und hat dort hinter dem Vorhang der Verbor-
genheit Gottes ewige Versohnung erhalten, indem er sich, sein eigenes
Blut hintrug. ER nimmt also dem Menschen die Opfergaben aus der
Hand und setzt an ihre Stelle die geopferte Personlichkeit, sein eigenes
Ich, er bringt sich selbst vor Gott hin. Denn das Blut, von dem hier die
Rede ist, ist nun nicht wieder als eine bestimmte dingliche Gabe ge-
meint, sondern es ist Ausdruck dafiir, daf} er sich selbst hingegeben
hat. [...] So ist hier die alttestamentliche Liturgie als ein Spiel gleich-
sam gekennzeichnet, das nur darstellt, was hier mit Jesus geschehen
ist. Es ist daher alles vom Raum der dinglichen kultischen Verrichtung
in die Dimension der Agape verlegt.”¢*

Daraus leiten sich dann die eigentlichen Kultprinzipien ab, die im
Wesentlichen den Schriftbefund ins Allgemeingiiltige heben:

,Kult, neutestamentl. gesehen, besteht dann nicht in der Hingabe
dinglicher Sachen, sondern er besteht in der agape eis telos. Kult be-
steht nicht in bestimmten dufleren Verrichtungen, sondern in der
Ganzhingabe des eigenen Selbst an Gott, die in dem Maf$ vorhanden

637 Ebd. 3.
638 Ebd., 6.Vortrag, 1.
639 Ebd.
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ist, als die Agape zur Seinsverfassung des Menschen wurde. Da sich
sein dynamischer Vollzug aber gerade in der Situation des Transitus
aus dem Eigenen des Menschen in das Wesenselement Gottes ab-
spielt, da sein Priestertum in diesem sich spendenden Werk des Tran-
situs seinen Vollzug hat, wird wieder einmal deutlich, daf$ das Pascha
der Grundausdruck der christlichen Wirklichkeit ist.”64

Von hier bringt der Text Gedanken iiber das Verhiltnis von Opfer
und Schmerz ein, die uns bereits in der Christologievorlesung von
1958/59 begegnet sind. Der dort gepragte Begriff des transitus carita-
tis taucht wieder bei der Beschreibung des Kerns des Opfers auf.
Beide Stellen konnen wir nebeneinander prasentieren, um zu sehen,
wie sich hier offensichtlich ein authentisches Denken Ratzingers
zeigt:

Skript 45 Skript 85
»Das Wesen des Opfers bestehtim ,Das Wesen des Opfers besteht in
transitus caritatis. Nur sofern in einer Selbstiiberschreitung im
der konkreten gottabgewandten transitus caritatis, und nur insofern
Welt dieser transitus als ein der Mensch ein Egoist ist, ist dieses
schmerzliches Sich-Losreiffen emp- Herausgehen aus sich, aus dem
funden wird, insofern ist der Egoismus in die Liebe ein Rif3, der

Schmerz eine praktische Folgeer-  an die Wurzel geht, und insofern
scheinung, aber eben doch sekun-  hineinreifit und ein Kreuz ist. Aber
dérer Art. Denn nicht der Schmerz das ist sozusagen eine sekundare
erlost, sondern die Intensitat der Kondition, die aber nicht das
Liebeshingabe. So wird klar, daf3 Eigentliche ist. Das ist gerade fiir
bei der Kreuzigung das Entschei-  die Art unserer Passionsandacht
dende nicht die Henkersknechte sehr wichtig. So wird von hier aus
waren, sondern Chr. selbst. Kdime  dann klar, dafs es beim Kreuzestod

es auf den Schmerz an, dann nicht auf [die] grofite mogliche
miifste man die Henkersknechte als Schmerzsumme ankam, von der
die eigl. Priester hinstellen.”¢* man dann die Erl6sung abhingig

machte. Das ist wieder genau die
verschobene Perspektive, als ob
Gott daran Vergniigen hitte, daf8 in
sich jemand wehgetan wiirde [sic!].
Das ist fehlgeschlagen. Es kommt
nicht auf die Summe der Schmerz-
empfindungen an, sondern es
kommt auf die Intensitét der
Hingabe an, des Transitus, auf
seine Realitat in Totalitat, die den

640 Ebd. 2.
641 Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 93.
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Schmerz erl6st, denn an sich gehort
er gerade zur Unerl6stheit des
Menschen. Das Entscheidende bei
der Kreuzigung Christi waren nicht
die Henkersknechte, sondern die
Kreuzigung Christi. Wenn es auf
die Erzeugung des Schmerzes, auf
die Abschlachtung angekommen
ware, waren sie die Priester
gewesen, die das Opfer vollbrach-
ten. 62

Verschieden ist bei beiden Versionen nur der Kontext, in der einen
eben die Christologie, in der anderen jener der Ostervorbereitung,
wo auch die Frage der Passionsandachten eine Rolle spielt.

Ahnlich wie in der Christologievorlesung in Bezug auf Priester-
tum®? und Opfer® betont der Text, wie bei der Frage des Opfers
Christi , Religionsgeschichte iiberwunden”®* werde. Insofern ,tritt
hier das Geheimnis der Agape” eben ,[a]n die Stelle des Opfers”c,
und ,,der erste Akt der Agape Gottes”“*"” besteht in der Inkarnation,
das ,ganz[e] Leben” des Gottmenschen ist dabei , der perpetuierte
Akt der Agape“®®. Nebenbei bemerkt folgt hier wieder wie in der
Christologie®”’ ein Vergleich zu Platons gerechtem Menschen.

In Bezug auf die Kreuzestheologie wird herausgearbeitet: ,, Kreuz
ist Offenbarung des Menschen und Offenbarung Gottes.”*° Dieser
Ansatz wehrt der Verdinglichung des Kreuzes selbst. Der Text kom-
mentiert weiter:

,Von da aus ist es schliefilich zu verstehen, dafd die neutestamentlichen
Autoren liturgische Termini immer wieder auf den Dienst des Lebens
angewendet haben. Sie wollten es im Bewufitsein der Christen erhal-
ten, daf8 Christus die wahre Liturgie der Menschheit durch seinen
Lebensdienst geleistet hat.”*

Der Text kommt nun im Anschluss daran auf Liturgie nach Paulus
zu sprechen, wobei er Rom 10,15 ff. wie folgt deutet:

642 Vorlesungsmitschrift Die Kirche und das Heil der Welt, Miinster, 1963, 6. Vortrag, 2.
643 Vgl.Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 92.

644 Vgl. ebd. 93.

645 Vorlesungsmitschrift Die Kirche und das Heil der Welt, Miinster, 1963, 6. Vortrag, 2.
646 Ebd.

647 Ebd.

648 Ebd. 3.

649 Vgl.Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 93.

650 Vorlesungsmitschrift Die Kirche und das Heil der Welt, Miinster, 1963, 6. Vortrag, 3.
651 Ebd.
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,Christus wirkt durch mich zum Glaubensgehorsam der Heiden,
durch mein Wort und Werk. Die Liturgie, die Paulus wirken will, ist
die Verwandlung der Welt; die Opfergabe, um die er sich bemiiht, ist
die Menschheit.

Die Konsekration der Welt ist die grofse Liturgie, um die er sich be-
miiht. Das miifste bei uns deutlich bleiben, dafs immer wieder christ-
liche Liturgie iiber den kultischen Raum hinausweist, und sich voll-
endet als Weihe der Welt und Weihe der Menschen, daf8 sich die
kosmische Liturgie vollzieht. Desgleichen hat das NT das Wort Pries-
tertum immer nur auf diese gemeinsame geistliche Existenz der Chris-
tenheit angewandt, die als ganze Liturgie werden soll vor Gottes
Angesicht.”®?

Nun stellt sich bei der Betonung der Einmaligkeit von Christi Opfer,
die den ganzen Text durchzieht die Frage nach dem ministerialen
Priestertum. Wiederum wird hier, ausgehend von der Kirche, zu-
néchst das allgemeine Priestertum betont:

,Wir miissen als erstes uns deutlich machen, daf§ Christ sein en Chris-
to sein heif3t, dafl also so wenigstens anfanghaft von uns gilt, was von
Christus selber gilt, und daf}, wenn er der Priester der Menschheit ist,
die Christenheit die grofie priesterliche Gemeinschaft in der Mensch-
heit darstellt, daf8 die ganze Kirche die priesterliche Funktion in der
Menschheit als ganzer hat, die Welt zur Anbetung zuzuriisten. Inso-
fern geht das von Christus auf die Kirche iiber. Das heifst dann auch
etwas iiber die Laien. Das bedeutet, daf$ es in der Kirche ein reines
Laikat nicht gibt. So etwas wiirde dem Geist wie dem Buchstaben des
NT widersprechen. Was es gibt, sind lediglich zwei verschiedene For-
men der Anteilhabe an dem einen Priestertum Jesu Christi. Es gibt
nicht Laien und Priester eigentlich [sic!], sondern es gibt das eine
priesterliche Gottesvolk mit zwei Formen der Anteilhabe an diesem
Priestertum. Romische Schuldogmatik unterscheidet hier mit Recht
sacerdotium ministeriale und sacerdotium universale [...] Das Unter-
scheidende zwischen Amt und Nicht-Amt ist nicht das sacerdotium,
sondern das ministerium. Das Spezifische des Amtes ist die Diakonia.
Das hebt in keiner Weise die Vollmachtsfrage auf, aber es prizisiert
doch den Standort von Priester und Laie zueinander.”®*

Dabei wendet sich der Text auch gegen zwei extreme Ubertreibun-
gen, namlich ,,dafl man den Laien sofort eine Weihe geben mochte”
und ,eine forcierte Theologie des Laikats, als ob es nur Laien
gibe” %

652 Ebd.
653 Ebd.3 f.
654 Ebd. 4.
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Nach der Frage des ministerialen Priestertum wendet sich der Text
nun jener zu, welche Bedeutung iiberhaupt , die spezifische Liturgie”®®
habe. Dazu bemerkt der Text:

,Diese spezifische Liturgie muf$ es deshalb immer wieder geben, weil
die Liturgie unserer Agape immer wieder briichig ist, zu briichig, als
daf3 sie uns gleichsam immer hiniibertragen wiirde. Wir leben in der
Briichigkeit unserer Agape von der anderen Agape her, wir leben in
seiner Agape. Wir brauchen immer wieder das Leben von der ge-
genwirtig gesetzten Anbetung Christi, das neue Hineingezogenwer-
den in ihn und seine einmalige Hingabe.”®¢

Dadurch bewegt sich die christliche Existenz zwischen zwei Polen:
»Wir sind einerseits ganz zum Dienst gefordert”, andererseits gilt,
,daf8 wir ganz von der geschehenen Liturgie Jesu Christi leben”.*”

b) Wiirdigung des Textes

Formal ist zu bemerken, dass der Text die Gedanken sehr gut und
klar nachvollziehbar wiedergibt, von einigen wenigen Ausdrucks-
fehlern abgesehen. Zum Sitz im Leben des Textes konnen wir nun
nach dem Studium seiner Aussagen feststellen, dass die Zuhorer
wohl nicht Studenten im Allgemeinen, sondern solche waren, die
sich auf das Priestertum vorbereiteten.®®

Mit Blick auf das Vorlesungsmanuskript zur Christologie von
1958/59 besteht eine wichtige Erkenntnis aus dem Studium des Tex-
tes darin, dass sich in Bezug auf einige liturgietheologische Aussagen
beide Texte im Wesentlichen verifizieren, so dass wir sicher davon
ausgehen konnen, zumindest in diesen Passagen authentisches Den-
ken von Prof. Joseph Ratzinger vorzufinden. Es handelt sich um die
Definition des eigentlichen Wesens des Opfers: ,,Das Wesen des Op-
fers besteht in einer Selbstiiberschreitung im transitus caritatis.”®*
Dabei kommt es nicht auf die Intensitit der duieren Schlachtung,
des Schmerzes an, sondern um jene der Hingabe.

Damit ist ein wesentlich personalistisch-existentieller Opferbegriff
im Denken Ratzingers ausgemacht. Diese Grundkonzeption von
Opfer erinnert stark an jene seines Lehrers Joseph Pascher, die die-

655 Ebd.

656 Ebd.

657 Ebd.

658 Vgl. dazu die Aussage: ,In den beiden vergangenen Tagen habe ich versucht, die
beiden Grundpole der christlichen Existenz zu zeigen [...] Ich mochte das heute auf
unsere Situation hin préazisieren, indem ich etwas iiber die priesterliche Existenz zu
sagen versuche.” Ebd., 5. Vortrag, 1.

659 Ebd., 6.Vortrag, 2.
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ser den Seminaristen bei abendlichen Vortragen mehr geistlich als
akademisch zu vermitteln suchte. Dies wird weiters deutlich im Zu-
sammenhang mit einer anderen Stelle, wo es heif$t: ,ER nimmt also
dem Menschen die Opfergaben aus der Hand und setzt an ihre Stel-
le die geopferte Personlichkeit, sein eigenes Ich, er bringt sich selbst
vor Gott hin.”*® Bei Pascher heifit es einmal dhnlich: ,Er vollzog eine
wahrhafte Ubergabe des eigenen Selbst. Diese wirkliche Ubergabe,
vollzogen im Akte des Todes, das ist das Opfer.”*!

Folgende Bemerkung ldsst klar den Hintergrund der Mysterien-
theologie erkennen:

,Das Christus-Geheimnis wird uns von der Kirche in der Liturgie
entgegengebracht. So spiegeln sich in ihrem Aufbau zugleich die we-
sentlichen Grundaspekte der christlichen Wirklichkeit als solcher.”¢2

Liturgie spiegelt als kirchliche Handlung die christliche Existenz
wider. Diese bewegt sich zwischen den beiden Grundsdulen des
Kirchenjahres, Weihnachten und Ostern.

Der kulttheologische Schwerpunkt dieses Textes liegt bei den Be-
griffen der Ent-Dinglichung des Opferbegriffes und dem Heraus-
treten aus dem religionsgeschichtlichen Zusammenhang der Magie.
Der Kultbegriff wird personalisiert. Statt eines Dinges, das als Ersatz
gilt, tritt die Person fiir andere ein. Dies wird an der Glaubensge-
schichte Israels veranschaulicht. Alles miindet in eine ,Theologie
der Stellvertretung” .66

Ein weiterer, damit zusammenhangender zentraler Gedanke ist
jener des Auserwdhltseins-fiir-andere. Dies nimmt seinen Anfang
in der Person Jesu selbst, denn ,,[i]ln der Mitte der Eucharistie steht
das hyper pollon’“%* Es findet aber seine Fortsetzung in der Kirche
und in der christlichen individuellen Existenz, die Berufung, ,an
Christi Stellvertretungsdienst teilzunehmen**®.

Dies fithrt zum oben geschilderten Wesensbegriff des Opfers als
transitus caritatis. Das Opfer der christlichen Existenz hat somit die
Struktur des Pascha. Es wird ,wieder einmal deutlich, dafd das Pascha
der Grundausdruck der christlichen Wirklichkeit ist““,

Allgemeines und ministeriales Priestertum unterscheiden sich
nicht auf der Ebene der Teilhabe an dem einen Priestertum Christi,

660 Ebd.1.

661 Joseph Pascher, Theologie des Kreuzes, 8.

662 Vorlesungsmitschrift Die Kirche und das Heil der Welt, Miinster, 1963, 3. Vortrag, 1.
663 Ebd. 4.

664 Ebd.5.

665 Ebd. 6.

666 Ebd., 6.Vortrag, 2.
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1024 2. EINZELUNTERSUCHUNG DER VORLESUNGSMITSCHRIFTEN

sondern im Dienstcharakter. Der Priester ist dabei besonders in die
Sendung Christi hineingenommen.

Den transitus caritatis schlechthin, die ,agape eis telos”*” — mit die-
sem Begriff greift der Text wiederum Gedanken des Christologie-
skriptes auf®® — hat Christus als Priester vollzogen.

An den Glaubigen liegt der paulinische Auftrag ,[der] Verwand-
lung der Welt”, ,[der] Konsekration der Welt”.*® Diese steht zu der
in der Kirche gefeierten Liturgie im Verhiltnis, so konnte man sagen,
von Strom und Quelle. Die Liebe der christlichen Existenz muss von
der durch Christus vollzogenen Agape gendhrt und immer wieder
geheilt werden, damit die Welt verwandelt werden kann.

2.3.2 Miinster, undatiert: Die Lehre vom Heil des Menschen in
Christus Jesus

a) Darstellung des Textes

Im Institut Papst Benedikt XVI. ist dieser Text unter unter , Vorle-
sungsmanuskripte aus der Zeit in Miinster (ohne Verfasserangabe)”
archiviert.” Die Vorlesungsmitschrift ist undatiert und wird auch
nicht im Verzeichnis von Pfniir iiber die akademischen Aktivitidten
Ratzingers in Miinster aufgelistet.®! Fiir ihre Herkunft aus Miinster
spricht, dass sie genauso gebunden ist wie die damals in Miinster
tiblichen Exemplare. Mein Exemplar®? vermerkt handschriftlich den
Namen eines Studenten, der nachweislich Ratzinger in Miinster ge-
hort hat.

Wegen ihrer grofSen inhaltlichen Nihe zur gleichnamigen Vorle-
sung in Freising fiihren wir sie unter den Miinsteraner Vorlesungen
als erste an, was nicht besagen soll, dass sie die erste Lehrveranstal-
tung Ratzingers in Miinster war. Laut Pfniir war dies die Eucharis-
tielehre.®

Der Text selbst tragt die Uberschrift: ,Die Lehre vom Heil des
Menschen in Christus Jesus”.

667 Ebd.

668 Vgl.Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 92.

669 Vorlesungsmitschrift Die Kirche und das Heil der Welt, Miinster, 1963, 6. Vortrag, 3.

670 AIPB, Vorlesungsmanuskripte aus der Zeit in Miinster (ohne Verfasserangabe), Nr.
73: Die Lehre vom Heil des Menschen in Christus Jesus, 173 Seiten [kiinftig: Vorle-
sungsmitschrift Die Lehre vom Heil des Menschen, Miinster, undatiert].

671 Vgl. Schiilerkreis Joseph Ratzinger / Vinzenz Pfniir, Werk, 403 f.

672 Dieses Exemplar verdanke ich P. Benedikt Hochkofler OT, der Vorlesungen aus
Miinster in seinem Besitz hat. Der Name des Studenten findet sich auf S. 1.

673 Vgl. Schiilerkreis Joseph Ratzinger / Vinzenz Pfniir, Werk, 403.
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Schon ein Blick in das Inhaltsverzeichnis zeigt, dass es sich bei
dieser Vorlesungsmitschrift um eine Neuauflage der gleichnamigen
Christologievorlesung aus Freising handelt. Die Gliederungspunk-
te sind numerisch identisch und in den wortlichen Formulierungen
fast gleich, wobei sehr wenig aus der alten Gliederung weggelassen
oder zu ihr hinzugefiigt wird. Der Einzelnachweis dazu betrifft nicht
direkt unser Thema, weswegen wir ihn hier nicht fithren miissen.

Auch an dieser Stelle sei daran erinnert, dass wir als eines unserer
Auswabhlkriterien festgelegt hatten, jene Stellen in unserer Untersu-
chung zu beriicksichtigen, die im Freisinger Skript der allgemeinen
Sakramentenlehre (II. Teil, WS 1956 und SS 1957) ausdriicklich als
kulttheologisch relevant bezeichnet werden. Dieser Verweis umfasst
auch ,Christologie § 17”.* Schon bei der Behandlung der Freisinger
Christologievorlesung haben wir noch einen Teil von Paragraph 8
und ansonsten die Paragraphen 18 bis 21 in diese Untersuchung
einbezogen.

Es wird bei ndherer Betrachtung des Skriptes auffallen, dass es,
was die Aussagen zu unserem Themenkomplex betrifft, fast vollig
iibereinstimmt mit der dem gleichnamigen Freisinger Christologie-
skript. Diese Ubereinstimmung ist meistens sogar eine wortliche, so
dass man bei nur grober Betrachtung fast versucht sein konnte, zu
glauben, es handele sich um eine absolut identische Mitschrift. Dass
dies wiederum nicht der Fall ist, zeigen minimale Abweichungen in
den Formulierungen, die wiederum aber zu grof; sind, als dass man
sie nur den Skribenten zuschreiben konnte. Es gibt die eine oder
andere Ergdnzung, die der neueren Version eigen ist, ebenso wie
einige wenige Dinge in ihr wegfallen, die in der dlteren Version pra-
sent waren. Jedenfalls kann jetzt schon festgehalten werden, dass
durch die Vorlage beider Versionen der fast ja identische Text in au-
thentischer Weise die Gedanken und wahrscheinlich eben auch die
Formulierungen Joseph Ratzingers wiedergibt. Zum Gesamtein-
druck dieses Skriptes sei auf jenen des Freisinger Skriptes verwie-
sen.

§ 8. Das gottliche Sendungsbewufitsein Jesu nach den Synoptikern.*”

Bereits bei der Besprechung des Freisinger Skriptes haben wir einen
Teil dieses Paragraphen berticksichtigt.

674 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 220.
675 Vorlesungsmitschrift Die Lehre vom Heil des Menschen, Miinster, undatiert, 72.

Teil 2 von ISBN 978-3-7917-3010-3 - © 2023 Verlag Friedrich Pustet, Regensburg



1026 2. EINZELUNTERSUCHUNG DER VORLESUNGSMITSCHRIFTEN

3. ,Mehr als der Tempel” — Jesus und der atl. Kult.®”®

Bei der Behandlung dieses Abschnitts besteht volle inhaltlich und
so gut wie volle wortliche Ubereinstimmung zum Freisinger Skript.
Deswegen wird hier nicht mehr der ganze Inhalt vorgestellt, sondern
lediglich eine Gegeniiberstellung beider Skripten in der kulttheo-
logischen Kernaussage geboten, die als Exegese von Joh 2,19 {. er-
scheint:

Skript 45 (WS 1958/59) Skript 73 (undatiert)
,Indem Jesus sich als den neuen ,Indem Jesus sich als den neuen
Tempel kennzeichnet, nimmt er Tempel kennzeichnet, nimmt er
dies in Anspruch. Er selber ist also  dies in Anspruch: Er selber ist also
der einzige Ort der Gottgegenwart der einzige Ort der Gottgegenwart
unter den Menschen. Wer immer  unter den Menschen. Wer immer
zu Gott kommen will, mufs es zu Gott kommen will, mufs es
durch ihn. [...] Er ist die einzige durch ihn. [...] Er ist die einzige
legitime Opferstitte der Mensch-  legitime Opferstatte der Mensch-
heit; jedes wahre Opfer muf3 in heit, jedes wahre Opfer mufs Opfer
ihm sein, der das einzig wahre in ihm sein, der das einzig wahre
Opfer ist.”s”” Opfer ist. Jeder menschliche

Anspruch ist hier verlassen (vgl.
Prozess Jesu: Man greift gerade auf
dieses Wort zuriick).”¢”

Einzig der letzte Satz ist gegeniiber der alteren Version neu, und
dieser ware nicht unbedingt notig, weil beide Texte dann in diesem
(vom letzten Satz intendierten) Sinne mit identischen Formulierun-
gen fortfahren. Dies sei nur deswegen erwahnt, weil sich hier zeigen
lasst, dass es sich um zwei verschiedene Versionen handelt, die die
in Bezug auf den Inhalt gleiche Vorlesung (wohl zeitlich versetzt)
einfangen.

§ 10. Das wahre Menschsein Christi nach der Schrift.
I. Das Menschsein nach den Synoptikern®®

Auch das Beten Jesu®®® wird in wortlicher Identitit zur dlteren Fas-
sung®! wiedergegeben.

676 Ebd.75.

677 Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 48.

678 Vorlesungsmitschrift Die Lehre vom Heil des Menschen, Miinster, undatiert, 77.
679 Ebd. 83.

680 Vgl. ebd. 84 .

681 Vgl.Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 53.
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§ 18. Die Anbetungswiirdigkeit Jesu Christi®®?

Der folgende Vergleich beider Christologieskripte zeigt eine grofie-
re Umformulierung bei der neueren Version, der inhaltliche Grund-

duktus bleibt freilich gleich.
Skript 45 (WS 1958/59)

»,Verehrung ist immer ein Gesche-
hen von Pers. zu Person, vom Ich
zum Du. Anbetung ist nur gestei-
gerte personale Liebe. Ihre letzte
Intention ist in jedem Fall eine
Person. Weil es in Chr. nur eine
einzige Person gibt, und zw. die
gottliche, kann die Verehrungsform
nur die Form der Anbetung sein.
Das Menschsein Jesu wird mitein-
begriffen in die Form der Anbe-
tung. Die menschliche Natur wird
dabei nicht um ihrer selbst willen
angebetet, sondern wegen ihrer
Vereinigung mit dem Ich des
Logos. Die Scholastiker haben das
begrifflich gefafit: Materialobjekt
der Anbetung ist der ganze Chr.,
einschlieSlich der Menschheit;
Formalobjekt (Grund) ist die
Gottheit des Logos.”*®

Skript 73 (undatiert)
»Verehrung ist immer ein Gesche-
hen von Person zu Person, vom Ich
zum Du. Anbetung ist nur gestei-
gerte personale Liebe. Ihre letzte
Intention ist in jedem Fall eine
Person. Weil es in Chr. nur eine
Person, nur ein letztes ontolog. Ich
gibt, kann die Verehrungsform nur
eine Form der Anbetung sein. Fiir
den Menschen kann ich keine
menschliche Verehrungs- und fiir
Gott keine gottliche Verehrungs-
form suchen. Indem wir dem
Menschen Jesus begegnen,
begegnen wir zutiefst dem Ich des
Logos. Insofern wird sein Mensch-
sein miteinbegriffen in die Anbe-
tung. Die Menschliche Natur wird
dabei nicht um ihrer selbst willen
angebetet, sondern wegen ihrer
Vereinigung mit dem Ich des
Logos. Die Scholastiker haben das
begrifflich gefafit: Materialobjekt
der Anbetung ist der ganze Chr.
einschliefSlich der Menschheit,
Formalobjekt oder Grund der
Anbetung ist die Gottheit des
Logos.”68

1027

Die personliche Begegnung mit dem Logos ist im neueren Skript
reflektierter. Die Erweiterungen sind auf eine Ergdnzung von Seiten
des Professors zuriickzufiihren, weil sie kohadrent den Logos heraus-
stellen. Die Grundaussagen beider Skripten sind identisch, nur die
Aufmerksamkeit verschiebt sich beim neueren Skript etwas Rich-
tung Logostheologie.

682 Vorlesungsmitschrift Die Lehre vom Heil des Menschen, Miinster, undatiert, 141.
683 Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 84 f.
684 Vorlesungsmitschrift Die Lehre vom Heil des Menschen, Miinster, undatiert, 141.
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In den folgenden Punkten zeigen sich etwas groiere Unterschie-
de der jiingeren Mitschrift gegeniiber der dlteren. Zunichst erscheint
das Gebet zu Christus nicht mehr nur als eine Randnotiz®®, sondern
der Text geht ndher auf diese Gebetsrichtung ein. Inhaltlich handelt
es sich dabei um eine kurze Deutung verschiedener Schriftstellen,
die das friithere Skript zwar auch nennt, aber nicht charakterisiert.
Alle diese Schriftstellen laufen auf die Anerkennung der Gott Chris-
ti durch das Gebet hinaus.®* Insofern diese Schriftstellen auch vom
alteren Text angefiihrt, wenn auch nicht gedeutet werden, kann man
nicht von einem wirklichen Erkenntnisgewinn durch die jiingere
Mitschrift sprechen. Durch die explizite Ausfiihrung der Gedanken
ist allenfalls die Stofirichtung der Aussage bekraftigt.

Der zweite Unterschied bezeugt wieder einen variierenden Wort-
laut in kleinen Details. Es geht um die historisch nachweisbare Ver-
schiebung vom Gebet durch Christus zum Gebet an Christus:

Skript 45 (WS 1958/59) Skript 73 (undatiert)
»Das bringt von der Frommigkeit  ,Das bringt von der Frommigkeit
her eine Verschiebung des ganzen her eine Verschiebung des ganzen
christlichen Glaubenslebens, der  christlichen Glaubenslebens, der
christlichen Daseinshaltung und christlichen Daseinshaltung und

der ganzen Heilslehre mit sich. der ganzen Heilslehre mit sich.
Ohne doktrinire Falschheit [sic!] Ohne doktrinire Falschheit wird
wird hier einfach von der From- hier einfach von der Frommigkeit

migkeit her der Akzent verschoben. her der Akzent verschoben [...] Es
[...] Es kommt zum praktischen kommt zum praktischen Monophy-
Monophysitismus. Chr. ist Gott, der sitismus. Christus ist Gott, der

Gnaden austeilt, nicht mehr der Gnaden austeilt, nicht mehr der
menschliche Bruder, der unsere menschliche Bruder, der unsere
Existenz und Gemeinschaft teilt Existenz und Gemeinschaft teilt
und damit uns in die Gottesge- und damit uns in die Gottesge-
meinschaft stellt. Die Eucharistie meinschaft stellt. Die Eucharistie
erscheint als die Gegenwart des erscheint als die Gegenwart des

schauervollen Gottes, nicht mehr schauervollen Gottes, nicht mehr
als das Mahlopfer und Opfermahl als das Mahlopfer und Opfermahl,

in dem wir die Lebensgemein- in dem wir die Lebensgemein-
schaft mit Chr. als unserem Bruder schaft mit Christus als unserem
besiegeln. Nicht mehr der Altar, Bruder besiegeln, nicht mehr der
sondern der Tabernakel ist die Altar, sondern der Tabernakel ist

Mitte der Kirche. Selbst noch der  die Mitte der Kirche. Selbst noch
euch. Empfang wird als Gottessen der eucharist. Empfang wird

685 Vgl. das iltere Skript, wo dies so ist: Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising,
1958/59, 85.
686 Vorlesungsmitschrift Die Lehre vom Heil des Menschen, Miinster, undatiert, 142.
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empfunden, zu dem man sich schlieSlich als Gottessen empfun-
kaum noch wagt. Der Raum zw. den und wird so zum schauervollen
Gott und Welt geht verloren, es Mysterium, das man kaum noch
wird wieder leer und diesen Raum wagt. Es geht mit dem ,per” der
fiillen die Heiligen.”*” Briickenschlag zwischen Gott und

der Welt verloren. Es wird der
Raum zwischen Gott und den Men-
schen wieder leer. Die Mitte, die
Briicke, Christus Jesus, ist wieder
zuriickverschlungen in den
Ursprung hinein. Den leeren Raum
fiillen die Heiligen. Amen.”*

Auch hier ist durch die Prasenz zweier voneinander unabhingiger
Texte der Grundduktus der Vorlesung Ratzingers bezeugt. Die neu-
ere Mitschrift scheint, dhnlich wie beim letzten Beispiel, eine etwas
vertieftere theologische Reflexion, auch im Zusammenhang mit der
Trinitdtslehre zu zeigen. Dies wird an Formulierungen deutlich,
Christus sei ,,wieder zuriickverschlungen in den Ursprung hinein”.
Das Amen deutet auf den Humor des Professors.

Reflektierter als im alteren Skript ist zudem die Herausstellung
des inneren Bezugs von Privatgebet und Liturgie. Auch dazu seien
die Texte einander gegeniibergestellt:

Skript 45 (WS 1958/59) Skript 73 (undatiert)
»Das liturgische Gebet ist das »Das liturgische Gebet ist das
Mittlergebet. Mittlergebet. Doch ist das Privatge-
Beide Gebetsformen: Liturgie + bet immer eine echte Notwendig-

Privatgebet sind notwendig und keit in der Kirche. Die lit. Frommig-
miissen sich gegenseitig ergdnzen  keit braucht die priv. Frommigkeit
u. befruchten. als Hintergrund. Beide Gebetsfor-
Im Privatgebet ist das Du-Gebet zu men leben deshalb voneinander.
Christus in Ordnung; freilich darf ~ Die Liturgie erhilt von der priv.
auch hier das Moment des Mittlers Frommigkeit ihre Tiefe, das priv.
nicht vergessen werden.”¥ Gebet von der lit. Frommigkeit ihre
Grenze. In der priv. Christusfrom-
migkeit darf das Liturgische nicht
ganz aufler acht gelassen werden,
auch die priv. Frommigkeit darf nie
zur reinen Logosfrommigkeit
werden. Christus ist eben der
Briickenschlager. Die Aufgabe des

687 Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 85.
688 Vorlesungsmitschrift Die Lehre vom Heil des Menschen, Miinster, undatiert, 143.
689 Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 85.
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priv. Gebetes soll es sein, die
Mittlerfrommigkeit zu entfalten
und zu konkretisieren. Das ,per’ in
der lit. Formel kann nur wirken,
wenn wir uns im priv. Gebet in
dieses Mittesein Christi vorgetastet
haben. Wir sollen lernen, ihn als
den anzureden, der die Tiir zu Gott
hin darstellt.”¢

Beide Gebetsarten werden also nicht nur wie friiher rein positiv als
wichtig behauptet, sondern innerlich in ihrer Verwiesenheit aufein-
ander begriindet. Die Privatfrommigkeit vertieft die liturgische und
letztere schenkt ersteren ihre notwendigen Begrenzungen. Die pri-
vate Christusanrede muss demnach vom Bewusstsein getragen sein,
in ihm dem Mittler zu begegnen. Diese deutlichere Fassung der
Gedanken beinhaltet einen Erkenntnisgewinn aus dem jiingeren
Skript.

Das éltere Skript hatte bereits die von Thomas von Aquin her kom-
mende und die von Scotus her kommenden Frommigkeit voneinan-
der unterschieden und festgehalten, dass man mit den Scotisten als
Ich der Christusfrommigkeit ,de[n] Mensch[en] Jesus“®' bestimme,
aber gegen diese auch betont, ,dafs damit zugleich ein Ich intendiert
wird, dessen Gipfel direkt ins gottliche Ich libergeht“®2 Der neuere
Text wiederholt diese Aussagen. Er fiigt ihnen aber einige weitere
Erwdgungen hinzu, die zeigen, dass in dieser Fassung der Punkt des
Christusgebetes iiberarbeitet vorgetragen wurde:

,Es wird ein Ich angeredet, dessen Wesen das Mittlertum ist, dessen
Wesen also mit dem Wort ,per’ umschrieben wird. Jede Subjektsbe-
stimmung fiir Christus ist falsch, die in einer Hinsicht einseitig ist.
Demnach ist sowohl die Jesusfrommigkeit des Sc[otismus] wie auch
des Th[omismus] falsch. Beides entspricht nicht der Tatsache, daf in
Jlesus] die Briicke gegeben ist. Die reine Jesusfrommigkeit und die
reine Logosfrommigkeit gehen am Zentrum vorbei. Der Begriff ,unio”
hat nur dann einen Sinn, wenn man sagt, dafs man hier den Menschen
anredet, von dem es direkt zu Gott hiniibergeht. Der Mittlerbegriff ist
also der Zentralbegriff der christlichen Frommigkeit.”5%

Interessant ist die Allussion, dass das Wort ,,per” das Wesen Chris-
ti darstelle. Dies kniipft inhaltlich an viele Aussagen in Ratzingers

690 Vorlesungsmitschrift Die Lehre vom Heil des Menschen, Miinster, undatiert, 143 f.
691 Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 85.

692 Ebd.

693 Vorlesungsmitschrift Die Lehre vom Heil des Menschen, Miinster, undatiert, 144.
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Vorlesungen an, in denen einerseits das Wesen Christi mit , hyper”
innergottlich bestimmt wird, andererseits aber auch in Bezug auf
die Erlosung der Gottesknechtsgedanke auf ihn angewandt wird.

II. Spezialformen der Christusfrommigkeit.**
Die weiteren Punkte iiber die besonderen Andachten und darunter
iiber die Herz-Jesu-Frommigkeit iibergehen wir zunichst weitge-
hend, weil sich hier inhaltlich die beiden Versionen wieder decken.
Zu letzterer sei festgehalten, dass im neueren Skript die Kommu-
nion an neun sukzessiven Herz-Jesu-Freitagen nur negativ beschrie-
ben wird*®, wahrend der altere Text auch eine gereinigte Form dieser
Frommigkeit kannte.®
Interessant ist, dass beide Skripten mit fast gleichem Wortlaut als
eine ausdriickliche Meinung Ratzingers wiedergeben, es sei positiv,
dass die Herz-Jesu-Verehrung die Kreuzestheologie und die Mensch-
heit Christi wieder betont habe.®”

§ 19. Christus, der Mittler®®

Auch die Darstellung dieses Abschnitts konnen wir hier weitgehend
iibergehen, weil die Mitschrift der Vorlesung auf der Linie der dlte-
ren Version bleibt. Interessant ist hochstens, dass die Bemerkung
nicht mehr vorkommt, Hebr 4,16 konne nicht auf die Gottesmutter
angewandt werden.® Der iltere Text hatte damit, wie wir gesehen
hatten, auf den Introitus einer marianischen Festmesse angespielt.

Auch die folgenden Bemerkungen iiber das Mittlertum Christi,
das Verhiltnis von Inkarnationstheologie und Kreuzestheologie
und die scholastische Frage des Wesens des Mittlertums und die
daraus resultierenden liturgischen Konsequenzen (Verhiltnis: Os-
tern — Weihnachten) konnen wir hier tibergehen, da sich auch diese
Darstellung auf der Linie des dlteren Skriptes bewegt.

Eine personliche Bemerkung Ratzingers hilt das neue Skript fest:
»Ratzinger: ,Im Christentum wird der Galgen zum Kreuz’.“”" Diese
Gedanken stehen nach einem kurzen Blick auf die Auferstehung.

694 Ebd.

695 Vgl. ebd. 148.

696 Vgl.Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 87.

697 Vgl. ebd. 88; Vorlesungsmitschrift Die Lehre vom Heil des Menschen, Miinster, un-
datiert, 148.

698 Ebd. 149.

699 Vgl.Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 89.

700 Vgl. Vorlesungsmitschrift Die Lehre vom Heil des Menschen, Miinster, undatiert,
149-155.

701 Ebd.153.
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Damit wird an das hoffnungsvolle der christlichen Soteriologie an-
gekniipft, die vom Kreuz her schon in Richtung Auferstehung schaut.

2. Abteilung: Der Vollzug des Heiles im Mysterium von Kreuz und
Auferstehung

1. Kapitel. Theologia crucis.

§ 20. Jesus Chr., der Hohepriester des Neuen Bundes.”

Auch in diesem Punkt findet sich eine fast wortliche Ubereinstim-
mung des neueren Skriptes mit dem &lteren Text. Dabei geht es um
den personalen Kultbegriff des Neuen Bundes, der das dinghafte
Verstdandnis des Alten Bundes abgeldst hat. Das AT wird dabei her-
meneutisch prinzipiell als Bild verstanden.”®

Die sprachliche Formulierung des neuen Textes ist ein wenig aus-
fiihrlicher und runder, bewegt sich aber inhaltlich auf derselben
Linie. Das Wesen des Kultes besteht ,in der Agape eis telos””™. Es
geht um ,de[n] transitus in die innere Inwendigkeit Gottes” (alter
Text)”™, um ,de[n] innere[n] transitus in die Inwendigkeit Gottes,
der die Liebe ist” (neuer Text).”%

§ 21: Die Doppelentfaltung der theologia crucis in der Theologie-
geschichte.””

Auch die Darstellung dieses Abschnitts konnen wir iibergehen, weil
das neue Skript sich wieder ganz auf der Linie des dlteren bewegt.
Lediglich auf die Wiirdigung der Satisfaktionslehre des Abendlandes
gehen wir noch ein wenig nadher ein, da diese etwas ausfiihrlicher
ausfallt, als in der friiheren Version, auch wenn der inhaltliche
Grundduktus beider wieder gleich ist.

Skript 45 (WS 1958/59) Skript 73 (undatiert)
»Ratzinger: Zwischen Siihne und ,Man miifite deshalb nach Ratzin-
Verdienst ist zu unterscheiden. ger zwischen dem Siihneproblem

a) Der Siihnegedanke stammt von und dem Verdienstproblem
Jesus selbst (Mk 10,4), aber er darf  unterscheiden.

702 Ebd. 155.

703 Vgl. etwa Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 92; Vorlesungsmit-
schrift Die Lehre vom Heil des Menschen, Miinster, undatiert, 157.

704 Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 92; Vorlesungsmitschrift Die
Lehre vom Heil des Menschen, Miinster, undatiert, 158 (hier unterstrichen).

705 Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 92.

706 Vorlesungsmitschrift Die Lehre vom Heil des Menschen, Miinster, undatiert, 158.

707 Ebd.161.



2.3 EINZELUNTERSUCHUNG DER MITSCHRIFTEN (III): MUNSTER

nicht ausgesprochen juristisch
verstanden werden, sondern mehr
vom Seinsméfliigen her. Denn die
innere Struktur des Seins war ja fiir
den Menschen die Gottabgewandt-
heit und nicht einfach ein juristi-
sches Faktum. Die Siihne Jesu ist
nicht Ausbezahlung von einem
Quantum Siihne, sondern eine
Aufarbeitung von innen her. - So
konnte Chr. also doch echte Siihne
leisten, besser gesagt, echte
Stellvertretung iibernehmen.

b) Der Verdienstgedanke ware
dann falsch, wenn ich glauben wiir-
de daf3 sie eine Rechtfertigung
schaffen wiirde. Gegen alle diese
Gedanken steht 2 Kor 3,5: Nostra
sufficientia ex Deo est [...] Die
Gnade hat uns also erl6st, ja die in
Chr. fleischgewordene Gnade gibt
uns {iberhaupt erst die Moglichkeit
erlost zu werden.”7%

1033

aa) Der Siithnegedanke stammt als
solcher von Jesus selbst: Mk 10,45.
Insofern bleibt der Sithnegedanke
unbedingt eines der wesentlichen
Motive zur Erkldrung des scanda-
lum crucis. Auch bei Paulus finden
wir ihn (siehe Schicksalstausch)
Aber dieser in sich notwendige
Siihnegedanke darf doch nicht nur
ausgesprochen juristisch gefaf$t
werden, wie das in der Akzeptanz-
theorie geschieht. Die Menschen
waren nicht einfach auf Grund
einer dufleren Zurechnung dem
Verdammungsurteil verfallen,
sondern die innere Struktur ihres
Seins war eben die Gottabge-
wandtheit geworden. Diese innere
Verkehrung ihres Seins bedurfte
einer Aufarbeitung von innen her.
Diesen notwendigen Dienst des
Schicksalstausches hat Jesus
geleistet, indem er das ganze
Menschenschicksal auf sich
genommen hat. In diesem Sinn
muf} gegen Scotus von einer echten
Suffizienz gesprochen werden,
nicht blof8 von einer Akzeptation.
bb) Zum Verdienstgedanken: Er
wiirde dann falsch sein, wenn der
Eindruck hervorgerufen wiirde, als
ob hier die Menschheit ein eigenes
Konto gegen die Rechnung Gottes
aufmachen wiirde. Als ob sie Gott
mit eigener menschl[icher]
Wihrung bezahlen konnte. Gegen
alle solche Gedanken steht 2 Kor
3,5: Nostra sufficientia ex Deo est.
[...] Das Sein Christi ist Gnade,
sein Wirken ist aus Gnade, Wirken
aus der hypostatischen Union.
Positiv kann der Verdienstgedanke
heifsen, daf3 von der in Christus
Fleisch gewordenen Gnade her das

708 Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 95 f.
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Wirkenkonnen der Menschen
selber wieder in Gang kommt. Statt
des Satzes von der Verdienstlichkeit
des Christuswirkens sagen wir
weniger miflverstandlich Christi
Wirken ist heilschaffend fiir die
Menschen, [und zwar] gerade
deshalb, weil es nicht eigenméchti-
ges Wirken ist, sondern Wirken von
Gott her, das den Einstrom der
Gnade auf Menschen und Welt hin
wieder hebt u. 6ffnet. Die Gnade
hebt das menschliche Tun nicht auf,
sondern ermoglicht erst dem
Menschen das Tun.Vgl. auch noch
Freiheit — Gnade!”""

Wieder wird hier an der gleichen Stelle wie beim Vorgangerskript
auf Ratzinger rekurriert. Der neue Text ist reflektierter als der alte,
bewegt sich aber im Wesentlichen auf einer Interpretation der dort
schon vorgegebenen Linien. Neu ist das Motiv des Schicksalstauschs,
das biblischer begriindet wird als der systematische Begriff der Stell-
vertretung des alteren Textes. Erhalten bleibt die Linie der seinsma-
Bigen Abgewandtheit der Menschen von Gott als Folge der Siinde
und das Mitwirken des Menschen durch die Gnade mit der Gnade.
In diesem Rahmen wird die satisfactio verstanden.

§ 22: Hollenfahrt und Auferstehung Christi.”*

Inhaltlich brauchen wir auch auf diesen Punkt nicht weiter einzu-
gehen. Es geht um das Verhiltnis der Opfertheologie des Hebraer-
briefes zum Abstieg in das Totenreich. Auch hier wird interessanter-
weise an der gleichen Stelle wie bei der anderen Fassung der
Vorlesung wieder direkt auf Ratzinger verwiesen. Der Wortlaut ist
fast identisch.”™

b) Wiirdigung des Textes

Es hat sich gezeigt, dass im Wesentlichen diese Mitschrift die gleich-
namige Freisinger Christologievorlesung wiederholt. Unabhangig
davon, wie man das interpretiert, so steht doch damit schon einmal

709 Vorlesungsmitschrift Die Lehre vom Heil des Menschen, Miinster, undatiert, 165 f.

710 Ebd.167.

711 Vgl. Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 96; Vorlesungsmitschrift
Die Lehre vom Heil des Menschen, Miinster, undatiert, 167.
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fest, dass es sich bei doppelter Bezeugung um eine authentische
Wiedergabe des Grundduktus der Aussagen Ratzingers handeln
muss.

An manchen Stellen scheint der gerade untersuchte Text reflek-
tierter zu sein, als der frither besprochene. Dies gilt etwa fiir die
Darstellung der Person Jesu vom Logos her”? und die daraus resul-
tierenden Konsequenzen fiir die Anbetung™® und die innere Bezo-
genheit von Liturgie und privatem Christusgebet. Deutlicher als
vorher wird herausgestellt, dass die Liturgie das Privatgebet be-
grenzt, insofern der Mittlerbegriff immer priasent bleiben miisse.
Andererseits vertiefe das private Christusgebet.”*

Reflektierter, wenn auch prinzipiell auf der schon in der anderen
Version dargestellten Linie, fallt auch die Auseinandersetzung mit
der Satisfaktionslehre aus. Der bibeletymologische Begriff des
Schicksalstausches spielt dabei eine grofse Rolle, ebenso wie die Mit-
wirkung des Menschen an der Gnade, die ihm Christus schenkt. Fiir
alle anderen inhaltlichen Punkte sei auf das friithere Skript verwie-
sen.

2.3.3 Miinster, SS 1963: Die Lehre von der Eucharistie”®
a) Darstellung des Textes

Im Institut Papst Benedikt XVI. ist dieser Text unter , Vorlesungsma-
nuskripte aus der Zeit in Miinster (ohne Verfasserangabe)” archi-
viert.”"® Der Text selbst tragt die Uberschrift: ,DIE LEHREVON DER
EUCHARISTIE. Nach einer Vorlesung von Prof. Dr. Jos. Ratzinger.
Miinster SS 1963 (Als Manuskript vervielfaltigt)”.”"”

Es handelt sich hier um das Manuskript der seit der Freisinger
Eucharistievorlesung (Sakramentenlehre, 2. Teil im SS 1957) zweiten
dieser Materie gewidmeten Vorlesung. Es war die erste Vorlesung
von Joseph Ratzinger in Miinster.”®

Vergleicht man die Gliederung der beiden Skripten miteinander,
so hat, deren Authentizitit vorausgesetzt, Ratzinger die grobe Glie-

712 Vgl. ebd. 141.

713 Vgl. ebd. 142.

714 Vgl. ebd. 142-144.

715 Diesen Text hat mir dankenswerterweise P. Benedikt Hochkofler OT aus seinem Be-
sitz zugdnglich gemacht.

716 AIPB, Vorlesungsmanuskripte aus der Zeit in Miinster (ohne Verfasserangabe), Nr.
72: Die Lehre von der Eucharistie, Miinster SS 1963, 145 Seiten [kiinftig: Vorlesungs-
mitschrift Eucharistie, Miinster, 1963].

717 Ebd. 1.

718 Vgl. Schiilerkreis Joseph Ratzinger / Vinzenz Pfniir, Werk, 403.
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derung im ersten Teil im Prinzip beibehalten und im zweiten Teil die
Aspekte des fritheren zweiten und dritten zusammengesehen, so
dass im jiingeren Text der gesamte dritte Teil wegfallt:"

SS 1957 Freising SS 1963 Miinster

§20. Einleitung

Die Stellung der Eucharistie im I. Ostern und Eucharistie

Kosmos der Sakramente II. Arbeitsleitfaden fiir die Eucha-
ristielehre

1. Teil: Erster Teil:

Auferes und inneres Sakrament Auferes und inneres Sakrament

bei der Eucharistie bei der Eucharistie

2. Teil Opfer und Herrenmahl

Die Eucharistie als Opfersakrament

3.Teil
Die Eucharistie als Mahlsakrament

Die Vorlesung erhilt eine vollstindig neue Einleitung. Die feine Glie-
derung ist sodann im Ersten Teil bis zu ,III. Die reale Gegenwart von
Leib und Blut Christi” weitgehend identisch. Allerdings ist die Num-
merierung durch Paragraphen nun durch Zahlen konsequent ersetzt.

Komplett iiberarbeitet und zum Teil neu sind in diesem Teil fol-
gende Abschnitte:

IV. ,Die mittelalterliche Revolution in der Eucharistiefrommigkeit
und der reformatorische Widerstand”

V. ,Das Trienter Dogma zur Realprasenz”

VI. ,Die philosophischen Probleme der Transsubstantiationslehre
und deren Verankerung vom [sic!, richtig wohl: im, S. C.] Ganzen der
Theologie”

Bei VII. , Die Eucharistie als Opfer” wird ein breiter Raum den
Reformatoren gegeben.

VIIIL ,Messopfertheorien und Meflopferpraxis” entspricht dann
wieder mehr der Gliederung des Vorgangerskripts.

Als Fazit konnen wir festhalten, dass die Gliederung im Prinzip
durchaus noch eine scholastische geblieben ist. Allerdings haben
sich nicht wenige Schwerpunkte verschoben. Breiter Raum kommt
okumenischen und modern-philosophischen Fragestellungen zu, so
dass wir eine durchgingige Verheutigung im Skript feststellen kon-
nen.

719 Im ,Arbeitsleitfaden” spricht er aber von ,[den] drei grossen Teile[n] des Semes-
ters”, die sich ergeben aus: ,[der] Ebene der communio, [...] [der] Ebene des Opfers
[...] und [der] Ebene der Realprasenz”. Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster,
1963, 7.
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Die Einleitung ist, wie schon gesagt, vollstindig iiberarbeitet. Statt
die Eucharistie ihrem Namen nach zu benennen und in den Gesamt-
zusammenhang der anderen Sakramente einzuordnen (wie zuvor),
also im Prinzip bei der allgemeinsten Definition anzusetzen, weitet
sich der Horizont nun und versucht, den tieferen Ursprung der Eu-
charistie zu fassen. Als dieser wird Ostern ausgemacht, wobei der
Text bemerkt: ,Ostern ist das eigentliche Zentrum der christlichen
Wirklichkeit, der Ursprung des christlichen Daseins ebensogut wie
der christlichen Theologie.”’ Ostern wird dabei ndher bestimmt als
»Zweieinheit von Kreuz und Auferstehung” und meint , de[n] Akt
des Hinausgehens aus der Welt und das Hintlibergehen zum Vater”.”

Die Einleitung schildert die Kulttheologie des Hebraerbriefes mit
denselben Gedanken wie im fast gleichzeitigen Vortrag vor der KHG
zu Ostern 1963. Ein Vergleich mag dies verdeutlichen:

Skript 85 Miinster KHG
,ER nimmt also dem Menschen die
Opfergaben aus der Hand und
setzt an ihre Stelle die geopferte
Personlichkeit, sein eigenes Ich, er
bringt sich selbst vor Gott hin.
Denn das Blut, von dem hier die
Rede ist, ist nun nicht wieder als
eine bestimmte dingliche Gabe
gemeint, sondern es ist Ausdruck
dafiir, daf$ er sich selbst hingege-
ben hat. [...] So ist hier die alttesta-
mentliche Liturgie als ein Spiel
gleichsam gekennzeichnet, das nur
darstellt, was hier mit Jesus
geschehen ist. Es ist daher alles
vom Raum der dinglichen kulti-
schen Verrichtung in die Dimensi-
on der Agape verlegt.””?

Skript 72 Miinster Universitat
,Er nimmt den Menschen die
Opfersachen aus der Hand und
setzt an ihre Stelle die opfernde
Person, sein eigenes Ich. Man
muss sich davor hiiten, das zu
verdinglichen, als ob sein Blut auch
so etwas wie ein Sachwert wiére;
dieses Blut, das er vor das Ange-
sicht des Vaters trégt, ist einfach ein
Zeichen dafiir, dass er sich selbst
hingegeben hat, dass er sich, (seine
geopferte Personlichkeit) seine
Liebe mitbringt.””*

»Es ist alles vom dinglichen Raum
in den personalen Raum verlegt.”“7*

Der Text schildert in diesem Sinne den ,neuen Kultbegriff“’®

des Briefes an die Hebrder:

720 Ebd.1.
721 Ebd. 2.

722 Vorlesungsmitschrift Die Kirche und das Heil der Welt, Miinster, 1963, 6. Vortrag, 1.
723 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 2.

724 Ebd. 3.
725 Ebd.
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,Er [sc. der Kult] besteht nicht in der Hingabe irgendwelcher Sachen,
sondern in der agape eis telos, indem Herausgehen aus sich selbst
und dem sich Geben in Gottes Hand.”"*

Hier wird wieder eine Briicke zum Paschageheimnis sichtbar:

,Der Sinn des Ostergeheimnisses erscheint als der transitus caritatis,
als der Uberschritt, der nun immerfort der entscheidende Inhalt des
christlichen Daseins ist.“”

Im Prinzip also schildert der Text hier die diesbeziiglichen Grund-
gedanken iiber Personalisierung des Kultes, Pascha und christliche
Existenz des Vortrages vor der KHG. Den Bezug zur konkreten Eu-
charistiefeier fasst er aber dabei nicht wie dort iiber die Notwendig-
keit der Erneuerung unserer Agape durch die Agape Christi, son-
dern wie folgt:

,Eucharistie ist nichts anderes als Ostersakrament; sacramen-
tum id est sacrum signum der dsterlichen Wirklichkeit. Christus selber
ist das sacramentum Dei, das machtvolle und zugleich verborgene
Sich-Zeigen und Gewihren Gottes an die Menschen, er ist das Grund-
sakrament, das eine sacramentum Dei. Das Christusgeschehen ist
osterliches Geschehenen von Anfang an, denn eben schon das In-die-
Welt-kommen ist ein Transitus [...]

Das Christusgeheimnis ist als solches mit dem Ostergeheimnis iden-
tisch, es besteht nicht primar in ontologischen Dingen (das sind nur
die dusseren Modalitdten). Der eigentliche Inhalt des Christusgeheim-
nisses ist eine actio und eine passio in einem. Es ist ein dynamisches
Ereignis, ein Geschehensgeheimnis. Wenn aber Christus, der dyna-
misch Osterlich verstandene Christus, das eine sacramentum Dei
ist, das grosse sacramentum, in dem Gott sich dem Menschen verbin-
det, so ist die Eucharistie wiederum das sacramentum Christi,
das konkrete Sich-Gewéahren Christi an seine Kirche, an die Welt. Gott
selber, der der Trager des Heilswillens zum Menschen ist, ldsst ihn
konkret werden in Christus, dem sacramentum Dei.””*

Hier nun kommt der Text auf den Einleitungsgedanken der friiheren
Eucharistievorlesung zu sprechen, der ,Ordnung des sakramentalen
Kosmos“”®, der aber hier nicht wie zuvor von der bleibenden Ge-
genwart Christi begriindet wird™’, auf die er spater in der Einleitung
zu sprechen kommt. Dabei

726 Ebd.

727 Ebd.

728 Ebd.3f.

729 Ebd.3.

730 Vgl.Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 171.
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ykommtder Eucharistie zusammen mit derTaufe als den bei-
den Ostersakramenten die zentrale Stelle im Christsein iiberhaupt zu.
[...] Hier wird eine Ordnung des sakramentalen Kosmos sichbar, die
uns durch die Siebenzahl mitunter etwas verdeckt wird. Die sieben
sind gewiss alle Sakramente, aber sie sind es nicht in gleicher Weise.
Denn es gibt eine Ordnung und Stufung im Kosmos der Sakramente.
(vgl. Tridentinum) Insofern hat eine allgemeine Sakramentenlehre,
obwohl sie faktisch nicht zu umgehen ist, auch immer etwas Bedenk-
liches an sich, weil es keinen allgemeinen Sakramentsbegriff gibt und
erst in der Diversitdt der sakramentale Kosmos aufgebaut wird. Um
die beiden Brennpunkte Taufe und Eucharistie gruppieren sich die
anderen Sakramente herum.””!

Aus all diesem ergibt sich ,der Arbeitsleitfaden fiir die Eucharistie-
lehre””. Deren erster Ansatz ist das Prinzip, ,[d]ie Eucharistie [...]
von Ostern und nicht von Weihnachten her“”® zu verstehen, das
bedeutet konkret, nicht ,statisch-ontologi[sch]“”*, sondern , dyna-
mi[sch]“7*. Nochmals gibt der Text, ausgehend von der Eucharistie,
Erlduterungen zur Sakramentenlehre:

,Eucharistielehre hingt vom Grundverstidndnis des Christusgesche-
hens ab, das primair als Ostergeschehen in der Schrift geschildert ist.
Es muss als actio gedeutet werden oder noch schlichter: es muss als
sacramentum gedeutet werden. Sacramentum schliesst nimlich schon
den Charakter des Geschehens, der Bundeshandlung zwischen Gott
und dem Menschen ein.””*

Weiters werden nun im Leitfaden fiir die Arbeit jene Aspekte der
Eucharistie vorgestellt, die schon fiir die Gliederung derVorganger-
vorlesung bestimmend waren, namlich: ,communio”, ,Opferteil-
habe””” und die bleibende Gegenwart. Dazu néher:

Communio:

,Gemeint ist ein Mahlhalten derart, dass es wirklich das Ineinander-
Ubergehen von Gott und Mensch bedeutet.””*

731 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 4.
732 Ebd.

733 Ebd.

734 Ebd.

735 Ebd.5.

736 Ebd.

737 Ebd.

738 Ebd.
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Opferteilhabe:

,Es wurde sichtbar, dass dieses Mahlhalten eben den Transitus, das
Sich-selbst-Entdaussern Gottes einschloss [...] Dieses Mahl des Bundes
griindet also auf dem Opfergeschehen und schloss insofern die Wirk-
lichkeit der oblation des Opfers mit ein.””*

Bleibende Gegenwart:

,Die Eucharistie ist von allen anderen Sakramenten dadurch abgeho-
ben, dass hier die heilige Wirklichkeit sich mit den Gaben selbst und
unmittelbar verbindet, in ihnen selber und schon unabhingig vom
Empfianger anwesend ist. [...] Das ist ein erst spit durchreflektierter
Tatbestand, der fiir das Verstandnis der eucharistischen Wirklichkeit
wichtig ist, aber einbezogen werden muss in die Grundgegebenheiten
von Opfer und Mahl. In der Geschichte ist er aber zu einem eigenen
Abschnitt der Eucharistielehre geworden, der sie beinahe gesprengt
hat.“70

Auffallend ist hier die Anderung der Reihenfolge: Communio und
bleibende Gegenwart sind gegeniiber dem Vorgidngerskript ver-
tauscht.

Erst jetzt behandelt die Einleitung die verschiedenen Namen die-
ses Sakramentes, und zwar ein wenig ausfiihrlicher und kontextbe-
zogener als im Vorgangerskript. Wie in diesem (allerdings bei der
Behandlung des Kirchengebadudes!™) interpretiert der Text die Wort-
bedeutung von Leiturgia klassisch als ein Wort,

,womit der politische Aspekt in den Blick kommt: Die Eucharistie als
die offentliche Liturgie, als die Ablésung der fritheren heidnischen
Liturgie und die Anbetung des populus Dei.”’*

Das Skript beklagt als Entwicklungen der Vergangenheit die Redu-
zierung des Sakramentsbegriffes, und zwar wie folgt:

Die Kommunion

,wurde als der eigentliche sakramentale Teil der Eucharistie behan-
delt. Die beiden anderen Dinge, die Realprasenz und das Opfer, hat
man dagegen immer mehr aus dem Sakramentsbegriff herausgenom-
men. Man begann, die Eucharistie als ein eigentliches und direktes
Opfer hinzustellen und hat sie nicht mehr dem Sakramentsbegriff

739 Ebd.

740 Ebd.5 f.

741 ,Die Grundidee der vorkonstantinischen Zeit bleibt erhalten. Aber stimmungsma-
Big andert sich etwas: [...] Es bekommt das Ganze eine hierarchische Note. Hier
wird aus der Gemeindeversammlung ,Leiturgia’ ein gewaltiger Glanz mit Ceremo-
nien.” Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 212.

742 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 6.
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untergeordnet, sondern den Opferbegriff naturalisiert und mit den
anderen religionsgeschichtlichen Opfern verglichen.””*

Auch habe

,man die Gegenwart Christi [...] als etwas Unmittelbares verstan-
den, und sie nicht mehr unter den Sakramentsbegriff subsumiert [...]
[M]an vergass, dass auch das sakramental ist, dass das corpus verum
ein corpus mysticum (= sacramentale) bleibt.””*

Das Skript gibt eine ausfiihrliche und kommentierende Liste an Li-
teratur an, die wir wegen der dahinterstehenden Reflexion hier
dokumentieren:"

a) Die biblischen Tatbestande

J. Betz, Art. Eucharistie, in: LThK? 3 (1959) 1142-1157. (Eine umfassen-
de Gesamtorientierung, in der die biblische Lehre, die gesamte Dog-
mengeschichte und die moderne Lehre zur Darstellung kommt. Als
Einfiihrung sehr geeignet.)

E. Schweizer, Art. Abendmahl, in: RGG 1, 10-21.

H. Schiirmann, Der Paschamahlbericht Lk 22,15-18, Miinster 1953.

H. Schiirmann, Der Einsetzungsbericht Lk 22,19-20, Miinster 1955.

J. Betz, Die Eucharistielehre in der Zeit der griechischen Véter, Freiburg
1955.

J. Betz, Die Realprédsenz des Leibes und Blutes Jesu im Abendmahl
nach dem Neuen Testament, Freiburg 1961.

P. Neuenzeit, Das Herrenmahl, Miinchen 1960. (Beschriankt sich zwar
auf die paulinische Abendmahlsauffassung, da aber Paulus einen voll-
stindigen Einsetzungsbericht bringt, ist alles zur Debatte gestellt.)

J. Jeremias, Die Abendmahlsworte Jesu, Gottingen *1960. (Fiir die ntl.
Fragestellung und die Rekonstruktion des Textes wichtig.)

b) Der kontroverstheologische Aspekt

Man vergisst heute zu sehr, dass gerade auch die Eucharistie eines der
grofSen kontroverstheologischen Themen ist (Opfercharakter und Tren-
nung der Gestalten).

M. Thurian, Eucharistie. Einheit am Tisch des Herrn?, Mainz/Stuttgart
1963.

Th. Sartory, Die Eucharistie im Verstdndnis der Konfessionen, Reck-
linghausen 1961.

c) Der liturgische Aspekt
J. A. Jungmann, Missarum Sollemnia, Freiburg 1962.
J. Pascher, Eucharistia, Miinster/Freiburg *1953.

743 Ebd.
744 Ebd. 6 f.
745 Vgl. ebd. 7 f.
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Leiturgia. Handbuch des evangelischen Gottesdienstes, hg. von K. F.
Hiller / W. Blankenburg, Kassel 1954 ff. (Im 1. Band eine sehr einge-
hende dogmatische Gesamtdarstellung der Eucharistie von P. Brun-
ner.)

d) Quellentexte

J. Quasten, Monumenta eucharistica et liturgica vetustissima (Florile-
gium Patristicum, fasc. 7), Bonn 1935.

J. Solano, Textos eucaristicos primitivos, 2 Bde., Madrid 1952-1954.

Erster Teil: AUSSERES UND INNERES SAKRAMENT BEI DER
EUCHARISTIE
I. Die Einsetzung der Eucharistie durch Jesus Christus™®

Interessant ist, wie die scholastische Art dadurch aufgebrochen wird,
dass dem ,Satz” eine erlduternde Vorbemerkung vorangestellt und
er gewissermafSen in einem Kontext prasentiert wird:

»Wenn wir zunichst von der Lehre der Kirche ausgehen, durch
die uns das Wort Gottes unmittelbar gegeben ist, konnen wir einen
Glaubenssatz an die Spitze stellen: Christus hat am Abend vor seinem
Leiden die Eucharistie eingesetzt. De fide: D 875.

(Unter den Texten des Konzils von Trient ein schoner Text, in dem der
ganze Reichtum der Eucharistielehre und ihr dynamischer Charakter
anklingt.)*™

Die angedeutete Dynamik sieht der Text im sich hier zeigenden Ver-
standnis von

,Bucharistie als memoria, als Gedachtnis der Heilstat des Herrn, als
Verkiindigung seines Todes, als siindenvergebende Macht an uns, als
Heilsmacht, die uns Leben gibt, als Pfand der kommenden Herrlichkeit
und schliesslich hat sich das Konzil auch nicht gescheut, die Eucharis-
tie zu bezeichnen als Symbol des einen Leibes, der von ihr her sich
aufbauen soll. Damit kdnnen wir jetzt hinter die kirchliche Lehre zu-
riickblicken auf die Schrift.”*

In dieser Begriindung zeigt sich, dass in der Vorlesung der gesamte
diesbeziigliche Text des Tridentinums zitiert worden war.

Der Schriftbefund zur Frage der Stiftung des Sakramentes durch
Jesus Christus prisentiert wieder die beiden Typen der Uberliefe-
rung der verba testamenti’®, fligt aber ausdriicklich die johanneische

746 Ebd.8.

747 Ebd.

748 Ebd. 8 f.
749 Vgl. ebd. 10.
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Perikope der Fuiwaschung hinzu™’, um in diesmal eindeutig 6ku-
menischer Perspektive zu formulieren:

,Diese vier Texte und die zeichenhafte Darstellung des Joh.Ev. miissen
die massgebliche Grundlage jeder Eucharistielehre sein und blei-
ben. An ihnen hat sich jede christliche Eucharistielehre zu bewéhren.
In ihnen konnen sich die getrennten Christen [begegnen].””!

Alle weitere Textkritik wird in groben Ziigen skizziert bzw. auch
absichtlich iibergangen, weil ,fiir den Dogmatiker einschldgig””*
Ausfiihrlicher als 1956/57 wird hingegen auf den liturgischen Hin-
tergrund der Textiiberlieferung und die sich daraus ergebende Her-
meneutik eingegangen:

,Diese Texte weisen eine doppelte Ebene auf: Sie lassen uns zunachst
erkennen, wie die Kirche damals Liturgie feierte und lassen uns dann
durch die Liturgiefeier hindurch sehen, wie der Herr diese Liturgie
begriindet hat.””

Bevor der Text nun wie beim Vorgangerskript einzelne Formulierun-
gen interpretiert, charakterisiert er ausfiihrlich den ,Rahmen der
Abendmahlsworte”, d. h. die ,Mahlhandlung”.” Dabei kommen
die folgenden Aspekte zur Sprache: die Bedeutung des Mahles ,im
Vorderen Orient” als ,Gewahrung von Friede und Gemein-
schaft”, ,seit dem Bekenntnis von Casarea Philippi” war es auch
»~Anteilhabe an der Gastfreundschaft Jahwes selber”, ,,Vorwegnah-
me der eschatologischen Freude”. Zu diesen Bedeutungen kommt
beim Letzten Mahl hinzu: der Charakter als ,Abschiedsmahl”
und ,wohl auch” als ,,Paschamahl”.”®

Ausfiihrlicher als 1956/57 werden nun einzelne Formulierungen
interpretierend vorgestellt, zunadchst die ,Deuteworte”. Dabei wird
allgemein auf die Hiufigkeit der ,Parallelisierung: Leib und Blut,
Fleisch und Blut“”*® verwiesen, was ,einfach den Menschen” mei-
nen konne. Interessant ist nun der spezielle Verweis auf einen litur-
gischen Kontext:

,Haufiger ist, dass die beiden Termini in ihrer Zusammenstellung
Termini der Opfersprache sind, liturgische Terminologie. Man
bezeichnet damit die beiden Teile des Opfertieres, die bei der Totung

750 Vgl. ebd. 9.
751 Ebd.

752 Ebd. 10.
753 Ebd.

754 Ebd.11.
755 Ebd.12.
756 Ebd.13.
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getrennt werden. [...] Jesus iibertragt also liturgische Termini, ndherhin
Termini der Opfersprache, auf sich.”“””

Im zuvor gezeichneten Kontext bedeutet dies:

»,Das ganze spielt sich in einem Paschamahl ab, dem nach dem Ritus
des Paschamabhles schon eine sogenannte Paschaandacht vorausge-
gangen war, in der der Hausvater eine Deutung der einzelnen Mahl-
elemente geben musste. Wir diirfen wohl voraussetzen, dass Jesus
bereits im Rahmen dieser Paschaandacht seine Umdeutung der Gaben
vorbereitet hatte, und dass er sich selber als das eschatologische
Paschalamm hingestellt hat.””*®

Nun erst geht der Text, allerdings weitaus ausfiihrlicher als 1956/57
auf die Kelchformel ein, wobei die grundsatzliche Richtung gleich
bleibt. Zunéichst wird wieder mit Blick Ex 24,4-11 und Jer 31,31-34
auf den Bundesschluss verwiesen, wobei es schon beim Sinaibund
durch die ,doppeltle] Besprengung Gottes und des Volkes mit
dem gleichen Opferblut” um eine ,sakrale Verbindung zwi-
schen den beiden Bundespartnern””™ ging.

Im Sinaibund ,nimmt Jahwe sie [sc. die 70 als Reprasentanten
Israels, S. C.] selbstin seine Tischgemeinschaft hinein”, und ,in
dieser Opfergemeinschaft und Mahlgemeinschaft setzt Jahwe die
neue Ordnung der ,berit/, des ehelichen Bundes zwischen ihm
und dem Volk Israel“”.

Unter Hinzuziehung von Ex 12 kommt der Text zum abschliefien-
den Ergebnis. An dieser Stelle mag es sinnvoll erscheinen, dieses
mit dem Skript von 1956/57 zu vergleichen, wobei deutlich wird, dass
die generelle Richtung eindeutig identisch ist, aber der neuere Text
iiber den Begriff der Verwandlung der Welt theologisch und spiritu-
ell etwas reicher ausfallt. Damit lasst der Text ein Motiv anklingen,
das sowohl in der Christologievorlesung” 1958/59 als auch im Vor-
trag vor der KHG 19637 eine Rolle gespielt hat.

Hier der Vergleich der Ergebnisse:

757 Ebd.

758 Ebd.

759 Ebd. 14.

760 Ebd. 15.

761 Vgl.Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 89.

762 Vgl.Vorlesungsmitschrift Die Kirche und das Heil der Welt, Miinster, 1963, 6.Vortrag,
3.
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Skript 41 (Freising)
,Wenn Jesus beim letzten Abend-
mabhl sein Blut als Bundesblut
bezeichnet, dann heif3t es, daf3 jetzt
erfiillend das geschieht, was
damals angedeutet wurde. Auf
Sinai geschah die Begriindung der
jiidischen Religion. Wenn das
Gleiche neu und in héherer Weise
geschieht, dann heif3t es, dafd das
Blut Jesu eine neue Riickbindung

1045

Skript 72 (Miinster)

»Es wird ausgesagt, dass in diesem
Augenblick eine neue Religion, ein
neuer Bund, eine neue Einheit von
Gott und Mensch gestiftet wird,
indem hier ein neues Volk begriin-
det wird, eine neue Weltordnung
entsteht. Wenn Jahwe [einen] Bund
schliesst, ist das nicht nur ein
Winkelgeschehen. Ein solches
Handeln Gottes hat immer

kosmischen Charakter. Es wird
eine neue Weltordnung mitgestif-
tet. Wir haben hier eine sehr
zentrale Aussage, die die Grenzen
eines Sakramentes im engeren
Verstand [sic!] sprengt: Es geht um
weltverwandelndes Geschehen.
Gott stiftet eineneue Einheit
zwischen sich und den Men-
schen.“7%

mit Gott begriindet, eine neue
,religio’ schafft. Das Blut des Herrn
ist als Bundesblut Quell einer
neuen Menschheit, eines neuen
Bundes untereinander.””%

Es lasst sich bei gleicher Linie der Interpretation allerdings eine ge-
wisse Abwendung von der Betonung des Bundesblutes hin zur Ein-
heit des Bundes feststellen.

Bei der Deutung des Wortes ,hyper hymon” bzw. ,hyper (peri)
pollon”7® betont der Text wieder das ,stellvertretende Dienen
des Herrn“"®. Hatte das Vorgangerskript bereits Jes 53 als alttesta-
mentliche Bezugsstelle angegeben, so ist ihm gegeniiber hier doch
neu, dass nun ausdriicklich ein theologisches Motiv genannt wird,
das uns fortan in den Ratzinger-Skripten immer wieder begegnen
wird, jenes des Gottesknechtes. Der Ansatzpunkt fiir diese Interpre-
tation ist das ,iyper” in beiden Uberlieferungsformen der verba tes-
tamenti:

,Beide Male klingt mit dem ,fiir eine ganze theologische Linie an, die
zuriickweist und ihr atl. Zentrum hat in Is 53, im Gedanken vom Got-
tesknecht, die in Mk 10,45, in einem zentralen Logion, als Deutung des
ganzen Lebenswerkes Jesu, als Selbstinterpretation Jesu Christi vor
uns steht.””¢

763 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 174.
764 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 15.

765 Ebd. 16.

766 Ebd.

767 Ebd.
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Neu ist auch eine ausdriickliche Interpretation in dem Sinne, wer
mit den Vielen gemeint sei:

,Viele im atl. Sinne ist nahezu ein Wechselwort fiir ,alle’, ,die Menge’,
die Gesamtheit der Menschen. Die Vielen sind im Sinn des AT die
Menschheit, im Unterschied zu Israel, sodass hier zugleich der
Menschheitshorizont, die Ausweitung des Bundes auf das Gan-
ze der Welt und Menschheit sichtbar wird. Es wird deutlich, dass
der Neue Bund jeden Partikularismus sprengt, dass dieser Bund der
Menschheit als ganzer gilt.“7¢

Auch Mk 14,25 wird exegetisch ausfiihrlicher erschlossen als 1956/57,
wobei auch hier die generelle Richtung der Auslegung gleich bleibt.
Der Text weitet allerdings am Ende dieser Interpretation nochmals
den Horizont, was uns einen gewissen Einblick darin erlaubt, was
der Professor wohl vermitteln wollte, eine ganzheitliche Sicht:

,Fiir die Auslegungsproblematik stellt sich die Frage noch einmal:
Verweist das NT primér auf das schon Geschehene oder ist es primar
eschatologische Hoffnung? Wir sehen, dass das Abendmahl {iber eine
blosse Sakramentstheologie hinausfiihrt und die ganze Seite des
christlichen Daseins mit einschliesst.””*

Neu im Skript ist die exegetische Deutung des ,Wiederholungsbe-
fehls“””°, wo er nochmals ausfiihrlich auf die Kontroverse um die
Forschungen Lietzmanns eingeht, die im Vorgangerskript freilich
auch kurz skizziert war, aber im Kontext des eschatologischen As-
pektes.”™

In Bezug auf den Anamnesebefehl bezieht sich der Text im Ergeb-
nis auf die Forschungen von Joachim Jeremias, nachdem er eine
»ausgesprochen alttestamentliche Kultformel“”’> sei. Thurian habe
dann herausgestellt:

,Ahnlich wie das Wort vom Bund ist auch das Wort vom Ged&chtnis
theologisch geladen von der Kult-Theologie des Alten Bundes und
tragt so ebenfalls eine ganze Theologie in die Abendmahlsworte hin-
ein. Durch dieses Wort wird der Eucharistie Opfercharakter zuge-
sprochen und eine theologische Kategorie angegeben.”’”

Mit Verweis auf das Gedenken des Pascha bietet der Text folgendes
Resiimee des Problems:

768 Ebd.17.

769 Ebd.19.

770 Ebd.

771 Vgl.Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 175 f.
772 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 21.

773 Ebd.
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,Das Pascha-Fest, das dieser Grosstat Gottes gedenkt, stellt das dama-
lige Paschagedenken danksagend vor den Herrn hin. Israel ruft die
Grosstat Gottes ins Geddchtnis. Aber das ist nur der eine Aspekt, dass
Israel selbst gedenkt und sich erinnert. Dieses danksagende Geden-
ken Israels an das, was Jahwe ihm einst geschenkt hat, soll nach den
Texten zugleich eine Erinnerung fiir Jahwe selbst sein, eine
Erinnerung, dass er selber wieder an jenen Anfang denkt und dass er
das damals begonnene zu Ende fiihre. [...] Insofern hat dieses Erin-
nern einen doppelten Sinn: Israel erinnert sich dankend an das, was
geschehen ist und stellt zugleich die bittende Erinnerung um Vollen-
dung des Begonnenen hin.”””*

Auf die Eucharistie iibertragen betont der Text,

,dass die Doppelpoligkeit der Eucharistie auf das Vergangene und
auf das Kommende hin im Stiftungsauftrag der Anamnesis miteinge-
schlossen ist und so von vornherein zum Wesensaufbau der Eucha-

ristie gehort”’”.

In der Zusammenfassung dieses Abschnitts greift der Text die Linie
des Eucharistieskripts von 1956/57 wieder auf und bereichert dies
durch die neu hinzugewonnene Auswertung des Schriftbefunds. Die
gleiche Richtung der dogmatischen Interpretation und die scholas-
tische Art ihrer Prasentation moge wieder eine Gegeniiberstellung

veranschaulichen:

Skript 41 (Freising)

Skript 72 (Miinster)

,Alle Motive waren im Abendmahl ,Was sich herausstellte ist die

zu einer Einheit zusammengefafit.
Es ergibt sich, dai das Abendmahl
in einer geistigen Drei-Dimensio-
nalitét sich darstellt. Diese Drei-
Dimensionalitdt hat Thomas
dargestellt:

O sacrum convivium, in quo
Christus sumitur:

recolitur memoria passionis eius:
mens impletur gratia:

et futurae gloriae nobis pignus
datur.

Erinnerung an den Tod des Herrn,
Erfiillung unseres Geistes mit der
Gnadentfiille Gottes und Unter-
pfand der kiinftigen Herrlichkeit.

774 Ebd.21f.
775 Ebd. 22.

Dreidimensionalitdt des
Abendmahles, das Gegenwart ist
(Prasenz des Herrn, der in unsere
Mitte tritt) im Schnittpunkt des
Vergangenen und Kommen-
den.Das Abendmahl fiihrt den
Christen aus einem verengten Jetzt
heraus und stellt ihn hinein in die
ganze Weite der Heilsgeschichte.
Diese drei Dimensionen hat die auf
Thomas von Aquin zuriickgehende
Antiphon ,O sacrum convivium ...
aufgenommen. Hier wird die ganze
Heilsgeschichte im Zusammen-
hang gesehen:

memoria passionis: Riickblick auf
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Jedes Sakrament ist die vergangene Heilstat (signum
signum rememorativum rememorativum)
signum demonstrativum mens impletur gratia: Prasenz der
signum prognosticum.  jetzt gegenwartigen Heilstat des
Im Abendmahl ist dies in klassi- Herrn (signum demonstrativum)
scher Weise verwirklicht.”””¢ futurae gloriae pignus: Unterpfand
der Glorie (signum prognosticum)
In der scholastischen Dreiteilung
des Zeichencharakters ist die
heilsgeschichtliche Seite, die im
eucharistischen Geschehen
anwesend ist, sachgerecht zum
Ausdruck gebracht.”””

Bei gleicher Linienfiihrung der Interpretation wird im neueren
Skript eine harmonischere Sicht geboten, indem die scholastische
Interpretation mit der heilsgeschichtlichen offensichtlicher verbun-
den wird und letztere expressis verbis zum Ausdruck kommt. Dies
wird im Text nun nochmals zusammenfassend mit Blick auf die zu-
vor zusammengetragenen Erkenntnisse prasentiert.

Der Blick in die Vergangenheit des Heilsgeschehens betont:

,Wir stehen auf dem ,Fiir’ Jesu Christi und leben davon.”””®

In Bezug auf das Gegenwartige eine interessante Bemerkung im
Blick auf das Liturgieverstiandnis:

,Jedesmal neu vollzieht sich die Bundeswirklichkeit, da Gott in Part-
nerschaft und Kommunikation tritt, da Gott sich mit den Menschen
gleichsam an einen Tisch setzt. Dieser Ansatzpunkt ging in der mit-
telalterlichen und neuzeitlichen Eucharistielehre fast verloren, tritt
aber in unserem Jahrhundert wieder deutlicher ins Bewusstsein: Vom
Abendmahl her wird Bund geschlossen, die Gemeinde selbst wird
Leib des Herrn. Nicht nur die Einzelnen empfangen ein Sakrament,
sondern sie werden zum Volk Gottes geformtindem sie in den Leib
des Herrn hinein assimiliert werden. Eucharistie ist Verschmelzung
zwischen Gott und Mensch im Leib Jesu Christi.”””

Mit Blick auf die Zukunft erinnert der Text, ,,dass die Eucharistie ein
Freudenmahl ist”, und betont in dieser eschatologischen Pers-
pektive deren ,Festcharakter”. Hier findet sich aber in Ergdnzung
zur Kreuzestheologie eine interessante Konsequenz:

776 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 176.
777 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 23.

778 Ebd.

779 Ebd.
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,Es gibt hier ein wirkliches Dilemma; einerseits legt sich der Kirche
und ihrem Kult von der Wirklichkeit des Kreuzes her auf, dass
sie Kirche des Gekreuzigten und Kirche der Armut sein muss. Auf der
anderen Seite liegt in der eschatologischen Vorwegnahme ein legitimer
Ansatz fiir kultische Schonheit. Eine zu einseitige Argumentation fiir
die ecclesia pauperum erfdahrt in dem ,schon’ der Auferstehung
und der angebrochenen eschatologischen Herrlichkeit ihre Grenze.
Zwischen beiden Polen muss immer wieder das rechte Gleichgewicht
gesucht werden.””

II. Materie und Form der Eucharistie’!

In diesem Abschnitt finden sich sowohl Literaturangaben zu Beginn
als auch am Ende. Zu Beginn verweist der Text wie folgt kommen-
tierend auf Literatur fiir die materia remota:"*

O. Michael, Art. Azyma, in: RAC 1 (1950) 1056-1062.

Klauser / Stuiber / Hausleiter, Art. Brot, in: RAC 2 (1954) 611-620.
Eckstein / Stuiber, Art. Brotbrechen, in: RAC 2 (1954) 626-630 (lehrreich).
J. A. Jungmann, Missarum Sollemnia, Bd. II, 43 ff.

Die Ausfiihrungen selbst beginnen wieder gemif scholastischem
Schema mit dem entsprechenden dogmatischen Satz. Der dann die-
se Lehre darstellende Text ist weitaus ausfiihrlicher als im Vorgan-
gerskript und enthilt im Gegensatz zu diesem durchaus liturgie-
theologische Implikationen, die fiir uns von Interesse sind.

Durch die ausfiihrliche Schilderung iiber die Verwendung von
gesdauertem und ungesduertem Brot und der historischen Darstel-
lung der jeweiligen, zum Teil dogmenrelevanten Motive, ergibt sich
eine reiche Darstellung auf der Ebene der Symbolhaftigkeit dieser
Gaben. Dazu kommt als abschliefSender und gewichtiger Punkt die
Erklarung der ,eucharistische[n] Symbolik bei Augustinus“’®.

In Bezug auf vorgestellte Textbeispiele des Kirchenvaters iiber das
Brot heif3t es da: ,Das Brot enthilt also eine Symbolik der Christ-
werdung. [...] Es geht darum, daff die Christen selber die grofe
Hostie Gottes werden, der lebendige Leib Christi.”’® Dabei wird die
Eucharistie ,, aufs engste mit dem Leib Christi, mit der Kirche
verkniipft” gesehen und ,,Christentum [...] als ein dynamischer

780 Ebd. 24.
781 Ebd.
782 Vgl. ebd.
783 Ebd. 28.
784 Ebd.
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Prozess [...], als das Zusammenholen der getrennten Menschen
in den einen Leib hinein”.”®

Abschlieflend wird nochmals iiber das Brot die Symbolik des
Mahles erschlossen, und zwar, grob zusammengefasst, iiber die Be-
griffe ,Alltdglichkeit”, Festlichkeit, ,Ausdruck des Geschenkt-
Seins der Welt”, ,Mitsein mit den Dingen der Welt”, ,Mitein-
ander-Sein mit den Menschen”.”

Wichtig ist ein neuer Punkt in der abschlieSenden Zusammenfas-
sung iiber das Brot, indem es um die Bundestheologie im Verhiltnis
zur Schopfungstheologie geht, woraus sich spirituelle Konsequenzen
ableiten lassen:

,Wir sehen, dass die Symbolik der Schépfung hier zu einem Teil der
Christussymbolik wird, und diirfen weiter sagen, dass die Eucharistie,
die diese Einheit von Schopfung und Christusgeheimnis realisiert,
damit zugleich eine Aussage ist iiber die Einheit von Schépfung und
Bund: Der Gott, der, Mensch geworden, am Kreuz fiir uns sterben
wollte, ist nicht die Negation der Schopfung, die uns zu diisterer
Askese ruft, sondern der, der uns die kostbare Gabe der Schopfung,
der Hoffnung und der Freude schenkt. Die nicht ganz einfache Fra-
ge nach dem Verhiltnis von Schépfung und Bund, findet nirgends
einen realistischeren Ansatzpunkt als im Geheimnis der Eucharistie.
Wir miissen uns klar machen, was es heisst, dass hier das Geheimnis
des Kreuzes verwandelt ist in die festliche Mahlgemeinschaft mit
dem Herrn, dass wir die Gegenwart des Kreuzes nicht in der Weise
eines Totengedéchtnisses oder einer Trauerfeier begehen, sondern in
der Weise eines festlichen Mahles, das der Auferstandene mit uns
halt.“™

In Bezug auf die Deutung des Weins greift der Text diese Gedanken
(Bund - Schopfung) nochmals auf und betont, wie dies in Ausein-
andersetzung mit den Aquariern , die Christenheit in ihren Anfan-
gen sogar sehr tief bewegt” habe, eine Sekte mit einem Verstandnis
»von einer extrem verstandenen theologia crucis her”.”

Nun betont der Text im Hinblick auf die Heilsgeschichte einen
Punkt, der sich in dieser Weise auch nicht im Vorgangerskript findet:
,Indem die Kirche am Wein festhilt, verteidigt sie die Einheit von
Altem und Neuen Bund.””®

In Bezug auf die Beimischung von Wasser weist der Text auch
gegeniiber dem Vorgidngerskript auf einen neuen Punkt hin, indem

785 Ebd. 28 f.
786 Ebd. 29.
787 Ebd. 30.
788 Ebd.31.
789 Ebd.



2.3 EINZELUNTERSUCHUNG DER MITSCHRIFTEN (IIT): MUNSTER 1051

er die Kontroverstheologie aufgreift. Liturgie wird hierbei in Zusam-
menhang mit den Unterschieden zwischen Protestanten und Katho-
liken in der Gnadenlehre gebracht:

»Das Wasser als Symbol fiir uns, die wir in der Christwerdung einge-
senkt werden in die Gottheit, ein Symbol also fiir unsereVerschmel-
zung mit der gottlichen Wirklichkeit. [...] Luther hat dieses Symbolik
abgelehnt, weil sie eine unmogliche Teilhabe des Menschen an dem
reinen Werk Gottes darstelle (vgl. seine Theorie von der Alleinwirk-
samkeit Gottes). Das Tridentinum hat D 945 ausdriicklich den alten
Brauch festgehalten und damit das Ja zur Einigung unserer Wirklich-
keit mit der gottlichen ausgedriickt wissen wollen.””

Nun behandelt der Text, wie es ja schon in der Eucharistievorlesung
1956/57 der Fall war, sehr ausfiihrlich die Frage der ,Gestalt der
Eucharistiefeier” und dies, wie es nun heifit, ,im Zusammenhang
der actio: materia proxima“.””! Auch diese Darstellung ldsst Ahnlich-
keiten mit dem Vorgangerskript erkennen, fallt aber sehr viel aus-
flihrlicher aus und beginnt auch mit einer sehr prazisen Fassung des
status quaestionis.

War dieser im Vorgéangerskript eher darauf beschrankt, kurz fest-
zustellen, dass die Schultheologie keine materia proxima der Eucha-
ristie kenne, um die Frage nach der ,Symbolgestalt” zu stellen, ,in
der sich das Sakrament darstellt“”*? so ist der Ansatz nun liturgie-
theologisch viel grundsatzlicher, weil er expressis verbis nach der ac-
tio fragt und dabei den ganzen Fragekomplex viel klarer formuliert.
Deswegen ist es notwendig, diese Einleitung in die Problematik hier
zu dokumentieren:

,Wenn man in die Schuldogmatiken hineinsieht, findet man dort die
Versicherung, dass es in [sic!] der Eucharistie keine materia pro-
xima gebe. In dieser Behauptung steckt eine sehr gefahrliche
Schrumpfung der Eucharistielehre. Sie besagt namlich, dass es bei
diesem Sakrament keine die Elemente ergdnzende und das Sakrament
gestaltende actio gibt, keinen Feierzusammenhang, der als die eigent-
liche sakramentale Handlung zu bezeichnen ist, in der die Elemente
ihren Ort haben und zur wirklichen Materie des sakramentalen Ge-
schehens werden. (vgl. die actio bei der Taufe: Aufgiessen des Tauf-
wassers; Firmung: Handauflegung) Etwas, was dieser Wasseraufgies-
sung und Handauflegung parallel ist, den Zusammenhang, in dem
das Sakrament stehen muss, gebe es hier nicht, sondern nur die beiden
Elemente. Dazu komme dann nur noch die Form, das heisst das Wand-

790 Ebd.31f.
791 Ebd. 32.
792 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 178.
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lungswort, welches allein die massgebende und konstitutive Handlung
sei. In einer solchen Behauptung, die die beiden Elemente und die
Wandlungsworte isoliert, liegt eine Schrumpfung, die zuriickzuwei-
sen eine Aufgabe unseres Jahrhunderts ist. Der Akzent hat sich hier
einseitig auf die ontologische Seite verlagert. Darum ist es notig, die
Frage neu zu erheben: Gibt es nicht eine Gesamtsymbolik, eine
Gesamtgestalt, in der die beiden Elemente und die verwandelnden
Worte ihren Platz haben?“7*

Der Text prasentiert Ursprung und Verlauf der Kontroverse ebenfalls
ausfiihrlicher. Dabei macht er als Grundproblem aus, dass mit Gu-
ardinis/S6hngens Begriff der Gestalt ein Begriff gewdhlt war, der
keine Kategorie in der Dogmatik darstellte.” Dies habe einerseits
zur Folge gehabt, dass man ,[d]ie These von der Mahlgestalt [...] als
Bedrohung desOpfercharakters der Messe” wertete. Der Text
erwahnt hier auch Reaktionen des Lehramtes: ,,Mediator Dei’ sah
sich 1947 veranlasst, gegen diese Theorie zu polemisieren.”’* Diese
Reaktion hilt der Text aber fiir nicht gerechtfertigt, was er wie folgt
begriindet:

,In Wirklichkeit war diese Gefahr nicht gegeben, weil es gar nicht um
eine dogmatische Auseinandersetzung ging, sondern um eine liturgi-
sche sakramentale Kategorie, um die Frage, in welcher Weise sich die
liturgische Wirklichkeit konkret vollzieht.”7

Andererseits konnte iiber eine unbekannte Kategorie auch kein Ein-
fluss auf die Dogmatiker haben. Demgegentiiber stellt der Text her-
aus: , Trotzdem gibt es eine Kategorie, in der das eingeordnet werden
kann, ndmlich die der materia proxima.”“””

Bei der Darstellung und Aufarbeitung der Problematik gibt es im
grundsitzlichen Aufbau eine wesentliche Ubereinstimmung mit
dem Vorgiangerskript. Auch hier wieder die Authentizitit vorausge-
setzt, scheint Ratzinger seine im Ergebnis vermittelnde Meinung
nicht gedndert zu haben.

Allerdings ist die gesamte Darstellung sehr viel ausfiihrlicher als
jene desVorgangerskripts, sofern wir daraus beurteilen konnen, wie
ausfiihrlich die Frage tatsachlich behandelt worden war. Hier sehen
wir die Darstellung des Ergebnisses beider im Vergleich:

793 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 32.
794 Vgl. ebd.

795 Ebd.

796 Ebd.32 f.

797 Ebd. 33.
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Skript 41 (Freising)
»Es liegt keine reine Mahlgestalt
vor, aber umgekehrt macht auch
nicht die Eucharistie allein die
Grundgestalt aus. Sowohl die
Redeweise vom Mahl, als auch die
von der Eucharistie ist mit Ein-
schrankungen richtig. Man kann
der Mahlgestalt den Vorzug geben.
Grundgestalt der Eucharistie ist
wohl das Mahl, aber im vergeistig-
ten und auf die Danksagung hin
zugespitzten Sinn.””*

1053

Skript 72 (Miinster)
»Es gibt also ein gewisses Gleich-
gewicht zwischen den Formele-
menten Mahl und Eucharistia:
einerseits ist das ,deipnon’ ein
bestimmendes Formelement der
Eucharistiefeier; neben diesem ist
aber auch das andere Formelement
ebenso entscheidend, die gemein-
same Verherrlichung des Vaters
durch Christus im HI. Geist (logike
thysia).
Die Eucharistiefeier hat also eine

doppelte Richtung: Die
Richtung zueinander, aber auch
den gemeinsamen Gestus der
Verherrlichung Gottes um Christi
willen. Keines der beiden Elemente
darf isoliert und allein geltend
hingestellt werden, sondern beides
gehort in die eucharistische actio
hinein.””*

Ein wesentlicher Punkt in der Problemerfassung selbst ist jedenfalls
gegeniiber dem Vorgingerskript absolut neu. In diesem Punkt wer-
den ganz klare Konsequenzen der jeweiligen Theorien {iber die
Grundgestalt der Messe dargestellt, und zwar Kontext {iber die Er-
kldarung von Jungmanns Theorie (Grundgestalt = Eucharistia), die
auch beinhaltet, die friihe Kirche habe ,gegeniiber der Synagoge
den geistigen Charakter der Liturgie”*® betont. Es handelt sich bei
den folgenden Konsequenzen um Gedanken, die Jungmann selbst
bereits betont hatte. Im Skript lesen wir:

»Wenn man die These annimmt, dass die Grundgestalt nicht das Mahl,
sondern die Eucharistia ist, so hat das fiir die weiteren Uberlegungen
sehr tiefgehende Folgen: Wenn das Mahl im Vordergrund steht, dann
ist die Richtung zueinander das Gestaltende und Bestimmende. Wenn
dagegen die Eucharistia die Grundform ist, dann geht die Richtung
weniger zueinander, sondern gemeinsam nach oben zu Gott, dem ge-
dankt wird. Dann ist der Anbetungscharakter stirker gegeniiber dem
sinnenhaft Sichtbaren. Dann ist das Opfer direkt in die Eucharistie
einbezogen, weil der Gedanke des geistigen Opfers mit assimiliert

798 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 181.
799 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 38.
800 Ebd.33.
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wurde, und der Gedanke der kultischen Verherrlichung ist starker im
Blickpunkt als beim Miteinander-Mahl-Halten.”5"

Ein weiterer neuer Gedanke wird in einem Anhang zur Problematik
erldutert. Hier schliefit sich der Text der Meinung Bultmanns an, Joh
17 habe , Elemente einer eucharistischen Theologie”*. Dann folgen
kontroverstheologische Uberlegungen allgemeiner Art in Bezug auf
die Kulttheologie:

,Die Schwiche und Einseitigkeit des reformatorischen Protestes
liegt darin, dass man die Eucharistie auf den Vorgang des Essens und
Mahlhaltens reduziert hat. Man hatte das Element der Eucharistia
nicht geniigend gesehen und nur noch der sumptio Recht und Wert
beigemessen. Gerade im Formelement der eucharistia liegt aber der
Ansatzpunkt einer christlich legitimen O pfertheologie. Die Eucha-
ristie ist Opfer in der Weise der eucharistia [sic!]. Die katholische Theo-
logie der Reformationszeit hielt zwar am Opferbegriff fest, hat aber
den Opfergedanken naturalisiert. Sie hatte die Kategorien fiir ihren
Opferbegriff aus den vor- und ausserchristlichen Opfervorstellungen
gewonnen. Das wesentlich Christliche wurde nicht mehr gesehen.
Demgegentiiber legt Joh den Akzent auf die eucharistia und damit auf
die Selbstweihung des Herrn an den Vater, von dem die christliche
Gemeinde lebt.”5%

In Bezug auf die Form des Sakraments bewegt sich der Text in den-
selben Bahnen wie das Eucharistieskript von 1956/57. Dies mogen
zwei Gegeniiberstellungen belegen.

Skript 41 (Freising) Skript 72 (Miinster)
Bemerkung: Hier hatten wir eine »Tiefer an die eigentliche Ausle-
Stelle mit Mdngeln im Ausdruck gung des Textes fiihrt ein sehr viel

bemerkt! unscheinbarer Sachverhalt: Es geht
»Das Wort ,tibi’ hebt das genus auf wieder iiber den biblischen Bericht
eine ganz andere Ebene. Es ist hinaus, wenn der Kanon ein tibi
nicht mehr Erzihlung, sondern einfiigt. [...] Indem dieses ,Du’

Gebet, Anrede an den Vater. Der  eingefiigt wird, wird aus dem bloss
Priester schaut nicht auf die Gabe, erzidhlenden Bericht ein Gebet.
sondern auf den Vater hin. Dadurch Der Priester erzahlt nicht bloss

geschieht die Verwandlung der irgendetwas, sondern er spricht mit
Gaben. dem Du des ewigen Gottes iiber
Man kommt dadurch aus der das, was im Abendmahlssaal
scholastischen Unterscheidung von geschah. Das bedeutet, dass der
Materie und Form hinaus. Aber Priester, der so spricht, nicht nur
801 Ebd.

802 Ebd. 38.

803 Ebd.39f.
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hier geht es nicht bloff um eine
Formel, sondern diese steht
innerhalb einer Form. Die Form ist
Gebet zum Vater, der Brot und
Wein verwandelt.”8%

»Die Liturgie kommentiert den
Einsetzungsbericht noch theolo-
gisch durch die Gesten. Sie
erheben das Sprechen des Einset-
zungsberichtes zu einem dramati-
schen Neuvollzug der Geschehnis-
se, die sich am Abendmahl
abspielten. So wird durch die
Wandlungsgesten der Wandlungs-
bericht in das Genus der dramati-
schen Kulterzihlung geriickt. Alle
Gesten unterstreichen das Moment
der Vergegenwirtigung (vgl.
Haggada!)“8%

,,Es zeichnet sich eine dreifache
Richtung der Wandlungsworte
[ab]:

1055

die Richtung auf die Gaben hin hat,
auf die sein Gestus hindeutet,
sondern dass er vor allem und
zuerst die Richtung zum Vater hat.
Diese Erkenntnis, dass der Einset-
zungsbericht Gesprach, Gebet
mit dem Vatergott ist, fiihrt von
selber iiber die verengte Sicht der
sakramentalen Form der Wand-
lungsworte hinaus.”5%

,Die Gesten, mit denen die
Liturgie das Wort unterstreicht:
Der Priester spricht in persona
Christi und vollzieht die Handlun-
gen, die Christus selbst im Abend-
mabhlssaal vollzogen hat. Wenn
man die einzelnen Gesten ansieht,
die die Rubriken vorschreiben,
wird man auch hier sehen, dass der
Akzent nicht ganz einheitlich ist.
Das Primdre ist der dramatische
Neuvollzug dessen, was sich im
Abendmahlssaal abgespielt hat.
Diese Gesten verlegen das ganze
auf die Ebene der Pascha-Haggada.
Das Gewesene wird in der memo-
ria in gedenkendem Nachvollzug
wieder in die Gegenwart hineinge-
fiihrt. Die Gesten haben also die
spezifische Funktion, das Moment
derVergegenwirtigung
auszudriicken. Sie stellen die
Einheit her mit jener grossen
Danksagung in der Nacht, da Jesus
verraten worden ist. Sie stellen das
damals Gewesene vor das Ange-
sicht des Vaters und vor das
Angesicht der Menschen.”8"
~Zusammenfassung: Die Wand-
lungsworte beinhalten eine
dreifache Richtung. Ihre erste und

804 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 182.
805 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 41.
806 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 183.
807 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 43.
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1. Richtung ist nicht die Gabe, Hauptrichtung ist nicht die
sondern der Vater: sie sind Lob- Gabe, sondern derVater. Sie sind
preis Gottes und dadurch erst Lobpreisung Gottes, Danksagung
Segnung und Verwandlung. und Weihung. Es miisste dem

2. Richtung ist die Gabe. christlichen Bewusstsein wieder

3. Richtung: Was zu Gott iiber die  stirker eingepragt werden, dass es
Gaben gesagt wird, wird fiir die nicht um eine indikativische
Menschen gesagt, die anwesend sakramentale Formel geht, sondern
sind. 3. Richtung ist also die um Gesprach mit dem Vater. Die
glaubige Gemeinde.”8% zweite Richtung ist dann, aber

sekundar, die Gabe.Ich spreche
mit dem Vater iiber die Gabe.

Dazu kommt ein drittes: Was zu
Gott iiber die Gaben gesagt wird,
das wird auch um der Men-
schen willen gesagt, die es horen
sollen und denen es verkiindet
werden soll.“8%

Bereits das Skript von 1956/57 hatte die Identitit von ,Danksagen
und Segnen”®?® gemafs der Schrift betont. Im jiingeren Skript wird
das Moment der Danksagung generell kulttheologisch stark aufge-
wertet.

Neu gegeniiber dem Vorgangerskript sind auch praktische Forde-
rungen zur Liturgiereform. Ein erster Punkt ist dabei der Wunsch,
die Kanonstille abzuschaffen und den Kanon in der Landessprache
zu beten:

,Der Kanon in seiner heutigen Gestalt erfiillt nicht mehr die Funktion
der Verkiindigung. Er wird fliisternd, rein auf die Gaben bezogen ge-
sprochen. Der Kanon als die Verkiindigung der Heilstat Gottes sollte
wieder laut gesprochen werden in der Sprache der Verkiindigung, das
ist in der Sprache, in der die Umstehenden es horen und verstehen
konnen.“81

Ein weiteres Desiderat des Textes ist eine Reform des Canon Missae
selbst, so dass ,,die Danksagungsstruktur wieder sichtbar wer-
de”, d. h., dass ,,das Memento und die ganze Bittgebetsschicht [...]
herausgenommen werden und vorweg in einem grofien Gemeinde-
gebet vor Gott hingetragen werden” %'

808 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 183.

809 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 42 f.

810 Vgl.Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 182.
811 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 43.

812 Ebd. 44.
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Sehr ausfiihrlich gegeniiber der vorhergehenden Behandlung
dieses Themas fillt die Besprechung der Frage der Epiklese und nach
dem Zeitpunkt der Wandlung aus. Wir kdnnen nicht alle Details in
unsere Darstellung einbeziehen, etwa was die historische Entwick-
lung betrifft.

Der Text eroffnet zundchst einmal den weiten Verstehenshorizont
des Problems, ndmlich welchen Sinn so etwas wie Epiklese iiber-
haupt im Ganzen der sakramentalen Feier habe. Dazu bemerkt er
als Ausgangspunkt:

,Es kommt der Liturgie schon sehr frith zum Bewusstsein, dass Dank-
sagung und Segnen in einem gewissen Sinnimmer ein Bitten
ist. Danksagungsgebet tragt also verborgenerweise immer den Cha-
rakter der Bitte, der Bitte darum, dass unser Danksagen gelten lasse
und er sich uns in diesem Geschehen gewdhren moge.”%

Dies weitet den Blick hin zu einem pneumatologischen Ansatz:

,Die christliche Epiklese im Kanon [im Gegensatz zum Bitten der
Heiden, S. C.] ist aus dem gegenteiligen Bewusstsein herausgewach-
sen: aus dem Bewusstsein, dass wir nie {iber Gott verfiigen, sondern
dass die Grundsituation des Menschen immer die des Bittenden
bleibt. So ergab sich sehr bald eine pneumatologische Orientie-
rung der Bitte. Der Heilige Geist ist ja der Raum, in dem sich der
christliche Kult abspielt, der ja ein Kult ,en pneumati’ sein soll (vgl.
Joh 4,23). Auch dem christlichen Kult droht immer die Gefahr, dass er
ein Kult hier und dort wird und dass er nicht mehr in der lebendigen
Vitalitit des HI. Geistes geschieht. In der Epiklese wird immer wieder
erbeten, dass der Kult wirklich christlich werde, dass er en pneumati,
im Geiste geschehe.”$"

Kulttheologisch interessant sind noch die Aussagen zum ,Zeitpunkt
der Wandlung”®'5, wobei das Sekundare dieser Frage betont wird.®
Der Kanon solle ,als Ganzheit gedacht und gesprochen werden”®".
Die eigentliche Antwort fallt dann ekklesiologisch begriindet aus:

,Es gibt hier keine auf die apostolische Uberlieferung zuriickfiihren-
de Antwort; aus der Schrift ergeben sich keine Anhaltspunkte. Die
endgiiltige Determinierung der forma sacramenti ist eine Sache der
Kirche, die eine solche Festlegung auch bei anderen Sakramenten
vorgenommen hat. (vgl. Busssakrament, Sakrament der Ehe, Trinita-
rische Taufformel, Priesterweihe). Die Sakramente, vom Herrn gege-

813 Ebd. 45.
814 Ebd. 46.
815 Ebd. 48.
816 Vgl. ebd.
817 Ebd.
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ben, sind die Lebensformen der Kirche. Sie determiniert deren end-
giiltige Form. Im Westen ist eine solche Determinierung in Richtung
auf die Einsetzungsworte erfolgt; im Osten gibt es keine eigentlich
dogmatische Fixierung, aber das kirchliche Bewusstsein hat sich auf
die Epiklese hin orientiert.”*"

Direkt im Anschluss bietet der Text noch ein wichtiges Resiimee iiber
die kulttheologische Struktur der Liturgie:

,Von der apostolischen Uberlieferung her gibt es keine bestimmten
schlechterdings unabdingbaren Wandlungsworte. Wohl aber gibt es
eine vom Herrn her vorgegebene Struktur der sakramentalen Feier,
die immer gegeben sein muss. Zu dieser Struktur gehdren zweierlei:
die ,eucharistia’ und das ,deipnon’ [...] Die Eucharistie muss ge-
wisse innere Dimensionen aufweisen:

1. Die Dimension des eucharistein, des Danksagens;

2. des eulogein, des Verherrlichens;

3. der Anamnese, der Erinnerung an das, was einst war. Die Bindung
und Verbindung mit Jesus dem Herrn macht den spezifisch christ-
lichen Charakter der Danksagung aus. In diesem Sinn hat der Ein-
setzungsbericht eine zentrale Funktion. Die Anamnese hat zugleich
einen dreifachen Sinn: Den Sinn des Zuriickblickens, den Sinn der
Vorausschau auf das Kommende und den Sinn der Vergegenwirti-
gung.

4. Als vierte Dimension gehort das Moment der Bitte, das pneumato-
logische Element, in den Kult hinein.

5. Schliesslich gehort von Paulus her als 5. Dimension hinzu der Cha-
rakter des keryssein’, des kataggelein’, des Verkiindens, der Ansa-
ge vor den Vielen. Auch das ist in irgendeiner Form ein unerlassli-
ches Wesenselement des Kanon, dass er Verkiindigung und
Ankiindigung und so Vorwegnahme des Kommenden darstellt.”$"

Als Literaturangaben verweist der Text auf:*

J. P. de Jong, Art. Epiklese, in: LThK? 3 (1959) 935-937.
J. Laager, Art. Epiklese, in: RAC 5 (1962) 577-599.

J. Betz, Bd. 1, 318-342.

J. A. Jungmann, Missarum Sollemnia, Bd. II, 238-271.

III. Die reale Gegenwart von Leib und Blut Christi in der Eucharis-
tie821

Hier lautet die kommentiert angefiihrte Literatur:*

818 Ebd.

819 Ebd. 48 f.
820 Vgl. ebd. 49.
821 Ebd.

822 Vgl. ebd. 50.
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J. Betz, II,, 1 (wohl die ausfiihrlichste exegetische Monographie zu die-
sen Fragen).

E.Kadsemann, Anliegen und Eigenart der paulinischen Abendmabhls-
lehre, in: ders., Exegetische Versuche und Besinnungen, Géttingen
1960, 11-34.

K. Rahner, Die Gegenwart Christi im Sakrament des Herrenmabhles,
in: Schriften IV, 357-385.

In den letzten Jahren gab es zwei Anldsse, die das Abendmahlsge-
sprich neu in Gang gesetzt haben: der Eucharistische Kongress und
das Arnoldshainer Gesprach, dessen Thesen einen Abendmahlskon-
sensus zwischen den verschiedenen evangelischen Bekenntnissen
schaffen wollten.

Aktuelle Fragen zur Eucharistie, hg. von M. Schmaus, Miinchen 1960.
Lehrgesprich iiber das Heilige Abendmahl, hg. von G. Niemeier, Miin-
chen 1961.

Der Text bietet wieder als erstes fiir den Schriftbefund eine exegeti-
sche Erschlieffung von Joh 6,51-58, die allerdings wiederum sehr viel
ausfiihrlicher ausfallt als im Freisinger Vorgangerskript von 1956/57
und deren Details unsere Darstellung sprengen wiirde. Das Ergeb-
nis bewegt sich letztendlich in Kontinuitiat zum &ilteren Entwurf,
weist aber auch eine neue Akzentuierung auf. Im Freisinger Skript
war ausschliefSlich der Verweis auf die Inkarnation betont worden:

,Von der Brotrede her ist die Eucharistie das Stehen-Bleiben der In-
karnation des Logos. Entsprechend des Inkarnationsrealismus des
Evangelisten muf$ auch die Eucharistie die begegnende Realitit des
Herrn bedeuten.”»

Hier nun kommt der Gedanke an das Pascha (im Sinne des Leidens)
mit hinein:

,Von der Brotrede her erscheint die Eucharistie als die bleibende Ge-
wahrung der Teilhabe am Fleisch des Herrn: In der Konkretisierung
des Glaubens im sakramentalen Vollzug bleibt die Radikalitidt der
Menschwerdung unmittelbare und fordernde Gegenwart. Denn die
Menschwerdung geht dadurch ganz konkret auf uns zu, dass hier die
reale Teilhabe an der sarx, an der Menschlichkeit Christi, und nicht
bloss am Logos gewédhrt wird. Der Realismus der Teilhabe, den wir
hier antreffen, steht jedem blossen Symbolismus von vornherein im
Wege und schliesst ihn aus. Das Essen ist hier verdichtet bis ins kon-
krete ,trogein” hinein. Aus der Radikalitdt des Inkarnationsgedankens,
wie er hier in den Glauben und das Sakrament umgesetzt wird, ergibt
sich eine entsprechende Realauffassung des Christus passus, des Pas-
sionsgeschehens. Die manducatio spiritualis hat nur Sinn, wenn sie

823 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 187.
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zur wirklichen Begegnung und Aneignung der Lebensmacht des
Herrn fiihrt.”%

Betont wird wie im Vorgangerskript®®, ,,dass sakramentales Essen
nur als manducatio spiritualis Sinn hat“®?. Dies wird aber nachvoll-
ziehbarer erldutert:

,Das eucharistische Essen ist nichts anderes als die dusserste Konkre-
tisierung des Glaubens an den Fleischgewordenen. Erst das Essen ist
die wahre Realisierung des Glaubens. Man sieht, wie sich im johan-
neischen Verstindnis manducatio spiritualis und manducatio
sacramentalis ineinander verschrdnken. Manducatio spiritualis
ist nur wirklich, wenn sie als manducatio sacramentalis stattfindet,
und die manducatio sacramentalis ist nur sie selber, wenn sie geistiges
Essen darstellt. Beides geht ineinander und gerade das charakterisiert
das christliche Sakrament.”$%

Von hier erfolgt wieder das schon aus dem Vorgangerskript bekann-
te Pladoyer fiir eine Einheit von ,[s]akramentale[r] und geistige[r]
Kommunion”®®, Dafiir bietet der Text als Literaturangaben:**

R. Schnackenburg, , Geistliche Kommunion” und Neues Testament,
in: Geist und Leben 25 (1952) 407-411.

H.R. Schlette, Kommunikation und Sakrament. Theologische Deutung
der geistlichen Kommunion (QD 8), Freiburg 1960.

Bei der exegetischen Behandlung des Kelches folgt der Text der Linie
des Vorgiangerskriptes von 1956/57, allerdings fillt auch hier — dem
Zeugnis der Mitschrift gemaf; — die Behandlung in der Vorlesung
weitaus ausfiihrlicher aus. Hinzugenommen werden die Schriftstel-
len der geoffneten Seite und das sog. Komma Johanneum (Joh
19,34 ff.; 1 Joh 5,6-8).%" Hierzu finden wir wieder eine Betonung des
Bezugs des Bundes zur Schopfung und ersehen die Verbindung von
Kult und Dogmatik:

,In diesen Texten wird etwas von dem dramatischen Ringen des frii-
hen Christentums sichtbar. In dem Ringen um den eucharistischen
Kelch kristallisiert sich das Ringen um das Argernis der Inkarnation
deutlich, wird die Einheit von Sch6pfung und Bund sichtbar. In
dieser konkreten kultischen Frage nach dem Kelch aus Blut oder aus
Wasser spiegelt sich konzentriert die christliche Grundentscheidung

824 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 58 f.

825 Vgl.Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 186.
826 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 58.

827 Ebd.57.

828 Ebd.59.

829 Vgl. ebd.

830 Ebd.61.
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zum fleischgewordenen Gott, zur Radikalitit des Sich-Einlassens Got-
tes auf die Geschichte, und damit zur Einheit von Schépfung und
Bund.“®1

Weitaus ausfiihrlicher als 1956/57 fdllt auch die exegetische Erschlie-
Bung der Uberlieferung des Einsetzungsberichtes aus. Bei der In-
terpretation der Paulusstelle (1 Kor 11,27) folgt der Text in wortlichen
Zitaten E. Kdsemann (1906-1998), um die Realpriasenz zu begriinden.
Wir dokumentieren hier das Reslimee des Textes mit dem Einschub
des entsprechenden Zitates von Kdsemann:

,Damit stehen wir mitten in der Antwort auf die Frage: Wie hat Paulus
seinen Eucharistiebericht aufgefasst? Seine Auffassung gestattet ihm
zwischen artos-poterion und soma-haima zu wechseln. Paulus setzt
beide Begriffspaare gleich. Der Herr ldsst in Brot und Wein seinen Leib
und sein Blut gegenwirtig werden. Neben dieser Vertauschbarkeit der
Begriffe (in 11,27), die Identitét unterstellt, steht die Idee derTeilha-
be, die Idee von koinonia und metechein. ,Denn wie immer der Sinn
des so lang und hart umkdmpften ,estin’ bei den Synoptikern be-
stimmt werden mag, bei Paulus liegt hier kein Problem vor, insofern
der Apostel dieses estin’ in 10,16 ff durch den koinonia-Begriff selber
interpretiert hat. Damit wird jede symbolische Bedeutung von vorn-
herein abgeschnitten. Der Ausdruck ,Realprasenz’ trifft also, was im-
mer gegen ihn eingewandt werden mag, genau die von Paulus gemein-
te Sache’ (Kdsemann 28).82

Aufgrund der nun festgestellten Zuordnung der Realprasenz nach
Paulus und dem Begriff der Teilhabe, kommt der Text unserer Vorle-
sungsmitschrift zu prinzipiellen Folgerungen:

,Wir sind damit ein Stiick hinausgelangt iiber das, was wir theologisch
dogmatischen Beweis nennen kdnnten und haben zugleich eine bib-
lische Interpretation des Sinnes und der Bedeutung von Realprasenz
erhalten. Realprdsenz wird ausgesagt in dem Begriff ,koinonia’, der
Einbeziehung in die Wirklichkeit des sich uns real zuwendenden
Herrn. Realprasenz steht nicht in sich selber, sondern sie transzen-
dendiert sich, indem sie uns einbezieht in die Wirklichkeit des
Herrn. Sie ist nicht fiir sich da, sondern sie ist als koinonia da, um uns
hineinzunehmen in den Herrschaftsraum des Herrn Jesus, uns
selber zum Leib des Herrn zu machen. Wie im natiirlichen Sein der
Leib die Grenze ist, die Mensch von Mensch trennt, so ist hier im
auferstandenen Herrn der Leib zum offenen Raum geworden, in den
wir alle einbezogen werden, in dem Er Sich Seine Welt auferbaut.

831 Ebd. 62.

832 Ebd. 64 f.Vgl. zu dem Zitat von Kdsemann die Angaben oben: E. Kdsemann, Anlie-
gen und Eigenart der paulinischen Abendmabhlslehre, in: ders., Exegetische Versu-
che und Besinnungen, Goéttingen 1960, 11-34.
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Diese reale Anteilsgewahrung [...] ist nicht eine magisch seinshafte
Qualitdt, sondern die Hereinnahme in den Freiheitsraum des Herrn,
der Anruf an unser glaubiges und gehorsames Ich, in diesem Raum,
in Gehorsam und Glaube eine neue Menschheit aufzubauen.”*

Ausdriicklich verteidigt der Text den Bezug zum ,historischen
Jesus”®4,

»Solange und soweit uns Abendmahlslehre historisch sauber greifbar
ist, tritt sie als realprdsentische, auf Leib und Blut Christi bezogene in
Erscheinung. [...]

Alles, was dariiber hinausfiihrt, ist Konstruktion und Spekulation, aber
nicht Historie. [...]

Es ist nicht erlaubt, aus dem Eigenen Ereignisse und Worte zu produ-
zieren und die Sache besser wissen zu wollen als die Quellen.”8%

Wie bereits 1956/57, nur hier wieder ausfiihrlicher, finden wir im
Text Ausfithrungen {iiber ,Realpriasenz und Aktualpriasenz”.® Die
Grundaussage geht prinzipiell in beiden Texten in die gleiche Rich-
tung, was ein Vergleich zeigen soll:

Skript 41 (Freising) Skript 72 (Miinster)
,In der Schrift ist die Uberzeugung ,Viel starker als in der scholasti-
von der Realprisenz immer schen Theologie ist in der Schrift
eingefiigt in den Glauben an die die Realprdsenz des Herrn in den
Aktualpriasenz des erh6hten Herrn. Gaben eingeordnet in die Aktual-
Nach biblischem Glauben ist prasenz des erhohten Herrn der als
Christus nicht blo8 durch die der eigentliche Gastgeber verbor-

Elemente anwesend, sondern auch gen mit den Seinen zu Tisch sitzt.
als der eigentlich Handelnde, als =~ Wahrend spater infolge der
Mahlspender, als Gastgeber.”®” Problemstellung des philosophi-

,Die Uberzeugung von der schen Denkens sich die ganze
Aktualprisenz des Herrn kommt  Aufmerksamkeit auf die Gaben
auch in den Berichten von den konzentriert, ist in der Schrift der

Mabhlzeiten mit dem Auferstande- Glaube an die Gegenwart des

nen zum Vorschein. Sie wollen mit  Herrn in den Gaben eingefiigt in
Hilfe des Vergangenen auf das die Uberzeugung, dass das
Gegenwartige deuten. Der Herr Abendmahl ein zu Tisch-Sitzen mit
sitzt auch jetzt noch amTisch der =~ dem Auferstandenen ist, der als
Seinigen, ohne gesehen zu werden. der Gastgeber mitten unter den
Die Jiinger erkennen den Herrn im Jiingern, mitten unter uns, das Brot

833 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 65.

834 Ebd. 66.

835 Ebd. 66 f.

836 Ebd. 67.

837 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 189.
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Augenblick des Brotbrechens. bricht, auch wenn er ihren oder

(Emmausjiinger!)”#% unseren Augen entschwindet bzw.
von vornherein entzogen ist (vgl.
die Emmausjiinger).”%’

Neu ist hier lediglich die kleine Akzentuierung, dass die philosophi-
schen Fragestellungen der Scholastik die biblische Sicht habe in den
Hintergrund treten lassen.

Mit Blick auf die griechischen Vater wird wieder der dogmenge-
schichtlich wichtige Zusammenhang zwischen ,der Eucharistie [...]
und der Dichte der Inkarnation”®° hervorgehoben. Diesen Zusam-
menhang bringt der Text auf die pragnante Formel, mit der er das
Denken derViter zusammenfasst: ,, Inkarnationsrealismus fithrt zum
Eucharistie-Realismus.”®"!

Das Ergebnis der dogmengeschichtlichen Behandlung der Vater
ist nahezu identisch mit jenem des Vorgangerskriptes wie die fol-
gende Gegeniiberstellung zeigt. Eine kleine Akzentverschiebung
folgert aus dem bei Paulus gewonnenen Schriftbefund. So ist nicht
mehr von einer ,dynamischen Sakramentsauffassung” die Rede,
sondern von einer dynamischen Fassung der Realprasenz. Auch wird
die theologische Seite des Ergebnisses eindeutiger gewiirdigt:

Skript 41 (Freising) Skript 72 (Miinster)
,Der Symbolismus der Viter ist ,Ergebnis: Der Symbolismus der
objektiver Symbolismus, der den  Viter ist objektiver Symbolismus, der

Realismus nicht aus-, sondern den Realismus nicht ausschliesst,
einschlief3t. Er ist zu verstehen sondern einschliesst. Er ist zu
einerseits aus der platonischen verstehen aus der platonischen

Ontologie der Vater, fiir die alles Ontologie der Viter. Alles Sichtbare,
sichtbar Seiende nur Gleichnis des Irdische, Vergangliche ist nur

Unsichtbaren und eigentlich Gleichnis des Unsichtbaren und
Wirklichen ist. Andererseits steht  eigentlich Wirklichen. Dieser

er in Funktion zu einer dynami- symbolistische Realismus steht nicht
schen Sakramentsauffassung, fiir =~ nur in einem philosophischen,

die die Realprasenz ganz der sondern auch in einem theologischen

Aktualpriasenz eingeordnet ist.“®>  Zusammenhang mit einer dynami-
schen Sakramentsauffassung. Fiir sie
ist die Realprasenz dynamisch
gefasst, der Aktualprasenz eingeord-

838 Ebd.

839 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 67.

840 Ebd. 68.

841 Ebd. 69.

842 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 192.
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net. Wir haben es nicht nur mit
einem philosophischen Motiv zu
tun, sondern zugleich mit einem
theologischen Anliegen.”$

Ausfiihrlich behandelt der Text im Folgenden die Eucharistielehre
des hl. Augustinus und den ersten Abendmahlsstreit. Als Literatur
werden folgende Werke angegeben:%*

K. Adam, Zur Eucharistielehre des hl. Augustinus, in: ders., Gesam-
melte Aufsitze zur Dogmengeschichte und Theologie der Gegenwart,
hg. von F. Hofmann, Augsburg 1936, 237-267.

J. R. Geiselmann, Die Eucharistielehre der Vorscholastik, Paderborn
1926 (fiir die Entwicklung in der Karolingerzeit).

H. Grass, RGG 21-34 (gedringter Uberblick iiber die dogmenge-
schichtliche Entwicklung).

Formal ist festzuhalten, dass das Skript hier ausfiihrlich Augustinus-
Texte im lateinischen Original als Fufinote dokumentiert.’*

Die Charakterisierung der grundsatzlichen Tendenz der Sakra-
mententheologie bei Augustinus ist fast zur Ganze identisch mit den
Gedanken des Vorgiangerskriptes, manchmal sogar wieder bis in
wortliche Formulierungen hinein. Als Konsequenz eines iibertrieben
augustinischen Ansatzes wird aber diesmal weder Zwingli noch ei-
ner der protestantischen Reformatoren angefiihrt, sondern es wird
verwiesen auf den Beginn neuzeitlichen Denkens. Auch ist der
Miinsteraner Text in seiner Ausfiihrlichkeit und praziseren Fassung
insgesamt leichter verstandlich. Weil dieser Kirchenvater fiir das
Denken Joseph Ratzingers von fundamentaler Bedeutung ist, seien
hier beide Textiiberlieferungen im Vergleich nebeneinander gestellt.

Skript 41 (Freising) Skript 72 (Miinster)
,Prinzipiell fallt auch Augustinus  , Augustinus muss gesondert
unter den objektiven Symbolismus. betrachtet werden. Er gehort zwar

Aber seine Akzente, die er setzt, — nicht nur zeitlich, sondern auch
waren verscharft und trugen den  sachlich - der patristischen Periode
Stempel seiner personlichen zu. Aber er hat dieses Gesamtden-
Eigenart. ken mit so viel Personlichem
Vorbemerkung;: gefiillt, dass er anfangt, eine neue
Kennzeichnend ist, dafi er das Richtung zu gewinnen. Kennzeich-
Sakrament nie in sich, sondern nend ist der bei ihm stark hervor
immer im Hinblick auf den tretende Akzent, dass das Sakra-

843 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 71.
844 Vgl. ebd. 72.
845 Vgl. z. B. ebd. 73.
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Empfanger behandelt. Dann aber
kommt dazu, daf der platonische
Spiritualismus bei ihm aufieror-
dentlich stark ist. ,Nicht die
Materie rettet, sondern der Geist.”
Diese Verscharfung des Spiritualis-
mus fiihrt bei ihm zu einer
Abwertung der sichtbaren sakra-
mentalen Zeichen. Auch sie
kénnen nur duflere Existenzen
sein. Das Eigentliche kann nicht
vom Zeichen selbst, sondern nur
vom Geist kommen. Das bewirkt
eine Verdiinnung des Symbolbe-
griffes. In der Auseinandersetzung
mit dem Donatismus kommt er
dazu, erstmals das Zeichen von der
Sache zu trennen. Das Sakrament
ist hl. Zeichen. Er trennt scharf
zwischen Sache und Zeichen. Das
Zeichen fangt an, bloSes Zeichen
zu sein. Das ,verum corpus Christi’
fiir die Glaubigen steht so im
Vordergrund seines BewufStseins,
dafd bei ihm das ,corpus sacramen-
tale’ nebensichlich ist.

Der eucharistische Symbolismus
Augustins schliefit den Realismus
nicht mehr im selben Mafle ein,
wie es bei den Vitern der Fall war.
Er schliefst ihn aber nicht in dem
Mafle aus, wie dies bei Zwingli der
Fall sein wird. Augustinus steht
hier noch niher bei den griechi-
schen Vitern, aber doch auf einer
anderen Linie, die zu Zwingli
hinfithren kann, wenn man sie
konsequent weiterfiihrt.”84

1065

ment gar nicht in sich, sondern ganz
im Hinblick auf den Empfanger
steht. Der stark platonische Spiritua-
lismus fiihrte ihn zu der Uberzeu-
gung, dass nicht die Materie rettet,
sondern der Geist. Dieser Gedanke
fithrt zu einer weitgehenden
Abwertung der sakramentalen
Symbole, die ja auch der materiellen
Welt zugehoren. Auch sie sind in
gewissem Mass in diese Abwertung
einbezogen. Sie sind nur dussere
Exzitative, die das Eigentliche nicht
bewirken konnen. Dieser Tatbestand
fithrt bei ihm zu einer gewissen
Verdiinnung des Symbolbegriffs
gegeniiber den griechischen Vitern.
Er leitet in gewissem Sinn die
Neuzeit ein. Das Sakrament ist
seinem Wesen nach sacramentum,
signum; das signum wird aber scharf
von der res abgehoben. Zeichen und
Sache gehen nicht einfach ineinan-
der. Das signum fangt an, blosses
signum zu werden.”

[...]5%

,Der eucharistische Symbolismus
Augustins schliesst den Realismus
durchaus noch ein, wenn auch
nicht im selben deutlichen Masse,
wie beim Grossteil der griechi-
schen Viter.”

846 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 192.

847 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 72.

848 Ausfiihrlich schildert der Text hier den Bedeutungswandel der Worte corpus verum
und corpus eucharisticum, u. a. anhand des folgenden Schemas:

Eucharistische Gestalten Kirche
Patristik
Seit dem 12. Jh.

corpus mysticum
corpus verum

(zur Auferbauung des corpus verum)
corpus mysticum (i. Sinn v. corporatio)

849 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 74.
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AnschliefSend behandelt der Text das ,, dynamisch-ekklesiologische
Eucharistieverstindnis Augustins“®*’, auch dieses dhnlich wie im
Vorgangerskript 1956/57. Dieses beinhaltet ein , Geschehen am
Empfanger”®' und ein , Geschehen an den Gaben”*? In Bezug auf
ersteres bemerkt er:

»Eucharistie ist also vollkommen dynamisch-ekklesiologisch
verstanden. Sie ist das lebendige Geschehen, durch das sich immer
wieder die Kirche-Werdung der Kirche zutragt.“®

In Bezug auf die Gaben weit der Text wie im dlteren Skript auf das
Problem des Seinsbegriffs bei Augustinus hin, erklart aber den Sach-
verhalt etwas ausfiihrlicher und nachvollziehbarer, weswegen wir
die Argumente hier nochmals anfiihren:

»Augustinus hat das Neusein ganz dynamisiert und ldsst es nicht wie-
der zu einem Bestand, zu einer Substanz werden Er spricht nicht von
einem neuen Sein (substantia), sondern von einer Kraft (virtus, dyna-
mis). Bei dieser Vorstellung muss man bedenken, dass der augustini-
sche Seinsbegriff ein anderer ist als der thomistische. Fiir den Thomis-
ten gibt es nur Substanz und Akzidens, wobei die virtus nur ein
Akzidens ist. Die thomistische Einteilung von Substanz und Akzidens
ist in der Form bei Augustinus unbekannt. Bei ihm ist das ganze Sein
sehr viel mehr dynamisch konzipiert.

In der mittelalterlichen Franziskanertheologie haben wir dann einen
Substanzbegriff, nach dem Sein und virtus (dynamis) zusammenfallen
kénnen. Hier wiirde man auch eine Verwandlung in der Substanz haben,
wenn man das Sein als virtus versteht. Augustinus liegt noch im Vorraum
einer ontologischen Fragestellung, was die Eucharistielehre anbetrifft.
Aber er redet von einer neuen Ordnung der virtus, was bei seinem Ver-
standnis des Seins eine wirkliche Realprdsenz aussagt.”®*

Der erste Abendmahlsstreit und vor allem dessen Lésung und Er-
gebnis werden in der Vorlesungsmitschrift von 1963 weitaus inten-
siver behandelt als im Skript von 1956/57%%. Diese Darstellung zeigt,
wie man mit Hilfe der Philosophie mit dem Begriff der ,Transsub-
stantiation und der substantiellen Gegenwart” nun ,den histo-
rischen (kapharnaitischen) Realismus {iberwunden und zugleich ein
Vollmass an Realismus erreicht“®* hatte.

850 Ebd.

851 Ebd. 76.

852 Ebd. 77.

853 Ebd. 76.

854 Ebd.77f.

855 Vgl. hier Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre 11, Freising, 1956/57, 193 f.
856 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 80.
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Der Text verweist darauf, dass dennoch die Situation im Anschluss
an den Abendmahlsstreit angespannt blieb, und zwar wegen der
kapharnaitischen Tendenzen in der Volksfrommigkeit, die zu
seinf[em] ganz neue[n] eucharistische[n] Bewusstsein in
der Kirche”®” und dem Widerspruch der Reformation fiihrte.

Die Hervorhebung dieser spezifischen Problemstellung und die-
ses Kausalzusammenhangs ist neu gegeniiber dem Vorgingerskript.

IV. Die mittelalterliche Revolution in der Eucharistiefrommigkeit
und der reformatorische Widerspruch®®

Als Literaturangaben finden wir hier:*°

H. Grass, Die Abendmahlslehre bei Luther und Calvin, Giitersloh
21954.

P. Pfeiffer, Die Thesen der Konfessionen zur Anbetung des Altarsak-
ramentes, in: Una Sancta 17 (1962) 225-266.

P. Brunner, Zur katholischen Sakramenten- und Eucharistielehre, in:
Theologische Literaturzeitung 88 (1963) 169-186 (polemische Uber-
schau iiber den gegenwirtigen Stand der Lehre).

War eben der Kausalzusammenhang zwischen dem ersten Abend-
mahlsstreit und der Reformation betont worden, so widmet sich der
Text nun der eingehenden Darstellung des mittelalterlichen Eucha-
ristieverstandnisses und der Position der Reformatoren. Auch dies
ist ein Novum gegeniiber der Mitschrift der Eucharistievorlesung
von 1956/57. Die Behandlung dieses neuen Eucharistieverstandnis-
ses erfolgte im alteren Skript rein liturgietheologisch bzw. mit Blick
auf die Frommigkeitsgeschichte, und dies bei der Behandlung des
Verhailtnisses zwischen den , Akzidentien und de[m] verklarte[n]
Leib des Herrn“%% bzw. zum Teil in den , Bemerkungen zur theolo-
gischen Funktion des Kirchengebaudes”*'.

Nochmals wird das dltere Eucharistieverstandnis zusammenge-
fasst. Hier wird ,,die Prasenz des Herrn [...] noch vollkommen ein-
geordnet in den Vollzug der sakramentalen Feier” und ,ausschliess-
lich in Funktion zum ,nehmet-esset’ gesehen” .5

Dieses Eucharistieverstandnis weist der Text nun mit einer Ana-
lyse der Euchologie des Messbuchs und dem Verweis auf den Ad-

857 Ebd.

858 Ebd. 81.

859 Vgl. ebd.

860 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 202. Dieser Abschnitt
findet sich ebd. 202-204.

861 Ebd.211f.

862 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 82.
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ressaten auf. Dabei gilt: ,In all diesen Beispielen sieht man noch
deutlich die Situation, dass kein direkter Anbetungs- und Ge-
spriachskontakt mit dem Sakrament aufgenommen wird.”*® Dies
gelte gemidfl unserem Text auch fiir manche Gebete, die Christus
ansprechen.®* Diese Gebete ,sprechen den erhdhten Kyrios an
und sprechen mit ihm {iber das Sakrament“*®.

Den Umbruch im Denken weist das Skript nun mit Verweis auf die
~Doppelelevation”, mit der ,,die Messe eine innerlichandere Ori-
entierung” bekommt, sodann die ,Augenkommunion”*%, , Ausset-
zung”, ,Fronleichnam”, , Tabernakel“®, ,Hostien-und Blutwunder“®%,
,Monstranz“®® und , Das Verhiltnis Kirche — Tabernakel“%7°,

Dabei fillt die Behandlung dieser Themen sachlich begriindeter
und differenzierter aus als im Freisinger Skript. Auch positiv-gegen-
laufige Details werden erwdhnt, so etwa bei der ,Monstranz”, wo es
heifdt:

,In der Durchsetzung der Monstranz ist ein gewisser Fortschritt bzw.
eine Riickkehr in Richtung auf die Mitte gegeben. An die Stelle des
historisierenden und mythologisierenden Denkens wird die Konzen-
tration auf die sakramentale Gegenwart des Herrn erreicht.”

Den Umbruch selbst gibt das Skript mit Gedanken von Schmaus
wieder:

,Wahrend im ersten Jahrtausend die Eucharistie angebetet wurde,
wenn man sie aus irgendeinem Grund aufbewahren musste, wurde
sie nun aufbewahrt, damit sie angebetet werden konnte. (Schmaus).“*!

Es folgt die Behandlung der Reformation an den Beispielen der
Lehrpositionen von Calvin®? und Luther®”. Auffallend ist auch hier
die differenzierte Prasentation und Beurteilung. So kommt auch Po-
sitives deutlich zur Sprache.

In Bezug auf Calvin stellt der Text mit Verweis auf Pfeiffer als po-
sitiv heraus, dass er ,[c]hristliche[n] Kult [...] als Geschehen im

863 Ebd. 83.
864 Vgl. ebd. 82. Als Beispiel dienen hier die Gebete zur Kommunionvorbereitung des
Zelebranten.

865 Ebd. 82.

866 Ebd. 83.

867 Ebd. 84.

868 Ebd. 85.

869 Ebd. 86.

870 Ebd. 87.

871 Ebd. 86.

872 Vgl. ebd. 87-91.
873 Vgl. ebd. 91-97.
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Heiligen Geiste” gesehen habe, denn dieser sei ,,der Raum, in
dem sich christlicher Gottesdienst abspielt”.¥* Zudem sei bei Calvin
,einfe] Dialektik der Inkarnation und der Theologie der Him-
melfahrt“®” vorhanden.

Die Lehre Calvins sei eine Reaktion auf die mittelalterliche Ent-
wicklung. Von hier ergdben sich ,die leitenden Tendenzen der
Eucharistielehre Calvins”, die auch ,,als Frage und Aufgabe fiir die
heutige katholische Bewiltigung der Eucharistielehre”® gelten. Die-
se sind wie folgt zu fassen:

— Das mittelalterliche Verstindnis war durch eine ,vollstandig[e]
Herabziehung Gottes und Christi ins Irdische” gekennzeichnet.
Dagegen steht Calvins ,radikale Himmelfahrtstheologie”.®”

- Reaktion gegen eine ,allein statische Auffassung” der Eucharistie.
Dieser ,wird eine dynamische entgegengesetzt: Allein in der
actio sacramentalis, im Heiligen Geist, wird der Mensch zu Chris-
tus hin gezogen.”*”®

— Das mittelalterliche Verstindnis hatte ,monophysitisch[e] Ten-
denz”. Calvin antwortet mit ,eine[r] radikalisierte[n] Mensch-
heitstheologie”.?”

— Mittelalterliches Verstandnis war von einer ,undialektischen, lo-
kalisierten Anbetungsfrommigkeit” gepragt, der Calvin entgegen-
gesetzt: ,Christliche Anbetung besteht im sursum corda, in
dem sich Hinaufziehenlassen aus dem Hier in das Dort der gott-
lichen Herrlichkeit.”%

Negativ formuliert der Text in Bezug auf Calvins Eucharistielehre:

,Das Sakrament wird reduziert auf den Akt des Emporhebens
durch den Heiligen Geist. es hat keine Realitdt hier unten in unserer
Mitte. Es ist allein dynamis, Bewegung des Ubergangs nach oben. Das
bedeutet, dass in Wirklichkeit bei Calvin die Dialektik der Theologie
von Inkarnation und Himmelfahrt einseitig aufgel6st wird in eine un-
dialektische blosse Theologie der Himmelfahrt. Es gibt kein wirkliches
Eingehen des Herrn in die irdische Wirklichkeit mehr.”®!

874 Ebd. 88.
875 Ebd.
876 Ebd. 90.
877 Ebd.
878 Ebd.
879 Ebd.
880 Ebd.
881 Ebd. 89.
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Dabei greift also der Text ein Anliegen des Reformators auf und kann
dabei zeigen, wie sich dieses im eigenen Konzept selbst wieder auf-
I6st. Als Konsequenz dieses Denkens gibt es keinen Unterschied
mehr zwischen ,Eucharistie und Schriftlesung”®? und in Bezug auf
den realen Empfang ,von Leib und Blut Christi“®® letztlich zwischen
den Glaubigen des AT und den Christen.®

Auch bei der Darstellung der Lehre Martin Luthers werden zu-
ndchst einmal die Anliegen des Reformators gewiirdigt. Als deren
erstes erscheint die Riickkehr ,zur schlichten Einfalt der Bibel”,
und zwar ,unter Beiseitelassung aller Philosophie und aller
Systematisierung” 5%

Aus diesem Grund und wegen seiner Ablehnung, die Gaben ,ex-
tra institutionem Christi“® (=, Zusammenhang des ,nehmet
und esset!“%”) anzubeten®®, lehnt er gemafl der Darstellung des
Skripts die Lehre von der Wesensverwandlung ab. Dabei verweist
das Skript auf die Untersuchungen Erwin Iserlohs (1915-1996), die
zeigen, dass der Begriff der Substanz sich gewandelt hatte®®® und
dabei ,Substanz und Quantitit“®*” in eins setzte. Auch aufgrund sei-
nes Nominalismus war Luther ,nicht mehr bereit, Formeln zu
konservieren”®".

Bei der Entgegnung greift das Skript ein Argument auf, das auch
schon bei der Behandlung der Lehre Calvins anklang, aber von uns
noch nicht genannt wurde.®” Dieses Argument richtet sich gegen
die Ausloschung der Entwicklung iiber lange Zeitraume:

,Sein [sc. Luthers] Versuch zeigt, dass sich das Rad der Geschichte
nicht mehr zuriickdrehen ldsst. Wenn eine Frage einmal aufgewor-
fen ist, hat der Mensch keine Méglichkeit mehr, sich in einen Vorraum
der Geschichte zu fliichten, sondern er muss sich dieser Frage stellen
[...] Das MA hatte die Frage nach der eucharistischen Realitat gestellt.
Nachdem im Voranschreiten des menschlichen Geistes die Frage da-
steht, was eucharistische Realitdt eigentlich sei, kann man nicht mehr
hinter die Frage zuriick und sie einklammern. Man antwortet in

882 Ebd.91.
883 Ebd. 89.
884 Vgl. ebd.
885 Ebd. 92.
886 Ebd.91.
887 Ebd. 92.
888 Vgl. ebd. 93.
889 Vgl. ebd.
890 Ebd.

891 Ebd. 94.
892 Vgl. ebd. 87.
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jedem Fall, auch wenn man sie einklammert; auch Luther treibt On-
tologie und antwortet auf ontologische Fragen.”**

Der Text der Vorlesungsmitschrift sieht die Problematik des lutheri-
schen Ansatzes prinzipiell in der Rolle des Wortes. Dies zeige sich
zunidchst in ,der Verwendung der Ubiquitédtsidee zur Klarung der
Gegenwart Jesu Christi”, wobei ,,[v]on seiner Allgegenwart [...] die
besondere Gegenwart nur noch durch das weisende Wort abgeho-
ben” werde. Damit ergebe sich ,eine Akzentverschiebung im Sak-
rament selbst: von den Gaben fort auf das Wort [...] Das Wort bildet
also erst das Spezifikum des Sakramentes.”*

Daneben macht er noch eine ,zweite Verschiebung”®* in diesem
Kontext des Wortes aus: ,[D]urch das Wort” werde ,,der allgemeine
Akt des Todes Christi” erst , Tod fiir mich”. Der Text restimiert: ,,Auf
diese Weise fillt die Bedeutung des Abendmahls weitgehend mit
der Bedeutung des verkiindigten Wortes zusammen. [...] Auf diese
Art wird das Essen dem Horen gegeniiber sekunddr; es wird eigent-
lich nur zu einem Teil des Horvorganges.”® Somit sieht der Text bei
Luther ,eine doppelte Reduktion des Sakramentsbegriffes: Die
Reduktion auf das Wort und auf das pro me.”®”’

V. Die Trienter Dogmen zur Realprasenz®®
Als Literatur wird hierzu angegeben:*”’

K. Rahner, Danksagung nach der Heiligen Messe, in: ders., Sendung
und Gnade. Beitrage zur Pastoraltheologie, Innsbruck 1959, 201-218.
K. Rahner, Uber die Dauer der Gegenwart Christi nach dem Kommu-
nionempfang, in: Schriften IV, 387-397.

K.Rahner, Uber die Besuchung, in: Sendung und Gnade (siehe oben),
218-235.

P. Pfeiffer, Die Thesen der Konfessionen zur Anbetung des Altarsak-
ramentes, in: Una Sancta 17 (1962) 225-266.

Bei der Darstellung der kirchlichen Lehre in Bezug auf die Wesens-
verwandlung betont der Text wie auch bereits das Skript von
1956/57°%, ,,dass die Philosophie nicht mitdogmatisiert wird“*"’. Dies-

893 Ebd. 94; vgl. auch 97.

894 Ebd. 96.

895 Ebd.

896 Ebd. 96 f.

897 Ebd. 97.

898 Ebd. 98.

899 Vgl. ebd.

900 Vgl.Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 195.
901 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 98.
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mal wird ndher erklart, was mit dieser Aussage gemeint sei. Indem
das Tridentinum davon spreche, die entsprechende Glaubenstatsa-
che werde ,aptissime so genannt”, werde ,eine Benennung
gekennzeichnet, die unter den gegebenen philosophischen Verstind-
nissen die deutlichste scheint, aber in ihrem philosophischen Gehalt
nicht mitdogmatisiert“*” sei.

Hat das Skript von Freising nun den Begriff der Transubstantiati-
on inhaltlich philosophisch erklart®®, so ist laut dem Miinsteraner
Skript von 1963 ein anderer Weg in der Vorlesung eingeschlagen
worden, wobei ,,die Problematik der Transsubstantiation [...] in den
Schlussfolgerungen”** dargestellt werden soll. Dazu holt der Text
weit aus und bespricht als ,Vorgeschichte”*® der Entwicklung des
Dogmas die Entstehung der mittelalterlichen Konkomitanz-Lehre,
bei der ,unterschieden wird zwischen der vis verborum und der
vis concomitantiae” und damit ,zwischen der liturgisch-zeichen-
haften und der dogmatisch-seinshaften Ebene”.* Konkret fiir
die Messliturgie bedeutet dies:

»Auf der Ebene der liturgischen Reprasentation wird im Zeichen er-
innernd Passion und T o d des Herrn, die Trennung von Leib und Blut,
dargestellt. - In Wahrheit ist der Herr aber fiir immer der Aufer-
standene und Lebendige, der immerfort in seiner neuen Seinsfiille
anwesende Herr, der ein fiir alle mal den Menschen zuganglich ist.“*"”

Interessant ist die sich unmittelbar daran anschlieSende theologie-
geschichtliche Bemerkung iiber die Aktualitat der Diskussion um
die Konkomitanz-Lehre:

,In der Zeit zwischen den Weltkriegen (vgl. Jugendbewegung, litur-
gische Bewegung) wurde die Erkenntnis von der Konkomitanz-
Gegenwart, von der seinsmissigen Gegenwart des ganzen Herrn in
der Eucharistie, als die eigentliche Wende in der Eucharistielehre
angesehen. Der Ubergang von der sachlichen zur personalen Eucha-
ristielehre sei die eigentliche Revolution gewesen, die das MA ge-
bracht habe. Dies scheint jedoch nicht zutreffend zu sein. Es ist zwar
moglich, dass in der Patristik eine solche sachliche Auffassung vor-
herrschte; aber der Schriftbefund stiitzt deutlich eine personalistische
Auffassung. In der Bibel gibt es die sogenannte bloss sachliche Eucha-
ristieauffassung nicht.”?*

902 Ebd.

903 Vgl.Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 196 f.
904 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 99.

905 Ebd.

906 Ebd.

907 Ebd.99f.

908 Ebd. 100.
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Dies wird im Folgenden dann exegetisch erarbeitet. Interessant ist
dabei die ausfiihrliche Widerlegung, Christus sei das ,,Opfertier’
der Menschheit [...] das geopferte Wesen, dessen Fleisch und Blut
getrennt dargebracht wird“*”. Die Antwort darauf ist von grofier
kulttheologischer Bedeutung:

»Jesus Christus selber ist das Hingegebene und der Hingegebene. Der
lebendige Eine ist der Hingegebene und ist das Opfer der
Menschheit. Jesus wird infolgedessen nicht als Opfertier verstanden,
dessen Fleisch und Blut hingegeben wird, sondern als der Martyrer,
der nicht etwas, sondern sich selbst hingibt. Leib und Blut sind jeweils
Zeichen dieses Selbst, das Jesus in die Waagschale geworfen hat, in
die Waagschale der Weltgeschichte. Sowohl der Leib wie das Blut drii-
cken nicht mehr eine Opfersache aus, sondern die Tatsache, dass er
sich selbst engagiert, Sein ganzes Selbst eingesetzt hat. Beide Begriffe
driicken aus, dass Er uns seine erlosende Existenz anbietet, die ganz
zur Offenheit fiir uns geworden ist.

Dieser Leib ist nicht mehr die Grenze, die voneinander trennt, sondern
istim Tod der offene Raum des neuen Lebens geworden. Dieses
Blut ist nicht mehr Anklage, sondern Zeichen der Verbriiderung von
Gott und Mensch in dem offen gewordenen Menschen Jesus Christus.
Der geistige Hintergrund von soma und haima ist nicht das Buch
Levitikus mit seinen sachlichen Opfergaben, mit seinem rituellen
Gedankengut, sondern ist Deuteroisaias, die Idee des Gottesknech-
tes, der sich selbst hinwirft fiir die anderen. Freilich wird letztlich in
der Gestalt dessen, der nicht etwas, sondern sich selbst hingibt, auch
der Sinn von Levitikus erschlossen, insofern das Hingeben der sach-
lichen Gaben zu seinem eigentlichen Sinn gefiihrt wird.”**

Insofern stellt auch die darauf folgende Zusammenfassung dieser
Exegese fest, die ,biblische Eucharistieauffassung” sei ,in einem
radikalen Sinn personalistisch und nicht sachhaft”.™"!

Dies dient dem Text dann auch, um eine wichtige Kontinuitat auf-
zuweisen:

,Infolgedessen trifft die mittelalterliche Eucharistieauffassung, die mit
Hilfe der scholastischen Formel ihren Ausdruck gefunden hat, durch-
aus den biblischen Ansatz. Nur von diesem Ansatz kann Kommunion
sinnvoll begriffen werden.”**2

In diesem Sinne ist ,Kommunion [...] Anteilgewinnen an der
Leben schaffenden Wirklichkeit des auferstandenen Herrn, der da-

909 Ebd.
910 Ebd.101.
911 Ebd.
912 Ebd.
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rin selbst auf uns zugeht oder vielmehr uns hineinzieht in den offe-
nen Raum Seines Du, Seiner neuen Wirklichkeit”, bzw. ,Durchdrin-
gung unseres Ich mit dem Du des auferstandenen Herrn und die
Offnung unseres Ich in dieses Du hinein”.”

Die getrennten Gestalten verweisen auf die ,geschichtlich[e]
Wirklichkeit Jesu Christi” und verdeutlichen dabei: , Teilhabe an ihm
ist Teilhabe an seiner Todeshingabe, durch die hindurch er erst der
zu Empfangende geworden ist.”*

Der Text weist in einem eigenen kurzen Abschnitt auf die Folgen
hin, die die Konkomitanz-Lehre faktisch fiir die Liturgie hatte:

,Das MA hatte fiir die eigeneValenz der Zeichen keinen Sinn
mehr. Jhm liegt nur noch an dem seinshaften Gehalt.Von der
Ebene des Seins her wird die Folgerung auf das Liturgische gezogen.”*

Die Ursache ,fiir die Abwertung des Liturgischen” sei ,[d]er Uber-
gang von einem dynamischen zu einem statischen Denken”.
Aber es gilt auch der gegenteilige Einfluss, insofern diese ,Abwer-
tung [...] wieder auf die Denkform zuriickgewirkt“?'¢ habe.

Die Behandlung der ,Gegenwart des ganzen Christus“®" erfolgt
nicht wie im Freisinger Skript von 1956/57 als eigenes Kapitel’*$, son-
dern als eine der ,Schlussfolgerungen” der Lehre von der Wesens-
verwandlung und beginnt unter dem Gesichtspunkt der Kommu-
nion unter einer Gestalt.

Dabei weist der Text auf exegetische Untersuchungen von J. Jere-
mias hin, die aufzeigen, es habe in der Urkirche die ,Feier unter
einer Gestalt“””® gegeben. Dieses Beispiel nutzt der Text, um auf die
Frage der Einsetzung der Sakramente in specie oder in genere zu
kommen:

,Der feiernden Kirche kommt eine gewisse Vollmacht iiber die Zei-
chen zu. Sie sind ihr nicht als ein starrer, unantastbarer Archivbe-
stand ilibergeben, sondern in ihre geistliche Vollmacht einbezogen.”**

Von aus wird wiederum eine prinzipielle Kontinuitit im Mittelalter
ausgesagt:

913 Ebd.

914 Ebd. 102.

915 Ebd.

916 Ebd. 103.

917 Ebd. 99.

918 Vgl. Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 205-210.
919 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 104.

920 Ebd. 105.



2.3 EINZELUNTERSUCHUNG DER MITSCHRIFTEN (IIT): MUNSTER 1075

,Insofern hat hier die Kirche im MA in der Betadtigung ihrer Vollmacht
und im Glauben an ihre Freiheit bei der Gestaltung der Zeichen doch
eine neutestamentliche Position getroffen. Sie war insofern richtiger
beraten als das historisierende Denken der utraquistischen Gruppen,
die scheinbar zum Urspriinglichen zuriickkehrten.”**

Dennoch sieht das Skript in der eingestaltigen Kommunion ,eine
Notform”?? und wendet sich gegen zwei Argumente des hl. Tho-
mas, die kulttheologisch von Bedeutung sind:

Das erste lautet, ,die Erfiillung des Sakramentes” sei zu sehen
ynicht im Empfang durch die Glaubigen, sondern in der Verwand-
lung der Materie”.*” Dies sei nicht richtig:

,Das Sakrament ist da, um empfangen zu werden, ut sumatur, wie das
Tridentinum sagt. Die perfectio liegt nicht in der konsekrierten Mate-
rie, sondern in dem zu Tisch-Sitzen mit dem auferstandenen Herrn.”***

Das zweite Argument sei ,gefdahrlich”, namlich ,der Hinweis, dass
der Priester der eigentliche Vollzieher der Eucharistie sei”*?, wes-
wegen sein Kommunizieren unter beiden Gestalten ausreichend sei.
Hier bemerkt die Erwiderung;:

»Diese eigentiimliche Trennung zwischen Priester und Laien ent-
spricht sicher nicht dem Wesen der Eucharistie; wenn die communio
sub utraque ein Zweiklassensystem in die Kirche hineintriige und eine
solche Bevorrechtung des Klerus ausdriickte, wire sie verfehlt.”**

Insofern begriifit er, wenn ,,demnachst bei gewissen Anldssen auch
den Laien die communio sub utraque gespendet werden soll“*%,
auch wenn der Text ,,die communio sub una” schlieflich ,,[ilm Gan-
zen [...] als durchaus sachgerecht und biblisch legitimiert”?*
wertet.

Erst im Folgenden wird explizit die ,dauernde Gegenwart des
Herrn” unter den eucharistischen Gestalten behandelt. Bei der Be-
sprechung der diesbeziiglichen dogmatischen Festlegungen Trients
ist der Text etwas vorsichtiger als das Vorgdngerskript, indem er sagt:

,Esistkeine genaue Begrenzung gegeben, wie lange die Gegen-
wart des Herrn dauert. Es wird lediglich die Ansicht verurteilt, der

921 Ebd.
922 Ebd.
923 Ebd.
924 Ebd.
925 Ebd.
926 Ebd.
927 Ebd.
928 Ebd. 106.
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Herr sei allein im Akt des Empfangens gegenwdrtig (tantum in usus
dum sumitur). Die gewohnliche Auslegung ist die, dass die Gegenwart
des Herrn dauere, so lange die Gestalten als solche bestehen. Das ist
aber bereits Auslegung, allerdings allgemeine Auslegung der Theolo-
gen. Das Tridentinum selbst blieb hier behutsam.”*”

Die Interpretation des Dogmas iiber die , latreutische Verehrung“®*
der eucharistischen Gaben nimmt der Text zum Anlass zu Ausfiih-
rungen iiber die Anbetung, ,,Grenze und Sinn der Anbetungsfrom-
migkeit”*'. Dabei wird wiederum eine Intention Luthers positiv in
die Darlegung der Lehre integriert, wodurch sich die Prinzipien er-
geben:

,Nicht das, was man philosophisch noch herausbringen und folgern
kann, sondern der Wille des Herrn gibt an, wie weit man gehen kann.
Insofern hat Luther recht gesehen und einer allzu sehr auf Philosophie
sich abstellenden Christenheit ins Gedachtnis gerufen, dass es darauf
ankommt, was der Herr gewollt hat. Christus hat nun durch die Wahl
von Elementen, die Speisen sind, also ihrer inneren Theologie nach
zum Essen da sind und nicht zur Anschauung, den Stiftungswillen
ebenso deutlich ausgedriickt wie durch die Stiftungsworte: Nehmet,
esset!”%2

In diesem Sinne habe das Tridentinum auch gegeniiber der Eucharis-
tie das ,ut sumatur”® ausgesagt. Deswegen diirfe der prinzipielle ,Zu-
sammenhang der Anbetungsfrommigkeit mit der sumptio”*
nicht aufgelost werden. Dabei sei wegen der kirchlich definierten
»~Rechtmassigkeit des Anbetungskultes” der Begriff ,sumere” nicht
auf ,den blossen actus edendi”*®® zu reduzieren.

Um die Frage naher zu kldren, verweist der Text auf den grofieren
Bedeutungszusammenhang eines Mahles, ndherhin des eucharisti-
schen: ,Das Nehmen in der Eucharistie ist ja seinem Wesen nach
manducatio spiritualis, geistliche Durchdringung, Ineinandertre-
ten des Pneuma-Christus mit unserer Existenz”, also ,ein Akt, [...]
in dem alles einbezogen ist, was sich in dieser Begegnung von Gott
und Mensch vollzieht”.*

Insofern wird die mittelalterliche Entwicklung zwar in ihrer ,Neu-
heit” erkannt, aber dennoch in einer gewissen Kontinuitit interpre-

929 Ebd.

930 Ebd.

931 Ebd. 108.

932 Ebd.

933 Ebd. 106. Der Text von Trient wird hier nach D 878 zitiert.
934 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 108 f.
935 Ebd. 109.

936 Ebd.
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tiert als ,nur die konkrete Auseinanderfaltung dessen, was im Akt
des sakramentalen Empfanges immer schon prasent war”.*’

Der Text interpretiert unter diesem prinzipiell gewonnenen As-
pekt den eucharistischen Kult der Kirche in seinen Details wie folgt:

,Von hierher miisste man die einzelnen Formen der Sakraments-
frommigkeit begreifen und erkldren, damit sie christlich legitim voll-
zogen werden: das Anbeten hinbezogen auf das ,esset, nehmet’, Pro-
zession als ein Gehen mit dem Herrn, der im Sakrament uns in seine
Nahe ruft; eucharistischer Segen als eine Bitte an den Herrn, er mége
uns segnen, uns in seine Eulogie einbeziehen, die er ist. Wie die Gaben
durch das Gebet der Eulogie zum Lobpreis Gottes geworden sind,
moge er uns selber zur Eulogie machen; insofern ist solcher Segen
Anruf an das sumere.

All dies ist zu verstehen als ein Teil der personalen Aufschliessung des
actus edendi, der dadurch erst seine personale Dimension erhalt.
Durch diese personale Aufficherung des sumptio-Aktes, wie sie in
der Geschichte sich vollzog, ist tatsdchlich dem actus edendi eine neue
menschlich-personale Tiefe zugewachsen, das sakramental Gegebene
personal erfasst.”?8

Dies alles miisse ,,auf den durch und in der sarx sich gewdhrenden
Logos bezogen sein”*’. Dabei mahnt der Text durchaus zur Korrek-
tur mancher Geisteshaltung und Praktik an:

»Man miisste wieder deutlich sehen, dass eucharistische Frommigkeit
nicht einfach Unterhaltung mit dem lokal-circumscriptiv gedach-
ten Gott sein kann, weil es in der monophysitisch gepragten Formel:
,Hier wohnt Gott’ zum Ausdruck kommt.”**

Die sich an diese Kritik anschlieSfenden Gedanken sind prinzipieller
Natur, sie wirken fast wie ein Kreisen um das Thema, um den rich-
tigen Punkt zu treffen, so dass wir sie an dieser Stelle, auch wenn sie
ausfiihrlicher sind, vollstindig wiedergeben:

,Der Sinn des Gehens in die Kirche ist nicht der, sich mit einem im
Tabernakel eingesperrten Gott zu unterhalten. Eucharistische Anbe-
tung ist bezogen auf den Herrn. Durch seine sarx, durch seine ge-
schichtliche Existenz, ist er Brot fiir uns geworden; der durch seine
Fleischwerdung und Todeshingabe hindurch der fiir uns Offene ge-
worden ist.

Die eucharistische Frommigkeit bezieht sich nicht auf Gott im allge-
meinen, sondern auf das geschichtliche Heilshandeln Gottes mit den

937 Ebd.
938 Ebd.110.
939 Ebd.
940 Ebd.
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Menschen. Diese Geschichte, die Gott mit dem Menschen hatte, geht
im Sakrament konkret auf uns zu. Eucharistische Frommigkeit ist dem-
entsprechend manducatio spiritualis corporis Christi, Einordnung
unseres Gottesverhidltnisses in das sacramentum ecclesiae als
dem konkreten Ort, an dem Gott mir begegnet. Dass ich in die Kirche,
in die feiernde Gemeinde hingehe, heisst, dass ich mein personales
Gottesverhiltnis einordne in die Bundesgeschichte Gottes mit dem
Menschen. [...] Meine Gottesbeziehung gehort in diese Geschichtlich-
keit.Von hier her miisste konkreter durchdacht und vollzogen werden,
wie eucharistische Frommigkeit sinnvoll geschehen kann: als das Hi-
neintragen meiner Gottesbeziehung in die Geschichte zwischen Gott
und Mensch.”**

Ebenso neu und kontroverstheologisch interessant sind die Bemer-
kungen des Skriptes iiber die ,Glaubensgewissheit und Anbetungs-
frommigkeit“**, die mit dem evangelischen Einwand beginnen, wie
das Subjekt sich im Angesicht des Todes sicher sein konne, dass der
Anbetungskult von Christus gewollt sei. Darauf antwortet der Text:

,Eine solche Ungewissheit, bzw. Gewissheitsangst, und die Einsamkeit
eines nur auch sich angewiesenen Menschen kennt der katholische
Christ nicht. Er weiss sich auch als Sterbender in der communio sanc-
torum geborgen. Er ist nicht der Meinung, ihm falle die Aufgabe zu,
sich jeweils selbst zu vergewissern, ob der historische Jesus das wirk-
lich so gewollt habe.Vielmehr sihe er darin eine Eigenmacht.”?*

Letztlich wird bei all diesen Fragen auf die Ekklesiologie rekurriert:

,Man kann das Sakrament ohnehin nur in seiner kirchlichen Gestalt
annehmen, anders findet es nicht statt. Insofern begegnet dem Katho-
liken hier eine Gewissheit, die aus der Vollmacht der Kirche kommt.”**

Dabei miisse es aber auch immer um ,die Uberpriifung des kirch-
lichen Brauches an der institutio Christi“** gehen.

VI. Die philosophischen Probleme der Transsubstantiationslehre und
deren Verankerung im Ganzen der Theologie.”*

Zu diesem Abschnitt verweist der Text auf folgende Literatur:**

941 Ebd. 110 f.
942 Ebd.111.
943 Ebd.111f.
944 Ebd.112.
945 Ebd.

946 Ebd.113.
947 Vgl. ebd.
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J. Ternus, Dogmatische Physik in der Lehre vom Altarssakrament, in:
Stimmen der Zeit 67 (1937) 220-230.

H. Lais, Probleme einer zeitgemifien Apologetik, Wien 1956, 64 ff. (dort
weitere Literatur).

Diese philosophisch-physikalischen Fragestellungen hatte bereits
dasVorgangerskript aufgegriffen, allerdings dort zu Beginn der Aus-
flihrungen iiber die Transsubstantiationslehre.”® Wie in diesem
Skript kladrt auch hier der Text zundchst einmal den mittelalterlich-
philosophischen Substanzbegriff.”’ Im Unterschied zur friitheren
Behandlung des Themas versucht er dann aber auch, eine Art ,Kor-
respondenz zwischen der scholastischen und der modernen Auffas-
sung herzustellen”*. Dieser Versuch sei im Folgenden dokumen-
tiert:

,Die eucharistische Verwandlung ist kein physikalisches Geschehen,
weil Substanz kein physikalischer Begriff ist. Physikalisch bedeutet
die Ebene, die durch das Experiment als Sinneindruck fassbar gemacht
werden kann. Der Physiker als Physiker ist Positivist und muss es qua
Physiker auch sein. Der Physiker wird sagen, dass er nicht das Wesen
der Dinge sichtbar macht, sondern nur den dem Wesen zugénglichen
Eindruck fiir uns. [...] Physikalisch-chemisch gesehen, geschieht an
den Gaben nichts. Sie sind nach wie vor, physikalisch-chemisch ge-
sehen, genau dasselbe. Diese Aussage hat C. Colombo deutlich her-
ausgearbeitet.

Was an ihnen geschieht, liegt auf einer anderen Ebene. Die Gaben
haben ihre natiirliche Selbstindigkeit verloren. Es ist das We-
sen der Kreatiirlichkeit der Weltdinge, dass sie aus Gott herausgesetzt
und in eine selbstdndige Existenz entlassen sind, in relatives auf sich
selbst Stehen, wie es dem Wesen von Schépfung entspricht. Diese
eigentiimliche Substantialitit des Geschopfes wird aufgehoben durch
das machtvolle Wirken Gottes. Durch das sakramentale Wort werden
die Gaben zu reinen Zeichen seiner Anwesenheit, die nicht mehr sich
selber gehoren, sondern schlechterdings in das Zeichen-Sein fiir sei-
ne Ndhe umgesetzt sind. Sie sind nicht mehr auf sich selbst stehende
Kreaturen, sondern hineingenommen in die Zeichenhaftigkeit. Das,
was in jeder Kreatur steckt, dass sie letztlich nicht auf sich selber steht,
das ist hier radikalisiert: Die Gaben sind ganz Zeichen, ganz sich sel-
ber genommen. Dadurch sind sie in ihrer Substantialitit getroffen,
sind sie total verwandelt und erneuert und dies, obwohl sie physika-
lisch-chemisch dieselben bleiben.

Insofern bildet die Transsubstantiationslehre gar keinen Gegen-
satz zur Konsubstantiation, wenn nur dieses der Sinn von Kon-

948 Vgl.Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 196-198.
949 Vgl.Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 113 f.
950 Ebd. 115.
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substantiation wire, dass Brot und Wein als physikalisch-chemische
Grossen weiter bestehen. Vom katholischen Standpunkt aus wird al-
lerdings diese Vorstellung vom Nebeneinander zweier Substanzen aus
zuvordergriindig und oberflachlich gedacht sein. Die Realitidt von
Fleisch und Blut Christi bedeutet nicht eine zusitzliche Substanz von
der Art wie Brot und Wein, die als zweite sich dazugesellen wiirde.
Die Realitdt der Christusgegenwart bedeute etwas von ihrem Wesen
her anderes. Sie bedeutet die Einbeziehung von Brot und Wein in die
machtvolle Gegenwart Gottes, die die Sache in ihrem Grund trifft und
so von Grund auf erneuert und verwandelt.”**!

Nach alldem widmet sich der Text der Reflexion der Glaubenslehre
von der Transsubstantiation. Dabei erfolgt zuerst nochmals eine Kon-
frontation mit den Einwdnden der Reformatoren, die in ihrer Inten-
tion sehr differenziert formuliert wird:

»Auf diese Weise haben wir einen Standort gewonnen, in dem wir die
Einseitigkeit der Ubiquitdtslehre und der calvinischen Lehre von der
lokalen Prédsenz zur Rechten Gottes wie der zugespitzten gegenrefor-
matorischen Position iiberwinden und zugleich deren wesentlichen
Intentionen auffangen konnen.”*?

Dabei spricht der Text von ,ein[em] Kern der Ubiquitatslehre”, der
»als richtig erwiesen”* sei, und diesen fasst er wie folgt:

,Der Herr, der als Auferstandener die Grenze des geschichtlichen
Existierens {iberwunden hat, kann sich gewdhren, wann und wo er
will. Gegeniiber einer monophysitischen und naturalistischen Denk-
form ist gesagt: Seine Anwesenheit ist nicht einfach etwas Vorhande-
nes, sondern etwas, das in der Freiheit seiner Liebe von ihm selbst
geschenkt wird.”**

Von daher seien viele ,philosophisch[e] Distinktionen“**® nicht mehr
notig, ndmlich

,wie es um die Quantitat steht, wie Akzidens ohne Substanz existieren
kann, ob es um Produktion oder Adduktion geht, usw.”*

Gegeniiber Calvin hilt der Text fest:

»Auch Calvins lokale Auffassung vom Sein des erh6hten Herrn ist
einerseits korrigiert, andererseits in ihrem richtigen Anliegen gegen-
iiber Luthers Ubiquitédtslehre aufgefangen. Christus kommt keine

951 Ebd. 115 f.
952 Ebd. 116.
953 Ebd.117.
954 Ebd.

955 Ebd.

956 Ebd.
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natiirliche Ubiquitdt zu, aber es kommt ihm auch nicht eine lokale
Beschrankung auf einen imagindren himmlischen Ort zu. Nirgendwo
hat der Auferstandene einen angebbaren, physikalisch beschrankten
Ort. Er ist als der Auferstandene eine neue Daseinsweise eingegangen
und hat Anteil an der Macht Gottes. Durch diesen Anteil an Gottes
Macht kann er sich schenken an die Seinen.”*”

In der weiteren theologischen Durchdringung gibt der Text ,,im Prin-
zip” jener ,Entgegensetzung” recht, die ,Calvins Theologie” als
»~Ausdruck einer radikalen Theologie der Himmelfahrt” und demge-
geniiber die ,[k]atholische Transsubstantiationslehre” als ,Inkarna-
tionstheologie”**® bestimmt. Dabei prazisiert er aber diese Position,
insofern sie an das Paschamysterium erinnert:

,Der Inkarnierte ist der durch Kreuz und Auferstehung Hindurchge-
gangene. In dem Hineingehen in das Todesschicksal kommt die Inkar-
nation zu ihrem Ernst. Man darf nicht, wie das in einer iibersteigerten
Inkarnationstheologie geschieht, die Inkarnation im Weihnachstfest
verselbstindigen. Inkarnation gehdrt zusammen mitTod und Auf-
erstehung. Sie ist abgetrennt von Tod und Auferstehung kein theo-
logischer Topos, und andererseits haben Tod und Auferstehung kein
Sein, wenn sie sich nicht am Fleischgewordenen ereignen.”*

So kann der Text ,die katholische Auffassung von der Realpra-
senz” als Ausdruck ,eine[r] Theologie der Auferstehung” defi-
nieren, und zwar einer solchen, ,,die Inkarnation einschliesst”, wobei
»die Auferstehung als die eigentliche Mitte des Christlichen”*® zur
Geltung komme. Dabei meine sie eben ,nicht eine Translation
[...], sondern das Aufgehen in die neue Existenzweise der Of-
fenheit auf die Menschen hin“%!,

Als weitere Antwort an Calvin ist wohl zu verstehen, wenn es
heifst:

,JHimmelfahrt heisst, dass Christus, oder besser: dass der Mensch Je-
sus — Anteil gewinnt an der Herrlichkeit der Macht Gottes, in der
Christus sich den Seinen gewahrt und die Dinge dieser Welt in seine
Naihe hineinziehen kann. Durch ihn wird eine neue Einheit zwischen
Gott und Mensch, eine Zuginglichkeit Gottes fiir den Menschen
gestiftet.”%

957 Ebd.

958 Ebd.118.
959 Ebd. 118 f.
960 Ebd.119.
961 Ebd.

962 Ebd.
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Dies ist kulttheologisch von Bedeutung, wie auch das Resiimee iiber
die Lehre von der Wesensverwandlung:

,Der Glaube an die Verwandlung der Gaben ist somit einerseits Voll-
zug des Glaubens an die Inkarnation; daran dass der Herr sich in
die irdischen Dinge hineingegeben hat [Inkarnation als bestandige
christliche Kategorie verstanden). Andererseits wird die Verwandlung
geglaubt im Raum der Auferstehung, insofern der Herr die Dinge
zugleich in seine Auferstehungsherrlichkeit hineinzieht. Er erhebt
damit die eucharistischen Gaben zu einem eschatologischen Zei-
chen, zu einem Hinweis auf die vom Herrn er6ffnete neue Welt.”9%

Diese ,Eucharistielehre” umfasse

,die Dialektik von Hier und nicht-Hier, von Schon und Nochnicht,
von Oben und Unten [...] Er ist da und ist der Verborgene, Er ist der
sich Gewédhrende und ist doch der, iiber den man nicht verfiigt, son-
dern der iiber uns verfiigt.“**

Zweiter Teil: Opfer und Herrenmahl
VII. Die Eucharistie als Opfer’®

Die Literaturangaben hier lauten wie folgt:**

P. Meinhold / E. Iserloh, Abendmahl und Opfer, Stuttgart 1960.

B. Neunheuser, Opfer Christi und Opfer der Kirche, Diisseldorf 1960.
Das Opfer der Kirche. Exegetische, dogmatische und pastoraltheolo-
gische Studien zum Verstindnis der Messe, hg. von Professoren und
Dozenten von der Theologischen Fakultidt Luzern, Luzern 1954.

E. Masure, Le sacrifice du chef, Paris 1957 (bahnbrechendes Werk).
H. Schlier, Die Verkiindigung im Gottesdienst der Kirche, in: ders., Die
Zeit der Kirche. Exegetische Aufsdtze und Vortrage, Freiburg 1958,
244-264.

G. Séhngen, Das sakramentale Wesen des Mefsopfers, Essen 1946.

J. Ratzinger, Volk und Haus Gottes in Augustins Lehre von der Kirche,
Miinchen 1954.

Die Lehre der Kirche wird zunachst wieder mit scholastischen Sat-
zen prasentiert’”, zu denen dann ein wichtiger erster Kurzkommen-
tar erfolgt:

,Man muss sehr darauf achten, beides zusammen zu sehen. Einerseits
ist die Messe wirkliches Opfer, andererseits ist sie es nicht also solche

963 Ebd.
964 Ebd.
965 Ebd. 120.
966 Vgl. ebd.
967 Vgl. ebd.
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und in sich, sondern aufgrund der Identitat mit dem Kreuzesopfer,
von dem es nur auf dussere Weise unterschieden ist: Opferpriester
und Opfergabe sind identisch, nur die Darbringungsweise (ratio of-
ferendi) ist verschieden.”%

Im direkten Vergleich der Position der Reformatoren mit der katho-
lischen Messopferlehre stellt der Text fest:

,Christlicher Kult ist in der Sicht Luthers und Melanchthons Empfan-
gen, nicht Geben. Der christliche Kult ist seinem Wesen nach Dank-
sagen: das sich Beschenkenlassen durch die ein fiir alle mal genii-
gende Heilstat des Herrn. Der christliche Kult ist folglich seinem
Wesen nach entstellt und in sein Gegenteil verkehrt, wenn an die
Stelle der Danksagung wieder die Darbringung, das Opfer tritt.
Wenn aus der Eucharistie wieder oblatio und sacrificium wird, dann
ist unter der Hand an die Stelle der Gnade wieder das Gesetz getreten,
und der Mensch ist wieder iibergegangen zum Versuch der Selbster-
16sung, zum Versuch, einen ziirnenden Gott durch eigene Leistung zu
vers6hnen.”*®

Dieser Text weist eine fast wortliche Ubereinstimmung mit einem
Vortrag auf, den Ratzinger 1964 in der Abtei Eibingen gehalten hat.””
Er formuliert die Intention Luthers als zwei ,positiv]e] Thesen”, von
denen die erste ist, zundchst einmal, , [d]ie Heilstat Christi“ als ,,das
ein fiir alle mal gentigende Opfer“”! zu sehen. Die zweite formuliert
er wie folgt:

,,Christlicher Kult kann folglich angesichts dieser vom Herrn gezeich-
neten Situation nich t mehr als Darbringung bestehen, sondern
ist seinem Wesen nach Empfangen der Heilstat Gottes, ist Eucharis-
tie.”972

Hierin sieht der Text

,einen doppelten Ansatzpunkt fiir einen gereinigten und wahrhaft
christlichen Opferbegriff, fiir ein christlich legitimes Verstandnis der
Messe als Opfer, das leider im Spatmittelalter nicht vorhanden war”?™,

Zusatzlich prasentiert er die gegenreformatorischen Aussagen des
Tridentinums, insbesondere jene vom sacrificium propitiatorium.”™ Die
Grundtendenz der Zeichnung dieser Ausgangsposition liegt darin,

968 Ebd.

969 Ebd.121.

970 Vgl. Joseph Ratzinger, Messe als Opfer, 1964/2014, 149.
971 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 122.
972 Ebd.

973 Ebd.

974 Ebd.124.
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die gute Intention auf Seiten der Reformatoren und das Giiltige in
ihren Aussagen zu wiirdigen und das moglicherweise Missverstand-
liche im Kontext der kirchlichen Lehraussagen zu sehen. Auf diesem
Hintergrund nun prisentiert die Vorlesungsmitschrift eine ausfiihr-
liche Exegese iiber den Opferbegriff der Eucharistie, auch diese wie-
der sehr viel weiter ausholend als im Freisinger Skript von 1956/57.

Dazu wird die Schriftiiberlieferung der verba testamenti gegeniiber-
gestellt. Dem Begriffspaar ,soma — diaktheke kaine (Bund statt: Blut
als Kelchinhalt)” bei Paulus stehen bei Markus ,soma — haima” ge-
geniiber.

Als alttestamentlichen Hintergrund der Paulus-Uberlieferung
verweist die Vorlesungsmitschrift auf Jer 31,31 (fiir den neuen Bund)
und Jes 42,6 und 49,8. Der Hintergrund der Markus-Uberlieferung
der verba ist dann Ex 24,8. Und beide Uberlieferungen verbindet sie
mit dem Verweis auf Jes 53°7, die Stelle, die, wie wir sehen werden,
zum eigentlichen Schliissel der Interpretation wird.

Das Ergebnis prasentiert in seiner Auswertung einen Gegensatz,
namlich ,eine kultfreie Stelle und eine ausgesprochen kulttheo-
logische Stelle, die den Abschlufi des ersten Bundes schildert”*™.
In der sich aus der kulttheologischen Stelle ergebenden Deutung
,erscheint” der Herr ,als der neue Moses, der den Neuen Bund
schliesst und ihn mit seinen eigenen Opferblut besiegelt”.””

Beide Stellen aber verbindet laut der Analyse, der der Text den
Vorzug gibt, ,[d]er Gottesknechtsgedanke als gemeinsamer Grund“®”.
Dieser in der Verbannung gereifte Gedanke driickt kulttheologisch
aber Folgendes aus:

In dieser Zeit, in der Gott abwesend zu sein scheint, in der der Kult
erloschen ist, wichst der theologische Gedanke, dass Israel selbst in
seiner Verstossung, in seinem Schicksal des Hinausgeworfen- und
Zerschlagenseins, das Opfer der Menschheit vor dem Angesicht Got-
tes ist, dass die Leidensgeschichte des Volkes selber der Kult und das
Opfer ist nicht nicht irgendein Ritus.”“*”

Die Ubertragung also von Jes 53 auf den Herrn ist eine Uberwindung
yrituelle[r] Opfertheorien” und die Erkenntnis, ,dass Christus, der
sich selbst hingebende Mensch, der wirkliche Kult und die wahre Ver-
herrlichung Gottes ist”. Inhalt desselben ist der ,Dienst der Hingabe,
in der Agape dessen, der sich ganz fiir die Menschen an den Vater

975 Vgl. ebd. 124 f.
976 Ebd.125.

977 Ebd.

978 Ebd. 126.

979 Ebd.
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ausliefert”*®. In diesem Sinne zitiert der Text eine Synthese von Johan-
nes Betz: ,,Die Hingabe Jesu ist nicht opferkulttechnisch, sondern
martyriologisch von der Ganzhingabe der Person zu verstehen”.”*!

So kommt die Vorlesungsnachschrift fiir die beiden biblischen
Textgruppen zum Ergebnis, sie boten ,eine neue gemeinsame
Kulttheologie”, und zwar als Korrektur der dinglichen des AT.
Diese Aussage lautet:

JJetzt ist in Christus der Kult Gottes geschehen. Er besteht in
dem Menschen, der sich ganz auf Gott hin iiberschreitet; er besteht in
der Agape des Menschen Jesus.”?®

Der Brief an die Hebrier habe

,diese Synthese sehr deutlich durchdacht, in dem Kultkritik und
Kultbejahung in eins gesehen sind: in Jesus ist aller Kult abgetan,
aber gerade so ist in ihm, in dem sich ausliefernden Menschen, der
Sinn des Kultes erfiillt. So ist er Kult und das Abendmahl in diesem
Sinn Opfer.”*

Damit riickt also die Hingabe Jesu in den Mittelpunkt der Kulttheo-
logie. Der Text verweist nun auf die Erkenntnis von H. Schiirmann
beziiglich der prasentischen Fassung der ,Hingabeworte des Abend-
mahlberichtes”*. Kulttheologisch ergibt sich daraus,

»dass dieses Opfer im Abendmahl ein Priasens hat und immer
wieder haben kann. Wenn das Opfergeschehen nicht in dem Akt der
Hinrichtung besteht, die dem Herrn von aussen widerfidhrt, sondern
in der freien Tat des Sich-Hingebens, in dem also, was Er selber tut,
dann ist das Opfergeschehen nicht zeitlich an den Akt der Exeku-
tion gebunden, sondern in dem Akt der Hingabe schon Wirklich-
keit, die sich freilich in ihrem Ernst erst dann erweist, wenn sie in der
Exekution restlos eingefordert wird. Dieser Akt bleibt zwar der ent-
scheidende Moment, aber das Opfer bleibt nicht an ihn gebunden,
weil es nicht von den Henkersknechten vollzogen wird, sondern von
ihm selber, der in dieser Exekution sein Ja zum Vater spricht. Nicht die
grosstmogliche Summe von Leid rettet uns, sondern die bis zum letz-
ten gehende Liebe Jesu.”?

Das Motiv der ,Henkersknechte” ist uns bereits an mehreren Stellen
begegnet, im publizierten Werk?®¢, im Skript zur Christologie und in

980 Ebd.

981 Ebd. Es wird nur auf Betz verwiesen, ohne die Stelle anzugeben.
982 Ebd. 126 f.

983 Ebd.127.

984 Ebd.

985 Ebd.

986 Vgl. Joseph Ratzinger, Messe als Opfer, 1964/2014, 152.
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jenem zum Vortrag vor der KHG. Es lohnt sich, diese Texte einmal
nebeneinanderzustellen:

Skript 45
,Das Wesen des
Opfers besteht im
transitus caritatis. Nur
sofern in der konkre-
ten gottabgewandten
Welt dieser transitus
als ein schmerzliches
Sich-Losreifsen
empfunden wird,
insofern ist der
Schmerz eine prakti-
sche Folgeerscheinung,
aber eben doch
sekundarer Art. Denn
nicht der Schmerz
erlost, sondern die
Intensitdt der Liebes-
hingabe. So wird klar,
daf$ bei der Kreuzi-
gung das Entscheiden-
de nicht die Henkers-
knechte waren,
sondern Chr. selbst.
Kame es auf den
Schmerz an, dann
miifite man die
Henkersknechte als
die eigl. Priester
hinstellen.”*%

Skript 85
,Das Wesen des
Opfers besteht in einer
Selbstiiberschreitung
im transitus caritatis,
und nur insofern der
Mensch ein Egoist ist,
ist dieses Herausgehen
aus sich, aus dem
Egoismus in die Liebe
ein Rif3, der an die
Wurzel geht, und
insofern hineinreifst
und ein Kreuz ist. Aber
das ist sozusagen eine
sekundare Kondition,
die aber nicht das
Eigentliche ist. Das ist
gerade fiir die Art
unserer Passionsan-
dacht sehr wichtig. So
wird von hier aus dann
klar, dafS es beim Kreu-
zestod nicht auf [die]
grofite mogliche
Schmerzsumme
ankam, von der man
dann die Erlosung
abhangig machte. Das
ist wieder genau die
verschobene Perspekti-
ve, als ob Gott daran
Vergniigen hitte, daf3
in sich jemand
wehgetan wiirde [sic!].
Das ist fehlgeschlagen.
Es kommt nicht auf die
Summe der Schmerz-
empfindungen an,
sondern es kommt auf
die Intensitit der

Skript 72
,Damit ist deutlich,
dass dieses Opfer im
Abendmahl ein
Prasens hat und
immer wieder haben
kann. Wenn das Opfer-
geschehen nicht in
dem Akt der Hinrich-
tung besteht, die dem
Herrn von aussen
widerfahrt, sondern in
der freien Tat des
Sich-Hingebens, in
dem also, was Er selber
tut, dann ist das
Opfergeschehen nicht
zeitlich an den Akt der
Exekution gebun-
den, sondern in dem
Aktder Hingabe
schon Wirklichkeit, die
sich freilich in ihrem
Ernst erst dann
erweist, wenn sie in
der Exekution restlos
eingefordert wird.
Dieser Akt bleibt zwar
der entscheidende Mo-
ment, aber das Opfer
bleibt nicht an ihn
gebunden, weil es
nicht von den Hen-
kersknechten vollzo-
gen wird, sondern von
ihm selber, der in
dieser Exekution sein
Ja zum Vater spricht.
Nicht die grosstmogli-
che Summe von Leid
rettet uns, sondern die

987 Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 93.
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Hingabe an, des bis zum letzten
Transitus, auf seine Re- gehende Liebe Jesu.”**
alitat in Totalitat, die

den Schmerz erlost,

denn an sich gehort er

gerade zur Unerlost-

heit des Menschen.

Das Entscheidende bei

der Kreuzigung Christi

waren nicht die

Henkersknechte,

sondern die Kreuzi-

gung Christi. Wenn es

auf die Erzeugung des

Schmerzes, auf die

Abschlachtung

angekommen ware,

waren sie die Priester

gewesen, die das Opfer
vollbrachten.” %8

Dabei fallt auf, dass es im uns nun zur Untersuchung vorliegenden
Eucharistieskript durch einen anderen Kontext insofern eine Ent-
wicklung gibt, als von dem Faktum des Vollzugs nicht durch die Hen-
ker, sondern durch den sich hingebenden Herrn, auf die Moglichkeit
geschlossen wird, dass das Opfer auch im Abendmahl und damit - so
folgern wir weiter — in den Messfeiern gegenwartig werden konne,
denn esistja ,nicht zeitlich an den Akt der Exekution gebunden”.
Interessant ist im Miinsteraner Eucharistieskript auch die kult-
theologische Aussage des Verhiltnisses beider Testamente:

,AT und NT greifen so ineinander. Das Ganze ruht auf dem Hinter-
grund des AT. Das wiirde sich verdeutlichen, wenn wir die drei grossen
alttestamentlichen Grundgegebenheiten durchdiachten: Dem Sinai-
komplex, die Hoffnung des Neuen Bundes, die Gottesknechtsidee.”**

Des Weiteren prasentiert der Text der Vorlesungsmitschrift mit Ver-
weis auf 1 Kor 11,26 das ,Katangelein” als ,ein[en] Terminus, der
eine kultische Prasenz mit einschliesst. [...] ImVerkiinden
wird das Verkiindigte Ereignis, selbst anwesend, wird hingestellt in
die Mitte der Gemeinde, in der sich solches Verkiinden zutragt.”*

988 Vorlesungsmitschrift Die Kirche und das Heil der Welt, Miinster, 1963, 6. Vortrag, 2.
989 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 127.

990 Ebd.

991 Ebd. 127 f.
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Der Text wiederholt sodann, was er selbst in der Wiedergabe der
Exegese der verba testamenti zu Beginn der Vorlesung schon mit Ver-
weis auf die Studien von M. Thurian iiber Anamnese geschrieben
hatte.”? Er ergdnzt nun aber, dass durch diese Begriff gegeniiber den
Vorstellungen der Heiden ,der atl. Kult [...] vergeschicht-
licht” sei, ,zu einem geistig-personhaft orientierten Kult” transfor-
miere und somit sich eigne, ,zum Bindeglied zwischen AT und NT
zu werden”, was ,, durch das Passahgeschehen”*”® verwirklicht sei.

Als weiteres Textzeugnis verweist das Skript auf Offb 5 und die
dort geschilderte ,kosmische Liturgie”. Die sei ,eine theologische
Auslegung der Liturgie”. Zentrum dieser Liturgie sei das ,Lamm,
das der Mittelpunkt des Weltalls ist” und das zugleich ,steht”, aber
auch ,wie geschlachtet ist”.* Gemafl unserem Skript bilden
»[dlie beiden Aussagen zusammen [...] eine eindeutige Theologie
der Liturgie”*®. Dabei erscheine das Lamm stehend als ,Sieger iiber
die Geschichte”**, aber ,wie geschlachtet“’”. Das bedeutet:

,Er ist und bleibt der Gekreuzigte. Er tragt in alle Ewigkeit hinein
die Wirklichkeit des Kreuzes und der Schlachtung an sich. [...] Er trdgt
dieses Siegeszeichen in Ewigkeit. Die liturgische Feier der Kirche, die
miteinbezogen ist in die Huldigung vor dem Sieger der Geschichte,
wird damit hineingezogen in das geheimnisvolle Prasens des Kreuzes,
das mitten in der Auferstehungsfeier Gegenwart bleibt und ihr ihre
eigentliche Bedeutung gibt.”*%

Abschlieflend verweist das Skript noch ,auf die Dialektik von
Kulttheologie und prophetischer Theologie” und spricht von diesen
beiden als dem ,Doppelgeheimnis des AT”.**® Dabei gilt:

,Beide zusammen stromen in die Abendmahlstheologie und so in die
Theologie der Eucharistie ein. Beide zusammen gelten fiir die Feier
der Eucharistie: Sie ist Erfiillung des Kultes und die zur Erfiillung
gekommene Kritik allen Kultes. Die Messe darf nicht in die reine
Verkultung verstrickt werden. Sie ist als Sieg der Kultkritik die Auf-
forderung, dem Kult keine Selbstandigkeit zu geben, sondern seine
Sinnmitte in dem Heilszusammenhang zwischen Christus und dem
von der Gnade eingefangenen Menschen zu sehen.”'®

992 Ebd. 128; vgl. ebd. 21.
993 Ebd. 128.

994 Ebd. 129.

995 Ebd.

996 Ebd.

997 Ebd.

998 Ebd.

999 Ebd.

1000 Ebd. 129 f.
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Sehr ausfiihrlich fillt im Skript auch die dogmengeschichtliche Un-
tersuchung des Opferbegriffs bei den Vitern aus. Dabei gibt es zu-
néchst einmal zwei Tendenzen. Fiir die erste Tendenz verweist das
Skript auf die Didache und deren Beziehung zu Mt 5,23 und Mal
1,11 wodurch ,die Eucharistie in Parallelisierung zumTempel-
kult als Opfer”'™ bezeichnet wurde. Die zweite Tendenz ist dann
im Klemensbrief ersichtlich, wo ,das ganze atl. Kultwesen typolo-
gisch dem ntl. Kultwesen gegeniibergestellt“’®? wird. Das Skript
bemerkt, wie hierbei ,[d]as Neue des NT [...] nivelliert“'%® wird. Dies
habe sich dann in der mittelalterlichen Theologie durchgesetzt, was
,Luthers Protest herausfordern musste, weil auf diesem Wege ein
Riickfall in das Gesetz unumganglich war”**,

Der Text kommt nun auf eine ,,dritte Linie” zu sprechen, die ihren
Ursprung habe ,dort, wo Hellenismus und Spatjudentum mitein-
ander ins Gesprach gekommen waren”. Dabei verweist er explizit
auf ,Alexandrien”.’® Diese Stromung ist prinzipiell auch eine , Kult-
kritik [...], die in ganz eigentiimlicher Ndhe zur ntl. Kultkritik
steht“'"® und die Opferidee personalisiert. Die Mitschrift fasst das
Wesentliche dieses hier begonnenen Erkenntnisprozesses wie folgt
zusammen:

LAuf diese Weise entsteht die Erkenntnis, dass Kult Gottes letztlich
nicht in Dingen liegen kann, sondern in der Anbetung des Geis-
tes, der danksagend sich zu Gott auf den Weg macht. In diesem Raum
wird der Begriff der thysia logike ausgepragt, des Opfers, das im geist-
erfiillten Wort des Logos besteht. Das wahre Opfer geschieht nicht im
Ritus, sondern im Logos, in dem der Geist sich zu Gott erhebt. Das
Eucharistein, das Gedenken, ist das eigentliche Opfer, das die Mensch-
heit der Gottheit zu bringen vermag.”'%"’

Diese ,,im vorchristlichen Raum“'® gewachsene Erkenntnis wurde
von der friihchristlichen Apologetik aufgegriffen, wobei der Text auf
Justin als Beispiel verweist. Er bringt die erste Tendenz der Viter und
den eben geschilderten vorchristlichen Begriff zusammen, was das
Skript wie folgt erldutert:

1001 Ebd. 130.
1002 Ebd. 131.
1003 Ebd.
1004 Ebd.
1005 Ebd.132.
1006 Ebd.
1007 Ebd.
1008 Ebd.
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»Von Mt und Mal her werden Brot und Wein als Opfer bezeichnet.
Aber diese Benennung der christlichen Gaben als Opfer wird von ihm
dadurch aufgefangen, dass er sagt: Sie sind Opfer, weil sie Dank-
sagung sind. Das Brot ist Danksagungs-Brot und der Wein ist Dank-
sagungs-Wein. Darin, dass diese beiden Gaben Dank sind, liegt der
innere Grund, weswegen sie Opfer genannt werden diirfen: nicht
deswegen, weil dadurch Gott etwas gegeben wiirde, sondern weil die-
se beiden Dinge Teil einer Danksagung, einer Lobpreisung sind, weil
sie in das Wort der Danksagung hineingezogen sind. Diese Gaben sind
selbst eucharistethentes, eucharisiert [...] Sie werden also gar nicht
als materielle Dinge betrachtet, die man Gott anbietet, sondern sie
sind im Gebet der Kirche in den Logos des Dankes hineingezogen,
werden in ihrer Zeichenhaftigkeit der Logos selbst, der die ewige Lob-
preisung ist und in der Messfeier unsere Lobpreisung wird.”“*

Der Text fasst dementsprechend direkt im Anschluss daran zusam-
men:

»S0 ist Messe thysia und thysia logike im hochsten Sinne, weil hier die
ewige Danksagung an den Vater geschieht, weil unsere Gaben zur
zeichenhaften Anwesenheit des Wortes werden. Daher ist von Justin
her auf dem Weg iiber den Gedanken der thysia logike das Formele-
ment Eucharistia zu einem neuen Ansatzpunkt geworden. Die Messe
ist Opfer, weil hier Eucharistia stattfindet. Die Eucharistie ist Opfer
in der Gestalt des Wortes, indem wir teilhaben an dem Wort, das
Gott ist und in dem die Dinge dieser Welt durch die Zeichen von Brot
und Wein einbezogen werden in den Gestus der Lobpreisung.”!"

Diese Gedanken vergleicht der Text kurz mit ,Joh 17, wo die Eucha-
ristie gleichsam auf das Wort der Lobpreisung reduziert und damit
verstanden wird als das logische Opfer”'™. Darin sieht er fiir diese
Herleitung der Sache nach ein Fundament in der Heiligen Schrift.""?

DerText wendet all dies nun noch mehr ins Konkrete und verweist
auf den Canon Missae, worin die Formulierung , oblatio rationabilis
[...] die genaue Ubersetzung von thysia logike” sei, so dass also die
»Idlie romische Liturgie [...] diesen Gedanken der thysia logike*'"
assimiliert habe. Ausgehend von der entsprechenden Kanonstrophe
beschreibt das Skript ,,die Doppelrichtung [...], die in der Theologie
des logischen Opfers steckt”. Sie sei ,,zunédchst Bitte um den Logos”
und ,zugleich ein Anruf an und eine Bitte fiir die Feiernden”.
Letztere prazisiert der Text wie folgt:

1009 Ebd. 133.
1010 Ebd.
1011 Ebd.
1012 Vgl. ebd.
1013 Ebd.
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,Gib, dass dieses Opfer auch fiir uns und in uns selber zu geistigem
Opfer werde, dass der Kult, der hier von dieser Kirche geleistet wird,
wirklich als logike latreia, als geisterfiillte Anbetung, stattfinde, dass
wir mit hineingezogen werden in den Logos, in seine Danksagung,
und so in Thm selbst zur Danksagung werden.”1"

Damit wird auch klar, worin nach dem Text der Gottesdienst im Letz-
ten zielt: auf ,die Verwandlung der lebendigen Menschen in den
Leib Christi, in die sarx des Logos*, wofiir , die Gaben” als ,,Zeichen”'""
dienen. Hierbei schldgt das Skript eine Briicke zum Opferbegriff des
Romerbriefes in Rom 12,1.1016

Das Skript deutet auf dieser Grundlage , de[n] Kultbegriff” als ,so-
wohl christologisch wie auch ganz geistig und existentiell”.

Von daher springt der Text wieder zuriick in die damals aktuelle
Situation und betont nochmals die

,Antithese: Auf der einen Seite betont der Hebr die absolute Ein-
maligkeit, Einzigkeit und Unwiederholbarkeit des Christusopfers,
neben dem es schlechterdings kein legitimes christliches Opfer mehr
geben kann. [...] Auf der anderen Seite hat das Konzil von Trient be-
tont, dass die Messe ein wirkliches Siihnopfer ist (sacrificium pro-
pitiatorium) und nicht nur Lob- und Dankopfer.”“1"#

Das Skript hilt diese Antithese aber fiir auflosbar und verweist zu-
néchst einmal auf die beim Tridentinum herausgearbeiteten

,Kategorien [...], die hier vorwarts helfen konnen, und die zeigen, dass
die Sache im Grunde richtig gesehen worden ist.

Diese sind nach D 938: repraesentare (Messe als Wiedervergegen-
wartigung), memoria und permanere (Messe als Geddchtnis und
alsVerbleiben des einen Opfers), applicare virtutem (Zuwendung
der Virtus, der dynamis, der eigentlichen bedeutsamen Wirklichkeit
des Kreuzes). In D 940 finden wir noch den Hinweis darauf, dass
Priester und Gabe identisch sind, und dass nur die Weise der Dar-
bringung verschieden ist.”*"

DerText prasentiert nun die Messopfertheorien der Neuzeit, diesmal
allerdings mit einem allgemeinen 6kumenischen Kommentar, dass
diese ,eine sachlich-ritualistische Opfertheologie” béten, ,die
Luthers Protest doch gerechtfertigt erscheinen lasst”."*

1014 Ebd. 134.
1015 Ebd.
1016 Vgl. ebd.
1017 Ebd.
1018 Ebd. 135.
1019 Ebd.
1020 Ebd. 136.
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Die historischen Theorien werden diesmal aber im Unterschied
zum Freisinger Skript von 1956/57 ohne deren Hauptvertreter pra-
sentiert.

Dabei sieht er zwar bei den Oblationisten gegeniiber den Immo-
lationisten doch ,einen entscheidenden Fortschritt” in deren Ansatz,
,das Opfer nicht sachhaft, sondern personal“'* zu fassen. Im We-
sentlichen vermisst er aber bei den beiden Spielarten dieser Theorie
die Bindung an ,,d[as] geschichtliche Geschehen des Kreuzes“',

Auf diesem Hintergrund wird wie im Skript von 1956/57 die The-
orie Odo Casels vorgestellt, diesmal allerdings ausfiihrlicher:

,Er [sc. Casel, S. C.] erkliart die oben skizzierten Uberlegungen als
Rationalismus, der unfihig sei, das Mysterium zu fassen. Er macht
ernst mit der Schrift: das Kreuz ist das einzige Opfer der Christenheit,
und die Messe ist nicht durch irgendeine Theorie damit verbunden,
sondern ist schlechthin und einfach dieVergegenwartigung dieses
einen und einzigen Opfers Jesu Christi. Zu fragen, wie das gesche-
hen konne, erscheint Casel bereits wieder als naiver Rationalismus.
Das Opfer wird eben in mysterio, auf die Weise des Sakramentes, des
geheimnisvollen Handelns Gottes, gegenwartig. Casel verweist auf
die Realprdsenz, wo auch das Unmdgliche moglich wird, dass der eine
Leib an vielen Orten gegenwirtig ist.”'%

Hatte das Skript von 1956 /57 als hauptsachliche Kritik an Casel die
Frage nach dem ,Triger dieses Geschehens“'** vorgebracht, um
dann auf die Weiterfithrung des caselianischen Denkens bei Gottlieb
Sohngen zu kommen, so zeigt sich im Skript von 1963 zunéachst ein
anderer Ansatz. Der Text bejaht zundchst den Ansatz, in der ,,Eucha-
ristie” die , Teilhabe an der einen Opferwirklichkeit” des Kreuzes
zu haben ,und so deren Gegenwartigkeit unter uns”.'” Dann setzt
aber die Frage ein:

,Andererseits kann man und darf man dem Menschen das Denken
nicht verbieten, auch nicht vor dem Mysterium, und so wird er weiter
fragen miissen, ob solches Geschehen in sich sinnvoll und moglich ist.
Unter den vielen Fragen, die an Casel neu gerichtet wurden, bedarf
nur eine einer ernsthafteren Reflexion: Kann man ein vergangenes
Ereignis vergegenwartigen, ohne seine Geschichtlichkeit aufzugeben?
Der Geschichtlichkeit ist es eigen, einmalig zu sein und darum trifft
auch Casels Vergleich mit der Realprasenz nicht.”%%

1021 Ebd.

1022 Ebd.

1023 Ebd. 136 f.

1024 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 217.
1025 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 137.

1026 Ebd.
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Diese Frage sucht das Skript nun zu kldren. Dabei wird zunéchst
einmal thematisiert, ob auch von zeitgendssischen Ansatzen her ,der
Unterschied von Akt und Person fiir uns eigentlich noch radikal”*®
sein miisse. Dabei will er ,sich nicht auf Schelers Begriff der Akt-
substanz einlassen”, stellt aber fest, ,,dass das Sein zugleich Ge-
schehen und Wirken ist, dass es von seiner inneren Struktur her
dynamisch ist, sodass beide, Akt und Substanz ineinanderfallen”.
Besonders ,im personalen Raum” sei es so, ,dass die Person ihr
eigener Akt und der Akt die Person ist”.'*®

Den weiteren Verlauf der Ausfiihrungen dokumentieren wir ihrer
Bedeutung wegen ausfiihrlich:

,Die Person, die hier vergegenwiértigt wird, ist nicht eine starre Sub-
stanz. In Thm ist seine Vergangenheit Prasens, so wie auch unsere Zu-
kunft in Thm ihre Gegenwart hat. Als Logos ist er relatio subsistens.
Er ist als Mensch der immerwahrende Akt des Sichiiberschreitens zum
Vater, das pascha der Menschheit, der immerwédhrende Durchbruch
aus dieser Welt zum Vater (in der patristischen Trinitdtslehre wurde
das Sein Chirsti als reine Bezogenheit, als reiner Akt verstanden).
Was ist der Kern, das Entscheidende des Kreuzesgeschehens, die Sub-
stanz dieses Aktes, den wir Opfer heissen? Die Aktsubstanz des Kreu-
zesgeschehens driickt die Bibel aus in den Worten hyper und didome-
non, in dem Fiir und dem Sich-Ausliefern. Wir kénnen deshalb sagen:
Die Aktsubstanz des Kreuzesgeschehens besteht in dem vdlligen
Sichausliefern in das Fiir hinein, das sich im geschichtlichen Tod radi-
kalisiert und zugleich zur bleibenden Wirklichkeit im Auferstandenen
wird, der als der Auferstandene zugleich der Getotete ist und dessen
Durchgang die Bedingung fiir dieses Auferstandensein ist.

Wir greifen damit auf den martyriologischen Opferbegriff der Abend-
mahlstexte und des Hebr zuriick: Christus hat nicht etwas, sondern
sich selbst geopfert; am Kreuz wurde er in seiner Agape, die er selbst
ist, die Anbetung und Verherrlichung Gottes. Wenn dieser Opferbe-
griff den eigentlichen Kern des Kreuzesgeschehens ausdriickt, dann
wird mit der Gegenwart Jesu nicht einfach eine Substanz, sondern der
so sich vollziehende Herr gegenwirtig. Sein Opfer wird gegen-
wirtig, weil er als Gestalt gewordene Agape selbst das Opfer ist. Ge-
rade sein Gegenwirtigseinkénnen, ohne an die geschichtliche Um-
grenzung eines irdischen Leibes gebunden zu sein, ist der Ausdruck
dafiir, dass er die Schranke der sarx durchbrochen hat und der allseits
sich gewadhrende ist.”'

1027 Ebd. 138.
1028 Ebd.
1029 Ebd. 138 f.
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Dies alles wendet der Text auf den Gedanken, der bisher in allen von
uns untersuchten Ekklesiologieskripten der Vorlesungen Joseph Rat-
zingers stark prasent war, namlich jenen der Menschwerdung im Sin-
ne der assumptio hominis. In diesem Sinne erscheint ,[d]ie Kirche” als

,die geschichtliche Ausfaltung des Christusgeschehens in die Zeit
hinein. Sie war als solche im gekreuzigten Herrn mit anwesend, und
was sich jetzt vollzieht, ist nicht etwas neben dem gekreuzigten Herrn,
sondern die Auseinanderfaltung dessen, was am Kreuz war. Die Kirche
ist unsere Hineinbeziehung in das Kreuzesgeschehen.”1%

Daraus ergibt sich die Folgerung einer Fortdauer des Opfers:

,Wenn aber Jesus, einfach indem er Mensch war, nicht nur ein indi-
viduelles Menschsein hatte, sondern letztlich in uns alle hineinreich-
te, dann ist das Kreuzesgeschehen nicht mit der Stunde von Golgotha
zuende. Dann vollendet es sich erst, wenn die Passion der Menschheit
an ihr Ende kommt, wenn die letzte Gottverlassenheit durchlitten und
die letzte Todesnot ausgetragen ist.”'®!

Nun wendet sich der Text der ausdriicklichen Beantwortung der
Ausgangsproblematik zu:

,Es gibt die Moglichkeit einer Reprdsentierung, einer Vergegenwarti-
gung des Kreuzes, weil das corpus Christi zu Christus selbst gehort,
weil in ihm (dem corpus) Seine (des historischen Jesus) geschichtliche
Existenz fortdauert, die wirklich in sein Kreuzesgeschehen zuriick-
greift.”10%2

Das kulttheologische Resiimee ist aus den folgenden Zeilen ersicht-
lich:

,S0bedeutet Messe nichts anderes, als dass Christus durch das Wort
der Anamnesis, durch das gedenkende, danksagende Wort, uns der
Wirklichkeit seines hyper teilhaftig [werden] ldsst. Er zieht uns alle
durch das Wort in sich selbst hinein und l4sst uns zu geschichtlich
fortdauernden Tragern seiner Heilstat werden, die gerade so die eine
und einzige ist: Als thysia logike durch das Wort des Gedenkens und
Dankens, dauert das Kreuzesgeschehen fort. Durch dieses Wort hin-
durch wird es Wirklichkeit, dass auch das Kreuz den totus Christus
Haupt und Glieder zur Substanz hat, dass das Kreuz nicht auf Golgo-
tha zu Ende ist, sondern dass wir alle hineingezogen werden in den
totus Christus, und dass der totus Christus das Subjekt des Kreuzes-
geschehens ist.”10®

1030 Ebd. 139.
1031 Ebd. 140.
1032 Ebd.
1033 Ebd.
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Dadurch ,wird das Kreuzesopfer zum Opfer der Kirche, ohne auf-
zuhoren, das eine Opfer Jesu Christi zu sein, der sich seinen ge-
schichtlichen Leib auferbaut”. Dabei haben

,d[ie] beiden Formelement[e] des danksagenden Wortes und des
Mahles [...] den Sinn der Beteiligung am Kreuzesgeschehen und
sind so die Modi der Vergegenwartigung”'®.

Auf dieser Grundlage plddiert das Skript konkret fiir den gemein-
schaftlichen Vollzug der Liturgie und schliefit einen letzten Kreis im
Insistieren auf der Verbindung von Gottesdienst und ,Ethos”, wo-
bei es hier heift, ,,dass [...] wir die Liturgie des Kreuzes dadurch zu
Ende fiihren, dass wir als lebendige Menschen den Christusdienst
weitertun”.1%®

Das Skript iiberspringt ,aus Zeitmangel” die Behandlung der
~Heiligen in der Messe”'® und wendet sich nun wieder wie im Vor-
gangerskript den durch Karl Rahner vorgetragenen Theorien iiber
die fructus missae zu, wozu — wie im Vorgidngerskript — die gangigen
Positionen zusammengefasst werden, wie Rahner sie prasentiert.
Dabei gibt es wieder eine grofle Ubereinstimmung mit dem Freisin-
ger Skript. Den Ursprung der Lehre der fructus missae verbindet der
Text mit dem Aufkommen der sog. Missa privata, eine Bemerkung,
die im Freisinger Skript fehlt.

Die Problematik dieser Lehre wird nun ausfiihrlicher behandelt
als im Freisinger Skript, wo sie wegen einiger Ausdrucksmangel
nicht genau fassbar war.'”” Dabei bemerkt der Text:

,Abgesehen davon, dass eine Addition von Unendlichen sinnlos ist,
setzt die Messe nicht einen neuen Versohnungsakt. [...] Die Messe ist
Siihnopfer; das heisst nicht, dass jede Messe neue Siihnewerte
schafft.“10%8

Der Text verweist auf die soeben in der Kultheologie gewonnene
Einsicht von der ,Teilhabe der Kirche am Heilsgeschehen von
Golgotha”“'® und betont, ,dieses Geschehen” sei ,nicht eine Ver-
vielfdltigung der einen Wirklichkeit, sondern die Hineinnahme
der Kirche in das eph hapax, in das Einmalige der Christustat”'*.
Dadurch ergibt sich als Prinzip laut Text, ,die Frage nach der Mess-

1034 Ebd. 140 f.

1035 Ebd. 141.

1036 Ebd.

1037 Vgl.Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 222.
1038 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 142.

1039 Ebd.

1040 Ebd. 143.
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hiufigkeit von der Kirche und nicht von einer durch Addition zu
vermehrenden gloria Dei her”'*! zu bestimmen.

Des Weiteren wird kritisiert, die gangige fructus-Lehre verkenne
»die Haltung des Subjektes in der Messe”, weil sie ,ja von einer
dinglich-sachlichen statt von einer personalistischen Betrach-
tung aus[gehe]”."™ Dagegen bemerkt der Text:

,In Wirklichkeit ist der Vorgang jedoch personalistisch, von der Form
der Anbetung her zu denken; in der Messe wird das Opfer Christi zum
Opfer der Kirche [...] Der Vorgang der Messe kann nicht darin beste-
hen, dass man sich anmeldet und dann seinen fructus empfangt, son-
dern darin, dass man selber eintritt in den Transitus ad patrem, in
das corpus Christi und so in das Geschehen des Herrn, in die thysia
logike. Was in der Messe geschieht, ist nicht den dinglichen Vorgangen
am Kapitalmarkt zu vergleichen, sondern einem Wachstumsvorgang.
Es ist personales Hineingeraten in die Bewegung Christi auf den Vater
hin, in das christliche Pascha.“'%

Statt der ,aristotelische[n] Vorstellung, die Messe sei eine cau-
sa”, sei deswegen ,die platonische Vorstellung von der Partizipa-
tion” besser auf den Sachverhalt anwendbar, denn

,[dlie These von den fructus speciales ist ein Arbeiten mit falschen
Kategorien. Die Frucht der personalen Messteilnahme besteht nicht
darin, dass uns Gnadenquanten verabreicht werden, sondern in un-
serem personalen Verwachsen mit dem Opferakt Jesu Christi.”?%

Letztlich ziele alles darauf, ,dass der Mensch in der Fahigkeit wach-
se, Gott zu lieben”19,

Von diesen Prinzipien her wendet sich der Text nun der Bespre-
chung der ,Messhdufigkeit”'® zu und setzt dabei radikal bei der
Kirche an:

»Wenn aber das Opfer Christi Opfer und der Kirche wird, dann ist die
Messe so oft und nur so oft zu feiern, als dadurch der Ekklesia die
lebendige Teilnahme am objektiven Kultakt des Kreuzes ermdglicht
Wird.”1047

Konkret bedeute dies einerseits, so oft zu zelebrieren,

1041 Ebd.
1042 Ebd.

1043 Ebd. 144.
1044 Ebd.

1045 Ebd.
1046 Ebd.

1047 Ebd. 144 f.
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»wie Gemeinde da [ist], sie als solche subjektiv und objektivimstande
ist, die gnadenhafte relatio zu vollziehen. Messe ist da zu vollziehen,
wo die Kreuzeswirklichkeit reprasentiert werden kann.”1%

Andererseits gilt auch:

,Das darf nicht mechanisch gedeutet werden. Es kann durchaus sein,
dass es in entchristlichten Landstrichen notwendig ist, die Messe zu
feiern, obwohl niemand kommt. Wir diirfen nicht mit mathematischen
Massstaben herangehen und nach der Zahl fragen. Die ekklesia kann
auch sehr klein sein.”'**

Wie schon im Vorgangerskript wendet sich der Text nun auch gegen
die Theorie Rahners, ,,der die devotio des Priesters zum Massstab
macht”. Diese Theorie erscheint in der Bewertung wie schon zuvor
als ,zuindividualistisch” denn ,[d]ie Messe” sei ,prinzipiell
ekklesiologisch normiert”.'®°

b) Wiirdigung des Textes

Gegeniiber dem Skript iiber die Sakramentenlehre (und darin iiber
die Eucharistie) von 1956/57 hebt sich das nun vorliegende von 1963
iiber die Eucharistielehre positiv durch seinen klaren und nachvoll-
ziehbaren Ausdruck, auch in Detailfragen, ab. Manche Gedanken-
ginge fallen dabei sofort als mit der fritheren Fassung inhaltlich
identisch auf, werden aber im &dlteren Skript so verkiirzt wiederge-
geben, dass ihr Sinn erst im jiingeren Skript besser erschlossen wer-
den kann. Allerdings sind auch hier einige Tippfehler zu bemerken.
Die Gedankenfolge erscheint dabei keineswegs stichworthaft, son-
dern stets ausfiihrlich und verstindlich. Uber weite Strecken hat
man den Eindruck einer wortlichen Mitschrift, was natiirlich nicht
bewiesen werden kann. Regelmiflig werden wortliche Zitate ande-
rer Provenienz als solche kenntlich gemacht, bzw. es wird auf den
Urheber einer theologischen Interpretation verwiesen. Ebenso re-
gelmifBlig werden auch in den Fufinoten behandelte Quellentexte
vollstindig zitiert. Insgesamt jedenfalls erscheint der vorliegende
Text als sehr glaubwiirdiges Zeugnis der Vorlesung von Joseph Rat-
zinger in der subjektiven Rezeption seiner Studenten, und in diesem
Sinne und unter diesem Vorbehalt wenden wir ihn zur Erkenntnis
von Ratzingers Liturgietheologie an.

1048 Ebd. 145.
1049 Ebd.
1050 Ebd.
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Insgesamt fillt auf, dass der vorliegende Text prinzipiell noch eine
scholastische Gliederung und Arbeitsweise zu erkennen gibt, die
aber durch den Einbezug moderner Problematiken dem damaligen
Stand gemaf$ verheutigt sind. Dabei fiihrt der Text eine Fiille der
entsprechenden Fachliteratur an. Vom Gesamteindruck ist der Text
weitaus mehr von einer existentiellen Theologie gepragt als die il-
tere Version einer Vorlesungsmitschrift zur Eucharistielehre. Allge-
mein gesprochen, verschiebt sich der Fokus der Vorlesung in nicht
wenigen Punkten. So fallen gegeniiber dem Freisinger Skript einige
scholastische Detailfragen vollstandig heraus.

Im direkten allgemeinen Vergleich beider Skripte zur Eucharis-
tielehre fallt auf, dass in dem Miinsteraner Skript die Exegese formal
und inhaltlich eine grofse Bedeutung hat. Zwar werden die wichtigs-
ten Lehrstiicke immer noch scholastisch zundchst am Beginn eines
Abschnitts gemaf; der definierten Lehre der Kirche in Sdtzen vor-
gestellt, danach wird diese Lehre aber sehr ausladend exegetisch
hergeleitet. Hergeleitet meint hier einen Unterschied zum traditio-
nellen Schriftbeweis, der eher die Lehre untermauerte. In der Her-
leitung werden die entsprechenden Punkte nun aus der Schrift ge-
wonnen, jene Punkte, die dann in der spekulativen Durchdringung
der Lehre die wesentliche Rolle spielen. Insofern ist eine Normie-
rung durch die Schrift erkennbar.

Dabei ist die Vorlesung mehr als manche Darstellung in fritheren
Skripten bemiiht, die innere Einheit der Heilsgeschichte im AT und
NT hervorzuheben, so dass der neutestamentliche Opferbegriff
mehr als Erfiillung denn als Bruch mit dem AT begriffen werden
kann. Die Vorlesung verweist auf mehrere kulttheologische Linien,
die aus dem AT kommen, in ihm in einer gewissen Dialektik zuein-
ander stehen, d. h. Kult ausschliefien oder affirmieren und im NT
ihre Erfiillung finden.'® Die rote Linie dieser Entwicklung bedeutet
ein Abriicken von der Logik der ,Sach-Opfer”.1®

Der Text hat eindeutig einen kontroverstheologischen bzw. 6ku-
menischen Schwerpunkt, der in der Tendenz die eigene Lehrtradi-
tion dahingehend iiberpriift, inwieweit sie Anlass zu Missverstand-
nissen bieten konnte, die dann zum Widerspruch der Reformation
gefiihrt haben. Andererseits wird stets die gute Grundabsicht der
Reformatoren gewiirdigt und deren Ansatz, soweit moglich, in das
Ganze der katholischen Lehre integriert bzw. werden sie auch zu-
weilen durch konsequente Weiterfithrung ihres Ansatzes widerlegt,

1051 Vgl. z. B. ebd. 101, 127, 129 f.
1052 Ebd. 126.
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was z. B. die Behandlung von Calvins Konzept der Himmelfahrt
deutlich zeigt. Hier wurde nachgewiesen, wie

»in Wirklichkeit bei Calvin die Dialektik der Theologie von Inkarnati-
on und Himmelfahrt einseitig aufgelst wird in eine undialektische
blosse Theologie der Himmelfahrt. Es gibt kein wirkliches Eingehen
des Herrn in die irdische Wirklichkeit mehr.#1053

Damit kommen wir schon in den Bereich der konkreten Wiirdigung
der prinzipiellen Aussagen und einiger Details des Textes.

Dem Zeugnis des Textes gemdfS prasentiert Ratzinger einen all-
gemeineren Sakramentenbegriff als den der definierten ,sieben
Sakramente”, wobei dies zumindest vom Kontext der Mysterien-
theologie Casels gepragt ist.'”** Dabei bezeichnet er einerseits die
sEucharistie” als ,sacramentum id est sacrum signum der Oster-
lichen Wirklichkeit”, andererseits ,,Christus selber” als ,,das sacra-
mentum Dei, [...] das Grundsakrament, das eine sacramentum
Deil/'1055

Mit dem Vortrag Ratzingers vor der Katholischen Hochschulge-
meinde hat der Text mehrere Beriihrungspunkte. Auch dort ging es
ganz prinzipiell um eine existentielle Sicht der Theologie. Dabei wa-
ren dort , das weihnachtliche und osterliche Geheimnis” als ,, die
beiden Grundpole der christlichen Existenz“'®® bestimmt worden.
Die Eucharistie leitet nun das Skript iiber die Eucharistielehre ganz
von Ostern her, ohne freilich das Inkarnationsgeheimnis dabei aus-
zublenden.

Dabei ist gegeniiber dem Freisinger Skript jedoch deutlich zu be-
merken, dass der Text zuriickhaltender ist gegeniiber der Verbindung
zwischen Eucharistie und Inkarnation. Dies hdangt damit zusammen,
dass die Vorlesung sowohl ihrem Ursprung nach die Eucharistie im
Pascha des Herrn verortet als auch kontinuierlich bemiiht ist, einem
mit dem Seinsbegriff (Inkarnation) verbundenen statischen Eucha-
ristiedenken zu wehren, um deren dynamischen Charakter zu un-
terstreichen. Letztlich wehrt er einem Verstandnis von Inkarnation,
das dieses Geheimnis gewissermafien in Weihnachten einschlief3t
und von Tod und Auferstehung abkoppelt.'®” Als , bestandige christ-
liche Kategorie”'®® des Eingehens in die irdische Wirklichkeit bleibt

1053 Ebd. 89.

1054 Vgl. Arno Schilson, Theologie als Sakramententheologie, 251-254.

1055 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 3.

1056 Vorlesungsmitschrift Die Kirche und das Heil der Welt, Miinster, 1963, 5. Vortrag, 1.

1057 Vgl.Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 119.

1058 Ebd. Hier der Kontext: ,Der Inkarnierte ist der durch Kreuz und Auferstehung
Hindurchgegangene. In dem Hineingehen in das Todesschicksal kommt die In-
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die Inkarnationstheologie wichtig. Letztlich schlidgt diese Kategorie
einen dynamischen Bogen von der Menschwerdung iiber die Eu-
charistie zum Leib des Auferstandenen.'®

Bereits zuvor, in einem fast zeitgleichen publizierten Beitrag,
warnt Ratzinger ,vor einer einseitigen Inkarnationstheologie [...],
die die innere Hinordnung der Inkarnation auf Kreuz und Auferste-
hung iibersieht”'*. Das Skript liegt hier auf derselben Linie und
will die Hinordnung des Inkarnationsgeheimnisses auf Tod und
Auferstehung Christi gewahrt wissen. Allerdings ist in diesem Bei-
trag, wie wir gesehen hatten, die Eucharistie noch dem Inkarnatori-
schen zugeordnet.'!

Deutlich sieht der Text der Mitschrift in der mittelalterlichen ,, Ein-
beziehung des Ontischen, [der] Uberordnung der Substanz iiber das
Ereignis“'*? eine Gefahr fiir den theologisch ausgewogenen Eucha-
ristiebegriff: ,Nicht darf sie [sc. die Eucharistie] verstanden werden
von der Inkarnation, vom Seinshaften her, als ob das gesetzte Sein
der hypostatischen Union hier ontologisch fortgesetzt wiirde.”'%%

Dies zeigt auch seine Exegese der Eucharistischen Rede von Joh 6,
in der nun nicht nur, wie im Vorgangerskript, die Inkarnationstheo-
logie betont wird, sondern auch ausdriicklich Aussagen iiber das
Pascha des Herrn hinzukommen.'%

Ein Hintergrund dieser Akzentverschiebung mag neben dem Be-
miihen, die Zentralitit von Ostern herauszustellen und einen Inkar-
nationsbegriff im Sinne einer Kategorie zu schaffen, auch eine ge-
wisse, durchaus aber differenzierte, philosophiekritische Tendenz
der Vorlesung sein. Dies ist einerseits wiederum mit dem 6kumeni-
schen Interesse begriindet, bei dem deutlich betont wird, wie Luther
jenseits aller Philosophie wieder zur Schrift zuriickwollte. Anderer-
seits wird so die Schrift als Glaubensnorm hervorgehoben. So ist
auch jene Aussage zu deuten, wo es heifit: ,Nicht das, was man
philosophisch noch herausbringen und folgern kann, sondern der

karnation zu ihrem Ernst. Man darf nicht, wie das in einer iibersteigerten Inkar-
nationstheologie geschieht, die Inkarnation im Weihnachtsfest verselbstdndigen.
Inkarnation gehort zusammen mitTod und Auferstehung. Sie ist abgetrennt
von Tod und Auferstehung kein theologischer Topos, und andererseits haben Tod
und Auferstehung kein Sein, wenn sie sich nicht am Fleischgewordenen ereignen.”
Ebd. 118 f.

1059 Vgl. ebd. 119.

1060 Joseph Ratzinger, Kirche — Systematisch, 1961, 211.

1061 Vgl. ebd. 213.

1062 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 108.

1063 Ebd. 4.

1064 Vgl. ebd. 58 f.
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Wille des Herrn gibt an, wie weit man gehen kann.”'** Differenziert
deswegen, weil der Text gegeniiber dem Vorwurf des ,Rationalis-
mus“1% yon Seiten Casels bemerkt: ,Andererseits kann man und
darf man dem Menschen das Denken nicht verbieten, auch nicht vor
dem Mysterium.”"*” Hier diirfte sich auch deutlich niederschlagen,
dass fiir Ratzinger mit der Studie von Diezinger, die er zwei Jahre
zuvor rezensiert hatte, Casels Lehre in wesentlichen Teilen falsifiziert
war.lOﬁS

In der beschriebenen Akzentverschiebung weg vom Statisch-
Ontologisch-Inkarnatorischen sehen wir, die Authentizitit der Tex-
te jeweils vorausgesetzt, eine gewisse Wende im theologischen An-
satz Ratzingers. In seiner ersten allgemeinen Sakramentenlehre
hatte er noch herausgestellt: ,Die Sa verkorpern das inkarnatorische
Prinzip. In den Sa geht also Christus auch heute noch {iiber die
Welt.“1% Das hat er nun als Ansatz bzw. als isolierte Sichtweise auf-
gegeben.

Das darf aber wiederum nicht {iberbetont werden. Es handelt sich
um eine Akzentverschiebung im Bemiihen um den Blick auf das
Ganze der Heilsgeschichte. Als weiterer Grund steht die Erkenntnis
des dynamisch-personalen Charakters der Eucharistie, damit ver-
bunden auch jene der Aktualprasenz.'””

Die Inkarnationstheologie bleibt in der Vorlesung als Liturgietheo-
logie durchaus noch an wichtiger Stelle prasent. (Den Vorrang des
Pascha hatte iibrigens bereits das Skript zur Christologievorlesung
betont.') Es geht der Vorlesung beispielsweise, wie wir ebenfalls
sahen, bei der ,Realprdsenz” zwar darum, diese als Ausdruck
»eine[r] Theologie der Auferstehung” hervorzuheben, aber
durchaus einer ,die Inkarnation einschliesst”.'? Und, wie wir eben-
falls festgehalten haben, ist nach Ratzinger laut Skript

,ld]er Glaube an die Verwandlung der Gaben [...] einerseits Vollzug
des Glaubens an die Inkarnation; daran dass der Herr sich in die
irdischen Dinge hineingegeben hat (Inkarnation als bestdndige christ-
liche Kategorie verstanden). Andererseits wird die Verwandlung ge-

1065 Ebd.108.

1066 Ebd.137.

1067 Ebd.

1068 Vgl. Joseph Ratzinger, Rez. Walter Diezinger, Effectus in der Romischen Liturgie.
Eine kultsprachliche Untersuchung (Theophaneia 15), Bonn 1961, in: ThRv 58 (1962)
193-197, hier 197.

1069 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre I, Freising, 1956/57, 1.

1070 Vgl.Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 81 f., 90.

1071 Vgl.Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 90.

1072 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 119.
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glaubt im Raum der Auferstehung, insofern der Herr die Dinge zu-
gleich in seine Auferstehungsherrlichkeit hineinzieht.”'”

Damit ist von der prinzipiellen Aussage das Sakramentenverstand-
nis als Eingriff Gottes in die Welt von einem inkarnatorischen Prin-
zip her durchaus noch im Denken Ratzingers prasent. Die Widerle-
gung Calvins erfolgt auch iiber dieses inkarnatorische Prinzip. Wir
hatten dies eben angefiihrt. SchliefSlich spielt die Inkarnationstheo-
logie noch eine wichtige Rolle bei der Fassung des Opferbegriffes,
wo ausdriicklich die Gedanken der Kollektivinkarnation, die uns aus
den Ekklesiologieskripten bereits bekannt waren und sich hier noch-
mals verifizieren, aufgegriffen werden, um die Kirche, den Christus
totus als Trager der Heilstat darstellen zu kénnen.'* Das inkarna-
torische Prinzip bleibt also durchaus fiir die Liturgietheologie Rat-
zingers laut unserem Skript weiterhin bedeutsam, es ist nur nicht
mehr ihr Ausgangspunkt und es ist prasent als eine Kategorie, die
selbst eine Dynamik einschlief3t hin zum Auferstehungsleib. Hier
liegt der Unterschied.

Fast identisch zu der Darstellung vor der KHG ist im Miinsteraner
Eucharistieskript die Charakterisierung der Kulttheologie des He-
brierbriefes, wobei es um Personalisierung des Kultes, Pascha und
christliche Existenz geht.

Das Motiv der Verwandlung der Welt hat das Skript zur Eucharis-
tielehre sowohl mit jenem der Christologievorlesung'” 1958/59 als
dem Vortrag vor der KHG 1963'7¢ gemeinsam.

Aufgrund dieser deutlichen Bezeugung bei unterschiedlicher Pro-
venienz der Texte wird man in diesen liturgietheologischen Motiven
ohne Zweifel authentisch auf Ratzingers Denken stossen.

Ein groler Schwerpunkt der Miinsteraner Eucharistievorlesung
liegt gemdfl unserem Skript auf der Ent-dinglichung des Kultes und
seiner Personalisierung, wie gerade in Bezug auf den Hebraerbrief
bemerkt haben. Gegeniiber dem Freisinger Eucharistieskript'”” wird
dabei das Blut des Herrn in gewisser Weise nochmals weitergehend
ent-sachlicht, indem mit Bezug auf Ex 12 zwar als ,Bundesblut” die
Rede ist, aber dann der Ausdruck Blut nicht mehr erscheint, wahrend
er in der Parallelstelle von Miinster noch mehrfach ausdriicklich

1073 Ebd.

1074 Vgl. ebd. 139 f.

1075 Vgl.Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 89.

1076 Vgl. Vorlesungsmitschrift Die Kirche und das Heil der Welt, Miinster, 1963, 6. Vor-
trag, 3.

1077 Vgl.Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 174.
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betont wird.!”® Es geht also nicht um das Blut an sich, sondern es
geht der Vorlesung um die personale Tat des Sich-Auslieferns. Diese
Relativierung des Blutes als Sache bahnt sich schon im Skript zum
Vortrag vor der KHG an, wo es mit Blick auf den Hebréaerbrief heifit:

,Denn das Blut, von dem hier die Rede ist, ist nun nicht wieder als
eine bestimmte dingliche Sache gemeint, sondern es ist Ausdruck da-
fiir, daf$ er sich selbst hingegeben hat. Blut bedeutet also nicht ,Wert-
volle Sache’, sondern es ist einfach die Konkretisierung einer Liebe,
von der er gesagt hat, daB sie bis zum duflersten reicht, daf$ er sich
selber engagiert und sich vor Gott hingetragen hat, sich, seine mensch-
liche, gottmenschliche Liebe.”'”

Mit der personal-entdinglichten Denkart verbunden ist ein Motiv,
dem wir sowohl im Skript der Christologievorlesung als auch im
Vortrag vor der KHG begegnet sind, jenem der ,,Henkersknechte”.
Auch hier diirfte Ratzingers Denken als mehrfach bezeugt und ein-
deutig gesichert gelten. Neu gegeniiber der bisherigen Bezeugung
des Motivs ist nun die daraus sich ergebende Konsequenz. Wenn
das Opfer nicht durch die Henker vollzogen wird, sondern durch
den sich hingebenden Herrn, dann kann es auch im Abendmahl -
und man kann in derselben Logik weiterfolgern: in den Messfeiern
- gegenwartig werden.'*

Mit der personalen Fassung der Kultidee zusammen héangt auch
die Betonung des biblischen Motivs des Gottesknechtes, das bereits
im Skript zur Christologievorlesung 1958/59 als auch in jenem zum
Vortrag vor der KHG 1963 eine wichtige Rolle gespielt hatte. Bei der
Christologievorlesung 1958/59 fiel er im Zusammenhang mit dem
Begriff des Mittlertums.'®! Beim Vortrag vor der KHG ging es um
,Id]las reale Leiden und Lieben eines Menschen [...] als Stellver-
tretung”'®, Dabei gilt: ,[Die] christlich[e] Gemeinschaft [...] lebt
selber vom Vertretungsdienst des Herrn [...] und [wir] empfangen
ihn zugleich selber als das Grundgesetz unseres Daseins.”!% Es ging
hier also um ,eine Wirklichkeit”, die ,,sich von der Gottesknechts-
theologie iibertrdagt und sich deutlich in die christliche Existenz
hineinverldngert”.'®* (Der Text sagte dies in Bezug auf 1 Joh 3,16,

1078 Vgl.Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 15.

1079 Vorlesungsmitschrift Die Kirche und das Heil der Welt, Miinster, 1963, 6. Vortrag, 1.
1080 Vgl.Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 127.

1081 Vgl.Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 89.

1082 Vorlesungsmitschrift Die Kirche und das Heil der Welt, Miinster, 1963, 3. Vortrag, 3.
1083 Ebd.5.

1084 Ebd. 6; vgl. auch 4.Vortrag, 1.
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aber man kann hier eine allgemeine Richtung erkennen, auf die die
Interpretation generell hinauslduft.)

Das Eucharistieskript von 1963 liegt hier prinzipiell auf derselben
Linie. Exegetisch wird darauf verwiesen, wie stark dieses Motiv die
Tradition der verba testamenti pragt.’® Im AT bedeutete dieses Motiv,
,dass Israel selbst [...] das Opfer der Menschheit vor dem Ange-
sicht Gottes ist”’*®. Hier nun fiihrt es deswegen zum christologischen
und personalen Kultbegriff des Neuen Bundes.

Neu ist in diesem Skript der Begriff der ,Aktsubstanz”, mit dem
Ratzinger die Person Christi fassen will. Dahinter steckt wohl eine
Verbindung des Kernes des Gottesknechtsgedankens, ndmlich des
Existierens ,Fiir“1% mit der Erkenntnis der Trinitatslehre iiber den
Logos. Wir miissen der Deutlichkeit halber die schon zitierte Stelle
hier nochmals anfiihren:

»Die Person, die hier vergegenwirtigt wird, ist nicht eine starre Sub-
stanz. In Thm ist seine Vergangenheit Prasens, so wie auch unsere Zu-
kunft in Thm ihre Gegenwart hat. Als Logos ist er relatio subsistens.
Er ist als Mensch der immerwahrende Akt des Sichiiberschreitens zum
Vater, das pascha der Menschheit, der immerwahrende Durchbruch
aus dieser Welt zum Vater (in der patristischen Trinitdtslehre wurde
das Sein Christi als reine Bezogenheit, als reiner Akt verstanden).
Was ist der Kern, das Entscheidende des Kreuzesgeschehens, die Sub-
stanz dieses Aktes, den wir Opfer heissen? Die Aktsubstanz des Kreu-
zesgeschehens driickt die Bibel aus in den Worten hyper und didome-
non, in dem Fiir und dem Sich-Ausliefern. Wir konnen deshalb sagen:
Die Aktsubstanz des Kreuzesgeschehens besteht in dem vdlligen
Sichausliefern in das Fiir hinein, das sich im geschichtlichen Tod radi-
kalisiert und zugleich zur bleibenden Wirklichkeit im Auferstandenen
wird, der als der Auferstandene zugleich der Getotete ist und dessen
Durchgang die Bedingung fiir dieses Auferstandensein ist.

Wir greifen damit auf den martyriologischen Opferbegriff der Abend-
mahlstexte und des Hebr zuriick: Christus hat nicht etwas, sondern
sich selbst geopfert; am Kreuz wurde er in seiner Agape, die er selbst
ist, die Anbetung und Verherrlichung Gottes. Wenn dieser Opferbe-
griff den eigentlichen Kern des Kreuzesgeschehens ausdriickt, dann
wird mit der Gegenwart Jesu nicht einfach eine Substanz, sondern der
so sich vollziehende Herr gegenwartig. Sein Opfer wird gegen-
wartig, weil er als Gestalt gewordene Agape selbst das Opfer ist. Ge-
rade sein Gegenwirtigseinkénnen, ohne an die geschichtliche Um-
grenzung eines irdischen Leibes gebunden zu sein, ist der Ausdruck

1085 Vgl.Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 126.
1086 Ebd.
1087 Vgl. ebd. 16.
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dafiir, dass er die Schranke der sarx durchbrochen hat und der allseits
sich gewdhrende ist.”1%%

Mit der Formulierung , Als Logos ist er relatio subsistens” greift der
Text zundchst einmal eine thomasische Aussage aus der Trinitats-
lehre auf.’® Ratzinger hat in einem wenig spater publizierten Werk
in dhnlicher Weise auf den Sohn als ,,,relatio subsistens*“'*° yverwie-
sen.

Wenn der Text den Kern des Opfers am Kreuz fasst mit ,dem
volligen Sichausliefern in das Fiir hinein”, dann {ibertragt er etwas
auf die menschliche Natur, was die gottliche in der Trinitit vollzieht.
Anders ausgedriickt: Das Kreuzesopfer iibertragt das ,Fiir” des Lo-
gos in den Bereich des Sichtbaren, vollzogen von der einen Person
Christi, die sich als Logos immer dem Vater schenkt und in seiner
menschlichen Natur im Gottesknechtsschicksal dies nachvollzieht.
So wird der Satz verstindlich: ,Wenn dieser Opferbegriff den ei-
gentlichen Kern des Kreuzesgeschehens ausdriickt, dann wird mit
der Gegenwart Jesu nicht einfach eine Substanz, sondern der so
sich vollziehende Herr gegenwartig.”

Einen dhnlichen Ansatz hatte auch Michael Schmaus in der ersten
Auflage seiner Sakramentenlehre gewahlt:

»Wenn Christus in der Eucharistie immer als der Geopferte gegen-
wartig ist, als derjenige, welcher sich in Gehorsam und Liebe an den
Vater hingibt, so bedeutet jede Gemeinschaft mit dem in der Eucha-
ristie gegenwartigen Herrn eine Teilnahme an seinem Opfer, an sei-
nem Gehorsam, an seiner Liebe. Wer ihn in der Eucharistie anblickt,
anbetet, wer sich von ihm segnen lafit, wird von ihm ergriffen und in
die Opferbewegung hineingezogen, in welcher er selbst lebt.”1*

Durch die Formulierung des Schlusssatzes und die Identifizierung
der Opfergegenwart mit der reinen eucharistischen Gegenwart sa-
hen wir eine enge Bindung von Opfer und Hingabe an die aktuelle
Existenz Christi im Himmel. Auch wenn Schmaus hier nicht direkt
iiber den Logos spricht, so sind seine Gedanken doch verwandt mit
denen im Skript.

1088 Ebd. 138 f.

1089 Vgl. z. B.: , Distinctio autem in divinis non fit nisi per relationes originis, ut dictum
est supra. Relatio autem in divinis non est sicut accidens inhaerens subiecto, sed est
ipsa divina essentia, unde est subsistens, sicut essentia divina subsistit. Sicut ergo
deitas est Deus, ita paternitas divina est Deus pater, qui est persona divina. Persona
igitur divina significat relationem ut subsistentem.” STh I* q. 29, a. 4, co.

1090 Joseph Ratzinger, Briiderlichkeit, 1964, 636.

1091 Michael Schmaus, Katholische Dogmatik II1/2, 205; vgl. auch 203.
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Der personale Opferbegriff wird im Skript zudem nédher bestimmt
durch den Terminus technicus der thysia logike. Dies ist von den ge-
rade dargelegten Uberlegungen her auch nachvollziehbar, wo ja
ausdriicklich auf den Logos verwiesen worden war. Dies ist eine
erste Hinleitung zu dem, was logike thysia beinhaltet.

Den Begriff selbst hatten wir von Anfang an in Ratzingers Vorle-
sungen nachweisen kdnnen, angefangen von der ersten Vorlesung
iiber die allgemeine Sakramentenlehre.'”? Ebenso war es prasent in
der Freisinger Eucharistievorlesung von 1956/57. Hier wurden sie
sowohl auf die Verwandlung , [der] Gaben in den Logos” angewandt
als auch als ,ein Ruf an die Glaubigen, an die Feiernden” verstan-
den.”” Im Miinsteraner Eucharistieskript kommt er vor bei der Fra-
ge der Grundgestalt der Messe'®*, wo ihn das Freisinger Skript un-
erwahnt lasst.’® Vielleicht ladsst sich hier in vorsichtiger Tendenz
schon eine gewisse Abwendung von der bisherigen Bevorzugung
der Mahlgestalt als Grundgestalt sehen.

Die Miinsteraner Vorlesung geht erstmals ausfiihrlich auf die Her-
kunft des Begriffes der thysia logike ein und verweist auf die Begeg-
nung von Hellenismus und dem damals in der Forschung noch Spat-
judentum genannten Frithjudentum in Alexandrien.'® Dabei wird
betont, dass die hier in diesem Begriff sich manifestierende , Kult-
kritik [...] in ganz eigentiimlicher Ndhe zur ntl. Kultkritik steht“'*”,
also eine Basis fiir die christliche Kulttheologie bietet, wobei gilt:

,Das wahre Opfer geschieht nicht im Ritus, sondern im Logos, in
dem der Geist sich zu Gott erhebt. Das Eucharistein, das Gedenken,
ist das eigentliche Opfer, das die Menschheit der Gottheit zu bringen
vermag.”1%%

Wie wir gesehen hatten, bestimmt die Vorlesung von hier her, mit
Verweis auf eine neutestamentliche Grundlegung der Sache nach
in Joh 17" und in Ubereinstimmung mit Paulus, der in Erganzung
dazu das iiber die Feier der Eucharistie hinausgehende, aber zum
Kult gehorende existentielle Element benennt"®, das Wesen der
Eucharistie."'

1092 Vgl.Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre I, Freising, 1956/57, 67.
1093 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 215.
1094 Vgl.Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 38.

1095 Vgl.Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 181.
1096 Vgl.Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 132.

1097 Ebd.

1098 Ebd.

1099 Vgl. ebd. 133.

1100 Vgl. ebd. 134.

1101 Vgl. ebd. 133.
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Ein wichtiges Reslimee zu dieser ganz zentralen Kulttheologie
Ratzingers miissen wir hier wiederholen, um zu zeigen, wie genau
dieser worthafte Kult gedacht ist:

,50 bedeutet Messe nichts anderes, als dass Christus durch das Wort
der Anamnesis, durch das gedenkende, danksagende Wort, uns der
Wirklichkeit seines hyper teilhaftig [werden] lasst. Er zieht uns alle
durch das Wort in sich selbst hinein und ldsst uns zu geschichtlich
fortdauernden Tragern seiner Heilstat werden, die gerade so die eine
und einzige ist: Als thysia logike durch das Wort des Gedenkens und
Dankens, dauert das Kreuzesgeschehen fort. Durch dieses Wort hin-
durch wird es Wirklichkeit, dass auch das Kreuz den totus Christus
Haupt und Glieder zur Substanz hat, dass das Kreuz nicht auf Golgo-
tha zu Ende ist, sondern dass wir alle hineingezogen werden in den
totus Christus, und dass der totus Christus das Subjekt des Kreuzes-
geschehens ist.”1"

Durch sein Wort (Anamnese, vgl. Eucharistia) werden wir also aktu-
ell in ihn hineingezogen und damit in die weiter oben beschriebene
Bewegung seines ,Fiir”. Dies ist prinzipiell durch das ermdglicht,
was mit dem Begriff der Kollektivinkarnation umschrieben worden
war"®, hier nuanciert und biblisch begriindet mit dem Wort der
+Korporativpersonlichkeit”"" Durch diese Hineinnahme auf-
grund seines Wortes, wird sein Opfer Gegenwart, das auch schon
immer unser Opfer war als Opfer des Christus totus. Das ,,Worthafte”
der thysia ist also begriindet durch das Wort der Anamnese.

Dies alles wird nun mit dem Motiv des transitus verbunden, auf
das wir ebenso schon mehrfach gestofien sind"'*:

»,DerVorgang der Messe” bedeutet, ,dass man selber eintritt in den
Transitus ad patrem, in das corpus Christi und so in das Geschehen
des Herrn, in die thysia logike. [...] Es ist personales Hineingeraten in
die Bewegung Christi auf den Vater hin, in das christliche Pascha.”*%

Das ist im Prinzip die deutlichste Synthese von allem, was uns die
Skripten bislang iiber den Begriff des transitus erkennen lieSen. Tran-
situs ad Patrem ist identisch mit thysia logike. Das Vollziehen des wort-
haften Opfers ist also letztlich der transitus ad Patrem. In der thysia
logike schenkt der Herr also seinem Leib (der Kirche) Anteil an sei-
nem Pascha, an seiner Liebeshingabe an den Vater.

1102 Ebd. 140.

1103 Vgl. ebd.

1104 Ebd. 139.

1105 Vgl.Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 223.
1106 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 144.
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Wie also geschieht dieser transitus ad patrem? In der logike thysia,
die sich notwendigerweise in die Existenz fortsetzen muss, was sich
ergibt, wenn wir den Gottesknechtsgedanken hinzunehmen.

Das vermag nochmals ein kurzer Riickblick zu verdeutlichen. Bis-
her hatten wir in diesem Begriff des transitus einerseits das Pascha
beschrieben gefunden"” bzw. im naheren Kontext der Opfertheo-
logie im Skript zur Christologievorlesung von 1958/59 als Umschrei-
bung fiir ,die Intensitit der Iiebeshingabe”*'%. Auch hier ist er be-
zeugt fiir die Pascha-Struktur des christlichen Opfers gegeniiber
dem Tempel: ,An die Stelle des raumlichen Hineingehens in den
Tempel tritt der transitus in die innere Inwendigkeit Gottes.”"'* Da-
mit hitten wir als kurzes Resiimee: Die Hingabe der Liebe Christi,
die uns in das Innere Gottes fiihrt.

Vertiefen wir diesen Riickblick nochmals, um hier die Mehrfach-
bezeugung der Gedanken Ratzingers erkennen zu konnen. Der Be-
griff transitus steht auch in der Christologievorlesung generell im
Kontext der Personalisierung des Kultes: ,Die Begriffe Agape'" —
transitus — Kreuz legen sich also gegenseitig aus.“""" In diesem Kon-
text findet er sich auch im Vortrag vor der KHG."*

Er findet sich in der prazisen Formulierung vom transitus caritatis
sowohl in der Freisinger Christologievorlesung'® als auch im Vortrag
vor der KHG™. Dieser Begriff driickt den Kern aus: ,Das Wesen des
Opfers besteht in einer Selbstiiberschreitung im transitus caritatis.”'""
Somit hat es ,, die Struktur des Pascha”, welches , der Grundausdruck
der christlichen Wirklichkeit ist”."¢

Wir hatten in einer fritheren Zusammenfassung mit Blick auf den
Vortrag vor der KHG festgehalten, dass den tranmsitus caritatis
schlechthin, die ,agape eis telos”'", Christus vollzogen hat.

1107 Vgl.Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 223.

1108 Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 93.

1109 Ebd. 92.

1110 Erinnert werden soll hier daran, dass Schmaus die Sakramente als (Offenbarung
und) Zugang zur Agape Gottes verstanden hat.Vgl. Michael Schmaus, Katholische
Dogmatik I11/2, 4.

1111 Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 92 f.

1112 Vgl. Vorlesungsmitschrift Die Kirche und das Heil der Welt, Miinster, 1963, 6. Vor-
trag, 2.

1113 Vorlesungsmitschrift Christologie, Freising, 1958/59, 93.

1114 Vorlesungsmitschrift Die Kirche und das Heil der Welt, Miinster, 1963, 6. Vortrag, 2.

1115 Ebd.

1116 Ebd.

1117 Ebd.
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An den Glidubigen liegt der paulinische Auftrag ,[der] Verwand-
lung der Welt”, ,[der] Konsekration der Welt”.!*® Diese steht zu der
in der Kirche gefeierten Liturgie im Verhaltnis, so konnte man sagen,
von Strom und Quelle. Die Liebe der christlichen Existenz muss von
der durch Christus vollzogenen Agape gendhrt und immer wieder
geheilt werden, damit die Welt verwandelt werden kann. Nun kon-
nen wir sagen: Die Gldubigen sind selbst einbegriffen durch die
thysia logike in den transitus ad Patrem.

Diese Theologie der thysia logike sieht die Vorlesung im Gottes-
dienstverstindnis Roms klar bezeugt, wobei er auf den Kanon und
den Begriff der ,oblatio rationabilis” als ,,genaue Ubersetzung von
thysia logike”!"* verweist. Hier wird dann in der Interpretation wie-
der die theologische ,Doppelrichtung”* angefiihrt, die wir oben
bereits beim Freisinger Skript der Eucharistievorlesung angefiihrt
hatten.

In dem Zusammenhang muss noch ein Detail erwdhnt werden.
Die Vorlesung prasentiert die Frage nach der Grundgestalt der Mes-
se in etwa der gleichen Stofirichtung wie das Freisinger Skript von
1956/57, allerdings unter ausfiihrlicherer Wiirdigung der Standpunk-
te. Neu ist dabei die Konsequenz, die sich je nachdem, welchen
Standpunkt man einnimmt daraus fiir die Frage der theologischen
Orientierung der Liturgie ergibt."*!

Hervorheben muss man in dieser abschliefenden Wiirdigung
nochmals folgende Stelle wortlich:

,Wenn dagegen die Eucharistia die Grundform ist, dann geht die
Richtung weniger zueinander, sondern gemeinsam nach oben zu Gott,
dem gedankt wird. Dann ist der Anbetungscharakter starker gegen-
iiber dem sinnenhaft Sichtbaren. Dann ist das Opfer direkt in die Eucha-
ristie einbezogen, weil der Gedanke des geistigen Opfers mit assimiliert wur-
de, und der Gedanke der kultischen Verherrlichung ist stirker im
Blickpunkt als beim Miteinander-Mahl-Halten.”"'*

Interessant ist die Bemerkung deswegen, weil die Vorlesung selbst
im weiteren Verlauf Opfer und Eucharistia aufs engste miteinander
verbindet, wie wir oben festgehalten haben. Hier sei noch zur Ver-
deutlichung dieses Details im Kontext der Grundgestalt die Behand-
lung des Opferbegriffs bei Justin angefiihrt, der ja der Vorlesung

1118 Ebd. 3.

1119 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 133.
1120 Ebd.

1121 Vgl. ebd. 33.

1122 Ebd. (Kursivstellung durch den Verfasser der Arbeit).
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selbst zu einem der Ausgangspunkte fiir den systematischen Opfer-
begriff wird. Dort heifst es:

,Daher ist von Justin her auf dem Weg iiber den Gedanken der thysia
logike das Formelement Eucharistia zu einem neuen Ansatzpunkt ge-
worden. Die Messe ist Opfer, weil hier Eucharistie stattfindet.”"'*

Dies konnte ebenfalls dafiir sprechen, dass Ratzinger damals im
Begriff war, sich immer mehr von der These der Grundgestalt der
Messe im Mahl zu entfernen. Wir wollen dies aber nicht iiberinter-
pretieren.

Wie im Freisinger Skript"* wird in diesem Zusammenhang inter-
essanterweise auch in der Miinsteraner Vorlesung eine interessante
Briicke zur scholastischen Dogmatik gebaut, indem sie den Begriff der
»~Gestalt der Eucharistiefeier”, der actio, des ,Feierzusammenhang[s]“"'%
iiber den dogmatischen , der materia proxima”*'? zu fassen sucht.

Bei der Frage der logike thysia gibt es viele Beriihrungspunkte mit
der Liturgietheologie Joseph Paschers, auf die wir hier kurz eingehen
miissen. Dies gilt zunédchst einmal fiir die geschichtliche Herleitung
dieses Begriffes im Kontext ,einer starken religiosen Kritik”'¥’.

Auch bei ihm steht dieser Begriff grundsatzlich im Zusammen-
hang der Vergeistigung der Opferidee, was in etwa der Ent-Dingli-
chung entspricht. Wir hatten dabei aber bemerkt, dass Pascher auf
die in ,Fleisch und Blut des Herrn” vorliegende ,dingliche Gabe”
des Christentums verweist."?® Es hitte nach ihm starke Missver-
stindnisse im Sinne der Verdinglichung des Opfers geben konnen,
und deswegen sei die logike thysia betont worden. Ratzinger hinge-
gen riickt sofort vom dinglichen Charakter der Gaben in der Form
ab, dass er diese, wie wir sahen, selbst relativiert.

Bei Pascher sind Aoyikn) werden und eucharistiert werden syno-
nyme Begriffe.""® Auch dies ist dhnlich wie das, was wir {iber Rat-
zinger aus dem Skript erkennen.

Die Epiklese nimmt aber bei Pascher bei alldem eine viel zentra-
lere Stellung ein. Der ganze Kanon ist nach ihm eine Art Epiklese.""®
Epiklese und logike thysia werden dabei im letzten als identisch
betrachtet:

1123 Ebd. 133 (Kursivstellung durch den Verfasser der Arbeit).

1124 Vgl.Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 178.
1125 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 32.

1126 Ebd. 33.

1127 Vgl. Joseph Pascher, Eucharistia, 1953, 119.

1128 Ebd.121.

1129 Vgl. ebd. 122.

1130 Vgl. ebd. 122 und 123.
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»Der Begriff des Eucharistierens hangt mit dem der Epiklese innerlich
zusammen. Die Anrufung des Gottesnamens, bzw. das Sprechen der
heiligen, die Namen betonenden Gebete iiber die Gaben macht die
Gaben zur Eucharistie, und dies ist fiir die Welt des Urchristentums
der Ausdruck nicht blof3 fiir das Herabsteigen des Logos, sondern
beim Herrenmabhle auch fiir das ,geistige Opfer’.”'3!

Wichtig ist auch, wie im Miinsteraner Skript Bund und Schoépfung
theologisch aneinandergefiihrt werden, indem von der , Einheit von
Schopfung und Bund” die Rede ist."*? Hieraus leitet der Text wich-
tige spirituelle Konsequenzen ab, die eine grundsétzlich positiven
Blick auf die Welt als Schopfung und eine freudige Spiritualitit er-
offnen, da ,[d]er Gott, der, Mensch geworden, am Kreuz fiir uns
sterben wollte”, eben ,nicht die Negation der Schopfung” sei."*

Bei der Frage der ,Gesten” des Zelebranten bei der Wandlung
findet sich noch ein Relikt, im Sinne von Pascher die Sakramente als
Kultdrama zu sehen. Der Text spricht vom ,dramatische[n] Neu-
vollzug dessen, was sich im Abendmahlssaal abgespielt hat”, und
zwar mit dem Ziel der ,Vergegenwartigung”."* Die Worte der
Wandlung selbst sind laut der Vorlesung ,nicht eine indikativische
sakramentale Formel”. Sie sind ,Gesprach mit dem Vater”."*

In der Beschreibung der Epiklese eroffnet die Vorlesung wichtige
Perspektiven einer liturgietheologischen Pneumatologie. So er-
scheint ,[d]er Heilige Geist” als ,,der Raum, in dem sich der christ-
liche Kult abspielt, der ja ein Kult ,en pneumati’ sein soll (vgl. Joh
4,23)”.11% Dies wird gesehen auf der Grundlage des Bittens, die jede
Verwechslung mit Magie ausschliefst. Es ist letztlich die Bitte um den
geisterfiillten Gottesdienst, der als das Gegenteil eines dinglichen
»do ut des” angesehen werden muss.

Die Vorlesung vertritt an mehreren Stellen die Einsetzung der Sa-
kramente in genere und nicht in specie, allerdings ohne diese Aus-
driicke zu verwenden. Verwiesen wir dabei immer auf die Kirche
und ihre Vollmacht." Dies alles muss auf einem stark ekklesiologi-
schen Hintergrund der Eucharistieauffassung Ratzingers verstanden
werden, wie sie uns aus dieser Vorlesungsmitschrift greifbar wird.
Dabei geht es nicht nur um die Vollmacht der Kirche. Das Opfer der
Eucharistie selbst ist ja nur, weil es auch Opfer Kirche geworden ist.

1131 Ebd.123.

1132 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 30.
1133 Ebd.

1134 Ebd. 43.

1135 Vgl. ebd.

1136 Ebd. 46.

1137 Vgl. z. B. ebd. 48.
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Sonst wire es eben, laut dem hier prasentierten Opferbegriff, tiber-
haupt nicht mdglich, ein historisches Geschehen gegenwartig zu
setzen.

Auf dem Hintergrund seiner prinzipiell ekklesiologischen Eucha-
ristieauffassung ist wohl auch zu verstehen, wie der Text bemiiht ist,
trotz aller theologischen oder frommigkeitsgeschichtlichen Verdn-
derungen, und seien sie auch sehr einschneidend, auf eine letzte
Kontinuitdt zu verweisen und diese auch zu veranschaulichen.'
Dahinter steckt folgende ekklesiologisch getragene Begriindung;:

,Man kann das Sakrament ohnehin nur in seiner kirchlichen Gestalt
annehmen, anders findet es nicht statt.“!*

Auch die Frage der Gegenwdrtigsetzung von etwas Vergangenem
wird mit Blick auf die Ekklesiologie beantwortet. Interessanterweise
lauft diese Antwort darauf hinaus, auch jene Frage nach dem Hand-
lungstrager zu beantworten, die zuvor im Vorlesungsskript Aus-
gangspunkt einer Kritik an Casel war."'*

Die Kritik ist also dieselbe geblieben, nur hat sich der Zugang, sie
darzustellen, leicht verschoben. Die Antwort fillt bei Ratzinger hier
wohl prinzipiell immer noch auf Grundlage der Weiterentwicklung
der Mysterientheologie durch Gottlieb Sohngen aus, auch wenn die
eigene Reflexion schon sehr weit gediehen ist und Sohngen nicht
mehr erwdahnt wird. In der Freisinger allgemeinen Sakramentenleh-
re hiefS es dazu:

,S0hngen beantwortet die Frage nach dem Trdger des wieder verge-
genwartigten Mysteriums neu: Der geschichtliche Trager des wieder-
hingestellten Mysteriums, dessen Triger der verklarte Herr nicht mehr
sein kann, dieser geschichtliche Trager ist der mystische Leib Christi,
die Kirche, freilich aber die Kirche, der Leib des Herrn nicht losgelost
vom Haupt, von Christus.

Der kyrios, der das Haupt des Leibes ist, dieser verherrlichte Herr,
stellt jetzt seine Heilstaten den Gldubigen dar. Sodafs die Formel die
ist: Trager des Mysteriums ist der Christus totus caput et corpus. (Au-
gustinus) Deutlicher so: das Haupt ist der Haupttrager, der Leib ist
der geschichtliche Trager. Oder: Der Leib, der jetzt wir sind, der mys-
tische Leib, nimmt jetzt die Stelle ein, die damals der irdische Leib
Jesu eingenommen hat. Das Haupt aber nimmt jetzt die Stelle ein, die
damals schon der gottheitliche Herr innehatte.

1138 Vgl. z. B. ebd. 101, 105, 109.

1139 Ebd. 112.

1140 ,dass der totus Christus das Subjekt des Kreuzesgeschehens ist”. Ebd. 140.Vgl.Vor-
lesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 217.
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Sodas sich die Dinge so darstellen: Der Leib setzt den Leib fort, an
ihm und in ihm geht die realitas historica des Mysteriums weiter, so-
wie am Haupt die actio divina. Der historische Tod hat [...] seinen
Trager an den Gliedern gefunden: ,allzeit tragen wir den Tod des Herrn
an unserem Leibe’.”1%!

Ebenso aufgrund der ekklesiologischen Perspektive ergibt sich ge-
geniiber dem Freisinger Skript im Bezug auf die Realprasenz eine
Verdnderung, insofern mit dem Blick auf Paulus nicht mehr von ei-
ner ,dynamischen Sakramentsauffassung”"'*, sondern von einer
dynamischen Fassung der Realprasenz ist"* die Rede ist.

Realprasenz und Aktualprasenz werden nach wie vor stark betont
und zusammengesehen."*

Die Vorlesung bietet des Weiteren eine Theologie der Anamnese.
Dabei betont er Text im Sinne der Studien Max Thurians deren Op-
fercharakter."® Zugleich deutet die Vorlesung ihn in seiner dreifa-
chen Richtung: ,Die Anamnese hat zugleich einen dreifachen Sinn:
Den Sinn des Zuriickblickens, den Sinn der Vorausschau auf das
Kommende und den Sinn der Vergegenwartigung.”''4

Die Vorlesung nimmt allerdings wohl in Verbindung mit einer da-
mals in der Luft liegenden 6kumenischen und deswegen beziiglich
der Eucharistielehre philosophiekritischen Geisteshaltung einen
Standpunkt ein, bei der sie gewisse Details vornehmlich ontologi-
scher Art der scholastischen Distinktionen nicht mehr interessieren.
So prasentiert sich die Darstellung von der Lehre der Wesensver-
wandlung in vielerlei Hinsicht als neu erarbeitet. Schon nach der
Interpretation von Michael Schmaus war ja das philosophische Sys-
tem der Transsubstantiationslehre nicht verbindlich."*

Die Behandlung der Realprdsenz erfolgt unter Einbeziehung zeit-
genossischer Studien. So verweist die Vorlesung ausdriicklich bei
den Literaturangaben auf Joseph Ternus S]J"'* und bei der Darstel-
lung"¥ auf Carlo Colombo (1909-1991)"*°, der wenige Jahre zuvor

1141 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre I, Freising, 1956/57, 27 £.

1142 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 192.

1143 Vgl.Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 71.

1144 Vgl. ebd. 67.

1145 Vgl. ebd. 128.

1146 Ebd.48f.

1147 Vgl. Michael Schmaus, Katholische Dogmatik I11/2, 184.

1148 Vgl.Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 113.

1149 Vgl. ebd. 115.

1150 Dieser hatte seine Untersuchungen wie folgt veréffentlicht: Carlo Colombo, Teolo-
gia, filosofia e fisica nella dottrina della transsustanziazione, in: La Scuola Cattolica
83 (1955) 89-124; ders., Ancora sulla dottrina della transsustanziazione e la fisica
moderna, in: ebd. 84 (1956) 263-288; ders., Bilancio provisorio di una discussione
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den Unterschied zwischen naturwissenschaftlichem Interesse und
metaphysisch-theologischem Interesse herausgearbeitet hatte.

Von daher ergibt sich in Bezug auf die Lehre von der Wesensver-
wandlung ein Fokus der Vorlesung, die Vereinbarkeit der kirchlichen
Lehre mit der Moderne, sprich mit den Naturwissenschaften inso-
fern darzulegen, als sie positiv aufgreifen will, dass sich fiir Letztere
durch die Konsekration rein gar nichts dndert.

Deswegen setzt die Vorlesung beim Begriff des Zeichens an, um
den Inhalt der kirchlichen Lehre zu bestimmen, was im Kontext des
Sakramentes ja zundchst auch einmal naheliegt. Dabei geht die Vor-
lesung, sofern wir dem Text Authentizitit zusprechen konnen, bei
der Darlegung des positiven Gehalts der Transsubstantiationslehre
in einigen Formulierungen zunachst in Richtung der Transsignifika-
tionslehre, wenn es etwa heifst, ,die Gaben” wiirden ,[d]urch das
sakramentale Wort [...] zu reinen Zeichen seiner Anwesenheit, die
nicht mehr sich selber gehoren, sondern schlechterdings in das
Zeichen-Sein fiir seine Nahe umgesetzt sind”."*! Allerdings muss
man bemerken, dass die Vorlesung diesen Terminus technicus nicht
verwendet, obwohl er bereist seit einigen Jahren unter Theologen
gebraucht wurde.'

Die Vorlesung bleibt auch nicht bei dieser Beschreibung stehen,
sondern kommt doch noch zum Begriff der Substanz:

»,Das, was in jeder Kreatur steckt, dass sie letztlich nicht auf sich selber
steht, das ist hier radikalisiert: Die Gaben sind ganz Zeichen, ganz sich
selber genommen. Dadurch sind sie in ihrer Substantialitat getroffen,
sind sie total verwandelt und erneuert und dies, obwohl sie physika-
lisch-chemisch dieselben bleiben.”“!'%

Insofern kdme der Text hochstens einer Theorie von Thomas Sartory
nahe, die Schillebeeckx bezeugt, allerdings ohne angabe einer Ver-
offentlichung."* Auch die Vorlesung bezieht sich hier auf kein dies-
beziigliches Werk.

eucaristica, in: ebd. 88 (1960) 23-55.Vgl. Edward Schillebeeckx, Transsubstantiation,
185 f. Die Angaben zur Bibliographie finden sich ebd. 185*.

1151 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 115.

1152 Die erste Verwendung findet sich bei J. de Bachioci. Vgl. Edward Schillebeeckx,
Transsubstantiation, 180. Das Werk heif$t: J. de Bachioci, Présence réelle et trans-
substantiation, in: Irenikon 32 (1959) 139-161. Angaben aus: Edward Schillebeeckx,
Transsubstantiation, 1805,

1153 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 115.

1154 ,Thomas Sartory had previously made suggestions in this direction — that the me-
aning and the end of the ordinary bread and wine are radically changed and, in
this sense, substantially changed by consecration.” Edward Schillebeeckx, Trans-
substantiation, 180.
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Zusitzlich muss man beriicksichtigen, dass die Vorlesung die ,la-
treutische Verehrung” der verwandelten Gaben ausdriicklich ver-
teidigt'®® und dabei den genannten Terminus technicus beibehilt,
was nur dann einen Sinn hat, wenn man von einer ontologischen
Veranderung ausgeht.

Es lag damals in der Luft, die Lehre von der Transsubstantiation
von ihren philosophischen Implikationen zu unterscheiden, und
insofern konnen wir die diesbeziiglichen Aussagen der Vorlesung in
diesem Kontext als einen damaligen Versuch Ratzingers sehen, in
diese Richtung zu denken. Die lehramtliche Kldrung beziiglich der
eigentlichen Position der Transsignifikationstheorie erfolgte dann ja
erst durch die Enzyklika Mysterium fidei Papst Pauls V1.'*, noch wah-
rend der letzten Sitzungsperiode des II. Vatikanischen Konzils. Die
hier im Skript dargestellte Vorlesung hat Ratzinger wohl auch als
Erarbeitung seines publizierten Beitrag zu diesem Thema gedient."”

Was die eben angesprochene eucharistische Anbetung in ihren
verschiedenen Formen betrifft, so entwirft die Vorlesung in ihrer
Apologie derselben einen grundsitzlich personalen Neuzugang, der
aber weiterhin auf den dogmatischen Entscheidungen Trients ba-
siert.

Prinzipiell wird dabei in Bezug auf die eucharistischen Gaben
deren Charakter als Speise betont. Bereits die Exegese der Vorlesung
von Joh 6 hatte das Essen im Wechselverhaltnis von und ,,mandu-
catio sacramentalis” und ,,manducatio spiritualis“'*>® gefasst. Dabei
ist der Vorgang des Essens der Eucharistie ein personaler Vollzug,
und insofern ist dort ,der Akt des Anbetens eingeschlossen”*,

1155 Vgl.Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 106-113.

1156 Papst Paul VI., Enzyklika Mysterium fidei tiber die Lehre und den Kult der hl. Eu-
charistie vom 20. September 1965. Hier lesen wir: ,Non enim fas est, ut exemplo
rem confirmemus, Missam quam ,communitariam’ dicunt, ita extollere, ut Missis
quae privatim celebrentur derogetur; aut rationi signi sacramentalis consideran-
dae ita instare quasi Symbolismus, qui nullo diffitente sanctissimae Eucharistiae
certissime inest, totam exprimat et exhauriat rationem praesentiae Christi in hoc
Sacramento; aut de transsubstantiationis mysterio disserere quin de mirabili con-
versione totius substantiae panis in corpus et totius substantiae vini in sanguinem
Christi, de qua loquitur Concilium Tridentinum, mentio fiat, ita ut in sola ,transsig-
nificatione’ et ,transfinalizatione’, ut aiunt, consistant.” AAS 57 (1965) 755. , Peracta
transsubstantiatione, species panis et vini novam procul dubio induunt significa-
tionem, novumque finem, cum amplius non sint communis panis et communis
potus, sed signum rei sacrae signumque spiritualis alimoniae; sed ideo novam in-
duunt significationem et novum finem, quia novam continent ,realitatem’, quam
merito ontologicam dicimus.” Ebd. 766.

1157 Vgl. Joseph Ratzinger, Transsubstantiation, 1967.

1158 Vgl.Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 57.

1159 Ebd. 109.

Teil 2 von ISBN 978-3-7917-3010-3 - © 2023 Verlag Friedrich Pustet, Regensburg



1116 2. EINZELUNTERSUCHUNG DER VORLESUNGSMITSCHRIFTEN

ja sie selbst ist , Teil der personalen Aufschliessung des actus eden-
di, der dadurch erst seine personale Dimension erhilt“!'%. Es sei nur
dann illegitim, wenn ,der Zusammenhang der Anbetungsfrom-
migkeit mit der sumptio grundsitzlich aufgegeben wiirde”'¢".

Auch Schmaus hatte auf der prinzipiellen Hinordnung der blei-
benden eucharistischen Gegenwart auf die sumptio insistiert."*> Da-
bei ging es ihm aber weniger um die Frage der personalen Fassung
der sumptio, als vielmehr um die Hinordnung der eucharistischen
Speise selbst auf den Empfang. Den Zusammenhang zwischen Eu-
charistiefeier und eucharistischer Anbetung sah er in der bleibenden
Gegenwart des Christus passus und der Teilhabe der Anbetung an
der Opferbewegung."'®® Insofern zeigt der Ansatz des Ratzinger-
Skriptes eine vertieftere Reflexion der Frage.

Das Wechselverhiltnis von manducatio sacramentalis und mandu-
catio spiritualis"® wird iibrigens im Kontext von Glaube, Inkarnation
und Sakrament erfasst und erinnert somit an ein Thema aus dem
Kultbegriff Augustins von Ratzingers Dissertation.

Beziiglich des Fehlens scholastische Distinktionen bei der Behand-
lung der Realprdsenz miissen wir noch auf einen weiteren Punkt
eingehen, weil zu kldren ist, welche inhaltliche Position dafiir die
Grundlage bildete, anders ausgedriickt, was denn die Scholastik in
diesen Details als fiir iiberfliissig erachtete. Die Vorlesung rekurriert
dafiir auf die Wirklichkeit der Auferstehung. Insofern greift Ratzin-
ger hier wohl einen Punkt auf, den er im Freisinger Skript wie folgt
formuliert hatte:

,Thomas ging an der Tatsache vorbei, dafs Christi Leiblichkeit nicht
mehr der uns faibaren analytischen Welt angehdrt, sondern der ganz
neuen Welt, der Auferstehungswelt, die mit der unseren gar nicht
mehr zu vergleichen ist. Der Christusleib steht schlechterdings in einer
anderen Seinswelt. Das Auferstanden-Sein des Herrn schlief3t an sich
eine neue Dimensionalitit ein, die als solche unserer Welt iiberlegen
ist. Der Auferstehungsleib wird normalerweise nicht in der Ausdeh-
nungsform dieser Welt faSbar, sondern in einer Weise, die der Gegen-
wartsform des Geistes analog ist.”"®

Hier nun im Miinsteraner Skript spricht er vom auferstandenen
Herrn als dem,

1160 Ebd. 110.

1161 Ebd. 109.

1162 Michael Schmaus, Katholische Dogmatik II1/2, 206; vgl. auch 202.
1163 Vgl. ebd. 205.

1164 Vgl.Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 57.

1165 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 199.
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,der die Beschrankung der sarx, der geschichtlichen Grenzziehung
gesprengt und die Kraft hat, sich allerorten zu gewahren, mit Sei-
ner ganzen Fiille real anwesend zu sein fiir das Du der Menschen”"'%¢,

Er begriindet dies in einem wiederum 6kumenischen Interesse, das
von ihm als an der Ubiquitdtslehre Luthers fiir richtig Erkannte in
die Synthese zu integrieren:

,Insofern ist hier ein Kern der Ubiquitdtslehre als richtig erwiesen:
Der Herr, der als Auferstandener die Grenze des geschichtlichen Exis-
tierens iiberwunden hat, kann sich gewdhren, wann und wo er will.”*'¢”

Es ist allerdings auch auffallend, dass auch andere in der scholasti-
schen Behandlung iibliche und im Freisinger Skript noch prasente
Detailfragen nicht behandelt werden, so etwa jene explizite Dar-
stellung von ,sakramentale[r] Opfergabe” und ,sakramentale[m]
Opferpriester”."'® Der Tendenz nach mochte der Text in der Kommu-
nion zwischen Priester und Glaubigen keinen Unterschied machen,
wobei er sich hier hauptsichlich gegen ,ein Zweiklassensystem*”*'*?
wendet und nicht notwendigerweise das Unterscheidende der Kom-
munion des Zelebranten leugnet."”

Dies alles jedenfalls konnte auch damit zusammenhéangen, dass
die Mysterientheologie nach wie vor stark prasent ist und die Scho-
lastik im Skript insgesamt zuriickdrangt. Die Mysterientheologie hat
eine eindeutige Nivellierung des ministerialen Priestertums zur
Folge."” Formulierungen wie ,Hier wird der ganze Kern dessen,
was am Kreuze geschah, gegenwirtig”!'”> deuten eindeutig auf die
Mysterientheologie hin."”

1166 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 117.

1167 Ebd.

1168 Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 219.

1169 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 105.

1170 Eine gewisse bevorzugte Stellung bei der Kommunion sub utraque haben sogar
nicht zelebrierende Priester nach der Liturgiereform.Vgl. Missale Romanum, Edi-
to typica tertia 2002, Grundordnung des romischen Messbuchs, Vorabpublikation
zum Deutschen Messbuch (3. Auflage), hg. vom Sekretariat der Deutschen Bi-
schofskonferenz (Arbeitshilfen 215), Bonn 2007, Nr. 283a, S. 123.

1171 Vgl. dazu Johannes Nebel, Opfer und Person, 49 f.; ders., Vi ordinationis, fiir die
Auseinandersetzung mit Odo Casel bes. 267 ff.

1172 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 143.

1173 Vgl. Arno Schilson, Theologie als Sakramententheologie, 261 f. iiber Casel: ,Dem
kultischen ,Mysterium’ eignet daher zunachst — und darauf kommt es Casel offen-
bar an - die eigentiimliche Kraft, ein an sich vergangenes gottliches Heilsgesche-
hen, namlich das Sterben und Auferstehen einer Gottheit, seinem ,Kern’ nach im
symbolischen Handeln wirklich gegenwirtig werden zu lassen, so daf8 der einzelne
hier und jetzt daran Anteil haben kann.” Vgl. auch in den Skripten zu den Ratzin-
ger-Vorlesungen selbst die Theorie S6hngens: Vorlesungsmitschrift Sakramenten-
lehre I, Freising, 1956/57, 27.
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Interessant ist auch, wie eindeutig die Vorlesung den Unterschied
zwischen reformatorischer Auffassung und katholischer Eucharis-
tielehre als ein gnadentheologisches Problem erkennt, indem er
herausstellt, wie ,Luther” in der Messopferlehre ,einfach die Leug-
nung der Gnade, die Revolte der menschlichen Eigenmacht, den von
Paulus bekdmpften Riickfall in das Gesetz“"”* ausmacht. Dieses Pro-
blem sucht er bei seiner Darstellung des Opferbegriffs hauptsidchlich
zu entscharfen, als er das Messopfer als sacrificium relativum stark
betont und ihn hauptsichlich als ,Teilhabe der Kirche an dem
einen Kreuzesgeschehen“” zu fassen sucht.

In dieser Vorlesung widmet sich Ratzinger — dem Zeugnis der Mit-
schrift gemafs — am Rande auch einem Detail, das er bereits im Riick-
blick auf den Eucharistischen Weltkongress in Miinchen von der an
ihm laut gewordenen Kritik aufgegriffen hatte: der Frage nach dem
Schonen in der Liturgie. Beide Male gibt er dabei Ansatzpunkte fiir
eine kultische Asthetik. In dem Beitrag iiber den Miinchener Kon-
gress verwies er, wie wir gesehen hatten, auf einen kontroverstheo-
logischen Punkt, dass namlich katholischerseits ,das Sakrament des
Fleisches und Blutes Christi nie blof$ als ,Abendmahl‘, sondern all-
zeit auch schon als ,Eucharistia’, als danksagende Lobpreisung ver-
standen” wurde und dies Verstandnis ,mit dem Gestus der Verherr-
lichung immer schon grundsétzlich die Tiir aufgetan hat fiir die
kultische Schonheit”."” Hier nun ist der Ansatzpunkt insofern wei-
tergefiihrt, als der Blick in die Eschatologie'”” geweitet wird. Beide
Male verweist er dabei auf die Polaritiat von Freude und Kreuz, der
eine liturgietheologische Asthetik gerecht werden muss."’8

Ein kleines Detail sei noch erwahnt: In Skript 42 stieBen wir auf
die Formulierung , corpus sacramentale”'”?, wo Skript 60 in der Pa-
rallelstelle von ,eucharistische[m] Geschehen”"® spricht.""®! Hier
nun wendet er diesen Begriff wieder auf die Eucharistie an, so dass
er sicher authentisch von ihm verwendet worden ist."'®

1174 Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 121.

1175 Ebd. 141.

1176 Joseph Ratzinger, Der Eucharistische Weltkongress, 1960, 70.

1177 Vgl.Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 24.

1178 Vgl. ebd.

1179 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Mariologie und Eschatologie, Freising, 1956/58,
72.

1180 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Freising, 1956/57, 36.

1181 Vgl. auch Skript 41: Vorlesungsmitschrift Sakramentenlehre II, Freising, 1956/57, 192.

1182 Vgl.Vorlesungsmitschrift Eucharistie, Miinster, 1963, 7.
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2.3.4 Miinster, SS 1965: Ekklesiologie

a) Darstellung des Textes

Im Institut Papst Benedikt XVI. ist dieser Text unter ,Vorlesungs-
manuskripte aus der Zeit in Miinster (ohne Verfasserangabe)”
archiviert.""® Der Text selbst trigt folgende Uberschrift und Bemer-
kung:

»JOSEPH RATZINGER SS 1965 EKKLESIOLOGIE Miinster

Private, von Prof. Ratzinger nicht durchgesehene Nachschrift der
Vorlesung. Nur fiir den Privatgebrauch.”"%

Die Vorlesung lasst in ihrer groben Gliederung keine scholastische
Einteilung erkennen, allenfalls gewisse Einfliisse. Dies ldsst sich auch
dadurch erkldren, dass die Ekklesiologie in der neuscholastischen
Tradition eher apologetisch'® bzw. dann fundamentaltheologisch
behandelt wurde und im 20. Jahrhundert eine gewaltige Entwicklung
erlebte, die noch einmal durch das II. Vatikanum gesteigert wurde.

Das Skript ist nach Paragraphen durchgéngig gegliedert. Vor je-
dem Paragraphen finden sich ausfiihrliche Literaturhinweise. Die
Sorgfiltigkeit des Skriptes wird auch wie schon beim Miinsteraner
Skript liber die Eucharistielehre durch zahlreiche genaue Fufinoten
untermauert. Griechische und hebréische Begriffe sind oft in den
entsprechenden Buchstaben von Hand in das Skript eingefiigt. Die
Seitennummerierung ist handschriftlich erfolgt.

In der Freisinger Eucharistievorlesung von 1956/57 fanden wir den
Hinweis auf zwei Paragraphen der Ekklesiologie, die als wichtig fiir
die Kulttheologie erachtet wurden. Es handelt sich um § 4: ,Die Ent-
faltung des Kirchenbegriffs bei den Vatern” und § 5: ,Die Ekklesio-
logie Augustins und ihr mittelalterliches Mifiverstandnis”. Schon
ein erster Blick auf die Gliederung der Miinsteraner Vorlesung von
1965 gegen Ende des II. Vatikanischen Konzils zeigt, dass diese Vor-
lesung vollig iiberarbeitet ist und deswegen die Hinweise aus Frei-
sing nur noch begrenzt angewendet werden kénnen. In seiner Au-
tobiographie schreibt er iiber diese Zeit, dass sie massive Umbriiche
im Verstidndnis der Kirche gebracht habe wie ,die Idee einer kirch-
lichen Volkssouveranitat, in der das Volk selbst bestimmt, was es
unter Kirche verstehen will, die ja nun ganz deutlich als Volk Gottes

1183 AIPB, Vorlesungsmanuskripte aus der Zeit in Miinster (ohne Verfasserangabe), Nr.
75: Ekklesiologie, Miinster SS 1965, 269 Seiten [kiinftig: Vorlesungsmitschrift Ekkle-
siologie, Miinster, 1965].

1184 Ebd., Deckblatt.

1185 Auf die Position des Traktates ,Uber die Kirche” innerhalb der Theologie geht das
Skript iibrigens auch selbst ein.Vgl. ebd. 99.
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definiert schien”1%, So ist es verstandlich, dass einerseits durch den
stark ekklesiologischen Schwerpunkt des Konzils selbst und ande-
rerseits durch die vielen Missverstandnisse die Darlegung der Ek-
klesiologie so stark iiberarbeitet wurde.

Wir beschrdanken und bei unserer Untersuchung nun auf die fol-
genden Punkte, die zum Teil noch die Hinweise aus dem Freisinger
Skript beriicksichtigen, zum Teil aber schlicht auf die Punkte einge-
hen, die von liturgietheologischer Relevanz sind. Dies sind die fol-
genden:

§ 1 Einfiihrung in die gegenwirtige Fragestellung

§ 3 2 d) Das letzte Mahl Jesu und die Kirche

§ 4 Grundbegriffe urkirchlichen Selbstverstindnisses

A) Die Begriffs- und Bildgruppe Volk Gottes

I. Begriff der Ekklesia

1. Die griech. und atl Grundlage

2. Der ntl. Wortgebrauch

a) Ekklesia als gottesdienstliche Versammlung'®”

§4 B) L. 2 ¢) Die kultische Gedankenreihe [sc. des Leib-Christi-Begrif-
fes in den Paulusbriefen, S. C.]

§ 5 Die geschichtliche Metamorphose des Kirchenbegriffes''$

§ 10 Wesen und Existenz des geistlichen Amtes"®

§ 11 Die doppelte Fragestellung [sic!, gemeint: Infragestellung, S. C.]
der rom. kath. Amtsgestalt durch die dstliche und reformatorische
Christenheit"*

§ 16 Die Kollegialitidtsidee auf dem Vat. IL."*"

§ 1 Einfiihrung in die gegenwartige Fragestellung

Auch hier beriicksichtigen wir nur das, was die Theologie der Litur-
gie, wenn auch im weiteren Sinne, betrifft. Die Einleitung der Vorle-
sungsmitschrift zur Ekklesiologie bietet einen Uberblick iiber die
Theologiegeschichte, wie sie sich nach der Aufkldrung bis ins 20.
Jahrhundert hinein entwickelt hatte. Dabei versteht das Skript die
Ekklesiologie der Gegenwart und die ekklesiologische Bewegung
als Ergebnis der Fragestellungen der Romantik und Restauration.'*

1186 Joseph Ratzinger, Aus meinem Leben, 1998, 136.

1187 Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Miinster, 1965, Inhaltsverzeichnis am Ende.
1188 So die Formulierung im Inhaltsverzeichnis.

1189 So die Formulierung im Inhaltsverzeichnis.

1190 So die Formulierung im Inhaltsverzeichnis.

1191 So die Formulierung im Inhaltsverzeichnis.

1192 Vgl.Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Miinster, 1965, 1.
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Bezeichnend fiir die Romantik seien , die Aufdeckung von Ge-
schichte, von Leben und Entwicklung“* sowie ,die Sehn-
sucht nach der Gemeinschaft“"*,

Diese Charakterisierung ist fiir unseren Kontext insofern erwah-
nenswert, als der Text alle kirchlichen Bewegungen der damaligen
Zeit, als auch die liturgische, auf dem geistigen Boden der Romantik
verortet."® Auch wenn der Text nicht weiter auf die Liturgische Be-
wegung eingeht, ist damit zumindest einmal ein hermeneutischer
Schliissel fiir deren Verstindnis gegeben: Sie ist eine Bewegung im
Zuge der Spatromantik mit existentiellem und gemeinschaftlichem
Schwerpunkt.

§ 3 Die Botschaft Jesu und die Kirche
2. Das Selbstbewuf$tsein Jesu und die Kirche
d) Das letzte Mahl Jesu und die Kirche*

Als kommentierte Literaturangaben fiir diesen Paragraphen finden
wir:"’

R. Schnackenburg, Art. Kirche, in: LThK? 6 (1961) 167-172.
O. Linton, Art. Ekklesia, in: RAC 4 (1959) 905-921.
K. L. Schmidt, Art. Ekklesia, in: ThWNT III, 503-539.

Monographische Arbeiten:

F. Kattenbusch, Der Quellort der Kirchenidee, in: Festgabe fiir A. von
Harnack, Tiibingen 1921, 143-172.

N. A. Dahl, DasVolk Gottes, Oslo 1941 (etwas uniibersichtlich geschrie-
ben, aber auflerordentlich materialreich).

W. G. Kiimmel, Kirchenbegriff und Geschichtsbewusstsein in der Ur-
gemeinde und bei Jesus, Ziirich 1943. (Diese Arbeit vertritt die These,
dass Kirche sich von der Auferstehung her verstanden habe und da-
rum mit dem vorosterlichen Jesus nichts zu tun haben kénne. — Ein-
seitig, aber lehrreich.)

A. Oepke, Das neue Gottesvolk, Giitersloh 1950 (sehr belehrend und
in dieser umfassenden Schau einzigartig).

Ein Buch von der Kirche. Unter Mitarbeit schwedischer Theologen hg.
von G. Aulén / A. Fridrichsen u. a., Gottingen 1951.

A.Vogtle, Das offentliche Wirken Jesu auf dem Hintergrund der Qum-
ranbewegung, Freiburg 1951.

1193 Ebd. 47, 1.
1194 Ebd. 47, 2.
1195 Vgl. ebd.
1196 Ebd. 47.
1197 Vgl. ebd. 33.
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Aufsitze:

M. Roesle / O. Cullmann (Hg.), Begegnung der Christen. Studien evan-
gelischer und katholischer Theologen (Festschrift fiir Otto Karrer),
Stuttgart 1959, besonders die Beitridge von E. Fincke und A.Vogtle.

In diesem Abschnitt prasentiert das Skript in zusammenfassender
Weise einige exegetische Ergebnisse, die zum GrofSteil im Eucharis-
tieskript ausfiihrlicher zur Geltung kamen. Der vorliegende Text fasst
vieles davon knapp und prazis zusammen.

Zunichst wird die ,Mahlgemeinschaft Jesu mit den Jiingern“''*
behandelt.

Mit Blick auf Ex 12, Ex 24, Jer 31 und Is 53 stellt er dann fest:

,In diesem Ineinander der 4 theologisch so umfassenden Grundtopoi
alt. Theologie ist zusammenfassend ausgesagt, dass im Leben- und
Todesdienst Jesu der Sinn des atl. Kultes zur Erfiillung kommt, dass
das Ganze, was dort gemeint war, der Tempeldienst mit dem ganzen
Bundesritual, hier in seinem Leben und Sterben zu seinem eigentli-
chen Sinn kommt. Er ist das Passahlamm, der Gottesknecht, der fiir
die Vielen stirbt. In diesem sich-Hingeben Jesu kommt das Bundesge-
schehen vom Sinai neu und endgiiltig wieder zum Vollzug. Es wird
deutlich, dass in diesem Augenblick wieder ein neuer Bund, eine neue
Einheit von Gott und Mensch gestiftet wird, dass ein neues Volk
entsteht.”"%

Weiterhin ist der Mahlcharakter des Geschehens stark im Vorder-
grund. So erscheint

,Kirche [...] als die weitergehende Tischgemeinschaft dessen, der als
der Auferstandene verborgen mit ihnen [sc. den Seinen, S. C.] weiter-
hin zu Tische sitzt“'2%°,

Interessant nun und in dieser Betonung neu ist der Gesichtspunkt,
im ,Abendmahl” nun ,de[n] eigentliche[n] Quellort der Realitat
Kirche” zu sehen, wodurch dieses deren ,Grundgestalt” wird, ,in
der sie wesentlich weiterbestehen muss”.'?! Bei alldem werden

,die Grundkomponente des Alten Bundes, die Idee des Israels Gottes,
des Passah und des Gottesknechtes neu aufgegriffen und verwandelt
in das Lebens- und Todesgeheimnis Jesu einbezogen”'*2,

1198 Ebd. 47.
1199 Ebd. 48.
1200 Ebd.
1201 Ebd. 49.
1202 Ebd.
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In dieser Weise vollzieht sich die Kirche, und sie selbst ,[ist] die
konkrete Gestalt der Aneignung dieses Lebens- und Todesgeheim-
nisses Jesu Christi“'?%,

§ 4 Grundbegriffe urkirchlichen Selbstverstandnisses

Als Literaturangaben finden sich neben einem Verweis auf die Lite-
ratur zu § 3 speziell fiir diesen Paragraphen:*

R. Schnackenburg, Die Kirche im Neuen Testament, Freiburg 1961.
L. Goppelt, Die apostolische und nachapostolische Zeit (Die Kirche in
ihrer Geschichte, Bd. I, Lieferung A), Go6ttingen 1962.

A) Die Begriffs- und Bildgruppe Volk Gottes
I. Begriff der Ekklesia
1. Die griech. und atl Grundlage
Das Skript widmet sich hier der Herkunft des Begriffs ekklesia, wo-
bei einerseits die griechischen und andererseits die alttestamenta-
rische Urspriinge dargestellt werden. Beides hat kulttheologische
Bedeutung. Im Bereich des antiken Griechenland besteht der Sinn
der Volksversammlung in der ,Selbstverwirklichung des antiken
Staates”, die an sich nicht religios gewesen sei. Allerdings wird auf
den religiosen Charakters des profanen Staates in der Antike ver-
wiesen: ,Jhm ist das Ineinander von politischem Dasein und reli-
gios kultischer Existenz wesentlich.”12%

In Israel gab es die Volksversammlung, ,,um auf das Wort Gottes
zu horen und von ihm sich Wegweisung geben zu lassen”'*,

2. Der ntl. Wortgebrauch

a) Ekklesia als gottesdienstliche Versammlung'*”

Der in diesem Unterpunkt behandelte kultische Charakter der kirch-
lichen Zusammenkunft wird damit begriindet, dass

,die Christen keine Politik mehr zu machen haben, sondern ein neu-
es eschatologisches Volk sind, das mit keiner irdischen Nation zusam-
menfallt“12%8,

Fiir den Wortgebrauch von ekklesia als ,Kult-, Gemeindeversamm-
lung”'” verweist der Text auf 1 Kor 14,34, Apg 5,11; 15,22. Das Resii-

1203 Ebd.

1204 Vgl. ebd. 51.
1205 Ebd. 55.
1206 Ebd.

1207 Ebd. 57.
1208 Ebd.

1209 Ebd.
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mee lautet: ,Ekklesia ist zunédchst die Kirche im Vollzug, in ihrer
Realisierung als gottesdienstliche Gemeinschaft.“’*® An anderer
Stelle erscheint als allgemeinste Umschreibung von Ekklesia, es sei
»dlie] Gottesidee des eschatologischen Volkes”'?".

Das Skript stellt als Befund des neutestamentlichen Sprachge-
brauchs heraus, ,daf8 Ekklesia bald die Kultgemeinde meint, bald
die Ortsgemeinde, bald die Gesamtkirche”'*2 Unter Verweis auf die
Studien von Albert Schweitzer'?® und R. Sohm™" stellt es den Vorrang
der Gesamtkirche heraus.'”® Der Text fragt dabei nach der ,innere[n]
Einheit, die das Eigentliche des urspriinglichen Kirchenverstandnis-
ses erhellen kann“'*¢, Dieses alle Bedeutungen verbindende ur-
spriingliche Kirchenverstindnis definiert das Skript wie folgt:

,Die eine universale Kirche tritt an den verschiedenen Orten (Jerusa-
lem usw.) in Erscheinung und aktualisiert sich dort wiederum jeweils
in der Gemeindeversammlung, in der Kultversammlung.

Es handelt sich also um jeweils drei Realisierungsstufen einer einzigen
GroBe. Die eschatologische Idee Gottes, das neue Gottesvolk verwirk-
licht sich an den einzelnen Orten und aktualisiert sich dort wieder im
Zusammenkommen der Gemeinde, die die dichteste Verwirklichungs-
form von Kirche ist, an der wir am meisten ablesen konnen, was Kirche
meint.“1?7

Dies bezeichnet das Skript als ,theologische Komponente der Ein-
heit”, der er als eine weitere, aus der Christologie abgeleitet hinzu-
fligt, ndmlich die Teilhabe an dem einen Herrn durch das Horen
seines Wortes und das Essen des einen Brotes.?"® Daraus folgert er:

,Von daher ist die Eucharistie immer als sacramentum unitatis erfah-
ren und empfangen worden, und es war immer bewufst, dass eine auch
noch so kleine Gemeinde, wenn sie Eucharistie feiert, in die Einheit

1210 Ebd.

1211 Ebd. 60.

1212 Ebd. 58.

1213 Der Text gibt dazu an: A. Schweitzer, Die Mystik des Apostels Paulus (1930), 104 f.
Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Miinster, 1965, 59.

1214 Der Text liefert keine weiteren Angaben. Ratzinger bezieht sich aber wohl auf Ru-
dolph Sohm, Kirchenrecht 1-2, Miinchen 1923. Ndheres zum historischen Vorrang
der Gesamtkirche findet sich in: Rudolph Sohm, Kirchenrecht 1, 21 f. Dabei ist aber
zu beachten, dass der Protestant Sohm durch die feste Herausbildung kirchlicher
Amter ,die pneumatische Kirche des Paulus in eine Rechtskirche transformiert”
sieht. Er wendet sich gegen diese als ,Friihkatholizismus” gebrandmarkte Ent-
wicklung. Karl-Heinz Menke, Sakramentalitat, 154.

1215 Vgl.Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Miinster, 1965, 58 f.

1216 Ebd.58.

1217 Ebd. 60. Der Text zitiert im Anschluss einen bestédtigenden Text von Rudolf Bult-
mann, Kirche und Lehre im NT, in: Glauben und Verstehen I (21954), 165.

1218 Vgl.Vorlesungsmitschrift Ekklesiologie, Miinster, 1965, 60.
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der ganzen Kirche hineintritt und die ganze Kirche mit in ihr versam-
melt ist. Von daher ist auch die konkrete Gestalt des romischen Kanon
verstanden: Wenn im ,Communicantes’ und ,Nobis quoque peccato-
ribus’ die grosse Schar der Heiligen aufgeboten wird, wenn in den
Mementogebeten die Lebenden und Verstorbenen genannt werden,
zeigt dies, das die Eucharistie nicht nur Seelenstirke fiir die Anwe-
senden ist, sondern dass hier in Wirklichkeit das Hineintreten in die
eine eschatologische Gottesidee vorliegt. Indem sie damit in die kon-
krete Einheit des Herrenleibes hineintritt, indem die ganze Kirche
anwesend ist, steht auch die verlorenste und verlassenste Gemeinde
mit allen, die mit ihr glauben, im Wort des Herrn, 