die sich trotz aller Zweifel in ihren Schwie-
rigkeiten an einen Priester wenden und die
fihig sind, religitse Gedankenginge und die
Fachausdriicke der Religion zu verstehen.
Der ,hochwiirdige Vater”, an den geschrieben
wird, antwortet als Seelenfiihrer. Er kennt
den geziemenden Ton der Bescheidenheit, der
bei tragischen Situationen vom guten An-
stand gefordert wird. Jede Seite ist erfiillt
von Ehrfurcht vor dem Menschen, der in Not
ist. Er spricht aber auch mit grofler Sicherheit.
Er gibt klare Richtlinien und macht dement-
sprechende Voraussagen, die sich allerdings
nicht unbedingt erfiillen miissen. Der Stil der
Briefe ist in einer Zeit, die den Patriarchen
ablost, nicht immer gut verdaulich. Eine
Sechzehnjihrige hat es nicht gern, mit ,,mein
liebes Kind” angesprochen zu werden (52).
Auch das Priesterbild hat sich inzwischen ge-
dndert (118). Und durch die Einstellung zur
Geschlechtlichkeit, die in mehreren Briefen
behandelt wird, schimmert ein etwas iiber-
holter Akzent.

Die Grundhaltung des Buches zeigt jenes
Engagement fiir den Menschen in Not, das in
der Kirche nie unmodern sein darf. Mag man
auch iiber Stil und Inhalt einzelner Rat-
schldge verschiedener Meinung sein, daf8 auf
den Menschen eingegangen wird, daf seine
scheinbar alltiglichen Schwierigkeiten ernst
genommen werden, daB sich ein Mitmensch
fiir thn Zeit nimmt, ist das Wichtigere.
Linz Bernhard Liss

RAHNER KARL, Glaubst du an Gott? (Reihe
sleben und glauben”) (125.) Verlag Ars
Sacra, Miinchen 1967. Leinen DM 12.80.

Variationen zum Thema ,,Glauben heute”,
aus den ,Schriften zur Theologie” (Bd. III
bis VII) ausgewihlt und zur thematischen
Einheit zusammengefait von Otto Karrer,
machen den Inhalt des schmalen, aber an
Aussagekraft duflerst dichten Bindchens aus.
Was sich sonst allzuleicht in der Disparitat
der ,Sammelwerke” verliert, kommt hier
durch die Konzentration auf ein einziges
Thema zum vollen Leuchten.

Die einleitende Frage: Koénnen wir noch
glauben? wird zur Frage nach den konkreten
Gestalten des Glaubens fortgefiihrt: im heu-
tigen Weltbild, angesichts der modernen
Wissenschaften, unter Ungliubigen usw. Der
Glaube, von dem hier gesprochen wird, ist
»der Glaube aus personaler Entscheidung,
nicht blo aus biirgerlichem Brauch und sozia-
len Voraussetzungen” (6). Er ist nicht nur
die perstnlichste, sondern die unterscheidende
Weise, im Heute dazusein, die Welt zu ver-
antworten, die Gegenwart des Heiles zu be-
zeugen. Solche Haltung ist denn auch durch-
aus vereinbar mit dem, was Rahner ,die
intellektuelle Redlichkeit” nennt. Geht es
nimlich beim Glauben nicht nur um die An-
nahme dieser oder jener Teilwahrheit, son-
dern letztlich und immer um das Ganze, das
wir Gott nennen, so hat der gliubige Mensch

eine umfassende Deutung des Daseins iiber-
haupt zu besorgen, und das ist zugleich im
Auftrag der intellektuellen Redlichkeit ent-
halten.

Da der Glaube immer auf das Ganze gerichtet
ist und in ihm die Grundfragen des Mensch-
seins zu Wort kommen, li8t sich von ihm
her durchaus eine ,christliche Welt-
anschauung” aufbauen, ohne da8 er dadurch
mit Ideologie oder mit Religion im allge-
meinen gleichzusetzen wiire. Hier hiitte noch
einer genaueren Ortsbestimmung des Glau-
bens im Umkreis der Religionen Raum gege-
ben werden kénnen (etwa im Sinn des im
V. Bd. der ,Schriften zur Theologie” ver-
offentlichten Aufsatzes ,Das Christentum
und die nichtchristlichen Religionen”), weil
die Gegeniiberstellung nicht blof zur Wis-
senschaft, zum heutigen Weltbild usw., son-
dern bei der globalen Begegnung der Vélker
und Kulturen ganz besonders auch zu den
verschiedenen Weisen des Gottsuchens zu er-
folgen hat.

In seiner konkreten Gestalt erscheint der
Glaube einerseits gefihrdet durch die ver-
schiedenartigen Schwierigkeiten naturwissen-
schaftlicher, exegetischer, religionsgeschicht-
licher Art; er ist aber andererseits durch seine
radikale Einfachheit geschiitzt vor der Zer-
streuung in ein Vielerlei von Einzelwahr-
heiten und so fiir seine Verwirklichung in der
gelebten Jiingerschaft Christi aufgeschlosse-
ner, weniger kompliziert als in intellektua-
listischer Deutung. Die Einfachheit, seine
Ausrichtung auf das Geheimnis als Ganzes
1aBt ihn wieder deutlicher als ,Erfahrung
Gottes” hervortreten, die zwar verschiedene
Stufen zuldBt, aber doch grundsétzlich ,,auch
unsereinem zuginglich” ist (121). — Von die-
sem hohen Vertrauen gegeniiber dem Glau-
ben in seiner heutigen Gestalt sind die medi-
tativen Variationen durchzogen und strahlen
iiberzeugende Glaubensfreude aus.

BETZ OTTO (Hg.), Sakrament der Miindig-
keit. Ein Symposion iiber die Firmung. (213.)
(Pfeiffer-Werkbuch Nr. 6S), Verlag J. Pfeiffer,
Miinchen 1968. Kart. lam. DM 10.80.

Die Grundtendenzen in der heutigen Sakra-
mententheologie und Praxis gehen dahin, die
Wirklichkeit und Bedeutung der personalen
Voraussetzungen  hervorzukehren. Man
kénnte zusammenfassend auch von einer
,Personalisierung” der Sakramente sprechen,
insofern namlich - die menschlich-freie An-
teilnahme vor jedem magistischen Sakra-
mentenverstiindnis, in dem die ungebiihr-
liche Versachlichung der Heilsprozesse ein-
tritt, wieder zum Zug kommt, Als besonderer
Priifstein erweist sich dabei die Firmung,
durch die ja gerade die personale Reife,;
die Miindigkeit als Auszeichnung des er-
Iosten Menschen zu ihrem spezifischen Zei-
chen kommt. Die weltweite Diskussion um
die theologischen und praktischen Voraus-
setzungen der Firmung ist demnach nicht nur
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innerkirchlich veranlaBt, sondern mit der
Bewegung des Personalismus gegeben. Es
zeigt sich hier gleichsam ein Symbol fiir die
moderne Bewufltseinsentwidklung. Die Fir-
mung erweist sich als Testfall fiir die So-
zialstruktur des Glaubens, die immer in
Korrespondenz mit den bewegenden Kriif-
ten und Ideen einer jeweiligen Zeit steht;
auch als Modell fiir die Personalisierung
der iibrigen Sakramente, und trigt von da-
her mit einem gewissen Recht den Namen
»Sakrament der Miindigkeit”. Fiir die
Praxis ergeben sich Fragen nach dem rech-
ten Firmalter, nach Gestalt und Vollzug der
Firmung.

Das Symposion zielt nun in erster Linie auf
diese Fragen ab, wenngleich sich in ihnen
auch die theologische Neubesinnung in an-
schaulicher Weise spiegelt. Insgesamt bewei-
sen die Beitrdge, verschieden nach Gehalt und
Bedeutung, das Ende des ,sakramentalisti-
schen Zeitalters” (in magistischer Mi8-
deutung) zugunsten einer Uffnung der
sakramentalen Praxis fiir das Vollmensch-
liche, d. h. das Erwachsensein des Menschen
in der Welt von heute. H. R. Schiette greift
das Thema auf und legt die Gefahrenzone
.Magie und Sakrament” frei; #hnlich
O. Betz mit seiner ,Neuen Ortsbestimmung
der Firmung”, denn gewif ist hier ein Sakra-
ment der Kirche, die Frage ist aber zuvor
zu stellen: Volkskirche oder Entscheidungs-
kirche? Die Fragen des Firmalters behandelt
u. a. O. Semmelroth, doch bleibt die hier
notwendig mitspielende Frage nach dem
Taufalter im allgemeinen Dunkel des Ver-
hiltnisses von Taufe und Firmung verbor-
gen. Ein grundsitzlicher Artikel zu dieser
Frage wire wohl am Platz gewesen, weil die
Pneumatologie der christlichen Initiation
nur im Blik auf die Korrespondenz der
beiden Erstsakramente entworfen werden
kann. Die ,Miindigkeit” bediirfte einer
noch genaueren Bestimmung, fiir die wohl
die psychologische Untersuchung, wie sie
von L. Rohr unternommen wird, eine wich-
tige Voraussetzung ist, aber doch noch keine
umfassende Beschreibung des geistgeschenk-
ten Charismas der Reife in theologischer
Sicht ersetzen kann. — Auch die Orientie-
rung tiber ,die Diskussion um das Firm-
alter” (H. Kénig) ruft nach einer Pneu-
matologie des Phinomens ,Miindigkeit”.

Zu einem interessanten Vergleich der mit
der Konfirmation im protestantischen Raum
gegebenen Schwierigkeiten regt der evange-
lische Propst K. Hauschildt in seinem Bei-
trag an. Seine Feststellung trifft sich —
mutatis mutandis — mit den katholischen
Erfahrungen: ,Die Konfirmationsnot wurzelt
in einer fragwiirdigen Taufpraxis” (179).
Hier ist der Kern des Problems beim Namen
genannt. Eine echte Reform der Firmung
wird letztlich nur mit einer erneuerten
Taufpraxis zusammengehen, wo nicht eine
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Brauchtumskirche, sondern die Kirche des zur
Entscheidung dréingenden Gottesgeistes gilt.

BENGSCH ALFRED / SCHMAUS MICHAEL
/ GUSSMANN ELISABETH, Haben wir noch
Grundsitze? (103.) (Theologische Fragen
heute, Bd. 12.) Verlag M. Hueber, Miinchen
1968, Kart. lam. DM 5.80.

~Wir fithlen, da die Kirche unterwegs ist”,
so beginnt der erste Beitrag von Kardinal
Bengsch. Ist dieses Gefiihl fiir Bewegung,
Entwicklung, Fortschritt nicht ein Grund-
element gldubiger Existenzhaltung? Wird
nicht erst in der Dynamik des Ausgreifens
nach immer neuen Erkenntnissen, im ge-
schichtlichen Einholen der Wahrheit das in
seiner Bedeutung sichtbar, was wir ,,Grund-
siitze” nennen? Sind diese doch nichts ande-
res als Weg-Zeichen, die in die entscheidende
Richtung weisen und von daher ,richtig”,
normativ genannt werden konnen. Sie neh-
men Verantwortung nicht ab, laden sie viel-
mehr auf und rufen zur Entscheidung., So
zeigt sich in allen drei Beitrigen die Dyna-
mik der Geschichte als Schliissel zum Ver-
stindnis der ,Grundsitze”, die den Men-
schen zur Entdeckung und Orientierung ge-
geben sind.

A. Bengsch beginnt mit den Glaubenssitzen
und Geboten, wo allem Anschein zum Trotz
die Grundsitze bleiben, ihre Anwendung
aber zeitbezogen und mit offenem Blick fiir
die je wechselnde Umwelt erfolgen muS.
Der Leser ist fiir viele praktische Beispiele
dankbar. M. Schmaus erhellt ,das evolutive
Weltbild im Lichte der Offenbarung” und
stellt — wie in allen seinen Werken —
Theologie in die Begegnung mit der natur-
wissenschaftlichen Interpretation der Welt,
wo sie zugleich anthropologisch gewendet
und zur iiberzeugenden Existenzhilfe fiir den
modernen Menschen wird. Im Blickfeld dieser
existentiell-konkreten Theologie zeigen sich
die eigentlichen Dimensionen der Schipfung,
der Entstehung des Menschen, der Erbsiinde
und der Vollendung der Welt, E. Gdssmann
begriindet ,das Selbstverstindnis des glidu-
bigen Menschen” aus Gegenwart und Tra-
dition, angeleitet von der Frage, wie weit
sich der heutige Mensch in seinem Dasein
vom Glaubensakt noch getragen weiff. Die
Griinde fiir die Komplikation des religiésen
Selbstverstindnisses liegen nicht nur in der
metaphysischen Blindheit des heutigen Men-
schen, sondern sind mit der Sache selbst ge-
geben, deren Untersuchung dem modernen
sachlichen Stil angepafit wird; als Beispiele:
die Moglichkeit der natiirlichen Gottes-
erkenntnis, das Verhiltnis von Theologie und
Anthropologie u. a. Die fiir eine gerechte
Beurteilung der gliubigen BewuSBtseinslage
wichtigen Ankniipfungspunkte liegen z. T.
in theologiegeschichtlichen Bewegungen, wo
sie nicht ohne weiteres vermutet werden,
so etwa in der friith-franziskanischen Geistig-
keit, die ihren Niederschlag in der Summa



