Die charismatische Begabung der Kirche
nach dem heiligen Paulus

Von Kar]l Wennemer S.]J.

Das Wort Charisma (ydptope), das in dieser Untersuchung im Mit-
telpunkt steht, bezeichnet an sich jede Gabe der Charis (ydptc), der
gnidigen Geneigtheit, der frei spendenden Huld. In diesem Sinn findet
sich das Wort, wenn auch selten, schon in der auflerbiblischen Litera-
tur. Philo (Leg. alleg. 3, 78) spricht davon, daff ,,Geschenk, Wohltat
und Gnadengabe (ydptopx) Gottes alle Dinge in der Welt und die
Welt selbst sind“. In den Papyrus-Urkunden kehrt die Bedeutung von
gespendeten Wohltaten wieder !, Vor allem aber ist Charisma ein neu-
testamentliches Wort, und zwar speziell ein paulinisches Wort. Wir
treffen es 7mal in 1 Kor, 6mal in R6m, je 1mal in 2 Kor, 1 Tim und
2 Tim: auflerhalb der Paulusbriefe kommt es im N. T. nur noch 1 Petr
4,10 vor. Alle diese neutestamentlichen Stellen bezeichnen ausschlief3-
lich ein Gnadengeschenk Gottes. Als Quelle der Gabe erscheint namlich
entweder Gott (6 $z6¢): 1 Kor7,7; 12,6 28—31; Rom 6, 23; 11, 29;
12,4—6; 2 Kor 1,9—11; 2 Tim 1, 6; 1 Petr 4, 10—11; oder Christus:
1 Kor 12, 5; Eph 4, 7—16 (in bezug auf die Sépora, sachlich gleich
yoptopoarta); 1 Kor 12, 4—30 und Rém 12, 3—8 (die Charismata im
»Leibe Christi); oder der Geist: Rom 1, 11 (ydetoper Tvevpatingy);
vor allem 1 Kor 12, 4 7—11, wonach dem Geist in besonderer Weise
die Charismata zugeschrieben werden. An einigen Stellen wird Gottes
Charisma mehr oder weniger ausdriicklich auf Gottes Charis zuriick-
gefiihrt. So 1 Kor 1, 4—7: Paulus dankt dort eingangs Gott fiir die
Charis, die den Korinthern in Jesus Christus zuteil geworden ist; diese
gottliche Huld hat sich wirklich als schenkend erwiesen. Als von Got-
tes Charis getroffen sind die Korinther ,reich geworden an allem in
ihm (Christus), an jedem Wort und jeder Erkenntnis“ und ,entbehren
keinerlei Gnadengabe (ydeiopa)®. Ahnlich wird Gottes Gnadengabe
Rom 5, 15—16 als Ausflul seiner Charis und der Charis Christi dar-
gestellt. Noch darin kommen alle neutestamentlichen Charisma-Stellen
tiberein, daf} in ihnen Gottes Charisma immer auf die {ibernatiirliche
Heilsordnung hingerichtet erscheint und somit als in diesem Sinn iiber-
natiirliche Gnadengabe bezeichnet wird. Im iibrigen aber ist innerhalb

1 Vel. W. Bauer, Worterbuch zum Neuen Testament, s. v.
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dieses Gebietes der Gebrauch des Wortes Charisma sehr unterschiedlich.
Es kann Gottes Gnadengeschenk in einem sehr umfassenden und zu-
gleich sehr wesentlichen Sinne bezeichnen, es kann aber auch mehr
spezielle Bedeutungen annehmen. Das wird ein Uberblick lehren.

Rém 11, 1—36 spricht Paulus von der schliefflichen Bekehrung und
Aufnahme Israels als Volk in das Heil. In diesem Zusammenhang
kommt es zu der paradoxen Formulierung: ,,Hinsichtlich des Evange-
liums sind sie zwar Feinde um euretwillen, hinsichtlich der Erwihlung
aber Geliebte Gottes um der Viter willen (11, 28), d. h., das judische
Volk wird von Gottes Gericht getroffen, insofern es in seiner Masse
die Heilsbotschaft ungliubig ablehnt, aber es ist deshalb nicht schlecht-
hin verworfen, es ist noch Gegenstand der géttlichen Erbarmung, in-
sofern es trotz allem einmal auch als Volk zum Heil gelangen soll
wegen seiner Erwdhlung durch Gott, deren Gegenstand es in und mit
den Viitern geworden ist. Daran schliefit sich der Satz: ,Denn un-
widerruflich sind die Gnadengaben (yaptouara) und die Berufung
Gottes“ (11, 29). Hier wird ganz deutlich, daf der Plural ,,Charis-
mata“ an dieser Stelle die Israel von Gott geschenkten iibernatiirlichen
Vorziige und Gaben sind, wie Paulus sie etwa R6m 9, 4 aufzihlt:
Aufnahme des Volkes in die Kindschaft Gottes, Gegenwart Gottes bei
seinem Volk (,doxa“), die , Bundesschliefungen® mit den Vitern und
zuletzt mit dem Volk als ganzem am Sinai, damit verbunden die Be-
schenkung mit dem ,Gesetz“, mit dem ,Gottesdienst® oder Kultus,
vor allem mit den ,, Verheiflungen®. In den Verheiflungen wurden dem
Volke von Gott Gnade und Heil zugesagt, auch das messianische Heil,
und so spricht sich gerade in den Verheiflungen die Auswahl und Be-
rufung Israels zum Heil deutlich aus. Paulus will also sagen: Gott
wird das Volk aus den ihm zuteil gewordenen Charismata nicht ginz-
lich entlassen; er wird einmal erfiillen, was in thnen angelegt war, und
wird sein Volk entsprechend seiner Berufung und Verheiflung zum
vollen Heile fiihren.

Die iibrigen neutestamentlichen Stellen, an denen das Wort Cha-
risma vorkommt, beziehen sich auf die im Neuen Bund in Christus
erfiillte Gnadenordnung. Und zwar sind hier zunichst die Stellen zu
nennen, wo unter der Bezeichnung Charisma die wesentliche Heils-
gnade gemeint ist. So Rém 5, 15 16 und Rém 6, 23. Rém 5, 15 16 wird
der ,Ubertretung® Adams bzw. dem durch Adams Fehltritt herbei-
gefithrten ,Gericht® das durch Christus gekommene ,Charisma“
gegeniibergestellt. Selbst wenn man darunter, wie es méoglich ist, die
aus Gottes und Christi Liebe hervorgehende Gnadentat Christi ver-
steht (seinen Heilstod), so wird doch diese als Grund der wesentlichen,
tibernatiirlichen Begnadigung, der in den Glaubenden mitgeteilten
Heilsgnade gesehen; nach vielen Autoren wird sie iibrigens formal hier
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mit Charisma bezeichnet. Sie ist sicher gemeint Rom 6, 23, aber in der
Form der Vollendung: ,Der Sold der Siinde ist der Tod, die Gnaden-
gabe Gottes aber ist das ewige Leben in Christus Jesus, unserm Herrn.©
Unter diese Gruppe wird man wohl auch Rém 1, 11 einordnen. Pau-
lus hat Verlangen, nach Rom zu kommen, damit er den romischen
Christen ,etwas an geistlicher Gnadengabe mitteile, und zwar zu
ihrer Stirkung. Aus der weiteren Erkldrung in v. 12 geht hervor, daff
er dabei an eine Stirkung oder Forderung des Glaubenslebens allge-
mein denkt; er fihrt nimlich fort: ,das heifit (besser), damit ich in
eurer Mitte mit (euch) Trost (Kraft) gewinne durch den beiderseitigen
Glauben, den eurigen wie den meinen®. Wenn Paulus das Gnaden-
leben als ganzes wie auch einen Gewinn desselben mit Charisma be-
zeichnet, so konnten natiirlich auch die einzelnen tibernatiirlichen
Krifte oder Tugenden, wie Glaube, Hoffnung, Liebe, die iibernatiir-
lichen moralischen Tugenden, aus denen sich das Gnadenleben zusam-
mensetzt, Charismata genannt werden. In dieser weiteren Anwendung
des Wortes Charisma auf die Gratia gratum faciens sind dann selbst-
verstindlich alle Glieder der Kirche, soweit sie iberhaupt irgendwie
lebendige Glieder am Leibe Christi sind, Charisma-Triger, Charisma-
tiker; und in diesem Sinn ist die Kirche ganz gewifl wesentlich charis-
matisch.

Paulus kennt aber auch noch einen engeren Gebrauch des Wortes
Charisma, nimlich als Bezeichnung von Gaben und Begabungen, die
nicht zum wesentlichen Bestand der Heilsgnade gehdren und deshalb
auch nicht jedem notwendig zukommen. Es sind verschiedene Gaben,
die verschieden verteilt sind im Leibe Christi, der Kirche: ,Es gibt
Unterschiede in den Gnadengaben (yxptopdrev), aber (es ist) derselbe
Geist; und es gibt Unterschiede in den Dienstleistungen (Suxoviév),
und (es ist doch) derselbe Herr; und es gibt Unterschiede in den Kraft-
wirkungen (évepynpdrov), aber (es ist) derselbe Gott, der alles in allem
bewirkt® (1 Kor 12, 4—6). Gerade durch die Verschiedenheit dieser
Gaben kommt die Differenziertheit der Glieder des Leibes Christi, der
Kirche zustande, so daf wirklich ein Leib, ein Organismus besteht, in
dem nicht alle das Gleiche tun, sondern ein jeder nach der ihm eigenen
Gabe und Befihigung wirkt und zum Wohle und Bestande des Gan-
zen beitrigt. Paulus betont diese Notwendigkeit der verschiedenen
Begabung sehr durch die Allegorie vom menschlichen Leibe: ,,Denn
auch der Leib ist nicht ein Glied, sondern viele... Wenn der ganze
Leib Auge wiire, wo bliebe da das Gehdr? Wenn (der Leib) ganz Gehor
wire, wo (bliebe da) der Geruch? Nun aber hat Gott die Glieder ein-
gerichtet, ein jegliches von ihnen am Leibe, wie et wollte. Wenn aber
das Ganze ein Glied wire, wo (bliebe da) der Leib? Nun aber gibt es
viele Glieder, aber (nur) einen Leib® (1 Kor 12, 14 17—20). Freilich,
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die Verschiedenheit der Gaben allein geniigt nicht fiir die Konsti-
tuierung und das Wohl des Leibes, der iibernatiirlichen Gemeinschaft
in Christus. Die verschiedenen Gaben miissen so geartet und so verteilt
sein, dafl sie wirklich zum Bestand und Wohl des Ganzen beitragen.
Deshalb betont Paulus so sehr die Einheit der verschiedenen Gaben in
dem einen Geber, der sie weisheitsvoll auf das eine Ziel, das Wohl des
Ganzen, der Kirche hinordnet und entsprechend verteilt. Der eine
Geber ist Gott, Christus, vor allem der Geist: , Alles das wirkt ein und
derselbe Geist und teilt jedem besonders zu, wie er will“ (1 Kor 12,11).
Und dieser eine Geber hat bei der Verteilung der Gaben das Wohl des
Ganzen im Auge: , Jedem wird die Offenbarung des Geistes (d. h. die
jedem eigene Gabe, in der der Geist als der Geber sich offenbart) ge-
geben zum Nutzen (mpdc 0 cupoépov)®; vgl. 1 Kor 12, 7. Wir miissen
verstehen: zur Foérderung des Ganzen, der Gemeinschaft. Das erhellt
ja unmittelbar aus der folgenden Allegorie des menschlichen Leibes:
Im Hinblick auf den Bestand und das Wohl des ganzen Leibes sind die
Glieder verschieden gestaltet und eingerichtet durch Gott. Ja, so sehr
betont Paulus die Hinordnung dieser Gaben auf das Wohl der Ge-
meinschaft, dafl er ihren Wert geradezu nach ihrem Nutzen fiir die
Gemeinschaft bemifit, z. B. in der Wertung der Prophetie und Glosso-
lalie im vierzehnten Kapitel des 1. Korintherbriefes. Deshalb verlangt
er auch, daf} die Geistgaben so zur Ausiibung kommen, daf sie in der
Gemeinde wirklich Nutzen stiften; vgl. 14, 12 26.

In diesem speziellen, man méchte sagen technischen Sinn ist bei
Paulus vom Charisma die Rede zum erstenmal 1 Kor 1, 4—7. Denn
wenn Paulus dort Gott dankt fiir Gottes Gnade in der korinthischen
Gemeinde, die sich ausgewirkt hat in einem Reichtum ,an jeglichem
Wort und an jeglicher Erkenntnis® (1,5), so dafl sie ,an keiner
Gnadengabe Mangel haben® (1, 7), so wird damit schon eingangs auf
die Entfaltung des charismatischen Lebens in der korinthischen Ge-
meinde hingewiesen; das Thema, das dann von Paulus ausfiihrlich in
den Kapiteln 12—14 dieses Briefes behandelt wird. Derselbe Gegen-
stand erscheint im Romerbrief 12, 3—8 und im 1. Petrusbrief 4, 10
bis 11. Sachlich gehort dahin auch Eph 4, 7—16; denn auch dort ist die
Rede von Gnadengaben (3épata genannt) in unserm speziellen Sinn,
also von Begabungen, die einzelnen im Hinblick auf das Wohl des
Ganzen geschenkt werden. Es wird noch zu iiberlegen sein, ob nicht
auch das Charisma, das nach 1 Tim 4, 14 und 2 Tim 1, 6 durch Hand-
auflegung verliehen wird, irgendwie zum Kreis der Charismen gerech-
net werden kann. 2 Kor 1, 8—11 spricht von der wunderbaren Er-
rettung des Apostels aus schwerer Krankheit und iiberhaupt von der
Kraft, die der Apostel trotz seines kranken Leibes immer wieder findet.
Auch das ist eine Gnadengabe (v. 11), die dem Apostel zum Wohle der
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Kirche verlichen wurde; man kann sie als Teilgnade seines Apostolats-
Charismas betrachten; man kann dabei auch an die wunderbaren
Heilungen denken, die im Schof} der Kirche geschehen, teils durch das
Charisma der Heilungsgabe (vgl. 1 Kor 12, 28). Schlieflich ist noch
1 Kor 7,7 zu erwihnen, wo die beiden Stinde der Jungfriulichkeit
und der Ehe von Paulus als Charisma Gottes gewlirdigt werden.

Um nun zu einem konkreten Bild der Charismen zu kommen, wer-
fen wir einen Blick auf sie, wie sie von Paulus aufgezihlt werden. Wir
sind uns dabei bewuft, dafl er nicht notwendig alle aufgezahlt hat, die
»u seiner Zeit in der Kirche auftraten. Noch mehr ist zu bedenken,
daf in verschiedenen Zeiten je nach den verschiedenen Notwendig-
keiten das Bild des charismatischen Lebens der Kirche sich dndern
kann. Wir fragen uns zunichst, ob Paulus in der Aufzihlung der
Gnadengaben eine systematische Einteilung erkennen lifit. Man kann
versucht sein, das anzunehmen, wenn man 1 Kor 12, 4—6 liest. Dort
werden ja die verschiedenen Gnadengaben (yaptoyata) dem Geist, die
verschiedenen Dienstleistungen (Swaxoviat) dem Herrn, die verschiede-
nen Kraftwirkungen (dvepyfpasx) Gott, dem Vater, zugeschrieben.
Ist mit dem dreifachen Namen (yuptoporte, Swxoviar, évepyfuara)
wirklich eine Klassifizierung der Gaben gegeben, so dafl jeder gott-
lichen Person eine eigene Klasse zugeschrieben (appropriiert) wird?
Das ist nicht wahrscheinlich. Jedenfalls haben wir nicht die Méglich-
keit, die verschiedenen Charismen auf die genannten Klassen sauber
su verteilen. Wahrscheinlich ist vielmehr, dafl jeweils alle Gaben
unter einer besonderen Riicksicht benannt werden, unter der sie alle
zusammengefafit werden konnen, wenn auch in einzelnen Gaben diese
Riicksicht besonders ausgeprigt ist und diese daher durch den betref-
fenden Namen gleichsam besonders aufgerufen werden. ,Gnaden-
gaben® (yuptopusa ) kdnnen gewifl mit Vorzug jene genannt werden,
die den Menschen innerlich, im Geist, bereichern, wie z. B. die , Weis-
heit®, die ,Erkenntnis® und andere; aber auch alle anderen sind
,Gnadengaben®, nicht aus eigener Kraft allein erworben; alle sind sie
Gaben des der Kirche einwohnenden Heiligen Geistes, dem sie daher
auch alle als Gnadenwirkungen zugeschrieben werden (1 Kor 12, 11);
alle werden sie unter dem Namen ,Charismata“ zusammengefaflt,
wie Rm 12, 6 ersichtlich; vgl. auch 1 Petr 4, 10. Und weil alle diese
Gaben nicht nur zur eigenen Bereicherung geschenkt werden, sondern
auch und vor allem zum Nutzen der Kirche, so kénnen alle unter der
Riicksicht ihrer Verwendung zum Wohle der Kirche »Dienstleistungen*
(S1axovion) genannt und als solche in besonderer Weise Christus, dem
Herrn, zugeschrieben werden, der ja als der Herr der Kirche in den
Dienst der Kirche ruft und die Aufgaben verteilt; vgl. 1 Petr 4, 10:
»Je nachdem cin jeder eine Gnadengabe empfangen hat, damit dient
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einander als gute Verwalter der mannigfachen Gnade Gottes“; aber
dabei ist nicht zu leugnen, daf} bestimmte Gaben den Namen ,,Dienst-
leistungen® (8roxovion) vorziiglich verdienen, wie z. B. die ,Leitungen®
(1 Kor 12, 28) oder die ,Hilfeleistungen® (ebd.) oder die von Paulus
speziell Sixxovie genannte Gabe (Rom 12,7; 1 Petr 4, 11). Ahnlich
sind alle Gaben Ausfluff der Macht Gottes und werden daher mit
Recht ,Kraftwirkungen® (2vepyfuata) genannt und Gott, dem Vater,
der letzten Quelle alles Seins und aller Kraft besonders zugeschrieben,
wobei wir anerkennen, dafl bestimmten Gaben, wie z.B. den  duvdpeig
(Machtwirkungen) oder den idpote (Heilungen) die Bezeichnung
»Kraftwirkungen® (2vepyfpata) besonders zukommt; aber eben doch
nicht ausschlieflich, wie wir deutlich aus 1 Petr 4, 11 erkennen, wo es
von der Diakonie heifit: ,,Wenn einer dient (3iaxovet), (so tue er es)
als aus der Kraft, die Gott verleiht.

Als persénliche Triger von Geistgaben, die also dauernd durch
ihre charismatische Gabe und Aufgabe gekennzeichnet und benannt
sind und diese Gabe und Aufgabe eventuell auch amtlich betreiben,
erscheinen bei Paulus vier Personengruppen (1 Kor 12,28f.; Eph
4,11): Apostel, Propheten, Evangelisten, Hirten und Lehrer. Mit
dieser Ordnung ist auch eine gewisse Rangordnung gegeben.

Apostel sind namentlich die von dem auferstandenen Herrn selbst
beauftragten Verkiinder und Zeugen. Ihre Aufgabe ist das erste und
vornehmste Amt in der Kirche, aber zugleich auch die intensivste
charismatische Begabung. Das Apostelamt schliefit sozusagen ein gan-
zes Biindel von Charismen in sich: Offenheit fiir die gottliche Offen-
barung (d&moxdhudig), tiefer, intuitiver Einblick in die Heilsordnung
Gottes, irrtumsfreie, mutige Verkiindigung, Offenheit fiir die Im-
pulse des Heiligen Geistes in den Entscheidungen der missionarischen
Aufgabe (vgl. Apg 15, 28; 16,6—7 8—10; 20, 23; 20, 28). In der
Apostelgeschichte wird denn auch die freimiitige Verkiindigung der
Apostel als geistgewirkt empfunden (Apg 4, 8 31). Paulus selber weifl
seine Verkiindigung getragen durch Gottes Kraft, durch die Macht und
Gnade des Heiligen Geistes: 1 Thess 1, 5: ,,Unsere Botschaft erging an
euch nicht im Wort allein, sondern in der Kraft, im Heiligen Geiste®;
1 Kor 2,4; Rom 15,18; 2 Kor 10,4: ,Die Waffen unseres Kampfes sind
nicht fleischlich, sondern machtvoll durch Gott“; 1Kor 15, 10: ,,Durch
die Gnade Gottes bin ich, was ich bin“; Eph 3, 7: ,Diener® des Evan-
geliums ist Paulus geworden, ,nach der Gnadengabe Gottes, die mir
verliehen ward dem Wirken seiner Macht zufolge®; Rém 1, 5: Durch
Christus hat er ,Gnade und Apostelamt® empfangen, ,zur (Herbei-
filhrung des) Glaubensgehorsams unter allen Heiden . . .“; mit diesem
Doppelwort bezeichnet Paulus kurz den charismatischen Charakter
seines Apostolats. Pingsten kam der Geist Gottes auf die Apostel
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herab, vor allem, um sie zu ihrer Aufgabe zu befihigen; sie haben ihn
empfangen nals Beistand® vom Vater, damit sie fihig wiirden zu
,den grofieren Dingen®, von denen der Herr in der Abschiedsrede ge-
sprochen hat; vgl. Jo 14,12 16.

Propheten werden immer hinter den Aposteln genannt; vgl.
1 Kor 12, 28f.; Eph 4, 11; Eph 2, 20: ,Aufgebaut auf dem Fundament
der Apostel und Propheten®; Eph 3, 5: Das Geheimnis Christi 1St ,int
anderen Generationen den Menschenkindern nicht bekannt gemacht
worden, wie es jetzt geoffenbart ward (dmerahbpd) seinen heiligen
Aposteln und Propheten®. Es ist klar, daft an allen diesen Stellen die
neutestamentlichen Propheten gemeint sind. Sie miissen einen be-
deutenden Platz in der Urkirche eingenommen haben. In der Apostel-
geschichte erscheinen sie auch als geisterfiillte Personlichkeiten. Sie
erhalten Offenbarungen, sowohl in einzelnen Dingen, z. B. iiber eine
bevorstehende Hungersnot (Apg 11, 27), tiber die bevorstehende Ge-
fangennahme des Apostels Paulus (Apg 21, 10—11), iiber die Per-
sonen (Barnabas und Paulus), die vom Geist fiir das Missionswerk
erkoren sind (Apg 13, 1—3), als auch und vor allem in den Heils-
geheimnissen, wie ersichtlich aus der eben zitierten Stelle des Epheser-
Briefes (3, 5). Thre Aufgabe besteht deshalb nicht nur darin, etwas
Zukiinftiges vorherzusagen, sondern vielmehr darin, aus ihrer geist-
gewirkten Erkenntnis und Ergriffenheit heraus die Gemeinden in ver-
standlicher und iiberzeugender Weise zu tieferer Erkenntnis des Glau-
bens zu bringen, sie zu ermahnen, zu trosten, zu erbauen. So hdren wir
denn in der Apostelgeschichte, dafl Judas und Silas, zwei Propheten
(e, adrol mpoghivar Bvres), die Briider in Antiochien ,ermahnten und
stirkten mit vielen Worten® (Apg 15, 32). Nach Paulus besteht das
eigentliche Charisma der Propheten (die mpogpyreta) darin, daf es ,fiir
die Menschen Erbauung, Ermahnung und Trdstung redet® (1 Kor
14, 3). Den christlichen Propheten muf eine wunderbare Kraft inne-
gewohnt haben, die Herzen zu bewegen und zu erschiittern. 1 Kor
14, 24—25 spricht Paulus von der Wirkung der Prophetie in der Ge-
meinde selbst auf Aufienstehende und Ungliubige. Sie fithlen sich
Liiberfithrt®, ,beurteilt”, im Innern aufgedeckt; sie fallen nieder, um
anzubeten, und bekennen: , Wahrhaftig, Gott ist in eurer Mitte!* So
sind die Propheten charismatische Prediger, nicht Griinder wie die
Apostel. Sie wirken da, wo die Apostel schon den Glauben eingepflanzt
haben, in den christlichen Gemeinden, vor allem als Wanderprediger
(vgl. Didache 10—13), um die Gemeinden weiter zu fordern. Wir ver-
stehen da das Wort des Apostels im Epheserbrief: »aufgebaut auf dem
Fundament der Apostel und Propheten® (Eph 2, 20). Thr Dienst ist
auf die Gesamtkirche hingeordnet.

Evangelisten (Eph 4,11) sind missionarische Verkiinder des
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apostolischen Evangeliums. Vgl. 2 Tim 4, 2: , Verkiinde (x#pvEov) das
Wort!“ Sie haben das Evangelium aus der Hand der Apostel, sind
gesandt durch die Kirche. Sie setzen als Missionare die Arbeit der
Apostel fort, insofern das Amt der Apostel die Ausbreitung des Glau-
bens bedeutet. Im NT wird Philippus, einer von den sieben, Evan-
gelist genannt (Apg 21, 8; vgl. Apg 8, 4£. 12 35 40); ferner Timotheus
(2 Tim 4, 5: ,Vollbringe das Werk eines Evangelisten“); vgl. 1 Thess
3, 2: Phil 2, 22. H. Schlier duflert im Anschluff an Harnack die Mei-
nung, die Gruppe der Evangelisten werde im Epheserbrief erwihnt,
weil die asiatischen Gemeinden, an die sich der Brief wendet, nicht un-
mittelbar von Aposteln, sondern von Missionaren gegriindet worden
waren?® Ubrigens kann der Evangelist auch Apostel im weiteren Sinn
genannt werden, der, ohne von Christus selber Auftrag und Sendung
empfangen zu haben, von der Kirche als Missionar ausgesandt wurde;
vgl. Rom 16, 7; 2 Kor 11, 5; Apok 2, 2; Didache 11, 3—6.
Hirtenund Lehrer werden in dieser Zusammenstellung nur Eph
4,11 erwihnt. H. Schlier sagt dazu?: ,Sie gehoren, wie ihre Verbin-
dung durch xat und das Fehlen des Artikels vor Siuddoxadhor zeigt, im
Sinn des Apostels eng zusammen. Die Identitit ihrer Person und ihres
Amtes oder Dienstes kann freilich durch die vorliegende Formulierung
nicht bewiesen werden. In der Praxis aber mag ihre Funktion oft ver-
einigt gewesen sein.“ ,Hirte“ (mowwnv) ist in urspriinglicher Weise
Christus; vgl. Jo 10; Hebr 13,20; 1 Petr 2, 25; 5,4; Apok 12,5;
19, 15. Von Christus erhilt Petrus das stellvertretende Hirtenamt in
bezug auf die Gesamtkirche (Jo 21, 16: wolpouve 7& mpdfata wov).
Dasselbe Verbum morpativery bezeichnet auch die Titigkeit der érloxo-
not (Apg 20, 28) und der mpeoPirepor (1 Petr 5, 2f.) in bezug auf
die Ortskirchen. Die Hirten von Eph 4, 11 sind also offenbar
Leiter und Fiihrer der einzelnen Kirchen oder Gemeinden. Sie be-
sitzen die ,Leitungsgabe“ (1 Kor 12, 28). Sie sind gleichbedeutend
mit den wpoiotdpevor von 1 Thess 5,12 und Rém 12, 8 (doch hier
vielleicht eher gedacht an die untergeordnete Leitung im Werk der
Barmherzigkeit; Lagrange: ,direction des ceuvres®; vgl. Rom 16, 2)
und mit den xaAddg TposoT@teg mpeaPltepor von 1 Tim 5, 17;
gleichbedeutend daher mit den mpeoBirepor von Apg 11, 30;
#4205, 2ty 1645 200807 21, 18; Jako5,14; 1 Tim 5, 1249 Fit
1,5; 1 Petr 5, 1 und den énioxomot von Apg 20, 28; Phil 1, 1; 1 Tim
3,2; Tit 1, 7 und den #yodpevor von Hebr 13, 7 17 24. Mit dem ort-
lichen Hirtenamt identisch oder doch eng verbunden ist das der ,,Leh-
rer” (3uddoxodhog ). Zwar kann sich der Apostel in einem umfassenden
Sinn ,Lehrer der Heiden in Glaube und Wahrheit“ nennen (1 Tim

2 H. Schlier, Der Brief an die Epheser (1957) 196. 3 Ebd. 196 1.
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2,7; vgl. 2 Tim 1, 11). Aber nicht nur Eph 4, 11, sondern auch 1 Kor
12,28 und Apg 13,1f. und Didache 13,1—2; 15, 1f. werden die
,Lehrer® als eigene Gruppe genannt, 1 Kor 12, 28 neben Aposteln und
Propheten, Apg 13, 1f. und Didache neben Propheten. Der ,Lehrer®
kann ihnlich wie der Prophet von Gemeinde zu Gemeinde wandern,
er kann sich dort auch ebenso wie der Prophet niederlassen; vgl.
Didache 13, 1—2. Daf§ der Vorsteher der Gemeinde und der Lehrer
eventuell durch ein und dieselbe Person vertreten wird, zeigt Didache
15, 1. Und Eph 4, 11 weist auf jeden Fall auf die enge Verbindung von
rtlichem Hirtenamt und christlichem Lehrertum hin. Die Bedeutung
der Lehrer tritt 2 Tim 4, 3 und Hebr 5, 12 deutlich hervor. Thr Dienst
hat amtlichen Charakter, griindet aber im Charisma; das ihnen zu-
geordnete Charisma ist die S:3xoxodia (Rom 12, 7); vgl. 1 Kor 14, 6
26 (3udocy?).

Neben die personalen Triger von Charismen tritt die Aufzihlung
einzelner charismatischer Funktionen. Zu einem Teil sind sie
uns schon als Ausriistung der personlichen Charisma-Triger bekannt
geworden. Wir ordnen zusammen: 1. die mehr intellektuellen Gaben,
2. die charismatischen Gebetsformen, 3. die wunderbaren Aktions-
arten, 4. die praktischen Gaben im Dienst der Gemeinde.

1. Die intellektuellen Gaben

Paulus nennt vor allem den Aéyog copiag und den Adyos yveoew,
also Formen der geistlichen Rede, und zwar die hochsten (1 Kor 12, 8).
Sie setzen die Gabe der cogie und der yvéou in dem betreffenden
Charismatiker voraus. Sophia und Gnosis lassen sich schwer unter-
scheiden. Aber die Sophia ist die hohere Gabe. Sie flieSt aus der d&mo-
waroie, der gottlichen Offenbarung; vgl. Eph 1, 17 mvebua soplac 7ol
groxenbdews ; Eph 1, 8—9; 3, 5. Sie ist die geistgewirkte Einsicht in
das Mysterium Christi, in die Heilsordnung Gottes (vgl. Eph 1,8—10;
1,17—23; 3,2—13; 1 Kor 2, 6—16). Sie wird daher von Paulus in
besonderer Weise auf den Geist zuriickgefiihrt: 1 Kor 12,8 8w 7ob
nvebporog; vgl. auch 1 Kor 2, 10—12. Sie ist eine Gabe, die vor allem
den Aposteln und Propheten zugeordnet ist (vgl. Eph 3, 5 dmexahiody
oic &ylowg dmostéholg xal wpoghraugs 1 Kor 2, 10); aber doch auch ein
Gut, das Paulus der Kirche insgesamt erfleht (Eph 1, 17 ff.), und daher
in der Kirche immer von neuem zu ergreifen ist; vgl. Kol 3, 16. Schone
Beispiele echter Weisheitsrede bietet Paulus im 13. und 15. Kapitel des
1. Korintherbriefes. Auch die Auflerung, den Aéyoc der Sophia, fuhrt
Paulus noch eigens auf den Geist zuriick (1 Kor 2,13). Die Gnosis
scheint sich unter anderem darin von der Sophia zu unterscheiden, daf§
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sie nicht in dem Grade auf direkter Einwirkung des Heiligen Geistes
beruht wie jene; vgl. 1 Kor 12, 8: Wihrend die Weisheit-Rede ,,durch
den Geist® (8: 708 mvebparos) zustande kommt, ist die Erkenntnis-
Rede ,nach demselben Geiste® (xata & adtd mvebua); sie vollzieht
sich also wohl mehr durch die Eigenbewegung des menschlichen Geistes,
wenngleich unter dem Licht des Heiligen Geistes und ihm konform.
Allo* definiert sie ,,un discours de Pintellect surnaturellement dirigé“.
Damit hdngt zusammen, dafl die Gnosis ihr Objekt nicht so voll-
kommen angeht und auffafit wie die Sophia. Auflerdem war sie wohl
weitgehend praktisch orientiert — in der Nachfolge jiidischer Erkennt-
nis und Lehre — und bestrebt, an Hand der Schrift und der Offen-
barung in Christus den rechten Weg, die gottgemife Lebensfithrung
zu weisen .

Zu den christlichen Redeformen gehdrt auch die mpogyreia (1 Kor
12, 10; Rém 12, 6; 1 Kor 13, 2 8£.; 14, 1ff.; 1 Thess 5, 20) und die
Sudasrontoc (ROm 12, 7). Eine gewisse Parallelitidt zu den beiden vori-
gen Gaben kann man insofern feststellen, als die Prophetie mehr geist-
getragen erscheint als die Lehre. Weil es bei der ,Lehre“ mehr auf
Eigentitigkeit ankam und die Abhingigkeit vom Geist nicht so grof
war, konnten sich viele um das Lehren bewerben; vgl. Jak 3, 1. Wir
wundern uns daher nicht, daff bei Paulus dem Propheten nicht nur
die Gnosis, sondern auch die ,Sophia“ zugeeignet wird (wie dem Apo-
stel): Eph 3,5; 1 Kor 13, 2. Die erleuchtete ,,Gnosis“ hingegen war
wohl die Gabe, welche die rechte Lehre (die S18xoxeria von Rom 12, 7)
und damit den rechten Lehrer ( 8:3doxooc ) garantierte. Im iibrigen sei
verwiesen auf das, was oben iiber die Propheten und die Lehrer gesagt
worden ist. Danach ist die Prophetie wesentlich das vom Geist ein-
gegebene, die Gemeinde erleuchtende und fithrende Wort, auch die
geistgewirkte Predigt, die tief auf die Erkenntnis und das Leben der
Gemeinde einwirkt. Sinn der Lehre (3:3xoxanic) ist dagegen die ein-
fache Unterweisung, verbunden wohl auch mit der Ermahnung oder
dem Zuspruch (rapixinoic); vgl. Rom 12, 8a.

Weil der Prophet besonders vom Geist bewegt wird, ist der Pro-
phetie noch eine sie erginzende Gabe beigeordnet: die ,,Unterschei-
dung der Geister (1 Kor 12, 10 8wxpioeig mvevparawy ; vgl. 1 Kor 14,
29 ol &AhoL Suaxpvétwony ). Es ist die Gabe, die befahigt, zu unterschei-
den, wes Geistes der Prophet ist, ob er wirklich vom Geiste Gottes
bewegt und inspiriert ist. Es kénnen ja falsche Propheten aufstehen
und die Gemeinde verfithren. Vgl. 1 Jo4,1; 2 Petr 2, 1; 1 Tim 4, 1;
2Kor 11, 13; Mt 7,15; 24,11 24. Diese Gabe der Unterscheidung

* Premiére Epitre aux Corinthiens (Paris 21934) 325.
® Vgl. J. Dupont, Gnosis (Louvain 1949) 247—377.
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kommt vor allem den Vorstehern zu; denn die Mahnung des Apostels
1 Thess 5, 19—21: ,Den Geist 16scht nicht aus. Prophetengabe ver-
achtet nicht. Priifet aber alles, das Gute behaltet®, gilt doch mit Vor-
zug den mpoiotduevor (5, 12); vgl. 5, 14. Aber auch die Glaubigen
sollen achtgeben; 1 Kor 14, 29.

2. Die Gebetsgnaden

Ofter spricht Paulus vom begnadeten Beten und Singen. Rom 8, 15:
,Ihr habt den Geist der Sohnschaft empfangen, in dem wir rufen:
Abba, Vater“; 8, 26: ,Der Geist kommt unserer Schwachheit zu Hilfe;
denn wir wissen nicht zu beten, wie es sich gebiihrt; doch der Geist
selbst tritt ein mit unaussprechlichen Seufzern“; Eph 6, 17—18:
,Nehmt . .. das Schwert des Geistes, welches ist das Wort Gottes, mit
lauter Gebet und Flehen. Betet zu jeder Zeit im Geist und wacht dafiir
mit aller Ausdauer und mit Fiirbitten fiir alle Heiligen und fiir
mich...%; 5, 18—19: ,Werdet voll des Geistes. Sprechet einander in
Psalmen, Hymnen und geisterfiillten Liedern zu, singet und preiset
den Herrn in eurem Herzen ...“; dhnlich Kol 3, 16; 1 Kor 14, 15:
_Beten will ich mit dem Geiste, beten aber auch mit dem Verstande;
lobsingen will ich mit dem Geiste, lobsingen aber auch mit dem Ver-
stande®; 1 Kor 14, 26: ,, Wenn ihr zusammenkommt, hat jeder einen
Psalm oder eine Lehre oder eine Offenbarung oder eine Auflerung der
Sprachengabe oder eine Auslegung (dazu).”

Daf in diesen Texten im allgemeinen von einem begnadeten, von
Gottes Geist irgendwie unterstiitzten Beten die Rede ist, leuchtet un-
mittelbar ein. Aber dariiber hinaus kiindet sich darin auch eine Form
des Gebetes an, das in ganz besonderer Weise vom Geist gewirke ist,
ein Gebet, welches das gewohnliche Gebet weit tibertrifft. So wenn
Paulus R6m 8, 26 davon spricht, dafl der Geist ein Beten bewirkt ,,mit
unaussprechlichen Seufzern® (orevaypols dhadfitorc); also eine Ge-
betsweise, die sich nicht in Worten ausdriicken 1ift, weil sie aus einer
inneren Erfahrung und Erkenntnis kommt, die im Bereich des durch
Gottes Geist erhobenen menschlichen Geistes, nicht des gewdhnlichen
Verstandes (voSg) liegt und sich daher nicht mit den Begriffen des
Verstandes einfangen 14ft. Damit scheint schon jene Gebetsgnade an-
gedeutet zu sein, wenigstens ihrer inneren Voraussetzung nach, welche
den technischen Namen ,,Zungenrede® (Glossolalie) trigt. Ganz sicher
meint Paulus dieses Charisma, wenn er 1 Kor 14, 15 das Beten und
Singen ,mit dem Geist* dem Beten und Singen ,,mit dem Verstand“
gegeniiberstellt.

Paulus handelt von der Glossolalie ausfithrlich im 14. Kapitel
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des 1. Korintherbriefes; vgl. auch 1 Kor 12, 10; 12, 28—30; 13,1 8.
Threr Natur nach ist sie kein Reden zu Menschen, sondern ein Sprechen
zu Gott, ein wirkliches Gebet, in dem der Mensch Gott lobt und dankt
(vgl. 1 Kor 14, 214 1516 17), und zwar ein ekstatisches Gebet, des-
sen Trager nicht der Verstand (volc), sondern der iibernatiirlich er-
hobene Geist (mvebpa) des Menschen ist (1 Kor 14, 14); ein Gebet,
durch das der Mensch innerlich bereichert wird; er spricht ja ,Geheim-
nisse“ (1 Kor 14, 2; nach Apg 2, 11 die ,,Grofitaten Gottes®), die er
natiirlich mit seinem hoheren Bewufitsein auch erfafit; nur sein ge-
wohnliches, begriffliches Denken reicht nicht heran (1 Kor 14, 14);
ohne besondere Gabe ist es ihm daher unmoglich, seine innere Erfah-
rung in verstdndliche Sprache zu iibersetzen. Daher ein Beten, das,
soweit es sich duflert, notwendig den Zuhdrern unverstandlich bleibt
(1 Kor 14, 2: ,Niemand versteht es®); so unverstindlich wie ein
Musikinstrument, das die To6ne nicht unterscheidet, oder wie ein
Mensch, der eine fremde, unbekannte Sprache spricht (1 Kor 14,7—12),
so unverstandlich, dafl die Gemeinde das ,Amen® nicht sagen kann
(1 Kor 14, 16), und doch so merkwiirdig und auffillig, daf die Un-
eingeweihten meinen, die Betreffenden, die es iiben, seien von Sinnen
(1 Kor 14, 23) oder seien ,,voll des siilen Weines“ (Apg 2, 13). An sich
dient diese Gabe zur Erbauung dessen, der damit begabt ist (1 Kor
14, 42 6 17 28); sie kann und soll aber, wenn sie 6ffentlich geiibt wird,
auch fiir die Gemeinde fruchtbar gemacht werden durch die diesem
Charisma zugeordnete Gabe der ,Deutung® (&punveia); vgl. 1 Kor
12,10 30; 14, 5 13 15 27—28. Ubrigens muf} die Glossolalie durch ihre
Erscheinung selber einen tiefen Eindruck auf die gutwilligen oder
gliubigen Menschen gemacht haben; sie war ein Wunder und eine
Offenbarung der Geisterfiilltheit. In diesem Sinn hat sie auch die her-
beistromende Menge auf dem ersten Pfingstfest® beeindruckt. Es diirfte
nach dem Gesagten selbstverstindlich sein, dafl die Glossolalie kein

% Es wird hier die wesentliche Gleichartigkeit des pfingstlichen Aoheiv Evépaig
yhwooous (Apg 2,4) mit dem Aodelv YAdoouig in Korinth vorausgesetzt. Die ein-
gehende Begriindung geht tiber den Rahmen dieser Arbeit hinaus. Jedoch sei hin-
gewiesen auf das gleiche Erscheinungsbild: Ein Lobpreis Gottes (Apg 2, 11), eksta-
tisch (Ungldubige verspotten es als ein Lallen von Trunkenen, Apg 2, 13), gerichtet
als Gebet an Gott, nicht an die Gemeinde (Apg 2, 4); nicht in ,fremden Sprachen®,
sondern ,in anderen Zungen®, d. h. in neuer, wunderbarer Auflerungsweise; vgl.
Mk 16,17 yAwooalg hedncovsty xouvels; von den Gutwilligen verstanden, weil
sie durch den Heiligen Geist in innere Sympathie mit den Betenden kamen (vgl. die
paulinische Gabe der Deutung), vielleicht verbunden mit einem eigenen Hérwunder,
so dafl man den Eindruds hatte, die Betenden in der eigenen Sprache reden zu
horen; vgl. Apg 2, 6 8 11. Dieses pfingstliche Beten hat sich nach der Apostelgeschichte
spiter ofter wiederholt (vgl. Apg 10, 44—46; 19,6; 8,17) und wird ausdriidklich
mit der Pfingsterscheinung gleichgesetzt (Apg 10,47; 11,15; 15,8). Dies in der
Apostelgeschichte Sfter bezeugte Zungenreden kann aber nicht verschieden sein von
dem in Korinth.
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Reden in irgendeiner fremden Sprache ist; sie ist ein ekstatisches Spre-
chen, d. h. ein solches Sprechen und Jubilieren, das zwar nicht einen
begrifflich geordneten Erkenntnisinhalt wiedergibt, wohl aber der an-
gemessene und wiirdige Ausdruck einer gnadenhaften Erhebung zu
Gott und eines mystischen Erlebens und Betens ist. K. Richstaetter hat
in dieser Zeitschrift? die Zungenrede gleichgestellt mit der ,ebrietas
spiritualis®, deren innere Seite ein passives Gebet ist.

3. Die wunderbaren Aktionsarten

Hier sind drei Gaben zu nennen, die 1 Kor 12, 9—10 nebeneinander
genannt werden: Wunderglaube, Heilungsgabe, Machtwirkungen.

Die ,Pistis® ist nicht der grundlegende Glaube, der notwendig ist
zur Rechtfertigung, sondern ein besonders vertrauensstarker Glaube,
der der Erhorung gewifl wird und so in glaubendem und vertrauen-
dem Ergreifen der Gnade und Macht Gottes zu groflen Taten und
wunderbarem Wirken fihig wird. Dieser Glaube ist die Voraus-
setzung fiir die beiden folgenden Charismen und schliefit sie eigentlich
ein. Es ist der Glaube, der ,Berge versetzt® (1 Kor 13, 2; Mt 17, 20;
21,21; Lk 17, 6; Mk 11, 23); ein Glaube, von dem der Herr sagt:
. Was das ,wenn du etwas vermagst‘ angeht: alles vermag, wer glaubt®
(Mk 9, 23).

Die Heilungsgabe (yoptopara tapdrwv) wird 1 Kor 12, 9 28 30
erwihnt. Wunderbare Heilungen werden in der Apostelgeschichte von
den Aposteln berichtet (Apg 3, 1—10; 5, 15—16; 4, 29—30; 19, 11—
12). Darin erfiillte sich eine Verheiflung ihres Herrn. Diese Wunder
wie auch die ,Machtwirkungen® sollten der Bezeugung des Glaubens
dienen. Der Charismatiker ist nicht Herr dieser Gaben; das vorge-
setzte yapiopora betont ihren Gnadencharakter; Gott schenkt sie dem
starken Glauben und Gebet (vgl. Apg 4, 29—33); aber eben dieser
erhdrungssichere Glaube ist eine Gabe Gottes; von sich aus ziemt dem
Menschen immer ein gottergebenes Gebet (vgl. 2 Kor 12, 8).

Die Machtwirkungen (dvepyfuata Suvdpcwv); vgl. 1 Kor 12,
10 28 29. Gemeint sind allgemein Wunder (aufler den Heilungen).
Gal 3, 5 fragt Paulus die Galater: ,Nun, der euch den Geist darreicht
und Wundertaten unter euch wirkt (évepy@®v Suvdpeis), (tut er das)
aus Gesetzeswerken oder aus der Predigt des Glaubens?“ 2 Kor 12,12
spricht er davon, dafl die Beweise fiir sein Apostolat unter den Korin-
thern erbracht seien ,,in aller Ausdauer, durch Zeichen, Wunder und

Machttaten (onpetos e xal Tépaaty xai duvapecty)“. An den beiden

7 Schol 11 (1936) 321—345.
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Stellen im Galater- und 2. Korintherbrief ist gewiff wie 1 Kor 12, 10
28 29 an das charismatische Wunderwirken gedacht. Die duvapeig
mogen dort iiberhaupt die verschiedenen Auflerungen des Wunder-
wirkens zusammenfassen (Heilungen, Austreibungen...); 1 Kor 12
10 28 29 werden vor allem die Austreibungen der bosen Geister und
andere Machterweise gemeint sein, weil die Heilungsgaben eigens ge-
nannt werden. In der Apostelgeschichte kann man zur Beleuchtung der
Machtwirkungen vergleichen: 5,1—11 Strafgewalt des Petrus (vgl.
1 Kor 5, 5); 6, 8 die ,groflen Wunder und Zeichen, die Stephanus im
Volke wirkt , mhipng ydpirog xod Suvdpews®; 8, 6—7 Philippus in
Samaria; 12, 1—11 die Befreiung des Petrus; 13, 8—12 Bestrafung
des Zauberers Elymas durch Paulus; 16, 16—18 Austreibung des
Wahrsagegeistes; 16, 26 das Erdbeben und die Befreiung des Paulus
und Silas; 19, 11—12 aufler Heilungen auch Austreibungen durch
Paulus; 19, 13—20 Ausschaltung jiidischer Austreiber und erfolgreiche
Bekimpfung des Aberglaubens. Im Ganzen bezeugt die Apostel-
geschichte, dafl die Apostel und andere Glaubensboten durch Gottes
Gnadengabe oft wunderbare Kraft entfalten konnten, die Welt dem
vielfachen, verderblichen Einfluff des Bosen zu entziehen und mit Got-
tes Heiligem Geist zu erfiillen, letzteres auch unter wunderbaren, sicht-
baren Zeichen (vgl. Apg 8, 17—18; 10, 44—47; 19, 6).

4, Die praktischen Gaben im Dienste der Gemeinde

Die folgenden Charismen sind, ohne den wunderbaren Charakter
der zuletzt genannten zu tragen, doch auch echte Gnadengaben, Be-
gabungen, die, wenngleich natiirlich grundgelegt, doch durch Gottes
Geist im Schof} der christlichen Gemeinschaft entfaltet und zur frucht-
baren Wirkung gebracht werden. Zunichst ist zu nennen:

Die Leitungsgabe (xvBepviioeig); vgl. 1 Kor 12, 28. Das Sub-
stantiv xvPépvnoic bedeutet im eigentlichen Sinn die Steuermanns-
kunst und im tbertragenen Sinn das Lenken und Regieren von Staa-
ten usw.® Wenn Paulus die »xuBépvnois als besonderes Charisma nennt,
so kann er nur die Begabung zum Leiten und Vorstehen in der christ-
lichen Gemeinschaft meinen. Der Plural weist auf die verschiedenen
Akte dieser Gabe. Sie ist sicher in einem hohen Grade verwirklicht ge-
wesen in den Aposteln, denen nach dem Wort des Herrn und nach dem
Bericht der Apostelgeschichte ihrem Amt entsprechend nicht nur die
Verkiindigung, sondern auch die Leitung in einem umgreifenden Sinn
zukam. Aber sie ist eine Funktion, die in mehr lokal gebundener

8 Vgl. H. W. Beyer, Theol. Worterbuch z. NT III, 1034 ff.
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Weise auch sonst auszuiiben war. Und so miissen wir auch an die Per-
sonen denken, die als ortliche Vorsteher in der Urkirche namhaft ge-
macht werden, an die mpeoPirepor oder émioxomol oder wpoioTapevoL
oder fyoduevor ; vgl. oben unter dem Abschnitt ,Hirten und Lehrer®.
Vielleicht darf man auch nicht von dieser Gabe diejenige Leitung aus-
schliefen, welche in mehr untergeordneter Weise in vielfacher Weise
im Werk der Hilfeleistung oder der christlichen Barmherzigkeit zu
leisten war; der mpoiotdyuevos von Rém 12, 8 liflit wegen des Kon-
textes an solche Leitung denken. Und damit verbindet sich die Gabe
der Leitung mit der folgenden:

Die Hilfeleistung (&vrimudeic); vgl. 1 Kor 12, 28. Schon in der
profanen Sprache findet sich vor allem in der Papyrus-Literatur fiir
das Verbum dvriapPavopar die Bedeutung ,helfen und fiir das ent-
sprechende Substantiv &vtiiqudic die Bedeutung ,Hilfe*®. Diese Be-
deutung ist fiir Verbum und Substantiv auch in der LXX belegt, vor
allem in den Psalmen. 1 Kor 12, 28 kann avtidqudic nur die charis-
matische Befihigung zu christlicher Liebestitigkeit meinen. Der Plural
weist auf die verschiedenen Weisen und Akte solcher Betatigung hin.
Rom 12, 8 nennt nebeneinander den peradidodc und den mpoicrapevog
und den &reév. Der peradidolc bezeichnet den, der in christlicher
Liebe von seinem Hab und Gut (Nahrung, Kleidung, Vermégen) Be-
diirftigen mitteilt; vgl. Lk 3, 11; Eph 4, 28. Er soll es tun ,in Einfalt®,
ohne selbstsiichtige Hintergedanken. Der éieév konnte auch an den
Almosengeber denken lassen; vgl. das Substantiv €enuocivy ( =
Almosen). Aber weil das Almosengeben doch schon durch peradidois
beriithrt worden ist, scheint 2ie@v die ganz personliche Ausiibung
christlicher Barmherzigkeit bei Notleidenden (Kranken, Armen, Ge-
fangenen usw.) zu meinen; wer so ,Barmherzigkeit iibt®, soll es tun
aus gutem Herzen und deshalb ,,mit Frohlichkeit®. Vgl. Lk 10, 37 (der
barmherzige Samaritan); Mt 18, 33; Jak 2, 13. Ipoiotdpevos wird
man wegen des Zusammenhangs besser nicht wie 1 Thess 5, 12 auf das
ortliche Vorsteheramt deuten, sondern auf eine leitende Stellung im
Liebesdienst (Lagrange) oder auf einen Fiirsorgedienst fiir Schutzlose
(Waisen, Witwen usw.) °. Ilpototapar bedeutet nimlich nicht nur vor-
stehen, sondern auch sich kiimmern um, sorgen fiir. Die christliche Liebes-
titigkeit kann auch durch das Verbum Suaxovelv und das Substantiv
Suaxovie bezeichnet werden; vgl. Mt 25, 42—44, wo verschiedene
Werke der Barmherzigkeit, durch die sich der Christ bewdhren muf},
mit dem Verbum Sixovelv zusammengefallt werden. Etwas allge-
meiner wird 1 Petr 4, 11 Suwxovelv in Gegeniiberstellung zum Wort-

9 Siche G. Delling, Theol. Worterbuch z. NT I, 375 1.
10 Vel, O. Michel, Der Brief an die Romer (1955) 268.
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dienst den sonstigen Dienst in der Gemeinde meinen, der ,,aus der Kraft,
die Gott verleiht®, geschehen moge; dhnlich wohl auch die Saxovia
von Rém 12, 7. In spezieller Weise wird das Kollektenwesen (fiir
Jerusalem) Suwxxoveitv und Suaxovie genannt (2 Kor 8, 4 19—20;
9,112f.; Rém 15, 25 31; Apg 11, 29; 12, 25). Einen amtlichen Sinn
erhilt Suxoveiv und Sidxovoc dort, wo es den Diakon bezeichnet (Phil
1,1; 1 Tim 3,8 10 12 13), jenen Amtstriger, der dem Bischof beim
Gottesdienst (eucharistische Mahlgemeinschaft), in der Lehre (Didache
15, 1), bei der Verwaltung und Armenpflege zur Seite stand. Im iibri-
gen aber ist festzuhalten, dafl die Wortgruppe Siaxoveiv, roxovia,
Sidnovoc auch jede fiir den Aufbau und das Wohl der Kirche be-
stimmte Tatigkeit, auch die hochste und wesentlichste, wie z. B. das
Apostolat oder die Verkiindigung, bezeichnen kann und dafi daher
auch jedes Charisma eine Staxovia ist (1 Kor 12, 5), durch die man der
christlichen Gemeinschaft zur Ehre Gottes ,dienen” mufl (1 Petr 4, 10).

Nicht ganz gleichzusetzen, aber doch verwandt mit den bisher ge-
nannten Charismen sind die beiden Standes-Charismen und das Cha-
risma des hierarchischen Amtes.

Die Standescharismen

Daf} die beiden christlichen Stinde (Ehe und Jungfraulichkeit)
charismatischer Natur sind, geht aus 1 Kor 7, 7 hervor. Paulus hat zu
Beginn jenes Kapitels die Ehe als die gewdhnliche Form des christ-
lichen Lebens hingestellt und die Eheleute gewarnt, sich nicht allzu
lange gegenseitig zu entziehen, ,wegen (der Gefahr) der Unenthalt-
samkeit® (1 Kor 7, 5). Dann aber lenkt er gleich ein, um mit seinen
Richtlinien nicht den Anschein zu erwecken, er wolle dem Ideal jung-
fraulichen Lebens und voller Enthaltsamkeit zu nahe treten. Er sagt
deshalb: ,Das sage ich als Zugestindnis (nimlich an die Anlage der
Natur), nicht als Befehl“ (1 Kor 7, 6). Sein Wunsch geht vielmehr da-
hin, daR viele jenes Ideal, die Jungfriulichkeit, verwirklichen konn-
ten: ,Ich mochte aber, alle Menschen wiren wie ich (jungfriulich).
Aber jeder hat seine besondere Gnadengabe (ydptopa) von Gott, der
eine so, der andere so™ (1 Kor 7, 7). Daf} hier die Jungfriulichkeit nach
der Meinung des Apostels auf einer besonderen Gnadengabe Gottes
beruht, um sie in aller Wahrheit und Ehrlichkeit zu verwirklichen (vgl.
1 Kor 7, 9 35) zur Heiligung des eigenen Lebens (vgl. 1 Kor 7, 34) und
zur Forderung des Gottesreiches (vgl. 1 Kor 7, 32 34; Mt 19, 12), ver-
steht sich und wird allgemein zugegeben. So sagt J. Wobbe!!: ,Die
Jungfriulichkeit ist deshalb ein Charisma, weil Gott den Menschen zu
diesem Stand ruft und ihm durch seine helfende Gnade die Kraft gibt,

1 ¥, Wobbe, Der Charis-Gedanke bei Paulus (1952) 66.
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in diesem Stande nach dem Willen Gottes zu leben.“ Doch auch die
Ehe ist nach Paulus eine Gnadengabe Gottes. Durch die Wendung
_der eine so, der andere so“ will er offenbar auf ein zweifaches Cha-
risma aufmerksam machen, das dem Christen disjunktiv zukommen
kann, je nachdem er einem der beiden Stinde angehdrt. Hat er das
Charisma der Jungfriulichkeit nicht, so schenkt Gott ihm — und das
ist das Gewdhnliche — das Charisma der christlichen Ehe. Die Ehe ist
ja schon natiirlicherweise eine Gabe Gottes, weil Gott den Menschen
dazu veranlagt und zur Teilnahme an seinem Schopfertum berufen
hat. Sie ist in dieser unserer iibernatiirlichen Ordnung ein Abbild der
Gemeinschaft Christi mit der Kirche (Eph 5, 23—27) und damit zur
Nachbildung der Heiligkeit jener Gemeinschaft aufgerufen. Die
christliche Ehe steht damit notwendigerweise in der iibernatiirlichen
Gnade Gottes, ohne die sie jene Heiligkeit nicht verwirklichen kann;
sie ist also ein wahrer Gnadenstand, der sogar sakramental grund-
gelegt ist. Man wird die beiden Standescharismen den anderen Charis-
men irgendwie an die Seite stellen kénnen; denn wenn auch die Gna-
dengabe der Jungfriulichkeit und Ehe zunichst auf die Heiligung des
eigenen Lebens zielen mag, so ist doch nicht zu verkennen, dafl beide
Stinde tragende Pfeiler der christlichen Gemeinschaft und ihre Charis- |
men somit notwendig auch auf den Bestand und die Forderung des
Leibes Christi, der Kirche, ausgerichtet sind.

Das Charisma des hierarchischen Amtes

Paulus schreibt an Timotheus: , Vernachlissige nicht die Gnaden-
gabe (ydpopa) in dir, die dir infolge von Weissagungen unter Hand-
auflegung des Presbyteriums verlichen worden ist” (1 Tim 4, 14); und
im 2. Timotheusbrief: ,Deswegen ermahne ich dich, Gottes Gnaden-
gabe (ydpiopa) anzufachen, die in dir ist durch die Auflegung meiner
Hinde® (1, 6). Timotheus ist also vom Heiligen Geist durch eine Weis-
sagung als zum geistlichen Amt geeignet bestimmt worden. Die tiber-
natiirliche Vollmacht und Gnadenkraft des Amtes ist ihm aber durch
die Handauflegung des Paulus und des anwesenden Presbyteriums
mitgeteilt worden. Dieselbe sakramentale Bedeutung hat die Hand-
auflegung Apg 6, 6; und wohl auch Apg13,3; sie wird gewif} auch
Apg 14, 23 vorausgesetzt; vgl. auch 1 Tim 5, 22. Die durch die Hand-
auflegung vermittelte ,Gnadengabe“ richtet sich nicht nur auf die
Heiligung des Amtstrigers, sondern vor allem auf die gute Verwal-
tung des iibertragenen Amtes. Sie ist dauernd in ihm, soll aber wie ein
glimmendes Feuer zu neuer Glut entfacht werden, damit sie ihre ganze
Kraft zeige. ,Gab uns ja doch Gott nicht den Geist der Verzagtheit,
sondern der Kraft, der Liebe und Besonnenheit. Schime dich also nicht
des Zeugnisses fiir unsern Herrn .. ., sondern dulde mit mir fiir die
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Heilsbotschaft, vermége der Kraft Gottes® (2 Tim 1, 7—8). Man sieht,
daf das durch die Handauflegung vermittelte Charisma als Amts-
Charisma auf das Wohl der christlichen Gemeinschaft ausgerichtet ist
und somit den iibrigen Charismen an die Seite gestellt werden kann.

* % o

Nach diesem Uberblick iiber die Charismen, wie sie bei Paulus zur
Aufzihlung kommen, bleiben noch einige mehr grundsitzliche
Fragen zu beantworten.

1. Wie verhilt sich das charismatische Leben zum Gnadenleben?

Wie stehen die Gratiae gratis datae zu der Gratia gratum
faciens? Nach Paulus setzen die Charismen an sich das Eingeglie-
dertsein in den Leib Christi, die Kirche, durch Glaube und Taufe vor-
aus. Das ist ganz klar, weil er ja ausdriicklich die Charismen als Zu-
teilungen des Heiligen Geistes an die Glieder des in Christus und in
seinem Geiste geeinten Leibes, der Kirche darstellt. Die Charismen
sind also an sich ein Schmuck, eine Begabung der Kirche, wobei wir
fiir den Augenblick die Frage noch unberiihrt lassen, ob sie sich etwa
auch in Gliedern der Kirche finden kénnen, die nicht durch die iiber-
natiirliche Liebe lebendige Glieder der Kirche sind. Sosehr aber auch
die Zusammengehorigkeit von Kirche und Charisma zu betonen ist,
soll doch nicht damit die Frage entschieden werden, ob es, absolut
genommen, nicht auch Charismata des Heiligen Geistes auflerhalb der
Kirche geben konne. K. Rahner hat dazu kurz Stellung genommen in
einem Artikel ,Das Charismatische in der Kirche®'2. Er meint, dafl
wie dort, wo der Mensch ,,wirklich (ausdriicklich oder im tatsichlichen,
unreflexen Vollzug seiner Daseinstranszendenz auf das absolute Ge-
heimnis Gottes hin) das Sittliche als absolute Verpflichtung bejaht®
und damit virtuell die Haltung des heilsnotwendigen Glaubens ver-
wirklicht, die Heilsgnade auch auflerhalb der Kirche den Menschen
treffen und zur Rechtfertigung und zu eigentlichen Heilsakten fiihren
kénne, so auch dieses Gnadenleben sich im spezifisch charismatischen
Sinne entfalten konne.

Paulus betont nicht nur irgendwelchen Zusammenhang des charis-
matischen Lebens mit der Kirche, er weist auch sehr energisch auf den
notwendigen Zusammenhang des Charismatischen in der Kirche mit
dem Leben aus der Gnade hin, das sich im Glauben und in der Liche
und den iibrigen iibernatiirlichen Tugenden entfaltet. So fordert er

* K. Rahner, Das Charismatische in der Kirche: StimmZeit 160 (1956/57) 174,
oder: Quaestiones disputatae 5 (1958) 56—57.
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ausdriicklich, dafl der Charismatiker auf dem Fundament des Glau-
bens bleibt. Der Glaube ist nach ihm die Grundlage allen charismati-
schen Lebens. Deshalb beginnt er die drei Kapitel iiber die Geistgaben
(1 Kor 12—14) mit der grundlegenden Bemerkung, ,daf} keiner, der
im Geist redet®, also der charismatisch redet, ,sagt: ,Verflucht sel
Jesus’, und daf keiner sagen kann ,Herr (ist) Jesus® aufler im Heiligen
Geiste* (1 Kor 12, 3). Und im Romerbrief fordert er von dem, der
prophetisch redet, dafl es geschehe ,in Ubereinstimmung mit dem
Glauben® (xorwé thy dvahoyiay g mhotews ); Rom 12, 6. Noch mehr
betont Paulus, daf alles charismatische Leben und Wirken unniitz,
wertlos ist, wenn es nicht beseelt wird durch die Liebe, durch den alles
iiberragenden Weg, wie er sie nennt; vgl. 1 Kor 13, 1—3: ,Wenn ich
mit den Zungen der Menschen und der Engel rede, die Liebe aber nicht
habe, bin ich ein tonendes Erz und ein gellendes Becken. Und wenn ich
die Prophetengabe habe und alle Geheimnisse weifl und alle Erkennt-
nis, und wenn ich allen Glauben besitze, so dafl ich Berge versetzen
kann, die Liebe aber nicht habe, bin ich nichts. Und wenn ich meine
Habe verteile und meinen Leib hingebe, dafl ich verbrannt werde, die
Liebe aber nicht habe, niitzt es mir nichts.“ Also alle die grofien
charismatischen Gaben: Zungenrede, Prophetie, Sophia (pvotpuw),
Gnosis, Wunderglaube, heroische Dienstleistungen und Hingabefor-
men, alles bekommt seinen Wert, seine Kraft, seine Gottgefilligkeit
erst durch die Liebe, die alles trigt und durchdringt.

Man sollte iiberhaupt die Gratiae gratis datae nicht zu sehr trennen
von der Gratia gratum faciens. Gewif} hat es einen Sinn, zu unter-
scheiden. Letztere ist jedem wesentlich notwendig zum Heil, die Gaben
dagegen kann der einzelne entbehren, wenngleich wohl kaum ein
lebendiger Christ ohne jede Gnadengabe ist, durch dic er erbauend auf
seine Umgebung einwirkt. Umgekehrt ist es denkbar, dafl charis-
matische Begabung erhalten bleibt, wenn ihr Triger aus der Gnade
und Liebe herausgefallen ist. Unser Herr selber scheint das zu be-
stitigen, wenn er sagt: ,Viele werden zu mir an jenem Tage sagen:
Herr, Herr! Haben wir nicht in deinem Namen geweissagt und mit
deinem Namen Dimonen ausgetrieben und mit deinem Namen viele
Wunder gewirkt? Und dann werde ich zu ihnen sagen: Ich habe euch
nie gekannt; weichet von mir, ihr Ubeltdter (Mt 7, 22—23). Aber
trotz der Notwendigkeit einer Unterscheidung, ja trotz der Mdglich-
keit eines Auseinanderfallens durch die Schuld des Menschen gehdren
doch beide Weisen der Gnade zusammen. Begrifflich und sachlich ist
der Abstand nicht so grof}, wie es scheinen konnte. Denn auch die
wesentliche Heilsgnade wirkt sich durch das Leben des Glaubens und
der Liebe heilsam und férdernd in der christlichen Gemeinschaft aus;
und die Charismen sind gegeben, damit der Empfinger, indem er
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seine charismatische Funktion in der Kirche in lebendigem Glauben
und in selbstloser Liebe ausiibt, zugleich sich selber heilige und zum
Aufbau des Leibes Christi beitrage **.

2. Wie verhilt sich das Charisma zum Amt?

Es wire sicher eine arge Verkennung der Wirklichkeit, wollte man
eine prinzipielle Trennung von Amt und Charisma annehmen, sei es,
dafl man eine zeitliche Koexistenz gelten lafit, sei es, dafl man mit
Sohm sogar eine zeitliche Trennung annimmt, indem man in der Ur-
kirche jeden Dienst und jede Ordnung des christlichen Lebens allein
durch das Charisma besorgt sein 1aflt, an dessen Stelle spater das Amt
getreten sei. Das Amt ist von Christus selber mit monarchischer Spitze
(Petrus) eingesetzt worden. Und das Charismatische ist in der Kirche
mit dem Tage ihrer Existenz (Pfingsten) aufgebrochen. Und zwar
standen Amt und Charisma nicht beziehungslos nebeneinander, son-
dern gerade das Amt war charismatisch begabt und gesegnet. Den amt-
lichen Aposteln hatte Christus ja vor allem seinen Geist verheifien und
nach seiner Vollendung und seinem Heimgang zum Vater mitgeteilt.
Kufleres Zeichen ihrer Geisterfiilltheit war das Charisma der Glosso-
lalie (Apg 2, 4; 1 Kor 14, 18). In Kraft dieses Geistes konnten sie in
der Welt Christus bezeugen und ihrem Zeugnis Nachdruck verleihen
durch Zeichen und Wunder. Kraft dieses Geistes vermochten sie die
Glaubenswilligen in Christus zu heiligen durch ihr priesterliches,
lehrendes und leitendes Tun. Die ,Evangelisten, ,Propheten® und
,Lehrer®, die ihnen zur Seite standen, waren entweder von den
Aposteln ordiniert und damit amtlich beauftragt (so sicher die Sieben
von Jerusalem Apg 6, 6) oder {ibten ihr Charisma doch in Abhingig-
keit vom apostolischen Amt. In den Bischéfen, Presbytern, Diakonen
treten uns die Personen gegeniiber, auf die das kirchliche Amt (zu-
nichst noch ohne klare Abstufung) von den Aposteln her {ibergegan-
gen ist. Aber dieser Ubergang, diese kirchliche Sendung vollzog sich
nicht rein juridisch, sondern durch die ,, Weihe®, durch die sakramen-
tale Handauflegung (vgl. 1 Tim 4, 14; 2 Tim 1, 6). Durch die Weihe
wird mittels des eingeprigten Charakters der Amtstriger mit dem
Heiligen Geist verbunden an erster Stelle zur giiltigen Darbringung
des heiligen Opfers und Spendung der heiligen Sakramente (Priester-
amt), aber auch zur gesicherten und wirksamen Vermittlung der g&tt-
lichen Wahrheit (Lehramt) und zur heilsamen Ausiibung der kirch-
lichen Leitungsgewalt (Hirtenamt)'. Das Amt erscheint hier also

18 Vel. K. Rahner, Quaestiones disputatae 5 (1958) 49,
1 Vgl. dazu J. Fuchs, Weihesakramentale Grundlegung kirchlicher Rechtsgewalt:
Schol 16 (1941) 496—520.
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wesentlich charismatisch, weshalb Paulus ja auch den Timotheus er-
mahnt, das ,,Charisma“, das durch die Handauflegung in ihm ist,
anzufachen. Gewif ist mit dieser wesentlich charismatischen Natur des
kirchlichen Amtes nicht gesagt, daff das Amtscharisma im einzelnen
Amtstriger sich in wunderbarer Weise oder in solcher Fiille wie bei
den Aposteln offenbaren miisse. Aber kraft der Weihe kann und soll
der Amtstriger doch vertrauen, dafl er in den Obliegenheiten seines
Amtes von der helfenden Gnade Gottes getragen wird, und er soll
seinerseits sich disponieren und mitwirken, daf das Charisma des
Amtes in ihm voll zur Auswirkung kommt; das ist doch wohl der
Sinn der Mahnung des hl. Paulus an Timotheus. Wir wundern uns
angesichts der charismatischen Natur des kirchlichen Amtes nicht tiber
den Satz in der Didache: ,, Wihlt euch nun Bischéfe und Diakonen, des
Herrn wiirdig, milde Manner, frei von Geldgier, wahrhaftig und
erprobt. Denn es leisten euch auch sie den Dienst von Propheten und
Lehrern. Achtet sie also nicht gering. Denn sie sind euere Geehrten
samt den Propheten und Lehrern.®

Die Zuordnung von Charisma und Amt ist aber nicht derart, dafl
das Charisma nur im kirchlichen Amt auftreten konnte. In der Ur-
kirche wird uns echte charismatische Begabung bezeugt auch aufier-
halb des Amtes. Die Tochter des Evangelisten Philippus besaflen die
Gabe der Prophetic (Apg 21,9); Paulus spricht von Frauen, die
harismatisch beteten und die Prophetie iibten (1 Kor 11, 5); Charis-
men, vor allem die Glossolalie, zeigten sich beim Gliubigwerden, be-
sonders nach Empfang der Taufe und Firmung (Apg 10, 46; 19, 6).
Bestimmte Charismen, wie z. B. die verschiedenen Formen der christ-
lichen Liebestitigkeit und die Standes-Charismen weisen durch ihre
Natur auf einen sehr breiten Kreis von Charisma-Trigern. Nach
Paulus soll ja doch eigentlich jeder Christ sein Gnadenleben im Leibe
Christi in irgendeiner besonderen Weise, durch irgendeine besondere
Begabung fruchtbar machen fiir die anderen und so mitwirken zur
Erbauung des Ganzen.

3. Kann der Kirche das Charisma je fehlen?

Man findet nicht selten die Auffassung, das Charismatische sei eine
Erscheinung, die der ersten christlichen Zeit vorbehalten war. Danach
hitte also alles, was Paulus an den klassischen Stellen iiber die Cha-
rismen sagt, fiir uns praktisch keine Bedeutung. Nach den obigen Aus-
fithrungen diirfte es klar sein, dafl wir dieser Meinung nicht beitreten.

Paulus gibt doch 1 Kor 12 und R6m 12 nicht eine rein zeitbedingte
Beschreibung der Kirche. Nach ihm gehoren die Charismen wesentlich
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zur Kirche, insofern die Kirche ein Organismus ist, dessen einzelne
Glieder durch die Charismen differenziert werden. Ohne die Charis-
men wiare die Kirche nicht wirklich ein organisches Ganzes aus ver-
schiedenen Gliedern. Mit welchem Recht kann man also seine Dar-
legung als nur fiir die Urkirche giiltig ansehen? Das wire auch gegen
die Lehre Pius’ XI1I., wie sie uns in ,Mystici Corporis® gegeben wird 5.

Verstindlich wird die zuriickgewiesene Meinung in etwa durch die
Beobachtung, daff die Kirche heute oder seit der urkirchlichen Zeit
nicht mehr das Bild eines auffilligen, wunderbaren charismatischen
Lebens bietet. Aber dagegen ist zunichst zu sagen, dafl Paulus nicht
nur die wunderbaren und auffilligen Charismen kennt. Zum Begriff
des Charismas gehort keineswegs das Wunderbare oder Auffillige.
Charisma kann auch eine natiirliche Veranlagung sein, die aber vom
Heiligen Geist gesegnet, begnadigt und deren Betitigung von ihm auf
das Wohl der christlichen Gemeinschaft hingelenkt wird. Wer wollte
leugnen, dafl die meisten der von Paulus genannten Charismen (wie
die Fahigkeit zum Leiten und Vorstehen, die verschiedenen Formen
der Hilfeleistungen, die Gabe des belehrenden, unterweisenden Wor-
tes, die Gabe des erbauenden, trostenden oder ermahnenden Wortes,
das Charisma des kirchlichen Amtes, das Charisma der christlichen
Stinde) in der Kirche allzeit notwendig und auch allzeit verwirklicht
sind? Wir konnen uns hier wiederum auf die Lehre Pius® XII. berufen:

»Omnino retinendum est, qui sacra potestate in corpore (ecclesiae) fruantur,
primaria eos ac principalia membra existere, cum per cosdem, ex ipso Divini
Redemptoris mandato, munera Christi doctoris, regis, sacerdotis perennia fiant.
Attamen jure meritoque Ecclesiae Patres, cum huius Corporis ministeria, gradus,
professiones, status, ordines, officia dilaudant, non eos tantum prae oculis habent,
qui sacris fuerint ordinibus initiati; sed eos quoque omnes, qui evangelica consilia
amplexi, vel operosam inter homines, vel umbratilem in silentio vitam agant, vel
utrumque pro peculiari instituto suo efficere contendant; eosque etiam, qui licet
in saeculo vivant, actuosa tamen voluntate misericordiae operibus se dedant, sive
animis, sive corporibus juvandis; ac denique eos quoque, qui casto sint connubio
conjugati. Quin immo animadvertendum est, in praesentibus potissimum rerum
condicionibus, patres matresque familias, ac patres matresque ex baptismate, eosque
nominatim, qui ex laicorum ordine ad Divini Redemptoris regnum dilatandum
adjutricem ecclesiasticac hierarchiae operam navent, honorificum, etiamsi saepenu-
mero humilem, in christiana societate obtinere locum; ac vel eos posse, adspirante
faventeque Deo, ad sanctitudinis culmen ascendere, numquam in Ecclesia ex Jesu
Christi promissionibus defuturum.“ 18

Heute, wo auch die Laienwelt mehr als zu anderen Zeiten zur akti-
ven Teilnahme am Apostolat der Kirche, zur Unterstiitzung ihrer
karitativen, organisatorischen, unterweisenden Titigkeit aufgerufen

15 AAS 35 (1943) 200.
'8 AAS 35 (1943) 200—201; vgl. auch K. Rahner, Quaestiones disputatae 5
(1958) 57—59.
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wird, diirfte es von einer nicht zu unterschitzenden Bedeutung sein,
die Uberzeugung von dem in der Kirche allzeit fortlebenden Charisma
und das BewuRtsein um die sehr breite Streuung des Charismas in den
Gliedern der Kirche zu vertiefen und wach zu halten. Wieviel Segen
konnte tiber die Kirche kommen, wenn alle Glieder der Kirche ihre
charismatische Moglichkeit erkennen und in echter Liebe fiir die Kirche
und das Reich Christi aktuieren wollten.

Aber die ,grofien® Charismen sind doch ganz ausgestorben! Auch
das entspricht nicht der Wirklichkeit der Kirche. Man kann gewifs
zugeben, daf das Charismatische in der ersten Zeit auffalliger war,
weil alles mehr verbunden und weil das Wunder in der ersten Zeit
fiir die Bezeugung des Glaubens notwendiger war und deshalb auch
von Gott hiufiger gewihrt wurde. Aber ist das Wunder der Kirche je
ganz versagt geblieben? Ist die mystische Glut des Gebetes, die doch
der echten Glossolalie wesentlich zugrunde liegt, je erloschen? Ist der
weitausgreifende Drang des Apostels und Evangelisten nicht immer
wieder in der Kirche aufgebrochen? Ist das Charisma der Prophetie in
seiner gewohnlichen Form einer von Gottes Gnade getragenen, die
Herzen tief ergreifenden Predigt und in der auflergewdhnlichen Form
eines gottlichen Impulses, eines gottlichen , Imperativs® fiir das Ver-
halten der Kirche nicht immer in ihr lebendig geblieben'™? Ist die
Hingabefahigkeit in Martyrium und Liebesdienst nicht allezeit von
vielen Gliedern der Kirche in wahrhaft heroischer Weise bewiesen
worden? Ist das kirchliche Amt in seiner Gesamtheit nicht allzeit da-
durch schon als charismatisch gekennzeichnet, daf} es die gotelich ge-
offenbarte Wahrheit irrtumsfrei darbietet? Und hat es nicht immer
wieder besondere Zeiten in der Kirche gegeben, in denen das Charis-
matische in einer Fiille aufbrach, die mit den Zeiten der ersten Kirche
verglichen werden konnen? Wenn man das alles bedenkt, wird man
gern zugeben, daff sich das duflere Bild und die duflere Form des charis-
matischen Lebens in der Kirche andert, dafl aber die Behauptung, die
Kirche sei in ihrer ersten Zeit schlechterdings mehr charismatisch ge-
wesen als in den spiteren Zeiten ihres Bestandes, nicht zu beweisen
15t 1%

17 K. Rahner, Quaestiones disputatae 4 (1958) 24—30.

18 K, Rahner, Quaestiones disputatae 5 (1958) 51.

525



