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che Studien in Frankreich, Osterreich, Israel und der

Rosemary Radford Ruether

Frauenkirche

Neuentstehende feministische
liturgische Gemeinschaften

In einem feministischen Kontext von Volksreli-
gion zu sprechen, mag vielen erstaunlich erschei-
nen. Volksreligion stellt man sich gewohnlich so
vor, dafl sie aus bauerlichen Volkern hervorgeht
und héufig einen Synkretismus von Christentum
und vorchristlichen Uberresten darstellt. Man
denkt sie sich als einen spontanen Ausdruck von
weniger gebildeten Gruppen in der Gesellschaft,
die ihre eigene Verschmelzung von offiziellem
Christentum und altertiimlichen Kultpraktiken,
die die allgemeinen Bediirfnisse des tiglichen
Lebens befriedigen, schaffen. Dies stimmt nicht
iberein mit dem Modell der feministischen
volksliturgischen Gemeinschaften, die Teil einer
bewufiten Bewegung sind, welche aus theologi-
scher und historischer Kritik am patriarchali-
schen Einflufi auf christliche Theologie und
kirchliches Amt entspringt.

Seit den ersten Zeiten des Christentums sind
Frauen als eine fiigsame und bescheidene Gat-
tung betrachtet worden, die weitaus zahlreicher
als Manner die Kirche besucht, und von der man
erwarten kann, dafl sie die Brauche, die sie vom
Klerus gelehrt werden, akzeptiert. Dafl Frauen
selbstandige «Konventikel» bilden (verschieden
von Orden), ist in der Geschichte der Kirche und
selbst bei sektiererischen Gruppen unbekannt.

Schweiz. Diplom der Ecole Biblique in Jerusalem. Theologi-
sche und bibelwissenschaftliche Lehr- und Forschungstitig-
keit in Bénin, Nigeria und Elfenbeinkiiste. Veroffentlichun-
gen: Artikel und Studien iiber das Ordensleben und die
christlichen Kirchen in Afrika und andere Themen. An-
schrift: B.P. 2008, Cotonou, Bénin.

Welchen Protest auch immer Frauen gegen die

‘mannliche Vorherrschaft in fritheren Zeiten

christlicher Geschichte empfunden haben - diese
Kritik ist in umfassendere Protestbewegungen
eingeschlossen gewesen. Ein Beispiel sind die
Quiker in der englischen Reformation des 17.
Jahrhunderts, wo Frauenfiihrerinnen wie Mar-
garet Fell fiir die Gleichberechtigung von Frauen
und Minnern in Lehrberuf und Kirchenleitung
eintraten.

Polytheistische Religionen haben zeitweise
spezielle Kulte oder Riten gehabt, die nur Frauen
betrafen, aber dies geschah innerhalb einer um-
fassenderen wechselseitigen Erginzung von
mannlichen und weiblichen Ausdriicken einer
ethnischen und kulturellen Gemeinschaft. Folg-
lich ist es beispiellos, daff Frauen frauenzentrier-
te Protestversammlungen fiir Gottesdienst,
theologische Reflexion und geistliches Amt ver-
anstalten.,

Es ist derzeit nicht moglich zu sagen, ob sich
diese Bewegung als eine Organisation etablieren
wird, oder ob die, die sich an solchen Gruppen
beteiligen, zahlenmaflig gentigend wachsen wer-
den, um auf die bestehenden religiosen Kulturen
splirbar einzuwirken, wenn auch nur durch die
bedeutsame Entziehung weiblicher Mitwirkung
in normalen Kirchen. Méglich, daf sich die
Bewegung auflosen wird oder ihre kreative Ar-
beit von etablierten, historischen Kirchen aufge-
sogen wird: Aber was immer ihre Zukunft sein
wird — feministische liturgische Versammlungen
haben im letzten Jahrzehnt gentigend zugenom-
men, besonders in den Vereinigten Staaten, aber
auch in Westeuropa, um zumindest beachtens-
wert zu sein.

Feministische liturgische Gemeinschaften re-
prisentieren die zunehmende Abwendung femi-
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nistischer Frauen (und einiger Minner) vom
patriarchalischen Paradigma der christlichen
(und jiidischen) Religion. Seit Tausenden von
Jahren haben Minner (der herrschenden Klas-
sen) auf das Abbilden und die Darstellung Gottes
ein Monopol fiir sich in Anspruch genommen
und haben die Frauen vom geistlichen Amt, vom
Predigen und von der theologischen Erziehung
(auf Universititsebene) ausgeschlossen. Das be-
deutet nicht nur, daff Frauen keinen Anteil an
diesen Fiihrungsrollen hatten, sondern auch, dafl
die gesamte Gestaltung des Christentums so
aussah, dafl minnliche Vorherrschaft iiber Frau-
en das Denkmodell fiir die gottliche Transzen-
denz iiber den Menschen war. Frauen werden
betrachtet als diejenigen, die die Geschopflich-
keit sowohl im negativen Sinne dessen, was uns
von Gott entfremdet (Sexualitit und Siinde), als
auch im positiven Sinne der passiven Empfing-
lichkeit fiir gottliches Handeln reprisentieren.
Aber in keinem Sinne konnen Frauen Gott oder
Gottes Stellvertreter in Christus darstellen.

135 Jahre lang hat es im Protestantismus einen
Kampf um die Zulassung von Frauen zum Stand
ordinierter Amtstriger gegeben. Dieser Kampf
eroffnete im 19. Jahrhundert einigen protestanti-
schen Frauen (bei Kongregationalisten, Unitari-
ern, Universalisten und einigen anderen) das
ordinierte Amt, aber die mafigeblichen prote-
stantischen Kirchen in den Vereinigten Staaten
(Presbyterianer, Methodisten) anderten ihre
diesbeziigliche Politik nicht bis 1956. Luthera-
ner, Episkopalisten und andere Protestanten ha-
ben erst in den 60er und 70er Jahren dafiir
gestimmt, Frauen ins ordinierte Amt einzubezie-
hen. In den 70er Jahren begannen Frauen in
wachsenden Zahlen protestantische und sogar
katholische Seminare zu besuchen und auflerdem
auch den Rang von Theologieprofessoren zu
erlangen. Dies erdffnete zum ersten Male die
Moglichkeit der systematischen Erforschung se-
xistischer Vorurteile in der theologischen Tradi-
tion. Frauen begannen nicht nur nach faktischer
Einbeziehung in die Fithrung zu verlangen, son-
dern nach einer systematischen Kritik und Um-
gestaltung jener theologischen Lehren und reli-
giosen Bilder, die sich wihrend des jahrtausende-
langen Ausschlusses der Frauen gebildet hatten.

Jedoch erfuhren Frauen in diesen Fragen rasch
den Widerstand sowohl der theologischen Fa-
kultdten als auch der Kirchen. Wo Frauen ordi-
niert werden konnten, wurde ihnen selten echte
Autoritdt verlichen. Versuche, die theologische

Sprache und Symbolik aufzubrechen, erzeugten
feindselige Reaktionen. Selbst wenn die Leitun-
gen der betreffenden Denominationen versuch-
ten, aufgeschlossen zu sein, reagierten konserva-
tive Krifte in den Kirchen und die Kultur insge-
samt negativ. Zum Beispiel gab der Nationalrat
der Kirchen Christi in den Vereinigten Staaten
den Auftrag, ein «Inclusive-Language Lectiona-
ry» zu schreiben. Minnliche und weibliche Wis-
senschaftler, sowohl systematische Theologen
wie Bibelexegeten, untersuchten die traditionel-
len Perikopen der Lektionare in den Original-
sprachen und bemiihten sich um eine das weibli-
che Geschlecht einbezichende Sprache. Aufler-
dem revidierten sie einige der Textauswahlen,
indem sie Passagen wie z.B. die Perikope aus Eph
5, welche der Ehefrau befiehlt, threm Mann
untertan zu sein, aussonderten (der Paralleltext
von Eph 6, 5-9, der Sklaven befiehlt, ihren
Herren zu gehorchen, war in den 20er Jahren aus
dem Lektionar entfernt worden).

Diese Leistung erzeugte nicht nur einen Sturm
feindseligen Protestes und totaler Ablehnung
von vielen Kirchenfithrern und Laienchristen,
sondern es gab sogar Drohungen gegen das Le-
ben derer, die im Lektionarkomitee arbeiteten.
Die meisten Frauen, die sich mit diesen Sachver-
halten beschiftigt hatten, erlebten nicht so etwas
Dramatisches wie eine Morddrohung. Aber die
meisten erfuhren einen derartigen Widerstand
gegen ihre Bemithung, selbst die allerkleinsten
Verinderungen durchzusetzen, daff sie began-
nen, an den etablierten Kirchen als Stellen, die
fahig seien, auf feministische Fragen zu antwor-
ten, zu verzweifeln. Je mehr sie Feministinnen
wurden, desto schwerer wurde es, zur Kirche zu
gehen. Diejenigen, die am dringendsten Mangel
an religioser Nahrung empfanden, um ihren
wachsenden Sinn fiir Personlichkeit zu stiitzen,
begannen, nach anderen Alternativen zu suchen.
Sie fingen an, Freiriume zu schaffen, um solche
Sprache und liturgische Handlung zu entwik-
keln, die den Zorn und Schmerz der Frauen
ausdriicken und ihre neue Leistungsfihigkeit fei-
ern konnten. Es stellte sich heraus, daff, was
diese Frauen erstrebten, nicht blof eine Herum-
bastelei an Kleinigkeiten der Kleidung, des
Sprachgebrauchs und des Gottesdienstpersonals
war, sondern eine vollig neue religiose Kultur.

Es diirfte nicht erstaunen, dafl es rémisch-
katholische Frauen waren, die zwar eine starke
liturgische Tradition haben, aber die sich auch
am meisten durch die hierarchische Leitung an
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selbst der kleinsten Teilhabe am geistlichen Amt
gehindert gefiihlt haben, und die dann an der
Spitze dessen gestanden haben, was «the women-
curch movement», die Bewegung fiir eine Frau-
enkirche, genannt wurde. In den Vereinigten
Staaten ist diese Bewegung aus dem zeitweiligen
Abriicken von der Sache der Frauenordination
erwachsen. 1975 versammelten sich in Detroit
ungefahr 1600 romisch-katholische Frauen (90
Prozent Nonnen) zur ersten nationalen Tagung
zum Thema Frauenordination. Dieses Treffen
brachte die «Women’s Ordination Conference»
hervor, eine nationale Organisation, die sich
zwei Ziele gesetzt hat: sowohl die Gewinnung
des ordinierten Priesteramts fiir Frauen als auch
die Erneuerung des Priesteramts an sich. Diese
romisch-katholischen Frauen sahen es nie als
thren Wunsch, in das Priesteramt, so wie es in
seiner gegenwirtigen klerikalen Art gekenn-
zeichnet ist, aufgenommen zu werden, sondern
erstrebten ein im Dienst am Volk erneuertes
Priesteramt als Teil ihres eigenen Strebens, ins
ordinierte Amt einbezogen zu werden. ‘

Jedoch war bis in die 80er Jahre ein mehr und
mehr reaktionires Papsttum nicht nur allen mog-
lichen neuen Fragen zum Amt der Frauen feind-
lich gesonnen, sondern versuchte sogar jene Au-
ferungen von Kollegialitit und Reform, die un-
ter der Inspiration des Zweiten Vatikanischen
Konzils stattgefunden hatten, riickgingig zu ma-
chen. Die Unterdriickung von Frauen in der
Kirche war ein bedeutender Aspekt dieser vom
Vatikan angefithrten reaktioniren Bewegung.
Demokratisierte Frauenorden wurden angewie-
sen, die traditionellen Autorititsmuster wieder-
herzustellen. Seminare wurden angewiesen,
Frauen aus den Positionen von Pastoralberatern
fiir Seminaristen zu entlassen. Selbst die gering-
ste. Mitwirkung von Frauen beim Altardienst
wurde von Rom abgelehnt. Demgemif began-
nen romisch-katholische Frauen die Frage der

- Ordination beiseite zu lassen und sich stattdessen
auf eine erneuerte Praxis diakonischer und got-
tesdienstlich aktiver Gemeinden zu konzen-
trieren.

Als die «Women of the Church Coalition»
schlossen sich 1983 zusammen: die Ubriggeblie-
benen der «Women’s Ordination Conference»
zusammen mit mehreren katholischen Basisor-
ganisationen von Frauen, die sowohl Ordens-
wie Laienfrauen reprisentierten. Um diesen
Kurswechsel zu erforschen, planten sie eine
Konferenz, genannt Woman Church Speaks (die

Anderung in «Women» fand spiter statt, um die
Pluralitit der Frauen, quer durch Klassen, Rasse
und Kultur, auszudriicken). Die Konferenz (die
zweisprachig — in Englisch und Spanisch — statt-
fand und die sich sehr bemihte, Stipendien fiir
arme Frauen bereitzustellen) gestaltete die Agen-
de von der Vision, die Frauen von Kirche als
einer Gemeinschaft der Befreiung der Frauen
vom Patriarchat haben. An der Konferenz nah-
men mehr als 12 000 Frauen teil — fast alle
romisch-katholisch, 40 Prozent Nonnen und 60
Prozent Laienfrauen. Dies war eine spannende
Verschiebung weg von der acht Jahre zuvor
gehaltenen «Ordination Conference» und veran-
schaulichte die Tendenz hin zu wirklicher Koali-
tionsbildung zwischen Ordens- und Laienfrau-
en. Einige dieser Laienfrauen waren ehemalige
Ordensfrauen, aber viele reprisentierten eine
neue Entwicklung von theologisch gebildeten
Laienfrauen.

Die Chicago-Konferenz war in erster Linie
liturgischen Charakters. Alle Massenversamm-
lungen fanden im Zusammenhang mit liturgi-
schen Gesingen, Tanz und Ritual statt, so dafl
die Plenumssprecherinnen eher «Prediger» als
Vortragende waren. Zusitzlich zu den Massen-
versammlungen gab es auflerdem viele kleine
«workshops», die sich um die drei Themen «Spi-
ritualitit», «Sexualitit» und «Uberleben» dreh-
ten. Unter «Spiritualitit» fielen Workshops iiber
feministische Theologie, Beratung und Veran-
staltung von Einkehrzeiten und besonders iiber
die Entwicklung von feministischen Liturgien
und liturgischen Gemeinschaften. Unter «Sexua-
litit» wurden Themen beriicksichtigt wie sexuel-
ler Lebensstil, Zolibat, Ehe, geschiedene Frauen,
Lesbierinnen, alleinlebende Frauen, Fortpflan-
zungsrechte, Vergewaltigung, Inzest, Pornogra-
phie und Prostitution. Unter «Uberleben» fan-
den Themen Platz wie Frauen mit Kindern—arm
und allein —, Frauen in der Fiirsorge, Gewalt
gegen Frauen, Fliichtlingsfrauen, in der Kirche
arbeitende Frauen, Militarismus, Arbeitslosig-
keit, und schlieflich das Organisieren und die
Netzarbeit fiir soziale Verinderung.

Nach det Konferenz entschieden die Pla-
nungsgruppen, daf sie als selbstindige Organisa-
tionen mit verschiedenen Wahlerkreisen unter
den katholischen Frauen bestehen bleiben woll-
ten, aber als eine Koalition zusammenzuarbeiten
wiinschten, um ein nationales Netzwerk zu bil-
den und so sowohl die Idee der «<women-church»
zu fordern als auch die Basisgemeinschaften zu
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stirken. Man beschlof}, dafl jede 6rtliche Frauen-
gruppe mit mindestens drei Mitgliedern («wo
zwei oder drei in meinem Namen versammelt
sind») sich eine «women-church»-Gruppe nen-
nen konne, aber daf} es keine personliche Mit-
gliedschaft geben konne.

Tatsichlich ist die «women-church»-Bewe-
gung ein Netzwerk fiir die Forderung von femi-
nistischen Basisgemeinden geworden. « Women-
church»-Gruppen nehmen sich teilweise Basis-
gemeinden in der lateinamerikanischen Kirche
zum Vorbild, die Elemente des Gebets, der
theologischen Reflexion und des Gottesdienstes
mit verindernder sozialer Praxis verbinden.
Aber sie stellen dieses Konzept in den neuen
Zusammenhang der Befreiung der Frauen aus
patriarchalischer Unterdriickung sowohl durch
die Gesellschaft wie durch die Kirche.

Es scheint zwei hauptsichliche Typen von
feministischen liturgischen Gemeinschaften zu
geben. Ein Typ verwendet die Form der bewufit
kleinen Gemeinde, die sich mindestens wochent-
lich trifft und Liturgien gestaltet, die die fortlau-
fende spirituelle Reise der Gemeinde zum Aus-
druck bringen. Die Verantwortung fiir das Ent-
wickeln der Liturgie geht rethum unter den
Mitgliedern, und dem kénnen sich intensive
Diskussionen iiber die Bedeutung der Liturgie
anschlieflen. Ein zweiter Typ wird auf Stadtebe-
ne von einer Sponsororganisation wie «Chicago
Catholic Women» oder dem «Feminist Theolo-
gical Center» in Boston organisiert. Obwohl es
einen Turnus zwischen denen, die die Liturgie
planen, geben kann, besteht immer noch ein
Unterschied zwischen der planenden und der
Sponsorgruppe, und denen, die kommen, um die
Liturgie zu «besuchen». Solch groflere Liturgien
finden eher gelegentlich, zum Beispiel monat-
lich, statt. Einige, die entweder am ersten oder
zweiten Typ feministischer Liturgie teilnehmen,
mogen auflerdem ebenso offiziellen Messen bei-
wohnen. Fiir andere ist dies ihre einzige Gottes-
dienstgemeinde. Aber generell werden diese Zu-
sammenkiinfte als ecclesiolae in ecclesia gesehen,
nicht als Versuche, eine neue historische Kirche
zu begriinden. Feministische Liturgien finden
auflerdem als spezielle Versammlungen statt, wie
zum Beispiel Konferenzen iiber feministische
Theologie oder Treffen von Kirchenmitarbeite-
rinnen.

Solche Versammlungen offenbaren eine gewis-
se Freiheit, alle traditionellen Gottesdienstele-
mente neu zu gestalten. Wihrend einerseits Bi-

beltexte mit feministischem Kommentar benutzt
werden konnen, konnen auch feministische Poe-
sie und Prosa «Text» werden. In einer Konferenz
tber feministische Liturgien in Washington,
D.C., an der ungefihr 200 Personen teilnahmen,
wurde die «Parable of the Naked Lady» (ein
feministisches Gleichnis, geschrieben im Stil ei-
nes Gleichnisses des Evangeliums) von einer
Schauspieltruppe aufgefiihrt. (Zu diesem Gleich-
nis siche R. Ruether, Womanguides: Texts for
Feminist Theology [Beacon Press, Boston, 1985,
248-251]). Die Konferenz und ihre Liturgien
wurden von « WATER» («Women’s Alliance for
Theology, Ethics and Ritual»), einer Gruppe, die
solche Konferenzen regelmiflig organisiert, ent-
wickelt.

Traditionelle Elemente wie das Segnen und
Teilen von Brot und Wein kénnen ebenso wie
andere eucharistische Elemente wie Milch und
Honig oder Apfel verwendet werden. Andere
traditionelle Riten wie Taufe und Exorzismus
konnen feministischen Bedeutungen angepafit
werden. Sich gegenseitig mit Wasser taufen wird
zu einem Symbol der Wiedergeburt aus dem
Patriarchat. Man kann Frauen feierlich von der
bosen Macht patriarchalischer Theologie und
Schrift «exorzisieren». Jedes vorhandene Ding
kann ein sakramentales Symbol werden, wenn es
von neuer Bedeutung als ein Teil der Befreiung
von Entfremdung und Unterdriickung durch-
drungen ist.

Obwohl viele, die aktiv an solchen liturgischen
Versammlungen teilnahmen, aus romisch-ka-
tholischem Milieu stammten, ist dort bezeich-
nenderweise ein Empfinden fiir 6kumenisches
«Dariiberhinausreichen» vorhanden; nicht nur
innerhalb der christlichen Tradition, sondern die
jiidische Tradition umfassend. Elemente aus der
jiidischen Uberlieferung, wie Passah und Sabbat-
mahl, sind in feministische Liturgien integriert
worden.

Diese Liturgien in der jiidischen Tradition
ermdglichen, dafl der Gottesdienst um ein tat-
sichliches, gemeinsames Mahl herum gehalten
wird. Feministinnen haben sich ferner in der
Entwicklung von Riten zu neuen Anlissen enga-
giert, die typischerweise von den patriarchali-
schen Traditionen miflachtet worden waren, so
wie beispielsweise Heilungsriten bei korperli-
cher und sexueller Miffhandlung von Frauen,
Heilung nach einer Abtreibung oder Fehlgeburt,
Abschluff-Liturgien nach einer Scheidung oder
dem Verlassen einer Ordensgemeinschaft und
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bei Ubergingen in neue Lebensstadien. Be-
stimmte Zeiten im Lebenszyklus einer Frau, wie
Pubertat oder Wechseljahre, konnen zu Zeiten
rituellen Feierns erhoben werden. Diese Litur-
gien driicken nicht nur die positiven Moglichkei-
ten solcher Uberginge aus, sondern heilen au-
flerdem von den Gefiihlen der Schuld, Scham
oder einfach Anonymitit, die denjenigen aufer-
legt sind, die keinen Weg haben, entscheidende
Momente ihres Lebens in einer Gemeinschaft zu
artikulieren.

Die meisten dieser liturgischen Gemeinschaf-
ten sind nicht auch unmittelbar Gemeinschaften
mit sozialer Praxis. Aber die Frauen, die in
solchen feministischen Liturgien engagiert sind,
sind auflerdem typischerweise von Streitfragen
sozialer Gerechtigkeit betroffen, sowohl aus fe-
ministischen Griinden, wie Fortpflanzungsrech-
te oder Gewalt gegen Frauen, als auch in Ent-
scheidungen fiir Frieden und Gerechtgigkeit,
gegen Atomristung, amerikanische Interventio-
nen in Mittelamerika oder Apartheid in Stidafri-
ka. Folglich ‘ist dort eine starke Verbindung
zwischen feministischen liturgischen Gemein-
schaften und befreiender Sozialpraxis vor-
handen.

Die «women-church»-Bewegung von christli-
chen Feministinnen lauft parallel mit zhnlichen
Bewegungen unter judischen Feministinnen. In
den 60er Jahren begannen jiidische Frauen in den
Vereinigten Staaten, Zugang zur rabbinischen
Ausbildung zu gewinnen und wurden in den
Reform- und Rekonstruktionistentraditionen
fiir einige Zeit ordiniert. Erst vor kurzem sind sie
auch in der konservativen Tradition akzeptiert
worden. Die orthodoxe Tradition verweigert
immer noch die Ordination fiir Frauen und
versagt ihnen bestimmte Bereiche des Studiums
und des Gebets, die fiir Manner reserviert sind.
Traditionsgemaf wurden Frauen im Minjan (Mi-
nimum von zehn Personen, die fiir das Gemein-
schaftsgebet erforderlich sind) nicht mitgezihlt.
Weil Frauen traditionsgemaff nicht nur vom
Rabbinat, sondern auch von der Teilnahme als
erwachsene Laien ausgeschlossen wurden, mufl-
te es der erste Kampf jiidischer religidser Femini-
stinnen sein, fiir volle Einbeziehung in Gebet
und Studium zu kimpfen. Aber auflerdem wurde
offensichtlich, daf8 Schliisselzeremonien der In-
itiation, wie zum Beispiel der Beschneidung als
des Ritus der Aufnahme in den Bund Israels und
Bar Mizwa, keine Entsprechungen fiir Frauen
hatten. Jiidische Frauen mufiten sich auf eine viel

grundsatzlichere Weise als christliche Frauen
fragen,ob sie auch wirklich in den historischen
Bund ihrer Gemeinschaft einbezogen seien.

Eine Antwort war, parallele Liturgien fiir
Midchen zu entwickeln, nimlich eine Zeremo-
nie der Aufnahme weiblicher Siuglinge in den
Bund und den Bat Mizwa genannten Ritus des
Eintritts eines dreizehnjdhrigen Midchens in den
Erwachsenenstand der Gemeinschaft. Orthodo-
xe Frauen ergriffen die Initiative, indem sie Min-
jan der Frauen, eine Versammlung der Frauen
zum Gemeinschaftsgebet, griindeten.

Diese Entwicklungen waren Teil einer umfas-
senderen Bewegung liturgischer Erneuerung von
amerikanischen Juden, die eine gemeinschaft-
lichere und gerechtigkeitsorientiertere jiidische
Religionspraxis zu erneuern versuchten. Arthur
Waskow, frither ein weltlich-politischer Akti-
vist, der sich in den 60er Jahren der jiidischen
religiosen Erneuerung zukehrte, und der jetzt
Professor des Rekonstruktionistenseminars in
Philadelphia ist, war ein Fiihrer dieser Art Ha-
wura-Bewegung von religidsen Juden, die daran
interessiert waren, ihre Religion mit der Sorge
fiir die Gleichberechtigung der Geschlechter, fiir
wirtschaftliche Gerechtigkeit und fiir die Verhin-
derung des atomaren Holocaust zu verbinden.

Waskow hat sich auf besonders schopferische
Wege, judischen religiosen Lebensstil mit sozia-
lem Engagement zu verbinden, konzentriert. Ein
ernsthaftes Einhalten des Sabbats kann dann
verstanden werden als Widerstand gegen eine
leistungs- und profitorientierte Wirtschaft und
als eine der wahren Ziele menschlichen Lebens in
Harmonie mit Gott und der Schépfung. Koscher
bleiben wird zu einem Weg, Lebensmittel und
Erzeugnisse zu meiden, die von tyrannischen
Systemen der Ausbeutung von Land und Arbei-
tern produziert werden. Der ganze Zyklus der
jahrlichen Feiertage kann mit Aspekten des Pro-
tests gegen Ungerechtigkeit und mit dem Erwar-
ten von Gottes wahrem Schalom, von Frieden
und Gerechtigkeit, verbunden werden, was im
Passahfest als der bedeutenden Feier der Befrei-
ung von Sklaverei gipfelt. Diese Art erneuerten
Judentums eignet sich ohne weiteres zum Dialog
mit und zur gegenseitigen Bezugnahme auf Be-
freiungstypen des Christentums.

Einige Frauen aus Juden- und Christentum
haben entschieden, daff diese Traditionen Frauen
nicht voll und ganz einbeziehen konnen. Sie
glauben, dafl patriarchalische Religionen wie Ju-
den- und Christentum ihre fundamentale raison
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d’étre in der Sakralisierung der minnlichen
Vorherrschaft haben. Sie betrachten das bibli-
sche Patriarchat als etwas, was im Altertum als
Teil des Umsturzes fritherer frauenzentrierter
Religionen und Gesellschaften entstanden ist
und glauben, dafl feministische Spiritualitit sich
eher auf das Wiederbeleben von solchen alten
Gottinnen-Religionen konzentrieren sollte, als
zu versuchen, patriarchalische Religionen zu re-
formieren. Dieser Standpunkt wirkt oft auf
Frauen, die aus den konservativsten Fliigeln des
Juden- und Christentums kommen und dort
sozialisiert wurden, um dann einen tiefen Mangel
an Ritual und religiéser «Nahrung» zu verspi-
ren, die aber daran verzweifelten, diese Mingel
innerhalb ihrer eigenen religiosen Traditionen zu
iberwinden.

Die «Wicca»-Religion, wie sie manchmal ge-
nannt wird, verwendet die Form von kleinen
Gemeinschaften (Hexensabbate oder Versamm-
lungen von dreizehn), die Rituale feiern, welche
auf den Planetenzyklen der Winter- und Sonnen-
wenden und auf den Friihjahrs- und Herbst-Tag-

und Nachtgleichen basieren. Andere Rituale ste--

hen mit den Zeitabschnitten im Lebenszyklus
der Frau in Verbindung: erste Menstruation,
Empfingnis, Geburt, Wechseljahre, Altern (eine
alte, weise Frau werden). Wieder andere Riten
sollen Kraft zusammenballen, um gegen das Bése
zu protestieren oder es zu bannen, und um sich
Vorteile (Liebe oder Reichtum) zu verschaffen.
Viele dieser Gottinnenkulte oder neuheidnischen
Feminismen betrachten das Ritual als Magie. Sie
sehen in dieser Magie eine wirksame spirituelle
Macht, Verinderungen in der Welt zu bewirken.

Die Beziehungen zwischen jiidischen und
christlichen und neuheidnischen Feministinnen
sind hochst ambivalent. Implizit, wenn nicht
explizit, herrscht im neuheidnischen Feminis-
mus eine totale Weigerung, Frauen, die im bibli-
schen Glauben stehen, anzunehmen. Bestenfalls
betrachten diese Gottinnen-Feministinnen jiidi-
sche und christliche Feministinnen als nur teil-
weise «liberalisiert>. Manche jiidische Femini-
stinnen betrachten ihrerseits diese Neuheidinnen
als Beispiele fiir jenen Gétzendienst, der von den
wahren Fundamenten jiidischen Glaubens ver-
dammt wird, wihrend andere sie eher als die
alteren Grundlagen einer semitischen religisen
Tradition einschitzen, aus der das eigentliche
Judentum hervorging. Es ist nicht ungewohn-
lich, auf Versammlungen jiidischer Feministin-
nen beide Ansichten vertreten zu héren. Sowohl

judische als auch christliche Frauen konnten
auflerdem kritische Fragen stellen zu der voraus-
gesetzten Richtigkeit des neuheidnischen «My-
thos» vom urspriinglichen Matriarchat und der
gynozentrischen Religion, die dem Patriarchat
vorausgingen. Auf einem theologischeren Ni-
veau konnte man dann auch fragen, ob in einer
Religion, die auf Naturzyklen beruht, eine ada-
quate Anthropologie vorhanden ist, die eine
verantwortungsbewufite Ethik begriinden kann.

Diskussionen tiber solche Fragen auf einem
sinnvollen Niveau sind zwischen diesen Bewe-
gungen wegen der emotionalen Atmosphire auf
beiden Seiten nicht méglich gewesen. Aber was
in der Praxis als typisch in die Augen springt, ist
eine Art von praktischer Okumene und von
Eklektizismus, worin alle diese Alternativen in
einer von der Sonderseelsorge der Universitaten
geforderten Konferenz tiber feministische Spiri-
tualitit vertreten sein konnten. Christliche Femi-
nistinnen konnten — ohne die Wicca-Perspektive
ganz und gar zu ibernehmen — dennoch einzelne
Ritualideen brauchbar finden, wie zum Beispiel
die Sonnenwend- oder Lebenszyklusriten. Viel-
leicht — so wie diese Bewegungen weiter koexi-
stieren und dahin kommen, einander mehr zu
trauen — kann es moglich werden, in tiefere
Diskussionen iiber die Differenzen einzusteigen
und zu ermitteln, ob diese Differenzen funda-
mental sind, oder ob sie verschiedene Mosaik-
steine einer umfassenderen Vision von Welt—die
von Gewalt und Ungerechtigkeit erlost ist und in
den harmonischen Zusammenhang der erneuer-
ten Schopfung integriert ist — darstellen.

Aus dem Englischen iibersetzt von Astrid Dehé
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