10 Dabei scheint Ezechiel die Vorstellung wie in Gen 2,7 von der ,zweistufigen Erschaffung
zundchst des Kérpers, dann des belebenden Atems mit der Vorstellung wie in Gen 1 von der
Erschaffung durch das Wort kombiniert zu haben.

11 Vel. Silvia Schroer, Der Geist, die Weisheit und die Taube, in: Freiburger Zeitschrift fiir
Philosophie und Theologie 33 (1986), 197-225.

12 Vgl, Elisabeth Moltmann-Wendel (Hg.), Die Weiblichkeit des Heiligen Geistes, Giitersloh
1995.
13 Vgl. Schiingel Straumann, Ruah bewegt die Welt, aa0., 9-12.

14 Vgl. dazu bes. Verena Wodtke-Werner, Der heilige Geist als weibliche Gestalt im christlichen
Altertum und Mittelalter, Pfaffenweiler 1994, 3691f.

15 Die gingige Ubersetzung mit ,Heiliger Geist” an diesen Stellen ist ungenau; die Rede ist
vom ,Geist seiner/deiner (JHWHs) Heiligkeit".
16 Vgl. Peter Schifer, Weibliche Gottesbilder im Judentum und Christentum, Frankfurt 2008.

17 Nach Dreytza, Der theologische Gebrauch von RUAH, aa0.,183, sind 197 der insgesamt 376
hebriischen Belege fiir ruach feminin, ca. 63 maskulin; der Rest bleibt im syntaktischen
Kontext unbestimmt.

18 Dreytza, Der theologische Gebrauch von RUAH, aa0., 188.
19Vl Num 11,29!

20 Vegl. nur etwa die Diskussionen im 1. Brief an die Gemeinde in Korinth und die sogenannte
Grufliste Rém 16. - Vgl. die feministischen Kurzkommentare zu den entsprechenden Schriften
in: Luise Schottroff/Marie-Theres Wacker (Hg.), Kompendium feministische Bibelauslegung,
Giitersloh 1998; 32007, und in Elisabeth Schiissler-Fiorenza (Hg.), Searching the Scriptures, Bd.
2, New York 1994.

Die Jesusbewegung und die
Charismen der Frauen

Cettina Militello

In der Anndherung an die Jesushewegung, vor allem im Umkreis der sogenannten
Third Quest (der ,Dritten Riickfrage“) nach dem historischen Jesus?, werden vor
allem die charismatischen Ziige dieser Bewegung betont. Diese werden iibrigens
in soziologischem Sinn, wenn auch - genauer gesagt - in religionssoziologischem
Sinn?, verstanden. In diesem Kontext fiigt sich die charismatische Pragung in die
von einer Fiihrerpersonlichkeit bestimmte Dynamik ein und bietet das Bild einer
sozusagen in konzentrischen Kreisen angelegten Teilhabe am Charisma der Fiih-
rerpersénlichkeit 3

Wenn wir es als gesichert gelten lassen kénnen, dass zur Gefolgschaft Jesu schon
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in der zweiten Ebene sowohl Minner als auch Frauen gehérten, miissen wir
diesen Letztgenannten eine Rolle als mit Charismen begabte Subjekte zuerken-
nen kénnen. Diese Rolle ist weniger eindeutig in der dritten Ebene von Subjekten,
die zwar vom Willen zur Nachfolge beseelt waren, die aber nicht teilhatten an der
missionarischen Wanderschaft. Obwohl angesehene Interpreten der Jesusbewe-
gung die Anwesenheit von Frauen in diesen beiden Ebenen als gesichert anneh-
men, empfinde ich personlich eine gewisse Schwierigkeit, deren Charismen zu
erkennen. Auferdem finde ich die einseitig soziologische und psychologische
Sicht* ebenso unbefriedigend wie das Konzept der kulturellen ModelleS, weil
meine Anndherung an Jesus und an die Frauen in seiner Gefolgschaft das Charis-
ma vor allem als Anzeichen fiir das Geschenk und die Gegenwart des Geistes
Gottes versteht, wahrgenommen und verstanden in seiner trinitarischen Form.©
Anders gesagt: So offen auch die den Heiligen Geist und Jesus betreffenden
Fragen sein mégen? und so offen auch die Fragen beziiglich des Verstindnisses
des Heiligen Geistes in der im Glaubensbekenntnis zu findenden Formulierung8
sein mogen, so bleibe ich bei der Wahl des begrifflichen Feldes dabei, den Heiligen
Geist als den Geber und die Gabe?® zu bekennen, der als solcher die Quelle der
Charismen und der Amter ist.10 Und ich setze hier von Anfang an ganz bewusst
dieses Wortpaar, weil ich die Verbindung von Charisma und Amt fiir entschei-
dend halte, sei es fiir das Verstdndnis der christlichen Urspriinge oder sei es fiir
das Verstdndnis der Kirche in der Zeit und fiir das Verstindnis ihrer Gestaltun-
gen. Ich bin in einem gewissen Sinne iiberzeugt, dass dieser Wechselbeziehung
eine entscheidende Rolle zukommt. Ohne diese verhdrtet sich die Gemeinschaft
in der einseitigen Behauptung der Institution, indem sie diese dogmatisiert; oder
aber sie wahlt einen enthusiastischen und illuminatistischen Standort und um-
geht damit die umgestaltende Kraft der Geschichte.!! Die Wechselbeziehung der
beiden Grofen dagegen bringt die charismatischen Anspriiche ins Spiel und
macht diese zur raison d’éfre der Institution, damit sie politisch-prophetisch titig
werden kann, um zu verkiindigen und Zeugnis zu geben und um titig fiir die
Werte des Reiches Gottes einzutreten.

Schlieftlich muss auch ich meine Verlegenheit eingestehen, die ich empfinde,
wenn ich von Frauen spreche. Diese treten uns in vielfiltig verschiedenen Le-
benssituationen gegeniiber, die uns keine abstrakten Verallgemeinerungen ge-
statten. Aufderdem muss gleicherweise der Einfluss eingerdumt werden, der von
der schreibenden Person, die immer von einem bestimmten Kontext bestimmt ist,
auf die Thematik ausgeiibt wird.

Ein Ausgangspunkt: Die Charismen

Ohne auf die Themen einzugehen, die mit der Bestimmung dessen verbunden
sind, was die Identitit des Heiligen Geistes betrifft und was nicht damit gemeint
ist, nehme ich als Ausgangspunkt das Phinomen der Cha.rlsmen wie es uns in
den Quellen bezeugt ist.12



Das Geschenk des Geistes bzw. die Gaben des Geistes stellen eine bestindige
alttestamentliche und neutestamentliche Thematik dar. Uberdies sind die Frau-
en, was die Charismen betrifft, dabei einbezogen, und zwar ungeachtet dessen,
dass sie in religiosen Dingen eine Randgruppe darstellen.13 Dies gilt insbesonde-
re beziiglich des Charismas der Prophetie.!4 Es fehlt ihnen jedoch auch nicht das
Charisma der weisen Unterscheidung der Geister und die Fahigkeit zur Wahrneh-
mung mafsgeblicher Leitungsfunktionen.!> Gegeniiber den auf Mdnner bezogenen
Zeugnissen, die mit einer Rolle als Propheten oder mit der religiosen und/oder
politischen Aufgabe der Unterscheidung der Geister und der Wahrnehmung von
Leitungsfunktionen betraut sind, sind die Zeugnisse fiir eine entsprechende Rolle
von Frauen dufierst sparlich. Dennoch macht die Tatsache, dass wir zumindest
gelegentlich auf solche Zeugnisse stofen, es uns unméglich, die Frauen von der
Teilhabe an den Gaben des Geistes auszuschliefen.

Es bleibt natiirlich vor allem anderen die Frage nach dem Geist, und zwar nicht
nur beziiglich seiner - kosmischen, anthropologischen oder numinosen - Wir-
kungsbereiche, von denen in den biblischen und aulerbiblischen Uberlieferungen
die Rede ist, sondern vor allem, wie wir bereits angemerkt haben, beziig]ich seiner
Identifizierung als Geist Gottes und beziiglich der Rede von Gott selbst als Vater,
Sohn und , Heiliger" Geist.1® Das Adjektiv ,heilig“, das notwendigerweise hinzu-
gefiigt werden muss, um doppeldeutige Aspekte der Sphire des Numinosen aus
dem Begriffsfeld zu rdumen, bezeichnet die starke Macht Gottes, die unter
uns einbricht und menschliche Subjekte in den unterschiedlichsten Bereichen
handlungsfdhig macht, was z.B. im Alten Testament von der prophetischen Re-
de gegeniiber den Autoritdten bis zur kiinstlerischen Begabung reicht (vgl.
Ex 31,1-6). Im Neuen Testament wirkt der Geist auf Jesus von Nazaret ein. Er ist
der Messias, d.h. der Gesalbte, und diese Salbung wird bewirkt vom Geist, der auf
ihn herabkommt, der seine Taten und seine Worte leitet und der ihn befihigt, das
Gesetz auszulegen, der ihm die Freiheit verleiht, mit der er diesem gegeniibertritt.
Der Geist kommt auch auf die nachésterliche Gemeinde herab und schenkt ihr
ihre neue Identitdt. Diese machtvoll einbrechende Herabkunft bringt immer eine
Kraft (dynamis: Lk 24,49), eine Vollmacht (exousia: Apg 1,8) mit sich, und es ist
gerade das charismatische Wesen dieser Vollmacht, die Unméglichkeit, diese auf
altbewdhrte Schemata zu reduzieren, was den Empfanger des Charismas charak-
terisiert. Diese Vollmacht aber ist ein wesentlicher Aspekt der ohne menschli-
ches Verdienst empfangenen Gabe. '

Wenn wir nun unsere Aufmerksamkeit den Frauen zuwenden, wollen wir auf die
Suche gehen nach charismatischen weiblichen Gestalten im Alten Testament. Zu
ihnen gehoren gewiss die Matriarchinnen und Heldinnen Israels. Zu ihnen gehért
Debora in ihrer doppelten Eigenschaft als Heldin und als ,Richterin®; zu ihnen
gehoren die ,weisen® Frauen - wie z.B. Abigail (vgl. 1 Sam 25,2-42), die Frau aus
Tekoa (vgl. 2 Sam 14,1-20) oder Rizpa (vgl. 2 Sam 21,10-14); zu ithnen gehéren
die Prophetinnen im weitesten Sinn dieses Wortes, von der Totenbeschworerin
aus En-Dor (vgl. 1 Sam 28,7-25) bis zur Frau des Jesaja (vgl. Jes 8,3) und der
Prophetin Hulda (vgl. 2 K6n 22,14-20), jener Gestalt, die bei der Ausiibung einer
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einzigartigen Gabe der Unterscheidung zwischen Gut und Bose wohl entschiede-
ner als alle anderen aufgetreten ist.1”

Obwohl das Judentum zur Zeit Jesu die weibliche Prophetie ins Abseits gedringt
hatte, wird in der Kindheitsgeschichte des Lukasevangeliums Anna selbstver-
stidndlich Prophetin genannt.!8 Dies ist zumindest ein Zeichen, dass es auch eine
gegenteilige Einstellung gab und dass also auch im Leben der christlichen Ge-
meinde das Charisma der Prophetie auch unter Frauen wirksam war.

Aber wie war das vor dem Entstehen der christlichen Gemeinde? Welchen Typ
von Frauen hatte der Jesus der Evangelien, dieser Mann, der die Volksmassen in
seinen Bann schlug, unter denen, die ihm nachfolgten? Wir haben da keine
grofbartigen Daten. Wir konnen eher durch Analogieschliisse das Bild einer
charismatischen Gefolgschaft von Frauen entwerfen.l® Gewiss folgen dem gali-
laischen Propheten Ménner und Frauen, die ihm in der Erwartung der Gottes-
herrschait sehr nahe stehen. Wir konnen uns auch vorstellen, dass sie ,schwir-
merisch® waren, wenn wir an jene Phidnomene denken, die wir dann in der
Geschichte der christlichen Gemeinde von Zeit zu Zeit immer 6fter auftauchen
sehen.20 Es handelt sich um einen begrenzten Kreis begeisterter Gefolgsleute,
die fihig sind, die Werke zu vollbringen, die auch ihr Meister vollbringt (vgl.
Mk 6,13ff). Das Zeugnis der Evangelien liefert uns aber Namen nur einiger
weniger Frauen, und von deren Aktivititen erfahren wir nichts. Wir erfahren
jedoch, dass sie gefiihlsmafig Anteil nahmen am Wanderleben Jesu, an seinem
Wirken als Prediger und Wundertéter. Die Frauen sind aber offenbar eher Nutz-
nieferinnen dieses Wirkens als dabei Mitwirkende. Zweifellos geht der Meister
mit seinem Wirken auf bestimmte soziale und religivse Verletzungen der Frauen
ein. Und es ist sein Charisma, dass er sich den Frauen auf andere Weise als iiblich
zuwenden kann, was so weit geht, dass er freundliche Beziehungen zu ihnen
pilegt, dass er sie als Jiingerinnen und ,Schwestern in der eschatologischen
Jamilia Dei annimmt. Es ist seine aufdergewohnliche Freiheit, sein personliches
Charisma, sie in ihrem ganz gewohnlichen Leben und Wirken anzunehmen und
das damit zu rechtfertigen, dass es zu einem Deutungsschliissel fiir die Werte des
Gottesreiches wird. Und doch folgt daraus nicht, dass die Frauen in seiner Ge-
folgschaft aufber in ganz wenigen Féllen in erster Person handeln.

Vollzieht zum Beispiel die nicht mit Namen genannte Frau in der Salbungsszene
(Mk 14,3-9) ein gestisches Orakel? Ist die Salbung des Hauptes Jesu ein Akt der
Prophetie? Konnen die unterschiedlichen Uberlieferungen, die sich auf eine
dhnliche oder eine identische Handlung beziehen (vgl. Mt 26,1-16; Lk 22,1-6;
Joh 12,1-8) als prophetische Vorwegnahme der Handlung verstanden werden,
welche die Frauen nach jiidischer Sitte im Augenblick seiner Grablegung am Leib
Jesu vollziehen? Und noch weiter gefragt: Ist dies ein liturgisch-ritueller Akt?
Lidsst er an einen amtlichen Auftrag denken? Sicherlich ist es die einzige an Jesus
praktizierte Salbung?!, und es ist seine Salbung zum Messias, die nicht eingeord-
net ist in die Riten, wie sie bei der Salbung zum Ko6nig oder zum Hohenpriester
iiblich sind.



Charismatische Frauen in den Evangelien? *

Wir wollen versuchen, die Frauen aufzufinden, die den Weg Jesu kreuzen. Das
Markusevangelium nennt einige von ihnen mit ihren Namen, wo es bezeugt, dass
sie nahe beim Kreuz gestanden sind (Mk 15,40f). Es beschreibt auch, wie sie von
Halluzinationen und Furcht gepackt auf die Botschaft von seiner Auferstehung
reagiert haben (Mk 16,1-8). Ahnliche Zeugnisse gibt es auch im Matthdusevan-
gelium (27,55f; 61; 28,2-7.91).

Lukas?3 bietet uns offensichtlich ein deutlicheres Bild, das iibrigens erginzt
werden muss durch das, was in der Apostelgeschichte berichtet wird. Wir wollen
uns aber auf sein Evangelium beschridnken: Da verdanken wir ihm die Aufzdhlung
im Kapitel 8,1-3; da ist von dem Streit zwischen Marta und Maria iiber die
konkrete (weibliche?) Ausgestaltung der Jiingerschaft die Rede (vgl. Lk 11). Im
Unterschied zu Markus und Matth4us spricht Lukas nur ganz allgemein von ,den
Frauen®, die bei seinem Tod (23,49) oder seinem Begradbnis (23,55) anwesend
waren. Nur in Lk 24,10 erfahren wir ihre Namen.

Dass die galildischen Frauen in der Gefolgschaft Jesu Charismatikerinnen waren,
kommt in den Verben zum Ausdruck, die verwendet werden, um die von ihnen
iibernommene Rolle zu beschreiben. Da finden wir einerseits die einstimmige
Bezeugung der Nachfolge auf den Wegen der Wanderschaft (akoloutheo), die so
weit geht, dass sie mit Jesus nach Jerusalem hinaufziehen (synanabaing). Der
Dienst, den sie ihm leisten, scheint beschrinkt zu sein auf die Funktionen des
Sorgens und der finanziellen Unterstiitzung (diakoned), obwohl dieses letztge-
nannte Verb, wenn es sich auf Manner bezieht, auch noch eine andere Wertigkeit
haben mag. Damit stellt sich auch die Frage nach der gesellschaftlichen Stellung
dieser Frauen. Sorgen sie mit Hilfe eigener Mittel fiir ihn? Sind sie Witwen?
Haben sie ihre Eheménner verlassen? Wahrscheinlich ist es die enthusiastische
Priagung ihrer Nachfolge, die es ermdglicht, ihnen den Bruch mit den patriarchali-
schen Bindungen und Verpflichtungen, in die sie aufgrund der herrschenden
Kultur eingebunden sind, zuzutrauen, auch wenn sie im Kreis der Gefolgschaft
auf die traditionelle weibliche Rolle des ,Sorgens” beschrankt sind. Ich gebe zu,
dass ich diesbeziiglich einige Zweifel hege. Ist es vielleicht eine bestimmte Ab-
sicht der Redaktoren und /oder der Ubersetzer und dann der Kommentatoren der
einschligigen Stellen, die ihnen ein derartiges ,Frisieren” der Texte entspre-
chend den traditionellen kulturbedingten Erwartungen eingegeben hat?

Im Lukasevangelium tauchen noch andere Frauen auf, denen Jesus begegnet und
die ihn veranlassen, heilend zu wirken, oder die ihn zu radikalen Aussagen iiber
die Werte des Reiches Gottes provozieren: Die Schwiegermutter des Petrus, die
blutfliissige Frau, das Téchterchen des Jairus, die Frau, die den Schof, der ihn
getragen und die Brust, die ihn genihrt hat, selig preist, die Frau mit dem ge-
kriimmten Riicken ... Die einen und die anderen erkennen oder provozieren die
charismatische Kraft Jesu, aber man kann nicht sagen, dass sie selbst eine
charismatische Begabung zeigen.

Was das Johannesevangelium betrifft, so kann das Zwiegesprdch Jesu und seiner
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Mutter in Kapitel 2 zeigen, dass Maria eine ganz besondere Erwartung an ihren
Sohn hat (wahrscheinlich aber ist es nur Ausdruck eines familidren Konfliktes).
Aber konnen wir Maria wirklich eine Rolle als Charismatikerin zuerkennen?
Wenn wir dies wollten, miissten wir uns eher auf die Kindheitsgeschichte des
Lukasevangeliums berufen. Hier treffen wir sowohl auf Maria als auch auf
ihre Verwandte Elisabeth, wie sie eine Sprache sprechen, die auf den Geist Got-
tes zuriickzufiihren ist (vgl. Lk 1,39-55). Der Rang Marias als Charismatike-
rin kénnte aufderdem verstanden werden als gesteigerte Auswirkung der ihr in
Lk 1,28 mit dem Wort kecharitomené zugesprochenen Gnade, einem Wort, das
iibrigens dieselbe Wurzel wie das Wort charisma hat.

Im Johannesevangelium nehmen Marta und Maria, die Schwestern des Lazarus
eine zentrale Stellung ein, und zwar beide mit einer ,proleptischen”, auf Zukiinf-
tiges hinweisenden Funktion: die eine mit einem einzigartigen Bekenntnis ihres
Glaubens (Joh 11,27), die andere aufgrund der von ihr vollzogenen Salbung Jesu
kurz vor seinem Todesleiden. Nicht zu vergessen ist auch die samaritanische Frau
(Joh 4,7-29), eine der wenigen Frauen, bei denen angesprochen wird, was es mit
Jiingerschaft oder Jiingerinnenschaft auf sich hat.

Da geht es um einen Anruf und um die Antwort auf diesen Anruf: Die Frau
ldsst tatsdchlich thren Wasserkrug zurtick und rennt los, um Jesus zu verkiinden
(Joh 4,28).

Die Darstellung dessen, was Jiingerschaft bzw. Jiingerinnenschaft ist, und zwar
auf eine schlechthin kerygmatische Weise?4, ist im Johannesevangelium jedoch
verbunden mit Maria Magdalena (vgl. Joh 20,1-18), der einzigen iibrigens, die in
allen vier Berichten iiber die Auferstehung vorkommt.25

Zur Eigenschaft der Jiingerinnen als Charismatikerinnen passen auch die Frau-
engestalten in den Gleichnissen Jesu.2® Und diese passen vor allem auch zur
Eigenschaft Jesu als Charismatiker, der ja diese Frauengestalten zu symboli-
schen Hauptdarstellerinnen des Gottesreiches, seines Wachsens und seiner Wer-
te macht. Die Alltagsmiihe dieser Frauengestalten wird zum Paradigma, das die
obskure Situation eines Lebens am Rande der Gesellschaft, in das sie eingebun-
den sind, sprengt und ihnen stattdessen eine Hauptrolle zuerkennt, deren
umstiirzlerische Tragweite die Hagiographen wahrscheinlich nicht einmal wahr-
genommen haben. Dasselbe konnte man wohl sagen von der Hinnahme der
Geburtswehen (vgl. Joh 16,21) als Hinweis auf das, was Jesus in seiner kommen-
den ,Stunde” zu erleiden hast.

Charismatikerinnen in der Apostelgeschichte und in
den Paulusbriefen

Immerhin sind es einerseits die Apostelgeschichte und andererseits die Paulus-
briefe, die uns eine ausdriickliche Teilhabe der Frauen an der Uberfiille der
Geistesgaben zeigen. Die vier Tochter des Philippos waren prophetisch begabte
junge Frauen (vgl. Apg 21,9); so gibt es auch in der Gemeinde von Korinth einige



Frauen, die prophetisch reden (vgl. 1 Kor 11,5). Das Reden ist auch nicht auf die
Prophetie beschriankt, denn die Epitheta, mit denen Paulus von den Frauen, die
mit ihm zusammenarbeiten, im Rémerbrief (Kap. 16) und anderswo spricht,
weisen hin auf eine Vitalitdt und eine Beteiligung, die in jedem Fall auf den Geist
Gottes als die Wurzel und Quelle des Gemeindelebens verweisen, sowohl was ihr
missionarisches und gottesdienstliches Wirken als auch die Wahrnehmung von
Fiihrungsaufgaben betriftt.

Das Urchristentum darf nicht verwechselt werden mit den in sich geschlossenen
Konventikeln, deren Mentalitit charakteristisch ist fiir die Anhédngerschaft der
Mysterienreligionen. AuRerdem sind Ménner und Frauen der frithen Gemeinden
im Unterschied zu dem, was in diesen Konventikeln geschieht, nicht voneinander
getrennt, sondern nehmen gemeinsam an den Gottesdiensten teil. Die Frauen
haben hier genau bestimmte Fithrungsaufgaben. Und ich glaube, dass die Ursa-
che dieser einzigartigen Prisenz, die sicherlich der ,Jiingerschaft von Gleichen*
entspricht, darin liegt, dass von Anfang an Manner und Frauen gemeinsam an der
Erfahrung des Geistes teilhatten. Die nachosterliche Gemeinde, die gleiche, die
im auferstandenen Herrn das Wirken des Geistes erkannt hat, hat eben denselben
Geist erfahren; sie ist gezeichnet von seiner augenfalligen Selbstbekundung.

Der Bericht in Apg 1,13f erwdhnt ausdriicklich die Anwesenheit der Mutter Jesu
und anderer Frauen, die zusammen mit den Zwélfen und weiteren Jiingern zum
Gebet versammelt sind. Die Herabkunft des Geistes an Pfingsten, die Beschrei-
bung dieses Ereignisses mitsamt Phinomenen, die einer Theophanie gleichkom-
men, betrifft gleichermaften Manner

und Frauen. Aufderdem gibt es hier in
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der ersten kerygmatischen Ansprache
des Petrus fiir die Gegner die aus-
driickliche Erwdhnung einer Stelle
aus dem Buch des Propheten Joel
(3,1-3) iiber die AusgieRfung des
Geistes am Ende der Tage: Gott wird
mit seiner Leben schaffenden Macht
Ménner und Frauen, ganz gleich wel-
chen Alters sie sein mégen und wel-
che Stellung in der Gesellschaft ihnen
zukommt, mit seinem Geist erfiillen.

Die Rede von Prophetie und Visionen
scheint den Gedanken an Vorgédnge
nahezulegen, die stark geprdgt sind
von einer Phinomenologie ekstati-
scher Art, in der besondere sinnen-
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fillige Anzeichen fiir das Wirken des Geistes ihren Platz haben wie z.B. das
Wunder des Redens in verschiedenen Sprachen, sodass hier alle die Botschaft in
ihrer eigenen Muttersprache héren und verstehen konnten.

Die Jiinger verbinden die Verkiindigung mit Wundern der Unterscheidung von
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Gut und Bose, mit Wundern der Heilung. Auch dies macht die im Geist empfange-
nen Gnadengaben sinnenféllig erfahrbar.

Gibt es hier ein ausdriicklich erkennbares charismatisches Wirken von Frauen?
Ich glaube, dass diese Frage nicht so sehr auf dem Weg iiber die Auswertung der
Textzeugnisse, sondern eher e silentio gelost werden kann. Das Problem kann
meines Erachtens nur gelost werden, wenn wir versuchen, die vielen im Begriff
Geist miteinander verknoteten Faden zu entwirren und die urspriingliche Verbin-
dung dieses Begriffes mit den Charismen, den Gaben, die er iiber ,alles Fleisch“
ausgieRt, wieder herzustellen. Offensichtlich aber bleibt uns das Problem der
nachfolgenden Inkonsequenz, das Verschwinden der Frauen, ihrer Namen und
ihrer mithsamen ,apostolischen” Arbeit. Das wenige, das uns davon iibrig geblie-
ben ist, ist blofs die schwache Spur der Tradition einer nicht siegreichen Minder-
heit, die jedoch ab und zu an die Oberfliche kommt, aber auch nur dann, wenn
man ihr Aufmerksamkeit schenkt und wenn man autoritire und sexistische
Vorurteile beiseite rdumt.

Der Geist ist - wie wir schon gesagt haben - eine Gabe; er ist Geber und Gabe
zugleich. Und er ist die Gabe, das Charisma, die Existenzberechtigung eines
jeden und einer jeden im Leib des Herrn zu begriinden (1 Kor 12). Das Wort
Charisma fiihrt uns dann zuriick zu charis, Gnade, lateinisch gratia, und daher
kénnen wir es als eine gratia gratis data definieren, als eine uns ohne unser
Verdienst zuteil werdende Gnade.

Paulus bekriftigt, dass jeder und jede eine ,Offenbarung des Geistes” zum
Nutzen der Gemeinschaft empfingt (1 Kor 12,7). Und damit bezeugt er, was die
Gemeinde lebt und erfahrt. Der Geist ist am Werk im Zeichen eines Miteinanders
von ,Aufergewthnlichem und Gewdhnlichem®, die beide keinen Selbstzweck
darstellen. Gabe und Dienst bilden zusammen sozusagen in Form einer ,Schere®
den Spannungsbogen, der das Leben in Christus und im Geist bildet. Gabe und
Dienst, ohne Verdienst empfangene Gabe und Weiterreichen der Gabe, verbinden
sich sodann zu einem weiteren Element, das die Kraft und die Vollmacht (die
dynamis und die exousia) ist, welche die Glaubigen verantwortlich fiireinander
macht. Fiigen wir noch hinzu, dass das Problem nicht die , hierarchische® Klassi-
fizierung der Charismen ist. Das Problem besteht eher darin, deren trinitarische
Wurzel zu erfassen, das heifdt sie aus verschiedenen Blickwinkeln zu betrachten:
auf den Heiligen Geist bezogen als das ohne eigenes Verdienst empfangene
pneuma, auf den Sohn bezogen als Dienst/diakonia; auf den Vater bezogen als
Wirkkraft/energemata (vgl. 1 Kor 12,4-6). Welcher Art auch immer die Charis-
men sein mégen, welcher Art auch immer die méglichen Klassifizierungen sein
mogen, die Geistesgaben versetzen das sie begriindende Gottesbild in eine Kreis-
bewegung.27 Sie nennen die Gnade eines jeden und sprechen fiir die wechselseiti-
ge Verbindung der Glieder, die Notwendigkeit der wechselseitigen Beziehung im
Horizont der agapé.

Aber betrifft das alles wirklich die Frauen? Finden wir zum Weiblichen mit
irgendeinem der Termini (Substative, Partizipien, Verben, Redensarten), die in
den Aufzdhlungen der Charismen abgewandelt werden?28



Fast sicher ist es, dass die Erkenntnis, der christliche Glaube, die Offenbarung,
das Wort der Lehre und das Wort der Erkenntnis in ihrer Verbindung mit dem
prophetischen Wort sowohl Médnnern als auch Frauen zugesprochen werden;
darin unterscheiden sie sich nicht von der Gabe der Sprachen und deren Deutung.
Ohne dass die Frauen das Wort ergriffen, hatten wir nicht jene Disziplinarvor-
schriften, die uns so verstéren.2® Und dennoch: Keines der sogenannten , epipha-
nischen Charismen® wird in den Texten den Frauen zugesprochen.
Paradoxerweise ist es nicht ein Nachgeben gegeniiber dem Weiblichen, sondern
eine bewdhrte sprachliche und/oder inhaltliche Ndhe, wo es um die ,charismati-
schen Stdnde” geht (vgl. Eph 4,11). Diese stellen die conditio sine qua non fiir die
Bestandswahrung der Gemeinschaft dar. Sie garantieren deren Kontinuitdt und
die Treue zum Ursprungsereignis. Unter den charismatischen Stédnden finden wir
auch den prophetischen Dienst. Wie schon aus den zitierten Zeugnissen erhellt,
gibt es hier keinen Unterschied zwischen Mannern und Frauen. Der prophetische
Dienst ist fiir die Gemeinschaft nicht weniger konstitutiv als das Apostelamt. Es
ist unverkennbar, dass der prophetische Dienst im Neuen wie auch im Alten
Testament in sehr verschiedenen Formen auftritt. Ich personlich schliefse mich
nicht der These an, welche die gemeinsame Teilhabe der ganzen Urgemeinde am
Charisma der Prophetie verneint.30 Dabei soll selbstverstindlich nicht bestrit-
ten werden, dass es unterschiedliche Formen von Prophetie gibt. Jedenfalls gilt:
Frauen wirken prophetisch. Es handelt sich hier nicht um bloffe Spuren, sondern
um die Bekundung unbestreitbarer Tatsachen. Ebenso unbestreitbar ist, dass es
eine nachdriickliche Betonung der Notwendigkeit der Unterscheidung zwischen
echten und falschen Propheten und Prophetinnen gibt. Und vielleicht schimmert
hier ein sexistisches und patriarchalisches Vorurteil durch.3!

Uberraschender erscheint uns - aber auch hier geht es um eine Tatsache -, dass
eine Frau, wenn auch nur dieses einzige Mal, als ,angesehener Apostel” bezeich-
net wird (Rém 16,7). Hinzu kommt noch der den Frauen erteilte Auftrag, die
Botschaft des Auferstandenen zu iiberbringen. Nicht von ungefdhr bezeichnet die
Tradition Maria Magdalena als apostola apostolorum.32 Sind dies bedeutsame
Daten, oder verrit die Tatsache, dass sie sozusagen in Anfithrungszeichen ge-
setzt werden, ein weiteres Mal das iibliche Vorurteil?

Gibt es Frauen unter den Evangelisten? Sehen wir, wo es um die Verkiindi-
gung der Frohen Botschaft, ihre Vermittlung durch ein Leben der Wanderschaft
geht, nicht ganz bestimmte engagierte Frauengestalten am Werk wie Priszilla
(vgl. Apg 18,26; Rém 16,3-5, 1 Kor 16,19) und Phébe (Rom, 16,1f)? Sind die
nicht in erster Person tétig in der Ausiibung dieses Charismas? '

Und konnen wir auch noch Frauen unter die Lehrer einordnen? Ist es nicht das
Charisma des didaskalos, das Lydia (Apg 16,14£.40) ausiibt? Und gilt das nicht
noch mehr fiir Priszilla, wenn sie Apollo unterrichtet (Apg 18,26)? Und sagt nicht
auch der Zweite Brief an Timotheus (Kap. 1,5) voller Anerkennung, dass auch
Lois und Eunike, die Grofmutter und die Mutter des Timotheus, dies getan
haben?

Gibt es auch Frauen unter den ,Hirten“? Wenn wir die alt- und neutestament-
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lichen Vorstellungen auf diesen Begriff projizieren, so wird es uns nicht gelingen,
sie als solche zu identifizieren. Wenn wir aber aufmerksam die Aufgabe betrach-
ten, welche Frauen - ob zusammen mit ihren Eheménnern oder als einzelne -
erfiillen, indem sie die entstehende Gemeinde in ihren Hausern beherbergen, so
miissen wir anerkennen, dass sie diese leiten, indem sie die gute Ordnung
sichern, und dies nicht nur in wirtschaftlicher Hinsicht. Wie kénnten wir denn die
Frauen trennen von der ekklésia kat’ oikon?Ist nicht vielleicht ein gastliches Haus
der konkrete Ort, an dem erstmals , Kirche*33 geschieht?

Das ist etwas ganz anderes, als blofs der Not der Gemeinde abzuhelfen durch die
Erfiillung der Aufgabe des Schiitzens, wie es sie auch schon im damaligen Ju-
dentum gab. Und im Blick darauf kénnen wir auch nicht verschweigen, dass im
dkonomischen Bereich oder in der Ubernahme von Arbeiten, wie sie Dienstmigde
verrichten, die diakonia der Frauen einzuordnen ist. Und das gilt, wie schon
gesagt, nicht nur fiir die ersten Jiingerinnen, sondern auch fiir die Christinnen der
ersten Generation, die in der entstehenden Gemeinde diese Rolle iibernehmen.
Ich beziehe mich hier vor allem auf Phobe, umso mehr, als sie nicht nur diakonos,
sondern auch prostatis genannt wird, was verkiirzend im Sinne einer Schutzfunk-
tion verstanden wird, ohne Raum zu lassen fiir eines jener Charismen, die sich
sowohl auf Leitung als auch auf die Miihe des Aufbaus beziehen, also auf die
Gemeindebildung. Ich habe mich immer gefragt, warum prostatis niemals mit
proistamenos/-oi assoziiert wird, im Singular in Rom 12,6-8, im Plural in 1 Thess
5,12, hier verbunden mit den Partizipien kopiontesund nouthetountes.

Gerade kopiontes bezeichnet die besondere charismatische Rolle von Maria,
Tryphédna, Tryphosa und Persis, die alle in R6m 16 erwdhnt werden. Paulus
spricht ausdriicklich davon, dass sie sich fiir den Herrn abgemiiht haben. Auch
von Evodia und Syntyche (vgl. Phil 4,3) wird gesagt, dass sie fiir das Evangelium -
gekdmpft haben.

Schlussiiberlegungen

Wenn auch Frauen kaum aufzufinden sind, wo es um die ,aufderordentlichen*
Charismen geht, wenn auch nur wenige einzelne von ihnen mit den ,charismati-
schen Stinden“ in Verbindung gebracht werden kénnen, so haben sie dagegen
teil an den Charismen der Leitung und der Verwaltung der Gemeinde. Welcher
Art auch immer die nachfolgenden Entwicklungen gewesen sein mdgen, so ma-
chen die Frauen in der Urgemeinde voll und ganz die Erfahrung der Charismen, in
ungebrochener Nihe zur Erfahrung Jesu und der Kreise, die seiner Nachfolge
Gestalt verliehen haben.

Die Gabe des Geistes zu empfangen bedeutet, ohne alles eigene Verdienst mit
einer iiberschwinglichen Vitalitit beschenkt zu werden. Sie setzt den Christen
und die Christin in den neuen Stand der Freiheit und der Gnade der Kindschaft
ein. Sie verweist zuriick auf das Christusparadigma des Dienstes und auf das
Wirken des Vaters. Wenn sie das Charisma empfangen haben, haben Christen



und Christinnen teil an der exousiades Auferstandenen, also einer Vollmacht, die
nicht eine Grofie fiir sich ist, die bestimmt wire durch dufere Rechtsakte,
sondern die eine dem Charisma, dem Geschenk selbst innewohnende Antriebs-
kraft und die Voraussetzung dafiir ist, sich dem in angemessener Weise iiber-
lassen zu kénnen.

Und weil diese Gabe vor allem die Einsetzung in das von Christus und seinem
Pneuma bewirkte neue Sein ist, und weil dieses bestimmt ist von der Teilhabe am
Mysterium der Salbung, unterscheidet es nicht zwischen Mdnnern und Frauen.
Oder besser gesagt: Wenn es denn schon einen Unterschied gibt, ist dieser be-
stimmt von der Interpretation der Gabe je nach den unterschiedlichen soziokultu-
rellen Modellen.

Worauf es wirklich ankommt, ist jedoch nicht, sich an Schemata der Vergangen-
heit anzupassen, auch wenn man sie als solche entlarvt. Die Kirche, die kommen
wird - wenn sie endlich dem Geist, dem Herrn und Spender des Lebens gegeniiber
gelehrig wird - wird den trinitarischen Zirkel des Charismas anders deklinieren
miissen. Sie muss brechen mit der formalen Aufspaltung zwischen Charisma und
Institution, die die iiberschwingliche Vitalitdt des Heiligen Geistes verrat. Sie
muss sich dann o6ffnen fiir die Trias von Unverdientheit, Dienst und Verantwor-
tung, die kennzeichnendes Strukturprinzip des Charismas ist. Und so wird sie
sich das Paradigma des galildischen Propheten, des Verkiinders des Gottesrei-
ches zu eigen machen. In ihm werden Médnner und Frauen - woran uns die
Konzilskonstitution Lumen Gentium 9 erinnert - auf vollkommene Weise ihrer
Berufung zur Freiheit inne, erlangen und bezeugen ihre Wiirde als Séhne und
Tochter Gottes.
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Aus dem Italienischen iibersetzt von Dr. Ansgar Ahlbrecht
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