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Insights and Issues in the ongoing Jewish-Christian Dialogue

Meilensteine des christlich-jtidischen Dialogs

01.01.2020 | Christian M. Rutishauser*

Die Dialogtexte aus christlicher Sicht sind in den letzten Jahren durch wichtige
Stellungnahmen aus judischer Perspektive erganzt worden. Welche theologischen Frichte
haben diese Dokumente getragen? Wie veréndert der Dialog die christliche Lektire der
judischen Bibel —und des Neuen Testaments?

Es gibt die Revolution von oben. Als die Bischife am 28. Oktober 1965 mit 2.221 Ja-Stimmen
gegen 88 Nein-Stimmen die Erklarung Nostra aetate (NA) Uber das Verhaltnis der Kirche zu den
nicht-christlichen Religionen verabschiedeten, war dies ein revolutionérer Akt. Das Konzil
anerkannte zum ersten Mal in der Geschichte, dass fremde Religionen positive Wahrheiten
enthalten, auch wenn sie unvollkommene Wege zu Gott sind. Und auf das Judentum st6i3t das
Konzil beim Nachdenken Uber das, was Kirche ausmacht. Die Kirche ist mit dem Judentum
innerlich verbunden und geistlich verwandt (NA 4). Die Tradition hatte bis dahin nur von Heiden im
negativen Sinne gesprochen; Juden waren mit einer »Lehre der Verachtung« (Jules Isaac)
abgestraft worden. Nostra aetate aber vollzieht eine 180-Grad- Wende. Versteht sich die Kirche als
Volk Gottes, steht sie neben dem Judentum als Gottes Volk. So kann Johannes Paul Il. 1986 in
der Synagoge von Rom sagen: »Die jiidische Religion ist fiir uns nicht etwas »AuRerliches,
sondern gehort in gewisser Weise zum »Inneren« unserer Religion.1] Das Christentum hat eine
einzigartige Beziehung zum Judentum. Im Vatikan wurden die Beziehungen zum Judentum nach
dem Konzil denn auch nicht dem Sekretariat fiir den interreligidsen Dialog zugeordnet. Sie
gehoren vielmehr zum Sekretariat fur die Einheit der Christen, ohne dass es bei den Juden um
Okumene ginge. Das Konzil griff bei der erneuerten Sicht auf das Judentum auf die Vorarbeiten
von Seelisberg zurtick. 1947 trafen sich in diesem kleinen Schweizer Bergdorf Vertreter
verschiedener Kirchen und Politiker sowie judische und nicht-jidische Intellektuelle in einer
Konferenz zur Bekdmpfung des Antisemitismus. Die gut siebzig Personen arbeiteten in flnf
Kommissionen zu den Themenbereichen Fliichtlinge, Erziehung, Medien, Politik und Kirche. Unter
anderem verabschiedeten sie ein Statement, das als »Die 10 Punkte von Seelisberg« beriihmt
werden sollte. Nur zwei Jahre nach dem Ende des Nationalsozialismus betonen sie explizit, dass
Jesus, Maria und die Junger alle Juden waren. Der Gott des AT und des NT sei derselbe. Auch
das Liebesgebot sei ebenso jidisch wie christlich. Und sie ermahnen die Christen, die
Passionsgeschichte Jesu so zu erzéhlen, dass dabei nicht Judenhass gefordert werde. Nostra
aetate hat den Inhalt der 10 Punkte von Seelisberg fast ganzlich ibernommen und sich von
jeglicher Judenverachtung distanziert.

Frichte aus 50 Jahren Dialog

Das Konzil hat nicht nur eine positive Beziehung zum Judentum aufgenommen. Es erklart dartiber
hinaus, dass diese Beziehung flir den christlichen Glauben unerlasslich ist. Ein Christ, der seine
Bibel verstehen will, muss das Judentum verstehen. Er teilt mit Juden die hebraische Bibel. Auch
die Schriften des NT sind judisch, namlich jadisch-messianisch. Erst die Zusammenstellung dieser
Schriften als NT im 2. Jh. n. Chr. ist ein Akt, der das Christentum konstituiert. In der Einheit der
zweigeteilten christlichen Bibel spiegelt sich das Verhdltnis von Judentum und Christentum: So
sind die Unterschiede eingebettet in die groRere Einheit der gemeinsamen Erwéhlung und
Berufung. Drei kirchliche Dokumente legen die judisch-christliche Beziehung und die
entsprechende Lesart der Bibel sehr gut dar:
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— Hinweise fur eine richtige Darstellung von Juden und Judentum in der Predigt und in der
Katechese der katholischen Kirche (1985): Sie betonen, dass das Judentum in seinem
Selbstverstandnis wahrgenommen werden muss und dass kein Antijudaismus ins NT
hineingelesen werden darf.

— Das judische Volk und seine Heilige Schrift in der christlichen Bibel (2001): Der Text
wendet sich ganz der Bibel zu. Einerseits wird das Verhaltnis von AT und NT ausfiuhrlich
besprochen. Anderseits geht es darum, wie die Juden im NT dargestellt werden und zu verstehen
sind. Uberhaupt zeigt die papstliche Bibelkommission, wie das Christusereignis und die
Tempelzerstorung im Jahre 70 n. Chr. nicht nur das spatere Judentum, sondern auch das
Christentum gepragt haben.

— Denn unwiderruflich sind Gnade und Berufung, die Gott gewahrt (R6m 11,29) (2015): Die
vatikanische Kommission fir die religibsen Beziehungen mit dem Judentum stellt das Verhaltnis
von Judentum und Christentum systematisch dar. Sie schaut den universalen Heilsanspruch in
Jesus Christus mit der Erwéahlung Israels zusammen.

In den drei Dokumenten wird betont, dass das Judentum im »nie gekindigten Bund« mit Gott steht.
Die Kirche ist in ihrer Erwéhlung nicht an die Stelle des Judentums getreten. Die Juden sind nicht
verworfen. Die sogenannte Substitutionslehre wird abgelehnt. Der alte Bund dauert fort und ist
nicht durch den neuen ersetzt worden. So wie die Christen mit dem NT und der kirchlichen
Tradition das biblische Erbe weiterfiihren, so sind auch die judische Bibelexegese und die
mundliche Tradition im Judentum eine legitime Auslegung. Die Christen konnten daraus viel
lernen. Papst Franziskus wird in Evangelii gaudium diesbeziglich von Komplementaritat sprechen
(Nr. 249). Es wird in allen drei Texten auch betont, das Judentum stelle nicht einen parallelen
Heilsweg zum Christentum dar. Gerade das jingste Dokument prazisiert, dass Jesus Christus
einen universalen Heilsanspruch hat, dass aber Evangelisierung im klassischen Sinne nur jenen
Valkern gilt, die noch nicht zum Gott der Bibel gefunden haben. Die katholische Kirche kennt
»keine spezifische institutionelle Missionsarbeit« unter den Juden, heif3t es im Text (2015, Nr. 40).
Christen missten ihren Glauben aber auch vor Juden bezeugen. Die Kirche bestehe wesentlich
aus einer »Kirche aus den Heiden« und aus einer »Kirche aus den Juden« (2015, Nr. 43). Was
Christus, der alle Menschen zu Gott fihren will, fir Juden bedeutet, die bereits bei diesem Gott
sind, wird debattiert. Dabei hat eine Formel, wenn auch unterschiedlich gedeutet, Konsens
gefunden: Mission gegeniber Juden nein, Dialog mit ihnen ja.

Die eine, zweigliedrige Bibel

Angrenzung und Abgrenzung, Gemeinschaft und Ungemeinschaft, Kontinuitat und Diskontinuitat
sind fur das judisch-christliche Verhaltnis kennzeichnend. Es spiegelt sich im Verhaltnis von AT
und NT. Dieses ist komplexer als die eingangigen Formeln von Verheil3ung und Erfillung,
unvollkommenes Vorbild und vollkommene Darstellung, Gesetz und Gnade suggerieren. Jesu
Anhanger haben vom AT her das Christusereignis und die Tempelzerstérung gedeutet. Das AT
war Referenzpunkt und nur in ihm kann Jesus erkannt werden, betont das Dokument der
Bibelkommission (2001, Nr. 7). Erst spater wurde das AT vom NT her gelesen, also das NT zum
Referenzpunkt gemacht. Die einfachen Formeln missen vertieft werden, weil das AT nicht
vorausgesagt hat. Das Christusereignis ist im AT nicht explizit angekiindigt. »So darf man nicht
sagen, der Jude sehe nicht, was in den Texten angekindigt worden sei. Vielmehr gilt, dass der
Christ im Lichte und Geiste Christi in den Texten einen Sinnliberschuss entdeckt, der in ihnen
verborgen lag« (2001, Nr. 21). Das AT muss auch fir sich stehend gelesen werden. Dann zeigt die
Bibelkommission, wie die Juden in jeder einzelnen Schrift des NT dargestellt werden. Die
Auseinandersetzungen zwischen Jesus und den Pharisaern bzw. Juden spiegeln manchmal
innerjudische Streitigkeiten zur Zeit Jesu, manchmal aber auch Auseinandersetzungen zur Zeit der
Abfassung der Evangelien. Dass auch Paulus bis ans Lebensende ein messianisch denkender
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Jude geblieben ist, muss ebenfalls festgehalten werden.

Auch die Kirchen der Reformation setzten Meilensteine zur Erneuerung der Beziehung mit den
Juden, wobei der Synodenbeschluss der Evangelischen Kirche im Rheinland anno 1980
besondere Signalwirkung hatte. In Deutschland wurde die jahrlich wiederkehrende »Woche der
Bruderlichkeit« eingefuhrt, Gesellschaften fur judischchristliche Zusammenarbeit wurden tatig und
gemeinsame Lernwochen erhielten Ausstrahlungskraft.[2] Im Vorfeld der Feierlichkeiten zu 500
Jahren Reformation 2017 setzte sich die Evangelische Kirche in Deutschland (EKD) nochmals
intensiv mit Luther auseinander. Als junger Reformer umwarb er die Juden, weil er ihre Ablehnung
der rém.-kath. Kirche verstand. Doch entbrannte in ihm der Hass gegen sie, als sie sich nicht zu
seiner erneuerten Kirche bekehren wollten. Ihre Bekehrung wére fiir ihn ein Beweis der geglickten
Reformation gewesen. Die EKD distanzierte sich nicht nur von Luthers Judenhass, sondern auch
von den Deutschen Christen, die ihren Antijudaismus im 20. Jh. mit Luther begriindeten. Sie
reformulierten ihre erneuerte, positive Sicht des Judentums.[3]

Judische Reaktionen und neue Auseinandersetzungen

Viele Juden haben skeptisch abwartend auf Nostra aetate reagiert. Eine Schwalbe macht noch
keinen Sommer, und ein Text kann leicht in der Schublade bleiben. Auch wenn Rabbiner wie
Abraham Jehoshua Heschel den Dialog mit der Kirche gesucht haben, so hat Rabbiner Joseph
Dov Soloveitchik, die orthodoxe Autoritat in den USA, 1964 mit dem Aufsatz »Konfrontation« vom
theologischen Dialog mit der Kirche abgeraten.[4] Nur in gesellschaftlichen Fragen solle man
zusammenarbeiten. Folglich sind judisch-orthodoxe Kreise im 20. Jh. kaum in den Dialog
eingetreten. Viele Juden waren liberhaupt froh, von Christen nicht weiter beléstigt zu werden. Viele
sind auch sakular und an religiosen Fragen nicht interessiert. Trotzdem begann nach dem Konzil
ein Dialog, vor allem mit liberalen und konservativen Judinnen und Juden. Theologisches Interesse
oder schlicht die Einsicht, auf diese Weise neuem Antijudaismus zuvorzukommen, waren ihre
Motivation.

Die ernsthaften christlichen Bemiuhungen zum Dialog wurden von vielen Juden aber
wahrgenommen. Vor allem in der Anerkennung des Staates Israel 1991, im vatikanischen
Dokument zur Schoah »Wir erinnern« (1999) und im Besuch von Johannes Paul Il. in Israel im Jahr
2000 sahen viele Juden Beweise fiir die Umkehr der rom.-kath. Kirche. Vier judische Gelehrte
verotffentlichten noch im September 2000 in der New York Times ein Acht-Punkte-Statement mit
dem Titel »Dabru emet, Uibersetzt »Redet Wahrheit«. Sie forderten ihre judischen Brider und
Schwestern auf, die Umkehr der katholischen und vieler reformatorischer Kirchen anzuerkennen.
»Dabru emet« formuliert, Juden und Christen verehrten den gleichen Gott, teilten dieselbe Bibel
und hatten gemeinsame ethische Prinzipien. Ferner wiirden die Christen den judischen Anspruch
auf das Land Israel anerkennen und auf Mission verzichten. Die Erklarung Ioste in judischen
Kreisen heftige Debatten aus. Steht der jidische Monotheismus nicht gegen den
Trinitatsglauben?! Sind die Bibeln nicht doch sehr anders?! Verzichten die Christen wirklich auf
Judenmission?! »Dabru emet« wurde zwar von zahlreichen liberalen und konservativen jidischen
Gelehrten unterzeichnet, im Ganzen aber auf christlicher Seite positiver aufgenommen als auf
judischer. In den USA folgten wichtige christliche Erklarungen: »Eine heilige Verpflichtung« (2002)
und »Uberlegungen zu Bund und Mission« (2002). In Deutschland wurde erst 2009 eine &hnliche
Debatte gefiihrt, als Papst Benedikt die Karfreitagsfirbitte fir die Juden im wieder zugelassenen
tridentinischen Ritus neu formulierte. Der Gesprachskreis von Juden und Christen beim Zentralrat
der Katholiken veroffentlichte das Papier »Nein zur Judenmission — Ja zum Dialog zwischen Juden
und Christenx.

Reprasentative Beitrage der jidischen Orthodoxie

Bedeutende judische Dialogbeitrage folgten im Jahr 2015, als zum 50-Jahr-Jubildaum von Nostra
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aetate das erwéahnte Dokument »Denn unwiderruflich sind Gnade und Berufung, die Gott gewahrt«
veroffentlicht wurde. Nun sah sich eine orthodoxe Rabbinergruppe veranlasst, vertieft in den
Dialog einzusteigen. Von einem judisch-christlichen Treffen in Galilaa motiviert, wurde eine kurze
Erklarung mit dem Titel »Den Willen unseres Vaters im Himmel tun« verfasst. 2017 folgte ein etwas
langeres Dokument »Zwischen Jerusalem und Rom, unterzeichnet von der Europaischen
Rabbinerkonferenz, dem Rabbinical Council of America und dem Oberrabbinat von Israel. Beide
Texte anerkennen das Bemuhen der Kirchen, das Judentum neu zu sehen, und ihre Umkehr seit
der Schoah. Die Rabbiner wollen daher mit den Christen als Partner fur ethische Werte in der
globalisierten Welt zusammenarbeiten. Die Erklarung »Den Willen unseres Vaters im Himmel tun«
sieht das Christentum sogar als Teil des goéttlichen Vorsehungsplans fur die Geschichte. Sie
beurteilt das Christentum aus der judischen Tradition heraus positiv. Die Rabbinerkonferenzen
hingegen sind in ihrem Dokument zurlickhaltender. Sie unterstreichen die theologischen
Differenzen und deuten das Christentum nicht. Sie vermeiden es, Gemeinsamkeiten aufzuzéhlen,
wie dies Dabru emet getan hatte. Geteilt werden ethische Werte und der Auftrag, sie in dieser Welt
zu verbreiten. In beiden Texten sprechen die Juden auch nicht von Geschwisterlichkeit.
Partnerschatt ist fur sie moglich, immer unter der Voraussetzung, dass die Kirchen auf
Judenmission verzichten.

Gut 50 Jahre nach »Nostra Aetate« ist der Dialog im Zentrum theologischer Diskussionen und
christlicher wie judischer Verantwortungstrager angekommen. Erstmals nach fast 2000 Jahren wird
es damit mdglich, die eigene Identitat nicht nur in Abgrenzung, sondern auch im konstruktiven
Gesprach mit dem jeweils Anderen zu beschreiben.

Bibel und **"
Kirche
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Obiger Beitrag stammt aus der jingsten Ausgabe der Zeitschrift
"Bibel und Kirche" (4/19), die sich dem Thema "Christliche und jldische Schriftauslegung" widmet.

Das Inhaltsverzeichnis dieses Heftes kdnnen Sie hier einsehen.

»Bibel und Kirche« kann im Buchhandel und im Abonnement und einzeln bezogen werden bei:

Katholisches Bibelwerk e.V.
Postfach 150 365
70076 Stuttgart
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E-Mail: bibelinfo(at)bibelwerk.de
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1945 bis 1985, Bd. 2: Dokumente von 1986 bis 2000, Paderborn 1988/2001, herausgegeben von Rolf Rendtorff, Hans Hermann Henrix et al.; ab 2000:
https://www.nostra-aetate.uni-bonn.de/kirchliche-dokumente/onlinepublikation- die-kirchen-und-das-judentum.
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